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Introduction






« La philosophie doit s’aliéner elle-même, mais elle comprend sa propre aliénation ; en se comprenant elle-même, elle comprend toute altérité, mais elle les comprend dans la relation de l’Universel […]1. »





Le désir est ce qu’il y a de plus intime à la philosophie, et de plus étranger, voire de plus menaçant. 


La philosophie n’est-elle pas, depuis Pythagore, amour (philia) ou désir du Vrai, si bien que Aristote a pu dire que dans le désir, s’enracinait l’élan philosophique ? La première, et très célèbre phrase des Métaphysiques (980a22) ne dit-elle pas que « tous les hommes désirent naturellement savoir (Pantes anthropoi tou eidenai oregontai phusei) » ? C’est dans le désir, dans le grand désir qui s’identifie à l’élan vital de l’homme, que la philosophie trouve son premier moteur, avant que le grand « désirable », le bonheur que cherchent tout aussi naturellement tous les hommes, ne viennent donner à cette impétueuse matière sa forme et sa fin propres. « La vérité du Désir » est vite comprise par la philosophie comme « désir de la Vérité », comme passion violente, passion parfois dévoyée, de connaître et comme recherche du Vrai, garantie ultime du Vrai Bonheur. Le désir, la philosophie le connaît bien : elle en vit, elle le satisfait et le couronne en lui donnant une bonne orientation, celle du Bien. Quoi donc de plus intime à la philosophie, que le Désir ? La Philosophie est Désir. 


Et pourtant, le désir n’est-il pas aussi le contraire même de la raison ? Ce qui résiste par excellence à la rationalité ? Le désir, ce n’est pas le moteur de la philosophie, mais son altérité irréductible, en tant que la philosophie prétend accomplir en l’homme la rationalité elle-même. Si la philosophie prétend si vite récupérer le désir, n’est-ce pas parce que le désir est lui-même la plus grande des menaces, cette vie irrationnelle, indéfendable, qui constitue pour l’homme une forme de vertige, une expérience de perte – plus ou moins tragique – de maîtrise de soi et de transparence à soi ? Comme dans L’Ange bleu (1930), le professeur respectable, M. Rath, ne perdra-t-il pas toute respectabilité (et on sait bien ce que la respectabilité signifie dans la culture bourgeoise), pour avoir été fasciné, de manière incoercible, par une vulgaire chanteuse de cabaret, Lola Lola2 ? Dans le désir, nous nous perdons, nous ne sommes plus nous-mêmes, lors donc que nous ne cessons d’accomplir ce qu’il a de plus obscur, voire de plus honteux, en nous… Le désir nous possède et donc nous dépossède, jusqu’à la mort morale, sociale et physique. Le désir est ce qui conteste la raison : mais est-il dès lors certain que la raison puisse le comprendre et le dépasser, lui faire une place, lors même qu’il semble que le désir arrête la raison, « l’abîme », loin de pouvoir lui donner du « mouvement pour aller plus loin » ? Le désir est ce que la raison ne peut pas récupérer, non pas ce qui la sous-tend, mais son Autre, l’altérité radicale qui lui échappe et qui, de manière définitive, nous dérange3.


Dans l’expérience du désir, l’homme mesure que sa raison n’est pas la mesure de tout, qu’il est vulnérable, « plein de misères », comme le disait Pascal. Certes, si l’homme s’abandonne aux désirs, à leur multiplicité affolante et à leur diversité rebelle, c’est que rien, pour Pascal, ne peut le « remplir », qu’il est fait pour un bien infini, et qu’aucun bien fini, fût-il multiplié à l’infini, ne pourra jamais combler cette attente infinie qui nous dé-finit en (paradoxalement) nous illimitant, plus encore qu’elle ne nous hante comme une vague aspiration : l’homme est fait pour un bonheur qui dépasse non seulement ses propres forces naturelles, mais son imagination. L’homme espère un bonheur qu’il ne peut pas comprendre, il est fait pour un bonheur qui dépasse naturellement ses « facultés » (ce qu’il est capable de « faire »), mais qui est promis surnaturellement à ses « capacités » puisqu’elles y tendent (ce qu’il est « capable » de recevoir, au sens où l’on passe de la « capacité » d’un coffre). 




« Qu’est-ce donc que nous crie cette avidité et cette impuissance, sinon qu’il y a eu autrefois dans l’homme un véritable bonheur, dont il ne lui reste maintenant que la marque et la trace toute vide, et qu’il essaie inutilement de remplir de tout ce qui l’environne, recherchant des choses absentes le secours qu’il n’obtient pas des présentes, mais qui en sont toutes incapables, parce que ce gouffre infini ne peut être rempli que par un objet infini et immuable, c’est-à-dire que par Dieu même.


Lui seul est son véritable bien. Et depuis qu’il l’a quitté, c’est une chose étrange qu’il n’y a rien dans la nature qui n’ait été capable de lui en tenir la place : astres, ciel, terre, éléments, plantes, choux, poireaux, animaux, insectes, veaux, serpents, fièvre, peste, guerre, famine, vices, adultère, inceste (nous soulignons)4 ».





Vertigineuse, à la fois scandaleuse et dérisoire liste à la Prévert, qui multiplie les objets du désir, depuis les astres jusqu’à l’inceste, en passant par les choux et les poireaux… Mais parce que l’homme est capable de désirer un bien infini, chaque bien fini lui semble une source d’insatisfaction qui l’encourage à désirer autre chose, ailleurs. L’homme est comme emporté dans une étourdissante ronde de plaisirs qui le laissent insatisfait, mais qui révèlent aussi ce qu’il y a de creux et de lamentable en chacun : dès lors que sa béance n’est pas remplie par Dieu, pour Pascal, l’homme est abîmé dans les mille « riens » qui manifeste qu’il n’est lui-même pas grand-chose. Dis-moi ce que tu es capable de désirer, je te dirai ce que tu es digne d’être ; dis-moi ce que tu désires, je te dirai ton néant…


Ainsi le désir est-il à la fois un élan, le moteur de notre vie, car il n’y a en nous qu’une seule faculté motrice, comme le dit Aristote, c’est le désir5 (De L’âme, 433a30), et c’est donc le désir qui nous pousse à la connaissance ; et, en même temps, le désir est un vertige, une ivresse, ce qui nous fait perdre la tête, comme on dit, c’est-à-dire ce qui nous menace de la plus grande aliénation : avec le désir, nous sommes vaincus par plus fort que nous, en nous. Le désir n’est pas cette force paradoxale qui nous pousse vers le Vrai et qui est pourtant un défaut de raison, comme le vide a une force aspirante, mais il est en excès sur la raison elle-même, comme une réalité brute et opaque que la raison ne peut pas toujours clarifier ni traverser. 


Nous soutiendrons ici une thèse intermédiaire : le désir n’est ni la propédeutique (l’introduction qui donne des moyens pour aller plus loin) ni l’énergie de la raison, ce qui permet à la raison de se déployer en nous (la raison de la raison sous la figure du Grand Désir que serait le Désir de vérité), ni non plus son altérité fondamentale, ce que rencontre la raison comme l’absolument étranger et qu’elle ne pourrait jamais dialectiquement « dépasser » ou « subsumer » (comment intégrer et faire sien ce qui est absolument distinct ?) ; le désir n’est ni le Même ni l’Autre de la raison, mais sa « limite », c’est-à-dire à la fois ce qui mesure la raison, de l’intérieur, et lui adjoint la force qui lui manque, mais qui aussi bien la borne de l’extérieur, comme le signe d’un manque que la raison ne pourra jamais combler. Le désir est cette positivité qui donne à la raison sa force et cette négativité qui interdit à la raison d’être pour nous « suffisante ». 


Avec le désir, il nous semble être en terrain bien connu. Qui ignore ce qu’est le désir ? qui n’a jamais rien désiré ? Même celui qui n’a plus le désir de vivre, ne désire-t-il pas encore et malgré tout la mort ? Et il est vrai que le désir, pris comme « concept » et non pas comme « réalité vécue », est un thème remâché par la philosophie. Un thème classique, comme on dit, un grand chapitre des manuels de Terminale qui souvent intéresse a priori les élèves (« comme cela semble excitant ! »), avant de vite les décevoir (Platon, Aristote, Hegel, Sartre, Bataille, Freud, etc., comme tout cela est finalement indigeste). Là où le désir semble léger (« enfant de bohème » comme l’amour chez Bizet), frivole, « engageant », la philosophie du désir semble s’identifier à l’histoire de la philosophie elle-même, avec son esprit de sérieux parfois un peu lourd, sans humour ni ironie. Pire : le désir, c’est le corps. L’esprit peut-il comprendre quoi que ce soit au corps ? 


Mais nous soutiendrons très paradoxalement l’exact contraire de ces premiers constats trop faciles : savons-nous vraiment ce qu’est le désir (1) ? Le manque de désir n’est-il pas caractéristique de la condition humaine, le désir ne pouvant s’identifier immédiatement à la vie ? N’avons-nous pas besoin des autres pour « désirer notre désir » et ainsi désirer quoi que ce soit (2) ? Le désir est-il vraiment plus excitant que la pensée du désir si, après tout, la pensée n’est jamais que ce désir de savoir qui parvient, de temps à autre, à se satisfaire dans le plaisir intellectuel (3) ? Sans pensée, il n’y a pas de désir, mais sans désir, il n’y a pas non plus de pensée. Le désir, s’il implique évidemment le corps, implique davantage encore l’esprit. 




1 | « Le désir » dans le dictionnaire


Que signifie le mot « désir » ? Pour répondre, il est certes possible (et nécessaire !) d’ouvrir un dictionnaire, et d’abord le Dictionnaire de la langue française de Paul-Emile Littré (1866) aux articles « désir », « désirable » et « désirer ».


Littré distingue cinq sens du mot désir : au premier sens, désir signifie « l’envie d’obtenir, d’avoir quelque chose ». L’exemple donné par le dictionnaire est d’ailleurs un illustre passage du Discours de la méthode, plus exactement de « la morale par provision » que formule Descartes dans sa partie III : 




« Ma troisième maxime était de tâcher toujours à me vaincre que la fortune, et à changer mes désirs que l’ordre du monde, et généralement à m’accoutumer à croire qu’il n’y a rien qui soit entièrement en notre pouvoir que nos pensées6. »





Le désir, c’est ici un souhait, une ambition, et mieux vaut nourrir des ambitions raisonnables : le secret du bonheur est encore de se contenter de ce que l’on a. Nous reviendrons sur cette idée importante, qui peut relever du simplisme désespérant du « sens commun » à l’intelligence la plus sage du réel. Mais si nos aspirations ne doivent pas être trop présomptueuses, on imagine mal que les vivants que nous sommes puissent jamais vivre sans convoitises, comme l’indique un second exemple pris de Corneille : « Toujours vers quelque objet pousse quelque désir » (Cinna). On n’imagine pas un homme qui ne serait pas constamment agité de mille et un mouvements, ou de concupiscences, qui s’identifient aux mille et un élans qui nous dirigent vers les biens, réels ou apparents, du monde. 


Les désirs sont multiples, divers – on ne le sait que trop –, si bien qu’il faut préciser. Si le mot « désir » peut qualifier un souhait, n’importe quel souhait, le désir, employé dans une acception absolue, peut prendre à l’époque classique le sens de « bon désir ». C’est le sens 2 donné par le dictionnaire Littré, qui ajoute que « désir », ainsi compris, prend la signification de « bonne intention » ou de désir « conforme à la volonté de Dieu », comme ce « désir avide d’éternité » que Bossuet reconnaît ou cherche en chaque homme.


Certes, ce second sens paraît un peu vieilli et « marqué » par le Grand Siècle. C’est d’ailleurs au Grand Siècle que se manifeste exemplairement l’opposition entre les désirs, qui sont des passions dangereuses, et le désir, le grand désir qui n’est pas assez désiré, qui est élan vers Dieu et réflexion sur nos aspirations authentiques. À ce titre, d’ailleurs, le désir de connaître est chez Bossuet terriblement équivoque, puisqu’il est à la fois la source de la vaine curiosité et le principe du retour possible et en vérité à nous-mêmes, et donc à Dieu vers qui aspire tout notre être :




« Entre toutes les passions de l’esprit humain, l’une des plus violentes, c’est le désir de savoir (nous soulignons) ; et cette curiosité fait qu’il épuise ses forces pour trouver ou quelque secret inouï dans l’ordre de la nature, ou quelque adresse inconnue dans les ouvrages de l’art, ou quelque raffinement inusité dans la conduite des affaires. Mais, parmi ces vastes désirs d’enrichir notre entendement par des connaissances nouvelles (nous soulignons), la même chose nous arrive qu’ à ceux qui, jetant bien loin leurs regards, ne remarquent pas les objets qui les environnent : je veux dire que notre esprit, s’étendant par de grands efforts sur des choses fort éloignées, et parcourant, pour ainsi dire, le ciel et la terre, passe cependant si légèrement sur ce qui se présente à lui de plus près, que nous consumons toute notre vie toujours ignorants de ce qui nous touche ; et non seulement de ce qui nous touche, mais encore de ce que nous sommes (nous soulignons)7 »





Il en va chez Bossuet de l’ambition, désir de pouvoir, comme du désir de connaissance, cette « passion violente » en l’homme qui peut conduire à toutes les vaines curiosités ou tout au contraire reconduire l’homme à réfléchir sur son être même : il est bon de désirer la puissance, et le bonheur y attaché, et on ne les désire jamais trop, à condition que ce soit la vraie puissance et le vrai bonheur qui constituent l’objet de cette passion. Il faut dès lors réorienter notre ambition vers Dieu, et non pas vers nous, vers les biens éternels et non pas temporels. On retrouvera d’ailleurs ce même mouvement chez Spinoza, mais Dieu sera tout autrement compris :




« Il y a dans l’esprit de l’homme un désir avide de l’éternité : si on le sait appliquer, c’est notre salut. Mais voici l’erreur : c’est que l’homme l’attache à ce qu’il aime ; s’il aime les biens périssables, il y médite quelque chose d’éternel ; c’est pourquoi il cherche de tous côtés des soutiens à cet édifice caduc, soutiens aussi caducs que l’édifice même qui lui paraît chancelant. Ô homme, désabuse-toi : si tu aimes l’éternité, cherche-la donc en elle-même, et ne crois pas pouvoir appliquer sa consistance inébranlable à cette eau qui passe et à ce sable mouvant. »





Ce bon désir, qui est désir du bien et du vrai bonheur, s’enracine notamment dans un passage des Évangiles (Luc, 22, 15) lorsqu’il est étrangement dit, selon une spectaculaire redondance, que le Christ a « désiré d’un grand désir » partager avec ses disciples son dernier repas : « Desiderio desideravi (j’ai désiré d’un grand désir, en grec : epithumia epethumesa) mangé avec vous cette Pâque. »


Mais si ce rapport intrinsèque entre le bien et le désir nous semble bien optimiste, comme s’il y avait naturellement en l’homme le désir d’un bonheur infini qui dépasse sinon la capacité passive, du moins les forces actives de notre nature finie, on remarquera que notre emploi contemporain du mot « désir » n’est pas non plus exempt (bien au contraire !) d’une dimension immédiatement positive : si « mon désir » ne signifie plus pour nous un accord avec les normes du bien ou la loi de Dieu, il semble immédiatement qualifier une réalité indiscutable, intrinsèquement bonne, en tout cas assez bonne pour la suivre et faire valoir ses « droits ». Si le « désir », pris absolument, non pas comme « un » désir mais comme « le » désir, n’est plus en accord avec la loi du Bien, il semble aujourd’hui immédiatement accordé avec ma propre « loi », qui est, quant à elle, fréquemment présentée comme quelque chose de « bien », si ce n’est un bien premier. 


Au troisième sens, « désir » signifie pour le Littré la passion ardente, la passion amoureuse, voire l’appétit sexuel. Il en va de même du verbe « désirer », qui signifie avoir une envie pour soi, souhaiter pour autrui, mais plus spécifiquement convoiter en un sens amoureux, ou sensuel. Comme l’écrit Marivaux dans La vie de Marianne : « C’est un vilain amant qu’un homme qui vous désire plus qu’il ne vous aime. »


Pour Littré, un bel exemple de cet emploi spécifiquement « érotique » se trouve chez La Fontaine, tiré d’une très jolie fable8 que l’on pourrait d’ailleurs citer en entier tant elle montre la puissance du désir qui emporte, en réalité, toutes nos fiertés. Une « Précieuse » se montrait très capricieuse, très exigeante, sur le choix d’un mari. 






« Certaine Fille, un peu trop fière,


Prétendait trouver un mari


Jeune, bien fait et beau, d’agréable manière,


Point froid et point jaloux : notez ces deux points-ci.


Cette Fille voulait aussi


Qu’il eût du bien, de la naissance,


De l’esprit, enfin tout. Mais qui peut tout avoir ? »








Mais ses exigences diminuèrent avec l’âge, l’accumulation des rides et la lassitude des prétendants éconduits : 






« Son miroir lui disait : prenez vite un mari ; 


Je ne sais quel désir le lui disait aussi.


Le désir peut loger chez une précieuse (nous soulignons) ».








Le « désir » signifie ici quelque chose de bien confus, une tendance au bonheur et au bonheur sensuel, qui est de l’ordre de la rêverie ou du souhait semi-conscient : ni tout à fait obscur (c’est la vie du corps pour l’esprit) ni tout à fait distinct (mais c’est la vie du corps en tant qu’elle se distingue mal de celle de l’esprit). Ce désir finalement plus fort que toute réserve, ne triomphera que trop tard. Triple morale : premièrement, il faut savoir se contenter, comme nous y invitait plus haut Descartes : 






« Gardez-vous de rien dédaigner ;


Surtout quand vous avez à peu près votre compte. »








Secondement, il ne faut pas « céder sur son désir » en méprisant l’animal en nous (pour reprendre une très célèbre formule de Lacan, souvent très mal comprise), et puisque, de toute façon, notre désir ne cèdera pas, sachons enfin et troisièmement lui céder avec intelligence. C’est pour avoir eu peur de l’animal en elle que, finalement, l’animal séduira la précieuse sans qu’elle se l’avoue, par une dernière ruse de l’amour-propre. 






« Celle-ci fit un choix qu’on n’aurait jamais cru,


Se trouvant à la fin tout aise et tout heureuse


De rencontrer un malotru. »








Au quatrième sens du Littré, « désir » signifie l’objet que l’on souhaite ou que l’on convoite, « cet obscur objet du désir » qui, dans le célèbre film de Buñuel (1977) ainsi intitulé, peut prendre indifféremment deux visages (puisque deux actrices très différentes jouent la même femme aimée), comme si l’amour se désintéressait finalement de celui ou de celle sur lequel, précisément, il se fixe ou se « cristallise ». Lorsque j’avoue à quelqu’un qu’il est mon seul désir, je ne veux évidemment rien dire d’autre que mon désir le vise, le recherche, lui, et non un autre. « Désir » n’est plus ici élan ou mouvement, mais le telos ou la fin qui accomplit cet élan, ce qui pourrait satisfaire ma convoitise et ne pas me laisser dans un état de « frustration ». Le désir, c’est donc aussi l’objet du désir, ce qui mesure et clôt idéalement ma recherche, ce qui vient satisfaire une attente ou combler un espoir. 


Enfin, le Littré rapporte un dernier sens vieilli, mais intéressant : « au désir de » pouvait signifier, dans un français juridique déjà désuet à l’époque classique, « suivant » ou « selon » : « au désir de la coutume » voulait ainsi dire « à en croire la coutume », ou « si l’on se guide sur les usages ». Magnifique formule que nous avons bien eu tort de perdre, puisqu’elle indique finalement que « si l’on se règle sur la règle, rien n’implique que l’on s’y règle ». On ne dira pas ainsi « au désir de la loi », mais on pourra dire « au désir des mœurs » ou en adoptant des manières de faire qui sont peut-être les nôtres mais qui peuvent paraître à certains un peu capricieuses. 


Le désir est donc à la fois une envie (« un désir parmi d’autres »), la rectitude ou le principe de toutes nos envies (le « bon désir » que nous avons de faire bien ou le désir qui nous pousse dans la vie), l’inclination parfois obscure qui nous pousse vers un être (le « désir », ainsi absolutisé, n’est-il pas généralement compris comme la pulsion sexuelle ?), l’objet désiré (le « désirable » que nous cherchons à atteindre et qui est parfois bien obscur pour notre intelligence) et une manière de faire qui n’a pas la contrainte d’une loi, mais la force d’une pratique bien établie quoique possiblement arbitraire… Mouvement frivole (1), rectitude spontanée de notre nature abandonnée à elle-même (2), force obscure qui se joue en deçà de notre conscience claire (3), ce que nous espérons toucher ou posséder (4), manière arbitraire de se comporter (5) comme lorsque nous disons que c’est ainsi, et non autrement, que nous désirons vivre (laissant aux autres pleine liberté de faire d’autres choix) : tel nous apparaît le mot « désir » dans ses significations multiples. Élan potentiellement frivole et capricieux, mais élan essentiel de notre être, mais aussi élan mystérieux, mais aussi terme d’un élan qui n’engage que nous et qui serait difficilement universalisable. 







2 | « Désir » et « désirer » : du « mot » à la « chose »


Mais du désir, et sans avoir besoin d’aucun dictionnaire, nous croyons tous très bien savoir de quoi il s’agit. 


Nous employons le verbe « désirer » comme un quasi mot-valise, un synonyme de bien des verbes du français le plus courant. « Je désire manger », pour exprimer le besoin, « nous désirons payer moins d’impôts », pour exprimer un projet politique, « je désire faire ce travail avant midi », pour « je veux » en finir de cette tâche pénible même si je « préfèrerais » évidemment m’amuser avec vous, ou encore « je te désire », comme aveu d’une passion fiévreuse, « érotique ». Le verbe « Désirer » nous est donné selon une impossible univocité, signifiant aussi bien le besoin, le projet rationnel, la volonté et l’effort, le plaisir promis ou attendu… On pourra certes remarquer avec le dictionnaire Littré que la construction syntaxique du verbe (« désirer que » avec subjonctif ou « désirer <de> » avec infinitif) insiste néanmoins sur le caractère toujours problématique de l’objet désiré, comme si l’objet du désir, anticipé et visé par et dans le désir même, ne pouvait être posé que comme conjectural : présent comme absent, et donc possiblement jamais présent comme authentique présence. Ce qui caractérise l’objet du désir, c’est qu’il est espéré et non pas immédiatement donné. On peut certes distinguer entre un désir dont la réalisation serait plus directement en mon pouvoir (« désirer travailler ») et un désir qui ne peut être que satisfait par la bonne volonté d’autrui (« désirer de réussir un concours »). Et il est vrai qu’entre les désirs qui ne dépendent que de moi pour être accomplis, et les désirs qui ne peuvent être comblés que par les autres, il faudra sans doute faire une distinction aussi philosophiquement traditionnelle que décisive. Dépend-il exclusivement de moi, s’interroge ainsi le sage stoïcien, de parvenir au bonheur que je ne peux pas ne pas désirer ? Mais même les désirs qui ne semblent dépendre que de moi dépendent toujours aussi un peu des autres (Comment travailler alors que mes parents font autant de bruits ! C’est bien pourquoi je les informe : « je désire vraiment travailler ! »), et réciproquement, même les désirs qui semblent ne dépendre que des autres impliquent bien souvent un ferme engagement de ma part (la reconnaissance d mes qualités par le jury ne se fera évidemment pas sans quelque travail personnel…). 




« L’Académie essaye d’établir une distinction entre “désirer” suivi d’un infinitif avec ou sans de, disant qu’avec “de” cela exprime un désir dont l’accomplissement est incertain, éloigné, difficile : “il désire de réussir” ; et sans “de” un désir dont l’accomplissement est prochain, facile, dépendant de la volonté : “il désire vous parler”. Mais l’usage réel ne fait aucune différence9. »





Mais si « désirer » est un mot bien vague, « désir », lui, semble être encore plus équivoque. Certes, on pourra faire remarquer qu’il faut distinguer « le désir de », le désir « relatif » à un objet, qui vise transitivement quelque chose, et « le désir » compris de manière absolue ou selon un usage intransitif, le Désir écrit avec une majuscule emphatique, si bien que le mot chante dans notre imagination plus qu’il ne parle à notre intelligence. Le Désir, c’est alors le Désir amoureux ou sexuel, Désir non plus d’une chose, mais d’autrui, ou du corps d’autrui, ou de tous ces « objets partiels » qui de manière fantasmatique symbolisent et incarnent « le sexe ». On peut voir là une réduction métonymique de la signification du terme, un passage du « tout » à la « partie ». Le Désir, ce serait par excellence un type de désir, une de ses formes singulières mais aussi une forme singulièrement intense : le désir sexuel. Il n’y aurait d’ailleurs là rien de bien scandaleux : Platon, dans Le Banquet, n’expliquait-il pas Eros, l’Amour, y compris « l’Eros philosophique », en partant du désir des corps jeunes et beaux ? 


Certes, comme nous le verrons plus loin, le désir est davantage pour Platon que le simple désir des corps, mais celui-ci bien compris porte déjà la logique même du désir qui nous transporte au-delà de nous-mêmes (ce que dit le Grec « meta-phoros », « transfert au-delà »), et là où on pouvait croire à une métonymie (prendre la partie pour le tout et le Désir sexuel pour la signification accomplie du Désir en général), il s’agirait très précisément du contraire. Le Désir sexuel serait moins l’ancrage voire la source spectaculaire d’un désir plus vaste (mais aussi plus vague) que lui, ou la signification première et fondamentale qui permet de fonder et de justifier par analogie, de manière « dérivée » et seconde, les autres emplois plus indéterminés du mot « désir » (« désir de changer le monde », « désir de gagner de l’argent », « désir de boire », etc.), que ce qui exemplairement révèle l’essence même d’un mouvement encore plus fort, encore plus profond. Comme l’écrit Renaud Barbaras dans Le Désir et le Monde : 




« De sorte que lorsque nous parlons du désir à propos du désir sexuel, nous ne savons pas si c’est parce que tel est son vrai nom ou, au contraire, parce qu’on y reconnaît sinon exclusivement en tout cas mieux qu’ailleurs, un désir qui est encore sans nom mais n’est assurément pas sexuel […]. Parler du désir à propos du désir sexuel, est-ce signifier que le désir est sexuel ou que la sexualité est désir10. »





Ce ne seraient peut-être pas tant les « désirs » très divers que nous avons qui exprimeraient confusément notre sexualité, mais bien plutôt la sexualité qui manifesterait très partiellement un Désir qui aurait, pour employer une formule que Malebranche réservait à la volonté, comme une forme d’impetus, d’élan ou de « mouvement pour aller plus loin ». Il s’agirait d’opposer aux désirs d’avoir quelque chose ou de s’approprier des corps, aux désirs multiples et changeants, la réalité unique d’un désir d’être ou de notre être comme désir. La multiplicité des désirs que nous avons voileraient et dévoileraient en même temps une unicité principielle ; et nous verrons que chez Sartre lui-même c’est un « désir existentiel », originaire et fondamental, qui donnera la clé des « désirs sexuels ». Il y a des désirs que l’on a, et il y a le désir que l’on est. 


En tous cas, si « désirer » est un verbe trop vague, « désir » semble parfois pris en un sens trop précis, en un sens étroitement érotique qui dissimule (peut-être) combien la dimension sensuelle de l’existence humaine (les « pulsions ») s’embraye aussi sur un mouvement originaire (une « impulsion ») qui va plus loin qu’elle. N’est-ce pas d’ailleurs ce que semble suggérer l’étymologie de desiderium ?







3 | L’étymologie : le désir comme « désastre »


Le mot « désir » a (sans doute) une étrange étymologie. Il viendrait du latin sidus, planète ou constellation, si bien que « désir » ne voudrait au départ pas dire autre chose que manquer (sens du préfixe « de ») d’un astre, ou être sous une mauvaise étoile. L’homme qui « désire » cherche dans le ciel, au loin, un point de repère et anticipe peut-être par des pratiques astrologiques un avenir heureux ou malheureux11. Plus précisément encore, sidus viendrait (peut-être) lui-même d’une racine indœuropéenne que l’on retrouve dans le grec eidô ou le latin video (voir). Il s’agit dans les deux cas de « poser les yeux » sur quelque chose. Selon certains, cette étymologie communément admise introduirait immédiatement un rapport entre le désir et le futur, d’une part, et entre le désir et la pulsion scopique, d’autre part12. Désirer, ne serait-ce pas anticiper la possession d’une chose qui est vue à bonne distance, ou qui n’est même que recherchée du regard, et avec angoisse, à l’horizon ? Quoi qu’il en soit, à ne suivre que les suggestions toujours problématiques de l’étymologie, le désir apparaît d’abord comme le fait de regarder avec inquiétude vers un astre, de s’orienter sur une étoile nécessairement inaccessible, voire tout simplement d’espérer trouver dans le ciel ce qui pourrait nous guider mais qui, pour l’instant, n’apparaît pas ou n’apparaît plus : 




« Le désir trahit son être dans la langue même par sa dérivation de desiderium, déverbal de desiderare qui signifie le regret de l’absence… d’un astre ou d’une constellation (sidus, sideris), en opposition au considerare qui implique la présence de l’astre. Le désir renvoie donc au dés-astre, “en attendant quelque chose qui ne vient pas”. Désastre délicieux auquel le sujet aspire, peut-être nécessaire pour se “désidérer”13. »





D’ailleurs, l’homme qui aime n’a-t-il pas souvent le sentiment que l’être aimé et désiré est comme descendu d’une étrange planète ? C’est du moins ainsi que s’exprime Achille précisément « sidéré », c’est-à-dire « interdit », bêtement silencieux et « désorienté » devant Penthésilée, l’héroïne éponyme de la pièce de Kleist (1808), dont il est follement épris : 




« PENTHÉSILÉE


Mon Aimé, il me semble bien que tu souries. 


ACHILLE


À ta beauté, oui. J’étais distrait. Pardonne. Je me demandais si tu ne descendais pas vers moi d’une étoile14. »





Mais comme Penthésilée, la Reine des Amazones, finira chez Kleist non seulement par tuer Achille mais par dévorer sauvagement son cœur (avec une troublante bestialité et une cruauté toute animale qui manifeste bien ce que le désir peut avoir aussi d’inhumain), on peut certes bien dire que le désir conduit parfois au « désastre » ou à une « dé-sidération », comme si l’amoureux était fatalement condamné par la dure réalité à perdre l’ivresse ou le ravissement qui l’avait tout d’abord conquis. 


Ce thème métaphorique du désir comme « désastre » peut être filé de bien des façons, mais nous dirons simplement pour commencer que désirer, c’est apparemment, selon les suggestions du mot latin, manquer de ce que l’on voit (avoir perdu une étoile) et voir ce qui nous manque (se guider sur ce qui est absent). Désirer, c’est constater l’absence d’un astre bienveillant, ou d’une constellation d’astres (stella est en latin l’étoile isolée, quand sidus est l’étoile prise dans un ensemble, dans une configuration singulière) et passer ainsi du regret à l’attente d’un signe complexe. 


On rappellera aussi qu’il existe un autre mot qui signifie « désir » ou « envie » en latin : libido. Avant de désigner spécifiquement le désir sexuel chez Freud, libido a reçu dans la tradition philosophique un sens très large : dans la libido, il s’agit de croire que quelque chose vaut la peine d’être possédé et ce terme est d’ailleurs étymologiquement lié à to believe en anglais15. Rien donc de très remarquable, à l’origine. Mais en commentant un passage quelque peu énigmatique de l’épitre de saint Jean (I, 2, 17), Saint Augustin dégagera trois grandes libidines : la libido sentiendi, le désir déréglé des satisfactions sensibles, la libido sciendi, le désir vain de savoir, la libido dominandi, l’ambition orgueilleuse du pouvoir, qui sont autant de manières de se détourner du vrai Bien. En soi, ces libidines ne sont pas mauvaises, mais comme on l’a vu plus haut dans les sermons de Bossuet sur la mort et l’ambition, elles doivent être réorientées vers la vraie finalité du désir humain qui, pour ces penseurs fondamentalement chrétiens, ne peut être que Dieu. Le texte grec de Jean parlait d’ailleurs d’epithumia (terme platonicien que nous reverrons) et epithumia sera traduit par concupiscentia et superbia en latin, non par libido : 




« Tout ce qui appartient au monde, les mauvais désirs de la chair (epithumia tes sarkos, concupiscentia carnis), le désir de posséder (epithumia ton ophtalmon, concupiscentia oculorum) ce que l’on voit et l’orgueil suscité par des biens terrestres (alazoneia tou biou, superbia vitae), tout cela vient non pas du Père, mais du monde »





Mais libido est donc ce qui portera dans la tradition occidentale, avant de cristalliser toutes ses connotations sexuelles, la face sombre du désir. 


Mais si le désir (desiderium) est un « désastre », n’est-ce pas d’abord parce qu’il nous relie à quelque chose d’essentiel que nous aurions perdu ? Le désir est la marque en nous d’une faiblesse qui, en même temps, nous donne la force d’avancer. 







4 | Force et faiblesse du désir




« Le Sénateur


Croyez-vous qu’on puisse désirer le désir ?


 


Le Comte


Ah ! Vous me faites là une grande question. Fénelon, qui était certainement un homme de désir, semble pencher pour l’affirmative si, comme je crois l’avoir lu dans ses ouvrages, on peut désirer d’aimer, s’efforcer de désirer, et s’efforcer de vouloir aimer. Si quelque métaphysicien digne de ce nom voulait traiter à fond cette question, je lui proposerais pour épigraphe ce passage des Psaumes : “j’ai convoité le désir de tes commandements”16. »





C’est ainsi que commence le Sixième entretien des Soirées de Saint-Pétersbourg (1809) de Joseph de Maistre. Peut-on désirer le désir, comme nous le recommande semble-t-il le Psaume 118 (119) verset 20 de la Bible : « Mon âme est travaillé du désir de tes règlements, à toute époque17 » ?


Le désir, c’est l’essence même de l’homme, ce qui garantit son rapport authentique, droit, irréductible, aux choses. Lorsque je désire quelque chose, lorsque je désire vraiment une chose, tout mon être semble engagé et même si mon désir est mauvais, c’est à travers ce désir mauvais que je me vis et que je me vis selon un rapport irréductible à moi-même. 


Comme on le sait, Maistre est un « contre-révolutionnaire » et ce qu’il reproche d’abord aux Hommes des Lumières sur la question du désir, c’est essentiellement deux choses : 


Premièrement, les hommes des Lumières, à commencer par Locke dans L’Essai sur l’entendement humain, ont sous-estimé le désir, ils n’ont vu en lui que quelque chose de superficiel, de si superficiel qu’il serait toujours au pouvoir de l’homme de le diriger ou de le contrôler par la raison. Comme l’écrit Locke :




« Il est en notre pouvoir d’exciter nos désirs d’une manière proportionnée à l’excellence d’un bien, qui par là peut en temps et en lieu opérer sur notre volonté18. »





Les hommes des Lumières n’ont pas compris à quel point ce n’est pas nous qui étions maîtres de nos désirs, mais bien nos désirs qui tendent constamment à prendre possession de nous. Au contraire, pour Maistre comme pour toute la génération romantique dont il est ici manifestement un « annonciateur », le désir est une force « métaphysique », ou trop « physique » et naturelle qui nous échappe, aussi concrète et efficace dans le « monde moral », ou psychologique, que peut l’être la loi de gravitation dans le monde physique. Le désir n’est pas simplement « l’amour d’un bien absent », mais il est une force, un « mouvement de l’âme vers un objet qui l’attire », et il faut prendre ici le verbe « attirer » non pas au sens de l’attirance, mais de l’attraction, comme le fer est attiré par l’aimant… On résiste au désir d’une chose, si l’on veut bien y résister, en s’éloignant, au propre comme au figuré, de cette chose (première solution) ou en introduisant entre elle et nous une réalité capable d’intercepter l’action pour ainsi dire magnétique de la chose désirée (seconde solution) ou enfin en se rendant, par un travail difficile sur soi, imperméable à l’action du « désirable » (troisième solution) pour qu’il cesse de nous « électriser ». On ne doit pas sous-estimer la force du désir, ou le désir comme force, et il faut voir en lui davantage qu’une inclination, ou qu’un attrait, c’est-à-dire qu’il faut y reconnaître une véritable « attraction », comme une possession à distance par l’objet ou une dangereuse « capture » : 




« Il ne dépend pas de nous de faire naître le désir, puisque nous ne pouvons faire naître dans l’objet la force qu’il n’a pas ; que si au contraire, cette force existe dans l’objet, il ne dépend pas de nous de la détruire, l’homme n’ayant aucun pouvoir sur l’essence des choses extérieures qui sont ce qu’elles sont, sans lui et indépendamment de lui. À quoi se réduit donc le pouvoir de l’homme ? À travailler autour de lui et sur lui pour affaiblir, pour détruire ou au contraire pour mettre en liberté ou rendre victorieuse l’action dont il éprouve l’influence. »





Mais cette capture dangereuse peut aussi être bénéfique dès lors que l’objet désirable est quelque chose de bon. Mais à supposer même que l’objet qui nous attire soit bon, cela ne saurait garantir que le désir, pris en lui-même, soit intrinsèquement bon : il ne fera que faciliter en nous une volition qui, elle, sera (ou non) intrinsèquement « bonne ». Il est plus facile de vouloir le bien lorsqu’on le désire, mais il faudrait encore vouloir le bien lors même qu’on désirerait un mal. Car, et c’est la seconde erreur de Locke, ce qu’il y a de réellement bon en l’homme ce n’est pas son désir, mais sa volonté. Le désir est ce qu’il est, déterminé par le désirable et par la nature de l’objet sur lequel il porte ou qui l’oriente. Le désir, en tant qu’il est une orientation, a la neutralité morale de la tentation. L’homme tenté n’est pas encore coupable ; il ne devient coupable qu’en consentant volontairement à un penchant mauvais, en y cédant ; la volonté, au contraire, a le pouvoir de vouloir ce qui doit être. On désire ce qui est cause et objet de notre désir, on veut ce qui doit être voulu, non pas ce qui produit ou induit le désir, mais la raison qu’il faut suivre parfois au détriment de (toutes) nos inclinations :




« Il demeurera toujours certain que nous avons le pouvoir de résister au désir, et même agir contre le désir […]. Le désir n’est point la volonté, mais seulement une passion de la volonté (nous soulignons) […]. Ce qui nous trompe sur ce point, c’est que nous ne demandons ordinairement que ce que nous désirons et qu’un grand nombre […] ayant presque éteint en eux la loi fatale, n’éprouvaient plus de combat entre la volonté et le désir : cependant deux forces agissant dans le même sens n’en sont pas moins essentiellement distinguées ».





D’un côté, il faut rappeler à quel point le désir est fort : il est une force qui agit sur nos esprits comme l’attraction universelle agit inexorablement sur les corps ou comme « l’amour du pôle » détermine une aiguille aimantée ; d’un autre côté, il faut rappeler à quel point le désir est faible, car le désir est une « passion de la volonté », pour reprendre l’étrange oxymore de Maistre, la forme passive de la volonté qui a aussi une forme active. La volonté, c’est ce qui résiste au désir au nom de la raison, et non pas, selon une tradition aristotélicienne, ce qui donne au désir sa forme rationnelle. Le désir a une nature plus forte qu’on ne croit, aussi forte que n’importe quel mouvement naturel, mais il est, en tant que mouvement naturel, plus faible que ce pouvoir « sur-naturel » ou « méta-physique » que nous avons de lui dire « non ». En exaltant le désir comme force naturelle, Maistre exalte encore plus la volonté comme force hyper-naturelle, là où chez Locke la volonté et la raison étaient en continuité naturelle avec le mouvement naturel du désir. Au moment même où est rappelée la force du désir, il est aussi rappelé que cette force est faible, plus faible en tout cas que la volonté en nous. 


Plus encore, il faudrait même « désirer le désir », de peur que le désir ne vienne à nous manquer. Si le désir est en nous ce qui signe un rapport authentiquement intéressé aux choses (désirées), alors le désir est le signe que nous ne trichons pas, que nous nous engageons vraiment dans nos choix. Le désir, c’est l’intérêt que nous prenons aux choses… Mais sommes-nous vraiment intéressés par ce qui nous intéresse ? Sommes-nous vraiment, ou pour de bon, intéressés ? Notre désir est-il vrai, profond, et jusqu’où nous engage-t-il ? Si quand une chose m’intéresse (et que je la désire), je sens que je peux m’en désintéresser (et ne pas la désirer), n’ai-je pas en moi un pouvoir de pas désirer qui donne à tous mes désirs un caractère factice ? La volonté est d’abord la reconnaissance de ce pouvoir de ne pas désirer, ou ce doute possible sur la sincérité de mon désir qui me désengage et (peut-être en imagination et seulement en imagination) me libère… Mais réciproquement : L’homme a-t-il le pouvoir de s’intéresser à ce qui ne l’intéresse pas ou de désirer (vouloir, par un effort ou selon un mouvement qui par principe ne peut suivre l’élan naturel) ce qu’il ne désire pas spontanément ou immédiatement ? Est-il vrai, comme le prétend Fénelon que l’« on peut s’efforcer d’aimer, s’efforcer de désirer, s’efforcer de vouloir aimer19 » ? Si la volonté est le pouvoir de ne pas désirer ce que nous désirons (de se désintéresser de ce qui d’abord nous intéressait) ou de désirer ce que nous ne désirons pas (de nous intéresser malgré tout à ce qui nous était premièrement indifférent), on comprend que Maistre puisse citer Fénelon : il nous faut vouloir souvent contre le désir (se désintéresser de ce qui nous intéressait mal), ou vouloir parfois en l’absence de tout désir (s’intéresser malgré tout à ce qui peut laisser notre nature un peu froide ou tragiquement insensible) et, de toute façon, il nous faudra vouloir ce que nous désirons, nous intéresser à ce qui nous intéresse, pour que ce qui nous intéresse nous intéresse vraiment : « Désirer notre désir. » Et cela n’est possible que si nous avons évidemment une « raison » de désirer ainsi ce désir, une raison authentique de nous intéresser, de nous engager, dans ce qui nous impliquait d’abord en l’absence de toute raison claire. Comme le dit superbement Alain, nous devons vouloir ce que naturellement nous sommes invités à désirer, les musiques que nous aimons, les amis dont nous recherchons la présence, les villes qui nous plaisaient puisque, trop souvent, dans la tristesse ou la « neurasthénie » dépressive, c’est d’abord de ce qui nous intéresse (de ce qui est à notre goût, de ce qui faisait jusque-là le charme de notre existence) que nous nous désintéressons : 




« Mais peut-être est-ce une erreur commune et de grande conséquence, de ne point s’intéresser selon une règle aux choses qui ont valeur. Nous comptons sur elle. C’est un grand art quelquefois de vouloir ce qu’on est assuré de désirer20. »





Ainsi, le désir est-il une force, mais une force faible au regard de la volonté ; mais cette force mineure devient force majeure dès lors que nous désirons notre désir, ou que nous donnons au désir passif qui est en nous la forme active d’une volonté éclairée par l’intelligence. À travers ce petit texte de Maistre, on aura compris que bien des enjeux autour du désir se mettent en place : est-il une force ? Est-il une faiblesse ? Est-on libre face à son désir ? Quel sens cela a-t-il de « désirer le désir » ? Le désir a-t-il une raison lors même que nous semblons souvent désirer contre toute raison ? 


Récapitulons : Le désir est un enjeu majeur de la philosophie en tant, premièrement, que la philosophie prétend rendre raison du monde (peut-elle rendre raison de ce qui semble contredire la raison ?) et que, secondement, elle se définit elle-même moins comme une possession de la vérité (selon une logique de l’avoir) que comme un désir de la vérité (selon la logique profonde d’un être en quête ou en recherche) : le désir est à la fois l’autre (le dehors) de la philosophie, qu’elle doit pourtant comprendre, et le moteur qui nous pousse, « en dedans », à comprendre ce « dehors » (0.1). Le désir est un mot qui dit bien des choses (0.2), mais qui dit parfois trop peu de choses (« le désir sexuel ») ou trop de choses (le « désir » serait l’autre nom de la vie ou de l’être ou de la conscience en mouvement) (0.3). Enfin, le désir est semble-t-il compris, si l’on suit les leçons toujours équivoques de l’étymologie, comme un manque (celui d’une étoile), mais un manque qui peut nous mettre en chemin et qui, par son absence même, oriente notre espace (0.4), c’est-à-dire à la fois comme une faiblesse et une force (0.5). 







5 | « Désirer le désir » : mon désir comme désir de l’autre


Car si « désirer le désir » suppose de désirer vraiment, de s’intéresser à ce désir qui nous intéresse, c’est que le désir n’est peut-être pas pour l’homme aussi évident qu’il n’y paraît d’abord. Nous croyons que nous désirons comme nous respirons, que le désir est le « moteur » naturel de notre existence, son énergie. Nous « marcherions » au désir comme une Citroën roule au diesel… Mais si le désir est un moteur, vers quoi exactement nous porte-t-il ? Est-il certain que le désir détermine spontanément son objet ? Plus exactement : comment déterminons-nous ce qui est, ou ce qui n’est pas, à désirer ? Une conception classique (aristotélicienne) soutient avec bon sens que nous désirons ce qui est « désirable » et ce qui est désirable est désirable dans la mesure même où il nous manque (ce qui fait du désir un besoin, mais un besoin d’ordre supérieur qui nie que le besoin soit pour l’homme une limite naturelle : l’homme peut désirer au-delà du besoin). 


Une conception, attribuée généralement à Spinoza, renverse le problème : ce n’est pas parce qu’une chose est désirable que nous la désirons, mais parce que nous la désirons qu’elle est désirable. C’est notre désir qui rendrait désirable son objet, et non pas l’objet « désirable » qui expliquerait notre désir. Loin de voir dans le désir le signe d’un manque, c’est l’objet désirable qui deviendrait au contraire le signe que quelque chose d’autre a été ajouté à sa simple nature : c’est nous qui lui donnerions sa « désirabilité ». 




« Aussi bien ce que l’on appelle cause finale n’est rien que le désir (appetitum) humain, en tant qu’il est considéré comme le principe ou la cause primordiale (primaria) d’une chose. Par exemple, lorsque nous disons que l’habitation a été la cause finale de telle ou telle maison, nous n’entendons alors rien d’autre que ceci : un homme ayant imaginé les commodités de la vie domestique a éprouvé le désir de construire une maison. Ainsi l’habitation, en tant que cause finale, n’est rien d’autre que ce désir (appetitum) singulier, qui en réalité est une cause efficiente. »





Si nous désirons vivre dans une maison, ce n’est pas que cette maison soit en elle-même désirable, mais c’est notre désir de l’habiter qui la rend « habitable » : la cause finale (« telle maison où habiter ») n’a pas guidé la cause efficiente (« produire cette maison où habiter »), mais c’est le désir d’habiter qui s’est exprimé sous la figure déterminée de telle habitation. Après tout, c’est nous qui déterminons dans cette caverne, ce vulgaire trou dans la roche, une protection là où un autre ne verrait qu’une simple cavité. L’homme n’est pas en prise sur ce qui lui manque, comme si le manque était premier, mais il produit des réalités qui apparaissent dans un second temps comme la réponse à des manques. Ce n’est pas le manque qui a été un motif déterminant, mais le sentiment de manque n’est que l’ombre négative, inconsistante, affective de la détermination effective de notre désir par des causes qui sont irréductibles à des motifs conscients.




« Cette cause (l’habitation comprise comme cause finale) est considérée comme première parce que les hommes ignorent le plus souvent la cause de leurs désirs. Ils sont en effet, comme je l’ai dit plus d’une fois, conscients de leurs actions et de leurs désirs, mais ignorants des causes qui les déterminent à désirer quelque chose (nous soulignons)21. »





Nous reverrons plus loin cette thèse complexe (y compris dans ses implications politiques et morales). Mais que le désir soit compris comme le signe d’un manque, une force déterminée (une faiblesse…), ou au contraire comme une force déterminante, ce qui donne à une chose ce qui lui manque pour « se faire désirer » (comme on dit étrangement, comme si être désirée dépendait vraiment de cette « chose »), reste entier le problème de ce qui oriente cette force, déterminée ou déterminante, dans l’objet. Que le désirable déclenche le désir, ou que le désir enclenche le désirable, pourquoi ce désirable-ci plutôt que rien ? Si l’on répond que c’est notre « nature », alors la thèse de Spinoza rejoint en réalité celle d’Aristote : c’est parce que ma nature me rend sensible aux femmes que je les désire (parce qu’elles me manquent), diront certains ; ou (tout au contraire) c’est parce que ma nature m’oriente (est déterminée) vers les femmes que j’y suis sensible (c’est ma nature qui leur confère cette étrange désirabilité), soutiendront les autres. Quelle différence ? Ce sont certes deux manières distinctes de décrire une même attirance, mais description ne signifie pas explication, et dans les deux cas, c’est ma nature qui est censée expliquer, soit dans la grammaire de la passivité, soit dans celle de l’activité, ce qui se passe. Mais pourquoi cette femme plutôt qu’une autre ? Est-ce vraiment ma nature qui la rend désirable, parce qu’elle est faite pour moi ou parce que, tout au contraire, c’est moi qui la rends « telle » et transforme imaginairement les relations mécaniques (entre les objets du monde) en relations affectives (entre sujets) ?


Dans Mensonge romantique et Vérité romanesque, et dans toute son œuvre, René Girard a soutenu une thèse célèbre et apparemment simple : si nous désirons, c’est que nous désirons d’abord le désir de l’autre, l’autre étant ici compris non pas selon un génitif pour ainsi dire objectif, comme si nous désirerions d’abord être pour l’autre objet de désir, mais selon un génitif subjectif : c’est bien l’autre comme sujet qui nous indique ce que nous devons désirer. Si nous désirons telle femme, c’est bien que tel homme que nous admirons a indiqué cette femme, en l’aimant, à notre attention désirante. La grande littérature occidentale ne cesse de proposer des exemples de cette structure « mimétique » du désir : si le désir peut suivre parfois des géométries complexes, elles reviennent toutes à réactualiser une structure triangulaire. A aime B, parce que C aime B, et qu’en réalité A était dans une concurrence symbolique et jalouse avec C… L’homme est impuissant à désirer quoi que ce soit, si autrui ne lui désigne pas d’abord ce qu’il doit désirer ; et c’est par la médiation inévitable de ce désir du modèle (c’est-à-dire le modèle désiré indique ce qui est « désirable »), que le monde du désir peut exister pour nous. Nous aimons par imitation, car 




« Le héros du désir dérivé cherche à conquérir l’être du modèle par une imitation aussi fidèle que possible22. »





Girard a exemplifié par l’analyse de multiples grandes œuvres littéraire sa thèse fondamentale. Comme il l’écrit notamment dans Shakespeare et les feux de l’envie, si l’on veut comprendre « l’érotisation du médiateur » (c’est le rival qui est aimé implicitement et non pas ce que lui et moi nous aimons explicitement), il suffit de lire Le Songe d’une Nuit d’été : 




« La théorie mimétique shakespearienne se déploie dans le Songe de façon quasi pédagogique23. » 





Pour résumer rapidement la pièce, Hermia refuse d’épouser Démétrius (que son Père lui destine) et préfère Lysandre. Mais Helena aime Démétrius qui, lui, préfère Hermia. 




« Démétrius aime l’indifférence dédaigneuse dont Hermia fait preuve à son égard24. »





Comme le dit Hermia à Helena :






« Je lui fais grise mine, et malgré tout il m’aime » (v. 194)








Toute la pièce reprend le même écho :






« Hermia : plus je le hais, plus il me poursuit. 


Helena : plus je l’aime, plus il me hait. » (v. 198-199)








Mais suite à des péripéties magiques, et à une chaîne de malentendus comiques, toutes les relations s’inversent : Lysandre, qui aimait Hermia et qui était aimée en retour, tombe amoureux d’Helena, et Démétrius, qui prétendait aussi à Hermia mais qui était éconduit, n’a également plus d’yeux que pour Héléna, ce qui conduit Hermia à être à son tour entièrement délaissée. 


Mais, pour Girard, en dépit de toutes ces retournements de situation, c’est la même structure mimétique qui s’exprime : 




« L’interversion répétée des positions relatives ressemble à un jeu de bascule où l’un des partenaires monte tandis que l’autre descend, et vice versa25. »





Hermia et Helena, Démétrius et Lysandre sont si proches, que le désir ne cesse de se relancer de cette proximité : j’aime ce que tu aimes, je désire ton désir, et cela ne peut conduire qu’à une terrible violence, entre les femmes aussi bien qu’entre les hommes.


Shakespeare le fait dire très clairement à Helena au début de la pièce : celle-ci avoue qu’à l’exception de l’amour de Démétrius, elle souhaiterait être transfigurée en Hermia… Comprenons que c’est la volonté d’être métamorphosée en Hermia qui constitue la logique profonde qui l’a tout d’abord conduite à aimer Démétrius, puisque Démétrius aimait Hermia. 






« Si le monde était à moi, Démétrius excepté, 


Le reste je le donnerais pour être en vous transfigurée » (v. 190-191)








« Les amants se transmuent véritablement les uns dans les autres26 », mais cette métamorphose continuelle et monstrueuse des désirs des uns dans la forme des désirs des autres provoque finalement la guerre de tous contre tous, une rivalité généralisée et hargneuse à laquelle la pièce n’échappe qu’à coups d’artifices comiques. 


En réalité, sous les dehors malicieux de la pièce, Shakespeare nous montre la logique inexorable qui conduit chacun à aimer « à l’image de » son rival (ce que son rival aime), ou de sa rivale ; chacun imite le désir de l’autre : ils sont tous des « marionnettes du désir mimétique ».




« La tradition philosophique conçoit Eros et la mimesis comme deux choses séparées. Le mythe de leur indépendance réciproque remonte à Platon qui jamais ne marie les deux concepts […]. La grandeur du Songe, c’est l’annulation de ce divorce menteur, le mariage perpétuel de mimesis et de désir […]27 ».





Mais comme ce jeu n’a pas de commencement (Qui sera le premier modèle, et pourquoi ?), il n’a pas non plus de fin : chacun imite chacun selon une logique qui ne peut s’achever que dans une compétition universelle, où les modèles à adorer se multiplient en multipliant leurs fidèles.


À la limite, l’objet désiré peut être « nul » (c’est la logique même du snobisme) ; il sera néanmoins l’occasion d’un affrontement entre rivaux, car le désir a pour vérité la « jalousie ». J’aime parce que l’objet aimé est désiré par d’autres ; j’aime, parce que j’imite l’amour que j’ai pu découvrir dans mes lectures selon la logique même du « bovarysme » ; j’aime pour faire comme les autres, et j’aime celui qu’aimeraient (ainsi que je l’imagine) les autres à ma place. Certes, on peut toujours imaginer un homme qui échappe à cette structure triangulaire ou mimétique du désir, qui soit comme détaché du désir d’Autrui (cet autre aimé et détesté qui est à la fois le modèle, le catalyseur et l’obstacle à mon désir). Au désir, nous pouvons opposer, comme le fait le théâtre de Racine, « la Gloire », la capacité de vivre sans les autres, sans aucun désir, de manière indifférente :




« L’indifférence est elle-même un signe de la gloire ; elle appartient à ceux qui ne désirent rien, hors du cercle parfait de leur propre existence. La gloire est autonomie souveraine, suffisance absolue ; elle est donc bien le contraire du désir, autant que son objet : elle est indifférence28. »





Mais l’homme indifférent est encore pris dans la logique du désir, à laquelle on ne peut guère échapper. Plus un être semble indifférent, ne désirant plus rien dans sa « gloire », plus il devient désirable car il apparaît comme extérieur à la logique même qui nous détermine, ou « plus lointain ». Réciproquement, ajoute Girard, plus nous prétendons échapper au désir, plus nous y cédons en réalité car nous cherchons ainsi, selon la même logique, à attirer autrui : l’homme est d’autant plus désirable qu’il ne désire plus rien ; donc, prétendant moi-même ne plus rien vouloir désirer, je cherche en réalité à me rendre désirable et je joue ainsi encore plus le jeu du désir : 




« Que signifie le détachement dans un univers où il peut seul nous attacher autrui ? […]. Le héros découvre chaque fois sa présence à l’intérieur du monde du désir comme une conséquence paradoxale de sa volonté d’évasion29. »





On ne force pas le désir de l’autre. On se fait désirer en suscitant sa jalousie ou en feignant l’indifférence (mieux : en étant indifférent). Les relations de désir ne sont pas des relations de force. Le désir n’est fort que pour n’être pas la force. Il se joue dans une autre dimension de l’être que celle de la dialectique hégélienne du maître et de l’esclave (que nous étudierons plus loin). Moins autrui se montre « désirant », plus je désire autrui qui ne désire rien ni personne :




« La dialectique hégélienne du maître et de l’esclave ne peut pas aider à isoler la dialectique de la gloire. Elle repose, en effet, sur une confusion systématique des rapports de force et des rapports de désir. Les deux types de rapport ne sont pas identiques mais analogues et, pour révéler cette analogie, il ne faut pas seulement rapprocher les rapports de désir des rapports de force, il faut encore les opposer à ceux-ci30. »





Certes, la dialectique hégélienne implique le désir (comme nous l’étudierons), mais elle ne rend pas justice pour Girard à sa logique paradoxale. Hegel est victime de deux erreurs : il croit que le désir s’identifie à la conscience, c’est-à-dire que l’homme désire nécessairement (1) et il croit surtout que le rapport à autrui est d’abord un désir de reconnaissance par autrui de notre propre valeur (2). Mais les êtres humains étant incapables de rien désirer par eux-mêmes, quoique désirant désirer, ont besoin d’un Autre pour leur donner quoi désirer, mais cet autre qui est le vrai moteur du désir, qui médiatise notre rapport à l’objet et le rend désirable par le seul fait que cet autre le désire, est aussi notre principal obstacle et ennemi. Nous exigeons certes de lui une reconnaissance extérieure, puisque le rival est aimé/haï plus encore que ce qu’il nous fait désirer ; nous désirons son désir, non pas simplement l’objet de son désir, mais le mouvement même du désir qu’il actualise et que nous n’avons pas nous-mêmes ; mais le problème n’est donc pas tant qu’autrui nous reconnaisse (ce que nous cherchons effectivement dans la rivalité), et nous reconnaisse même comme « supérieur » ou « semblable » à lui, mais de ne plus méconnaître la présence insidieuse d’Autrui en nous.


Aussi Autrui est-il radicalement ambivalent : aimé, et source d’amour (nous aimons ce qu’il aime) et détesté (puisqu’il est notre rival dans la conquête de ce que nous aimons parce que, précisément, il l’aime). Nous cherchons à lui ressembler, et cela est à la fois la source de nos rapports sociaux et le principe d’une incroyable violence : plus je cherche à ressembler à autrui, plus je deviens directement son rival. Et comme chacun fait la même chose, l’imitation qui a pour finalité paradoxale la singularisation conduit à une rivalité aussi exacerbée que s’uniformisent, comme résultat de cette rivalité, les modes de vie. C’est dire que la rivalité mimétique est le moteur de l’histoire et de la psychè humaine et, en même temps, qu’elle menace constamment le corps social de dissolution. La société croit être plus paisible parce que chacun se croit singulier et désire différemment de son voisin ; elle est au contraire d’une terrible violence, car personne n’est singulier et que tous, finalement, désirent selon une jalousie d’autant plus exaspérée que le rival est multiplié à l’infini ou, pour le dire autrement, que tous mes rivaux sont comme « moi » :




« Il n’est pas un adolescent qui ne soit convaincu que le fait d’être « unique » empêche son union harmonieuse avec une partenaire tout aussi unique. Il est pourtant clair que chacun est une copie conforme des autres […]. L’érotisme moderne exprime une fascination pour l’identique conçu comme altérité radicale. Loin d’être le produit de différences concrètes, l’opposition est à la fois absolue et nulle : c’est l’opposition entre un objet et son reflet, identique et inversé, comme dans un miroir. » (Ibid., p. 209)





On pourrait espérer sortir soi-même de cette rivalité mimétique. Mais soit on en sort vraiment, et on exaspère le désir des autres jusqu’à la destruction de tous par tous, ce qu’incarne Andromaque, l’héroïne éponyme de la pièce de Racine ; soit on feint d’en sortir, et on ne fait en réalité que relancer encore plus fort le jeu du désir ; on est dupé par son propre rôle. C’est Oreste, dans la même pièce, qui avoue que son indifférence pour Hermione n’était en réalité qu’une auto-tromperie : croyant haïr la femme aimée, il ne l’aimait que davantage : 






« Je me trompais moi-même !


[…]


Je pris tous mes transports pour des transports de haine. » (Andromaque, I, 1)








Le désir mimétique est un cercle infernal, violent, dont on ne s’extirpe pas non plus sans violence, et cette violence redoublée (qui est en même temps une sortie de la violence) s’appelle précisément le « sacré ». Dans Le Songe d’une nuit d’été, tout est traité de manière comique et heureuse ; mais la réalité est tragique, et la neutralisation provisoire de la violence mimétique suppose pour Girard la désignation d’un « Bouc émissaire » (l’un des deux boucs du Lévitique ou par exemple Œdipe) qui puisse arrêter ce cycle infernal. Il s’agit d’expulser de manière symbolique, la violence de tous née du désir (ou la Haine née de l’Amour) contre Un. 


Loin de croire que le sujet est le principe auto-fondé de son désir, que son désir exprime son autonomie, c’est l’exact contraire qui est vrai : le désir est le signe en nous d’une faiblesse, d’une hétéronomie, qui se change en violence sociale (en risque d’anomie). Parce que nous ne savons pas quoi désirer, nous désirons par la médiation des autres (modèles et obstacles à notre propre désir), avec lesquels nous rentrons inévitablement en rivalité mimétique : cela non seulement nous uniformise, mais libère un extraordinaire potentiel de destruction du corps social. L’homme souffre (manque) du manque de désir, mais ce qui vient combler ce manque, c’est Autrui, mais un Autrui qui est aimé autant qu’haï : un Rival. La faiblesse en nous devient collectivement une force de destruction, dès lors que la rivalité mimétique selon sa logique propre capture toutes les relations humaines.




« La mimésis, force qui engendre et perpétue les différences culturelles, dissout sa propre création dès qu’elle perd sa qualité transcendantale et se mue en rivalité mimétique31. »





Nous reprendrons la thématique de l’autre dans le désir ; mais les analyses de Girard ont deux mérites : le premier, de nous alerter. L’Autre, qui est la vérité de notre désir, un remède à notre manque de désir, est aussi un « poison » selon la logique du pharmakon grec. Le second, c’est que le désir est une forme de violence, non pas la violence d’une nature qu’il faudrait contraindre (comme on le croit naïvement), mais il exprime la violence de relations intersubjectives (donc culturels) qui sont au cœur de la civilisation mais qui menacent de rendre précisément impossible toute civilisation. « Désirer », c’est désirer du désir d’un autre, que j’aime (comme modèle) et que je hais (comme obstacle) ; c’est donc aussi désirer tuer l’autre par qui le monde devient pour moi « désirable ». Ce qui est l’instrument du désir (Autrui) est aussi à neutraliser ; le monde n’est désirable que sous la condition d’un extraordinaire potentiel de haine. Dit autrement : ce qui rend les désirs des uns désirables par les autres (l’imitation) et ce qui vient corriger en chacun la faiblesse du désir (son impuissance à se déterminer), est ce qui rend indésirable un Désir qui ignore certes la logique élémentaire de la force, mais qui reste prisonnier d’une violence qui libère et instrumentalise toutes les forces.







6 | Le désir comme corps


Mais si les analyses de Girard nous rappellent que le désir est toujours pris dans un univers symbolique (symbolon signifiant en grec un signe de reconnaissance, ce qui rassemble et identifie), tout en ayant aussi une dimension « diabolique » (diabolos est celui qui divise, qui écarte, qui dissout), le désir n’est-il pas d’abord une réalité essentiellement corporelle ? Lorsque nous désirons, il se passe en tout cas bien des choses observables dans notre cerveau, et il y a clairement une base organique, génétique, physiologique aux manifestations du désir, comme le rappelle notamment Serge Stoléru dans Un cerveau nommé Désir32.


Il y a d’abord les enseignements de l’éthologie (l’étude du comportement animal). Certes, tout n’est pas génétique : lorsque des « bébés canards » sont éduqués par des hommes, ils courtisent des humains à l’âge adulte comme partenaires sexuels, ce qui montre bien que « l’instinct sexuel » chez les animaux intègre une dimension éducative ou « culturelle ». En revanche, on peut difficilement nier tout déterminisme biologique à la base des conduites animales : si les « campagnols des prairies » sont exclusivement ou « romantiquement » monogames, quand leurs cousins les « campagnols des prés » sont fébrilement polygames, ne serait-ce pas parce que les premiers possèdent une hormone (qui est aussi un neurotransmetteur cérébral) que ne possèdent pas les autres : la vasopressine ? Si l’on injecte de la vasopressine au campagnol des prés, ce dernier s’attache étonnamment à sa compagne, à l’encontre des « instincts » les plus manifestes de son espèce… La vasopressine détermine-t-elle, au moins chez les Campagnols, le comportement fidèle ? Autre exemple particulièrement célèbre, connu depuis les années trente : si l’on retire les lobes temporaux des singes rhésus, ceux-ci manifestent une hypersexualité sans limite… Ne peut-on pas semblablement montrer que des lésions du lobe temporal conduisent aussi chez l’homme à des comportements inappropriés voire « déviants », par « désinhibition » ? Comme l’écrit Serge Stoléru : 




« Cette libération spectaculaire de la libido, le désir ardent, insatiable, que les lésions temporales révèlent, rappellent l’expression de Gilles Deleuze et Felix Guattari ; nous sommes des “machines désirantes”. Ou plutôt, selon nous, que notre cerveau contient une machine désirante33. »





En tout cas, au-delà de l’analogie toujours problématique de l’homme et de l’animal, qui nierait que le désir humain n’est pas, au moins pour partie, dépendant d’une logique bien plus globale, qui est celle de l’évolution ? Lorsque nous aimons, nous recherchons un partenaire sexuel et cela a d’abord, si ce n’est essentiellement, pour fonction la reproduction de l’espèce. On peut expérimentalement montrer que les hommes trouvent apparemment plus attractives les femmes qui envoient les signaux biologiques d’une plus grande fécondité (mesuré selon le dosage des œstrogènes sanguins). Schopenhauer avait déjà remarqué que dans ce qui s’identifie chez nous à l’élan le plus singulier, là où nous avons précisément le sentiment d’être vraiment et irréductiblement nous-mêmes (la grande passion amoureuse), se jouait en réalité la ruse la plus impersonnelle de l’espèce pour se perpétuer :




« L’essence propre de l’homme réside plus dans l’espèce que dans l’individu. Car cet intérêt attaché à la constitution spéciale de l’espèce, qui est la base de toute intrigue amoureuse, depuis la plus fugitive jusqu’à la passion la plus grave, est à vrai dire pour chacun l’affaire la plus importante, celle dont la réussite ou l’échec émeut le plus notre sensibilité ; de là le nom préféré d’affaire de cœur : quand cet intérêt s’est exprimé avec résolution et avec force, on lui subordonne, on lui sacrifie celui qui ne concerne que notre personne. C’est un témoignage donné par l’homme que l’espèce le touche de plus près que l’individu34. »





Et certes, on peut toujours essayer de « réduire » (ou « dé-romantiser ») l’amour non seulement en le réinscrivant dans la logique reproductive de l’espèce, mais en le décomposant en ces éléments immédiatement physiologiques ou biologiques. Ce que rappelle Serge Stoleru, ce n’est pas simplement que la présence anormalement élevée de testostérone conduise les petites filles à désirer des jouets de garçons (contre toute construction socioculturelle du « genre »), mais que les hormones modifient notre construction non seulement sexuelle, mais affective : le cerveau « désirant » et, plus encore que « désirant », « amoureux », n’est pas tout à fait comme les autres. Interviennent spectaculairement dans notre vécu émotionnel des hormones et des neurotransmetteurs, comme la dopamine (pour le désir et l’émotion sexuelle), mais aussi les neuropeptides sociaux que sont l’ocytocine et la vasopressine (pour l’amour sélectif), qui « associent chez l’individu une expérience de plaisir à une expérience relationnelle spécifique »35. Une administration d’ocytocine ne rend pas seulement les hommes plus sociables (leur permettant par exemple de regarder plus longtemps autrui droit dans les yeux), mais élèvent le sentiment de satisfaction exprimée devant la photo d’une femme aimée : l’ocytocine la rend plus « aimable » ou plus « belle ». 


De manière générale, les progrès de la neuro-imagerie cérébrale permettent ainsi de montrer que l’amour concerne des zones du cerveau qui se retrouvent mobilisées à l’identique chez le cocaïnomane ; réciproquement, l’amoureux délaissé manifesterait les mêmes phénomènes physiologiques que l’on remarque dans le sentiment de manque ou de craving :




« Le trait saillant, c’est que lorsqu’on établit la liste des régions qui s’active sous l’effet du rush euphorique induit par la cocaïne et de celle qui s’activent sous l’effet de la présentation visuelle de la personne aimée, les régions communes sont légions : aitre tegmentale ventrale, noyau caudé, putamen, thalamus, insula, hippocampe, cortex cingulaire antérieur, cortex cingulaire postérieur. De même pour la désactivation : sous l’effet de la cocaïne, l’amygdale se désactive, tout comme elle le fait en réponse au visage de la personne aimée. Oui, le circuit de l’euphorie amoureuse est très analogue à celui du rush de la cocaïne36. »





Le cerveau est l’organe où se joue l’amour, et peut-être dans le cerveau y a-t-il des zones plus spécifiques (comme l’aire tegmentale ventrale) qui permettent la grande odyssée du « désir », depuis la simple émotion jusqu’à l’amour proprement dit, exclusif plus encore que sélectif. 




« L’aire tegmentale ventrale est la petite seringue que nous avons au cœur de notre cerveau et qui inonde de dopamine nos Lobes for Love37. »





Personne ne doute qu’il n’y ait au désir en général, au désir sexuel en particulier, et à l’amour singulièrement (comme forme encore plus particularisée du désir sexuel ou, tout au contraire, comme ensemble plus englobant et plus vaste dont le désir sexuel ne serait qu’un élément parmi d’autres) une base organique. L’homme est son corps, et le désir se manifeste en nous par des réactions physiques : la gorge se serre, le rythme cardiaque s’accélère, notre respiration est altérée. C’est tout notre corps qui trahit une nouvelle allure, qui prend une nouvelle « cadence », comme si nous nous ajustions autrement au monde… Mais est-ce le corps qui détermine le désir en nous, ou le désir qui détermine dans notre corps des modifications ? Est-ce parce que j’aime un homme que mon cœur bat plus fort, ou est-ce parce que mon cœur bat plus fort que j’en déduis que je commence d’aimer cet inconnu ? Pour le dire plus précisément encore : le corps cause-t-il nos émotions vécues, ou nos émotions vécues trouvent-elles dans le corps simplement leurs effets et leurs signes ?




« Pour prendre un exemple, cet homme hétérosexuel est excité sexuellement parce qu’il voit une jeune femme dont les habits soulignent les formes. Mais est-il excité parce qu’un réseau de régions cérébrales s’est activé en réponse à ce stimulus visuel ? Ou bien ce réseau s’est-il activé parce que cet homme trouvait cette femme sexuellement attirante ?38 »





Il ne s’agit plus de savoir, comme nous le disions plus haut avec Spinoza, si je désire cette femme parce qu’elle est désirable, ou si elle est désirable parce que je la désire ; mais, sans être résolu, le problème se déplace sur un autre plan : est-ce mon corps qui me détermine à désirer cette femme (c’est mon corps qui la rend désirable pour moi), ou est-ce le désir de cette femme qui met mon corps dans un certain « état » physiologique (c’est cet femme désirable qui affecte mon esprit et conséquemment mon corps) ? On peut dire que le désir part du corps pour aller à l’esprit (explication « bottom-up ») ou, tout au contraire, part de l’esprit pour modifier le corps (explication « top-down »). On peut certes ne pas choisir et, comme Serge Stoléru, être « spinoziste » jusqu’au bout. Pour Spinoza, tout ce qui se passe au niveau « mental » a son corrélat « au niveau physique », mais on ne pourra jamais concevoir que deux natures (ou attributs) aussi hétérogènes que l’esprit et le corps pourront jamais intersecter ou interagir. L’esprit a sa spécificité, comme le corps ; mais rien ne se passe dans l’un qui n’est, en même temps, son expression en l’autre. Comme le dit Spinoza dans une proposition célèbre (Éthique, II, 7) :




« L’ordre et la connexion (ordo et connexio) des idées sont les mêmes que l’ordre et la connexion des choses39. »





Ce qui a pour conséquence, selon une autre proposition célèbre de la partie III de l’Éthique (III, 2) : 




« Ni le corps ne peut déterminer l’esprit à penser, ni l’esprit ne peut déterminer le corps au mouvement, ou au repos […].


(Scolie) L’esprit et le corps sont une seule et même chose conçue tantôt sous l’attribut de la pensée, tantôt sous l’attribut de l’étendue […]. Par conséquent […], l’ordre des actions et des passions de notre corps correspond (simul sit) par nature à l’ordre des actions et des passions de l’esprit40. »





Il est vrai que cela suppose de ne pas confondre le mental et le conscient. Une chose peut être « mentale » et appartenir à l’esprit sans être pour autant « consciente ». Je peux induire chez autrui un désir, lui ordonner même explicitement de faire une action, lors même qu’il n’est paradoxalement pas conscient que je cherche à agir sur lui. C’est par exemple le phénomène du Blindsight ou « Vision aveugle » (tel que certains, du moins, l’interprètent). Un patient incapable de voir consciemment des points lumineux sur un écran peut être capable de suivre ces mêmes points avec ses yeux : tout se passe comme si des processus non-conscients de vision doublaient une cécité consciemment vécue. Semblablement, un malade était radicalement incapable, suite à une opération chirurgicale, de voir le côté droit d’un écran. On projette sur ce côté droit le mot Walk. Soudain le patient se lève et, dit-il, va chercher à boire. Pour Serge Stoléru, 




« le traitement d’une telle consigne est autrement compliqué que la tâche qui avait été demandée au patient présentant un blindsight, car dans ce deuxième exemple le mot a été vu, sa signification a été comprise et transmise aux régions de la motricité. Tout cela s’est produit alors même que le patient n’avait pas perçu consciemment cette consigne. Dans cet exemple, des phénomènes mentaux complexes se sont donc produits sans que le sujet en ait conscience. Les activités cérébrales ont ainsi donné lieu à un phénomène mental, mais inconscient41. »





Tout ce qui est mental n’est pas nécessairement conscient ; mais tout ce qui est mental correspond à une activité cérébrale. Le désir est mental et cérébral, psychique et corporel. Parler du désir, c’est évidemment réinterroger les rapports du corps et de l’esprit (0.7), comme interroger les liens symboliques de rivalité et de fascination qui me lient aux autres (0.6). Rendre « raison » du désir, c’est rendre raison de ce qui peut-être s’oppose irréductiblement à la conscience de soi et aux prétentions du sujet à régner sur lui-même : l’altérité (l’imagination d’autrui qui m’aliène et, brisant mon inertie, me montre un être à « désirer ») et le corps (sa puissance humiliante sur, dans et pour l’esprit).







7 | Le désir métaphysique et les désirs physiques


Le désir, c’est mon esprit qui se met en mouvement, entre force et faiblesse, et l’autre de l’esprit (l’irrationnel, le corps, Autrui). Mais si les désirs ignorent la mesure de la raison, s’enracinent très profondément dans la réalité physique et se nourrissent de relations intersubjectives potentiellement conflictuelles, le désir n’est-il pas lui-même quête démesurée d’Autre chose, d’un au-delà du sensible, au-delà de toute force (et donc de toute faiblesse) ? Que désirons-nous vraiment ? Comme l’écrit superbement Levinas au tout début de Totalité et Infini : 




« Le désir métaphysique tend vers tout autre chose, vers l’absolument autre. L’analyse habituelle du désir ne saurait avoir raison de sa singulière prétention. À la base du désir communément interprété se trouverait le besoin ; le désir marquerait un être indigent et incomplet, ou déchu de sa grandeur passée. Il coïnciderait avec la conscience de ce qui a été perdu. Il serait essentiellement nostalgie, mal du retour […].


Le désir métaphysique n’aspire pas au retour, car il est désir d’un pays où nous ne naquîmes point. D’un pays étranger à toute nature, qui n’a pas été notre patrie et où nous ne nous transporterons jamais. Le désir métaphysique ne repose sur aucune parenté véritable. Désir qu’on ne saurait satisfaire. Car on parle à la légère de désirs satisfaits ou de besoins sexuels ou encore de besoins moraux et religieux. L’amour lui-même est ainsi considérée comme la satisfaction d’une faim sublime. Si ce langage est possible, c’est que la plupart de nos désirs ne sont pas purs et l’amour non plus. Les désirs que l’on peut satisfaire ne ressemblent au désir métaphysique que dans les déceptions de la satisfaction ou dans l’exaspération de la non-satisfaction et du désir, qui constitue la volupté même. Le désir métaphysique a une autre intention – il désire l’au-delà de tout ce qui peut simplement le compléter. Il est comme la bonté – le désiré ne le comble pas mais le creuse42. »





Aristote commençait sa Métaphysique, rappelions-nous en commençant, par le constat célèbre : « tous les hommes désirent naturellement savoir » ; Levinas nous avertit : en interrogeant le désir métaphysique, c’est la prétention à la connaissance, c’est-à-dire à une connaissance intégrale, connaissance « totale », exhaustive et systématique de la Totalité, qui doit être en l’homme réinterrogée. Si le désir de connaître porte la connaissance, la connaissance est aussi dépassée par son propre désir qui ouvre sur l’infini.


Comment comprendre ce paradoxe que ce qu’il y a de plus sensible, de plus « physique », de plus soumis à l’influence symbolique d’autrui et d’apparemment étranger à la simple raison puisse aussi nous ouvrir à la raison elle-même et nous découvrir ses limites ?
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(function(e,undefined){var t,n,r=typeof undefined,i=e.location,o=e.document,s=o.documentElement,a=e.jQuery,u=e.$,l={},c=[],f="2.0.0",p=c.concat,h=c.push,d=c.slice,g=c.indexOf,m=l.toString,y=l.hasOwnProperty,v=f.trim,x=function(e,n){return new x.fn.init(e,n,t)},b=/[+-]?(?:\d*\.|)\d+(?:[eE][+-]?\d+|)/.source,w=/\S+/g,T=/^(?:(<[\w\W]+>)[^>]*|#([\w-]*))$/,C=/^<(\w+)\s*\/?>(?:<\/\1>|)$/,k=/^-ms-/,N=/-([\da-z])/gi,E=function(e,t){return t.toUpperCase()},S=function(){o.removeEventListener("DOMContentLoaded",S,!1),e.removeEventListener("load",S,!1),x.ready()};x.fn=x.prototype={jquery:f,constructor:x,init:function(e,t,n){var r,i;if(!e)return this;if("string"==typeof e){if(r="<"===e.charAt(0)&&">"===e.charAt(e.length-1)&&e.length>=3?[null,e,null]:T.exec(e),!r||!r[1]&&t)return!t||t.jquery?(t||n).find(e):this.constructor(t).find(e);if(r[1]){if(t=t instanceof x?t[0]:t,x.merge(this,x.parseHTML(r[1],t&&t.nodeType?t.ownerDocument||t:o,!0)),C.test(r[1])&&x.isPlainObject(t))for(r in t)x.isFunction(this[r])?this[r](t[r]):this.attr(r,t[r]);return this}return i=o.getElementById(r[2]),i&&i.parentNode&&(this.length=1,this[0]=i),this.context=o,this.selector=e,this}return e.nodeType?(this.context=this[0]=e,this.length=1,this):x.isFunction(e)?n.ready(e):(e.selector!==undefined&&(this.selector=e.selector,this.context=e.context),x.makeArray(e,this))},selector:"",length:0,toArray:function(){return d.call(this)},get:function(e){return null==e?this.toArray():0>e?this[this.length+e]:this[e]},pushStack:function(e){var t=x.merge(this.constructor(),e);return t.prevObject=this,t.context=this.context,t},each:function(e,t){return x.each(this,e,t)},ready:function(e){return x.ready.promise().done(e),this},slice:function(){return this.pushStack(d.apply(this,arguments))},first:function(){return this.eq(0)},last:function(){return this.eq(-1)},eq:function(e){var t=this.length,n=+e+(0>e?t:0);return this.pushStack(n>=0&&t>n?[this[n]]:[])},map:function(e){return this.pushStack(x.map(this,function(t,n){return e.call(t,n,t)}))},end:function(){return this.prevObject||this.constructor(null)},push:h,sort:[].sort,splice:[].splice},x.fn.init.prototype=x.fn,x.extend=x.fn.extend=function(){var e,t,n,r,i,o,s=arguments[0]||{},a=1,u=arguments.length,l=!1;for("boolean"==typeof s&&(l=s,s=arguments[1]||{},a=2),"object"==typeof s||x.isFunction(s)||(s={}),u===a&&(s=this,--a);u>a;a++)if(null!=(e=arguments[a]))for(t in e)n=s[t],r=e[t],s!==r&&(l&&r&&(x.isPlainObject(r)||(i=x.isArray(r)))?(i?(i=!1,o=n&&x.isArray(n)?n:[]):o=n&&x.isPlainObject(n)?n:{},s[t]=x.extend(l,o,r)):r!==undefined&&(s[t]=r));return s},x.extend({expando:"jQuery"+(f+Math.random()).replace(/\D/g,""),noConflict:function(t){return e.$===x&&(e.$=u),t&&e.jQuery===x&&(e.jQuery=a),x},isReady:!1,readyWait:1,holdReady:function(e){e?x.readyWait++:x.ready(!0)},ready:function(e){(e===!0?--x.readyWait:x.isReady)||(x.isReady=!0,e!==!0&&--x.readyWait>0||(n.resolveWith(o,[x]),x.fn.trigger&&x(o).trigger("ready").off("ready")))},isFunction:function(e){return"function"===x.type(e)},isArray:Array.isArray,isWindow:function(e){return null!=e&&e===e.window},isNumeric:function(e){return!isNaN(parseFloat(e))&&isFinite(e)},type:function(e){return null==e?e+"":"object"==typeof e||"function"==typeof e?l[m.call(e)]||"object":typeof e},isPlainObject:function(e){if("object"!==x.type(e)||e.nodeType||x.isWindow(e))return!1;try{if(e.constructor&&!y.call(e.constructor.prototype,"isPrototypeOf"))return!1}catch(t){return!1}return!0},isEmptyObject:function(e){var t;for(t in e)return!1;return!0},error:function(e){throw Error(e)},parseHTML:function(e,t,n){if(!e||"string"!=typeof e)return null;"boolean"==typeof t&&(n=t,t=!1),t=t||o;var r=C.exec(e),i=!n&&[];return r?[t.createElement(r[1])]:(r=x.buildFragment([e],t,i),i&&x(i).remove(),x.merge([],r.childNodes))},parseJSON:JSON.parse,parseXML:function(e){var t,n;if(!e||"string"!=typeof e)return null;try{n=new DOMParser,t=n.parseFromString(e,"text/xml")}catch(r){t=undefined}return(!t||t.getElementsByTagName("parsererror").length)&&x.error("Invalid XML: "+e),t},noop:function(){},globalEval:function(e){var t,n=eval;e=x.trim(e),e&&(1===e.indexOf("use strict")?(t=o.createElement("script"),t.text=e,o.head.appendChild(t).parentNode.removeChild(t)):n(e))},camelCase:function(e){return e.replace(k,"ms-").replace(N,E)},nodeName:function(e,t){return e.nodeName&&e.nodeName.toLowerCase()===t.toLowerCase()},each:function(e,t,n){var r,i=0,o=e.length,s=j(e);if(n){if(s){for(;o>i;i++)if(r=t.apply(e[i],n),r===!1)break}else for(i in e)if(r=t.apply(e[i],n),r===!1)break}else if(s){for(;o>i;i++)if(r=t.call(e[i],i,e[i]),r===!1)break}else for(i in e)if(r=t.call(e[i],i,e[i]),r===!1)break;return e},trim:function(e){return null==e?"":v.call(e)},makeArray:function(e,t){var n=t||[];return null!=e&&(j(Object(e))?x.merge(n,"string"==typeof e?[e]:e):h.call(n,e)),n},inArray:function(e,t,n){return null==t?-1:g.call(t,e,n)},merge:function(e,t){var n=t.length,r=e.length,i=0;if("number"==typeof n)for(;n>i;i++)e[r++]=t[i];else while(t[i]!==undefined)e[r++]=t[i++];return e.length=r,e},grep:function(e,t,n){var r,i=[],o=0,s=e.length;for(n=!!n;s>o;o++)r=!!t(e[o],o),n!==r&&i.push(e[o]);return i},map:function(e,t,n){var r,i=0,o=e.length,s=j(e),a=[];if(s)for(;o>i;i++)r=t(e[i],i,n),null!=r&&(a[a.length]=r);else for(i in e)r=t(e[i],i,n),null!=r&&(a[a.length]=r);return p.apply([],a)},guid:1,proxy:function(e,t){var n,r,i;return"string"==typeof t&&(n=e[t],t=e,e=n),x.isFunction(e)?(r=d.call(arguments,2),i=function(){return e.apply(t||this,r.concat(d.call(arguments)))},i.guid=e.guid=e.guid||x.guid++,i):undefined},access:function(e,t,n,r,i,o,s){var a=0,u=e.length,l=null==n;if("object"===x.type(n)){i=!0;for(a in n)x.access(e,t,a,n[a],!0,o,s)}else if(r!==undefined&&(i=!0,x.isFunction(r)||(s=!0),l&&(s?(t.call(e,r),t=null):(l=t,t=function(e,t,n){return l.call(x(e),n)})),t))for(;u>a;a++)t(e[a],n,s?r:r.call(e[a],a,t(e[a],n)));return i?e:l?t.call(e):u?t(e[0],n):o},now:Date.now,swap:function(e,t,n,r){var i,o,s={};for(o in t)s[o]=e.style[o],e.style[o]=t[o];i=n.apply(e,r||[]);for(o in t)e.style[o]=s[o];return i}}),x.ready.promise=function(t){return n||(n=x.Deferred(),"complete"===o.readyState?setTimeout(x.ready):(o.addEventListener("DOMContentLoaded",S,!1),e.addEventListener("load",S,!1))),n.promise(t)},x.each("Boolean Number String Function Array Date RegExp Object Error".split(" "),function(e,t){l["[object "+t+"]"]=t.toLowerCase()});function j(e){var t=e.length,n=x.type(e);return x.isWindow(e)?!1:1===e.nodeType&&t?!0:"array"===n||"function"!==n&&(0===t||"number"==typeof t&&t>0&&t-1 in e)}t=x(o),function(e,undefined){var t,n,r,i,o,s,a,u,l,c,f,p,h,d,g,m,y="sizzle"+-new Date,v=e.document,b={},w=0,T=0,C=ot(),k=ot(),N=ot(),E=!1,S=function(){return 0},j=typeof undefined,D=1<<31,A=[],L=A.pop,q=A.push,H=A.push,O=A.slice,F=A.indexOf||function(e){var t=0,n=this.length;for(;n>t;t++)if(this[t]===e)return t;return-1},P="checked|selected|async|autofocus|autoplay|controls|defer|disabled|hidden|ismap|loop|multiple|open|readonly|required|scoped",R="[\\x20\\t\\r\\n\\f]",M="(?:\\\\.|[\\w-]|[^\\x00-\\xa0])+",W=M.replace("w","w#"),$="\\["+R+"*("+M+")"+R+"*(?:([*^$|!~]?=)"+R+"*(?:(['\"])((?:\\\\.|[^\\\\])*?)\\3|("+W+")|)|)"+R+"*\\]",B=":("+M+")(?:\\(((['\"])((?:\\\\.|[^\\\\])*?)\\3|((?:\\\\.|[^\\\\()[\\]]|"+$.replace(3,8)+")*)|.*)\\)|)",I=RegExp("^"+R+"+|((?:^|[^\\\\])(?:\\\\.)*)"+R+"+$","g"),z=RegExp("^"+R+"*,"+R+"*"),_=RegExp("^"+R+"*([>+~]|"+R+")"+R+"*"),X=RegExp(R+"*[+~]"),U=RegExp("="+R+"*([^\\]'\"]*)"+R+"*\\]","g"),Y=RegExp(B),V=RegExp("^"+W+"$"),G={ID:RegExp("^#("+M+")"),CLASS:RegExp("^\\.("+M+")"),TAG:RegExp("^("+M.replace("w","w*")+")"),ATTR:RegExp("^"+$),PSEUDO:RegExp("^"+B),CHILD:RegExp("^:(only|first|last|nth|nth-last)-(child|of-type)(?:\\("+R+"*(even|odd|(([+-]|)(\\d*)n|)"+R+"*(?:([+-]|)"+R+"*(\\d+)|))"+R+"*\\)|)","i"),"boolean":RegExp("^(?:"+P+")$","i"),needsContext:RegExp("^"+R+"*[>+~]|:(even|odd|eq|gt|lt|nth|first|last)(?:\\("+R+"*((?:-\\d)?\\d*)"+R+"*\\)|)(?=[^-]|$)","i")},J=/^[^{]+\{\s*\[native \w/,Q=/^(?:#([\w-]+)|(\w+)|\.([\w-]+))$/,K=/^(?:input|select|textarea|button)$/i,Z=/^h\d$/i,et=/'|\\/g,tt=/\\([\da-fA-F]{1,6}[\x20\t\r\n\f]?|.)/g,nt=function(e,t){var n="0x"+t-65536;return n!==n?t:0>n?String.fromCharCode(n+65536):String.fromCharCode(55296|n>>10,56320|1023&n)};try{H.apply(A=O.call(v.childNodes),v.childNodes),A[v.childNodes.length].nodeType}catch(rt){H={apply:A.length?function(e,t){q.apply(e,O.call(t))}:function(e,t){var n=e.length,r=0;while(e[n++]=t[r++]);e.length=n-1}}}function it(e){return J.test(e+"")}function ot(){var e,t=[];return e=function(n,i){return t.push(n+=" ")>r.cacheLength&&delete e[t.shift()],e[n]=i}}function st(e){return e[y]=!0,e}function at(e){var t=c.createElement("div");try{return!!e(t)}catch(n){return!1}finally{t.parentNode&&t.parentNode.removeChild(t),t=null}}function ut(e,t,n,r){var i,o,s,a,u,f,d,g,x,w;if((t?t.ownerDocument||t:v)!==c&&l(t),t=t||c,n=n||[],!e||"string"!=typeof e)return n;if(1!==(a=t.nodeType)&&9!==a)return[];if(p&&!r){if(i=Q.exec(e))if(s=i[1]){if(9===a){if(o=t.getElementById(s),!o||!o.parentNode)return n;if(o.id===s)return n.push(o),n}else if(t.ownerDocument&&(o=t.ownerDocument.getElementById(s))&&m(t,o)&&o.id===s)return n.push(o),n}else{if(i[2])return H.apply(n,t.getElementsByTagName(e)),n;if((s=i[3])&&b.getElementsByClassName&&t.getElementsByClassName)return H.apply(n,t.getElementsByClassName(s)),n}if(b.qsa&&(!h||!h.test(e))){if(g=d=y,x=t,w=9===a&&e,1===a&&"object"!==t.nodeName.toLowerCase()){f=gt(e),(d=t.getAttribute("id"))?g=d.replace(et,"\\$&"):t.setAttribute("id",g),g="[id='"+g+"'] ",u=f.length;while(u--)f[u]=g+mt(f[u]);x=X.test(e)&&t.parentNode||t,w=f.join(",")}if(w)try{return H.apply(n,x.querySelectorAll(w)),n}catch(T){}finally{d||t.removeAttribute("id")}}}return kt(e.replace(I,"$1"),t,n,r)}o=ut.isXML=function(e){var t=e&&(e.ownerDocument||e).documentElement;return t?"HTML"!==t.nodeName:!1},l=ut.setDocument=function(e){var t=e?e.ownerDocument||e:v;return t!==c&&9===t.nodeType&&t.documentElement?(c=t,f=t.documentElement,p=!o(t),b.getElementsByTagName=at(function(e){return e.appendChild(t.createComment("")),!e.getElementsByTagName("*").length}),b.attributes=at(function(e){return e.className="i",!e.getAttribute("className")}),b.getElementsByClassName=at(function(e){return e.innerHTML="<div class='a'></div><div class='a i'></div>",e.firstChild.className="i",2===e.getElementsByClassName("i").length}),b.sortDetached=at(function(e){return 1&e.compareDocumentPosition(c.createElement("div"))}),b.getById=at(function(e){return f.appendChild(e).id=y,!t.getElementsByName||!t.getElementsByName(y).length}),b.getById?(r.find.ID=function(e,t){if(typeof t.getElementById!==j&&p){var n=t.getElementById(e);return n&&n.parentNode?[n]:[]}},r.filter.ID=function(e){var t=e.replace(tt,nt);return function(e){return e.getAttribute("id")===t}}):(r.find.ID=function(e,t){if(typeof t.getElementById!==j&&p){var n=t.getElementById(e);return n?n.id===e||typeof n.getAttributeNode!==j&&n.getAttributeNode("id").value===e?[n]:undefined:[]}},r.filter.ID=function(e){var t=e.replace(tt,nt);return function(e){var n=typeof e.getAttributeNode!==j&&e.getAttributeNode("id");return n&&n.value===t}}),r.find.TAG=b.getElementsByTagName?function(e,t){return typeof t.getElementsByTagName!==j?t.getElementsByTagName(e):undefined}:function(e,t){var n,r=[],i=0,o=t.getElementsByTagName(e);if("*"===e){while(n=o[i++])1===n.nodeType&&r.push(n);return r}return o},r.find.CLASS=b.getElementsByClassName&&function(e,t){return typeof t.getElementsByClassName!==j&&p?t.getElementsByClassName(e):undefined},d=[],h=[],(b.qsa=it(t.querySelectorAll))&&(at(function(e){e.innerHTML="<select><option selected=''></option></select>",e.querySelectorAll("[selected]").length||h.push("\\["+R+"*(?:value|"+P+")"),e.querySelectorAll(":checked").length||h.push(":checked")}),at(function(e){var t=c.createElement("input");t.setAttribute("type","hidden"),e.appendChild(t).setAttribute("t",""),e.querySelectorAll("[t^='']").length&&h.push("[*^$]="+R+"*(?:''|\"\")"),e.querySelectorAll(":enabled").length||h.push(":enabled",":disabled"),e.querySelectorAll("*,:x"),h.push(",.*:")})),(b.matchesSelector=it(g=f.webkitMatchesSelector||f.mozMatchesSelector||f.oMatchesSelector||f.msMatchesSelector))&&at(function(e){b.disconnectedMatch=g.call(e,"div"),g.call(e,"[s!='']:x"),d.push("!=",B)}),h=h.length&&RegExp(h.join("|")),d=d.length&&RegExp(d.join("|")),m=it(f.contains)||f.compareDocumentPosition?function(e,t){var n=9===e.nodeType?e.documentElement:e,r=t&&t.parentNode;return e===r||!(!r||1!==r.nodeType||!(n.contains?n.contains(r):e.compareDocumentPosition&&16&e.compareDocumentPosition(r)))}:function(e,t){if(t)while(t=t.parentNode)if(t===e)return!0;return!1},S=f.compareDocumentPosition?function(e,n){if(e===n)return E=!0,0;var r=n.compareDocumentPosition&&e.compareDocumentPosition&&e.compareDocumentPosition(n);return r?1&r||!b.sortDetached&&n.compareDocumentPosition(e)===r?e===t||m(v,e)?-1:n===t||m(v,n)?1:u?F.call(u,e)-F.call(u,n):0:4&r?-1:1:e.compareDocumentPosition?-1:1}:function(e,n){var r,i=0,o=e.parentNode,s=n.parentNode,a=[e],l=[n];if(e===n)return E=!0,0;if(!o||!s)return e===t?-1:n===t?1:o?-1:s?1:u?F.call(u,e)-F.call(u,n):0;if(o===s)return lt(e,n);r=e;while(r=r.parentNode)a.unshift(r);r=n;while(r=r.parentNode)l.unshift(r);while(a[i]===l[i])i++;return i?lt(a[i],l[i]):a[i]===v?-1:l[i]===v?1:0},c):c},ut.matches=function(e,t){return ut(e,null,null,t)},ut.matchesSelector=function(e,t){if((e.ownerDocument||e)!==c&&l(e),t=t.replace(U,"='$1']"),!(!b.matchesSelector||!p||d&&d.test(t)||h&&h.test(t)))try{var n=g.call(e,t);if(n||b.disconnectedMatch||e.document&&11!==e.document.nodeType)return n}catch(r){}return ut(t,c,null,[e]).length>0},ut.contains=function(e,t){return(e.ownerDocument||e)!==c&&l(e),m(e,t)},ut.attr=function(e,t){(e.ownerDocument||e)!==c&&l(e);var n=r.attrHandle[t.toLowerCase()],i=n&&n(e,t,!p);return i===undefined?b.attributes||!p?e.getAttribute(t):(i=e.getAttributeNode(t))&&i.specified?i.value:null:i},ut.error=function(e){throw Error("Syntax error, unrecognized expression: "+e)},ut.uniqueSort=function(e){var t,n=[],r=0,i=0;if(E=!b.detectDuplicates,u=!b.sortStable&&e.slice(0),e.sort(S),E){while(t=e[i++])t===e[i]&&(r=n.push(i));while(r--)e.splice(n[r],1)}return e};function lt(e,t){var n=t&&e,r=n&&(~t.sourceIndex||D)-(~e.sourceIndex||D);if(r)return r;if(n)while(n=n.nextSibling)if(n===t)return-1;return e?1:-1}function ct(e,t,n){var r;return n?undefined:(r=e.getAttributeNode(t))&&r.specified?r.value:e[t]===!0?t.toLowerCase():null}function ft(e,t,n){var r;return n?undefined:r=e.getAttribute(t,"type"===t.toLowerCase()?1:2)}function pt(e){return function(t){var n=t.nodeName.toLowerCase();return"input"===n&&t.type===e}}function ht(e){return function(t){var n=t.nodeName.toLowerCase();return("input"===n||"button"===n)&&t.type===e}}function dt(e){return st(function(t){return t=+t,st(function(n,r){var i,o=e([],n.length,t),s=o.length;while(s--)n[i=o[s]]&&(n[i]=!(r[i]=n[i]))})})}i=ut.getText=function(e){var t,n="",r=0,o=e.nodeType;if(o){if(1===o||9===o||11===o){if("string"==typeof e.textContent)return e.textContent;for(e=e.firstChild;e;e=e.nextSibling)n+=i(e)}else if(3===o||4===o)return e.nodeValue}else for(;t=e[r];r++)n+=i(t);return n},r=ut.selectors={cacheLength:50,createPseudo:st,match:G,attrHandle:{},find:{},relative:{">":{dir:"parentNode",first:!0}," ":{dir:"parentNode"},"+":{dir:"previousSibling",first:!0},"~":{dir:"previousSibling"}},preFilter:{ATTR:function(e){return e[1]=e[1].replace(tt,nt),e[3]=(e[4]||e[5]||"").replace(tt,nt),"~="===e[2]&&(e[3]=" "+e[3]+" "),e.slice(0,4)},CHILD:function(e){return e[1]=e[1].toLowerCase(),"nth"===e[1].slice(0,3)?(e[3]||ut.error(e[0]),e[4]=+(e[4]?e[5]+(e[6]||1):2*("even"===e[3]||"odd"===e[3])),e[5]=+(e[7]+e[8]||"odd"===e[3])):e[3]&&ut.error(e[0]),e},PSEUDO:function(e){var t,n=!e[5]&&e[2];return G.CHILD.test(e[0])?null:(e[4]?e[2]=e[4]:n&&Y.test(n)&&(t=gt(n,!0))&&(t=n.indexOf(")",n.length-t)-n.length)&&(e[0]=e[0].slice(0,t),e[2]=n.slice(0,t)),e.slice(0,3))}},filter:{TAG:function(e){var t=e.replace(tt,nt).toLowerCase();return"*"===e?function(){return!0}:function(e){return e.nodeName&&e.nodeName.toLowerCase()===t}},CLASS:function(e){var t=C[e+" "];return t||(t=RegExp("(^|"+R+")"+e+"("+R+"|$)"))&&C(e,function(e){return t.test("string"==typeof e.className&&e.className||typeof e.getAttribute!==j&&e.getAttribute("class")||"")})},ATTR:function(e,t,n){return function(r){var i=ut.attr(r,e);return null==i?"!="===t:t?(i+="","="===t?i===n:"!="===t?i!==n:"^="===t?n&&0===i.indexOf(n):"*="===t?n&&i.indexOf(n)>-1:"$="===t?n&&i.slice(-n.length)===n:"~="===t?(" "+i+" ").indexOf(n)>-1:"|="===t?i===n||i.slice(0,n.length+1)===n+"-":!1):!0}},CHILD:function(e,t,n,r,i){var o="nth"!==e.slice(0,3),s="last"!==e.slice(-4),a="of-type"===t;return 1===r&&0===i?function(e){return!!e.parentNode}:function(t,n,u){var l,c,f,p,h,d,g=o!==s?"nextSibling":"previousSibling",m=t.parentNode,v=a&&t.nodeName.toLowerCase(),x=!u&&!a;if(m){if(o){while(g){f=t;while(f=f[g])if(a?f.nodeName.toLowerCase()===v:1===f.nodeType)return!1;d=g="only"===e&&!d&&"nextSibling"}return!0}if(d=[s?m.firstChild:m.lastChild],s&&x){c=m[y]||(m[y]={}),l=c[e]||[],h=l[0]===w&&l[1],p=l[0]===w&&l[2],f=h&&m.childNodes[h];while(f=++h&&f&&f[g]||(p=h=0)||d.pop())if(1===f.nodeType&&++p&&f===t){c[e]=[w,h,p];break}}else if(x&&(l=(t[y]||(t[y]={}))[e])&&l[0]===w)p=l[1];else while(f=++h&&f&&f[g]||(p=h=0)||d.pop())if((a?f.nodeName.toLowerCase()===v:1===f.nodeType)&&++p&&(x&&((f[y]||(f[y]={}))[e]=[w,p]),f===t))break;return p-=i,p===r||0===p%r&&p/r>=0}}},PSEUDO:function(e,t){var n,i=r.pseudos[e]||r.setFilters[e.toLowerCase()]||ut.error("unsupported pseudo: "+e);return i[y]?i(t):i.length>1?(n=[e,e,"",t],r.setFilters.hasOwnProperty(e.toLowerCase())?st(function(e,n){var r,o=i(e,t),s=o.length;while(s--)r=F.call(e,o[s]),e[r]=!(n[r]=o[s])}):function(e){return i(e,0,n)}):i}},pseudos:{not:st(function(e){var t=[],n=[],r=s(e.replace(I,"$1"));return r[y]?st(function(e,t,n,i){var o,s=r(e,null,i,[]),a=e.length;while(a--)(o=s[a])&&(e[a]=!(t[a]=o))}):function(e,i,o){return t[0]=e,r(t,null,o,n),!n.pop()}}),has:st(function(e){return function(t){return ut(e,t).length>0}}),contains:st(function(e){return function(t){return(t.textContent||t.innerText||i(t)).indexOf(e)>-1}}),lang:st(function(e){return V.test(e||"")||ut.error("unsupported lang: "+e),e=e.replace(tt,nt).toLowerCase(),function(t){var n;do if(n=p?t.lang:t.getAttribute("xml:lang")||t.getAttribute("lang"))return n=n.toLowerCase(),n===e||0===n.indexOf(e+"-");while((t=t.parentNode)&&1===t.nodeType);return!1}}),target:function(t){var n=e.location&&e.location.hash;return n&&n.slice(1)===t.id},root:function(e){return e===f},focus:function(e){return e===c.activeElement&&(!c.hasFocus||c.hasFocus())&&!!(e.type||e.href||~e.tabIndex)},enabled:function(e){return e.disabled===!1},disabled:function(e){return e.disabled===!0},checked:function(e){var t=e.nodeName.toLowerCase();return"input"===t&&!!e.checked||"option"===t&&!!e.selected},selected:function(e){return e.parentNode&&e.parentNode.selectedIndex,e.selected===!0},empty:function(e){for(e=e.firstChild;e;e=e.nextSibling)if(e.nodeName>"@"||3===e.nodeType||4===e.nodeType)return!1;return!0},parent:function(e){return!r.pseudos.empty(e)},header:function(e){return Z.test(e.nodeName)},input:function(e){return K.test(e.nodeName)},button:function(e){var t=e.nodeName.toLowerCase();return"input"===t&&"button"===e.type||"button"===t},text:function(e){var t;return"input"===e.nodeName.toLowerCase()&&"text"===e.type&&(null==(t=e.getAttribute("type"))||t.toLowerCase()===e.type)},first:dt(function(){return[0]}),last:dt(function(e,t){return[t-1]}),eq:dt(function(e,t,n){return[0>n?n+t:n]}),even:dt(function(e,t){var n=0;for(;t>n;n+=2)e.push(n);return e}),odd:dt(function(e,t){var n=1;for(;t>n;n+=2)e.push(n);return e}),lt:dt(function(e,t,n){var r=0>n?n+t:n;for(;--r>=0;)e.push(r);return e}),gt:dt(function(e,t,n){var r=0>n?n+t:n;for(;t>++r;)e.push(r);return e})}};for(t in{radio:!0,checkbox:!0,file:!0,password:!0,image:!0})r.pseudos[t]=pt(t);for(t in{submit:!0,reset:!0})r.pseudos[t]=ht(t);function gt(e,t){var n,i,o,s,a,u,l,c=k[e+" "];if(c)return t?0:c.slice(0);a=e,u=[],l=r.preFilter;while(a){(!n||(i=z.exec(a)))&&(i&&(a=a.slice(i[0].length)||a),u.push(o=[])),n=!1,(i=_.exec(a))&&(n=i.shift(),o.push({value:n,type:i[0].replace(I," ")}),a=a.slice(n.length));for(s in r.filter)!(i=G[s].exec(a))||l[s]&&!(i=l[s](i))||(n=i.shift(),o.push({value:n,type:s,matches:i}),a=a.slice(n.length));if(!n)break}return t?a.length:a?ut.error(e):k(e,u).slice(0)}function mt(e){var t=0,n=e.length,r="";for(;n>t;t++)r+=e[t].value;return r}function yt(e,t,r){var i=t.dir,o=r&&"parentNode"===i,s=T++;return t.first?function(t,n,r){while(t=t[i])if(1===t.nodeType||o)return e(t,n,r)}:function(t,r,a){var u,l,c,f=w+" "+s;if(a){while(t=t[i])if((1===t.nodeType||o)&&e(t,r,a))return!0}else while(t=t[i])if(1===t.nodeType||o)if(c=t[y]||(t[y]={}),(l=c[i])&&l[0]===f){if((u=l[1])===!0||u===n)return u===!0}else if(l=c[i]=[f],l[1]=e(t,r,a)||n,l[1]===!0)return!0}}function vt(e){return e.length>1?function(t,n,r){var i=e.length;while(i--)if(!e[i](t,n,r))return!1;return!0}:e[0]}function xt(e,t,n,r,i){var o,s=[],a=0,u=e.length,l=null!=t;for(;u>a;a++)(o=e[a])&&(!n||n(o,r,i))&&(s.push(o),l&&t.push(a));return s}function bt(e,t,n,r,i,o){return r&&!r[y]&&(r=bt(r)),i&&!i[y]&&(i=bt(i,o)),st(function(o,s,a,u){var l,c,f,p=[],h=[],d=s.length,g=o||Ct(t||"*",a.nodeType?[a]:a,[]),m=!e||!o&&t?g:xt(g,p,e,a,u),y=n?i||(o?e:d||r)?[]:s:m;if(n&&n(m,y,a,u),r){l=xt(y,h),r(l,[],a,u),c=l.length;while(c--)(f=l[c])&&(y[h[c]]=!(m[h[c]]=f))}if(o){if(i||e){if(i){l=[],c=y.length;while(c--)(f=y[c])&&l.push(m[c]=f);i(null,y=[],l,u)}c=y.length;while(c--)(f=y[c])&&(l=i?F.call(o,f):p[c])>-1&&(o[l]=!(s[l]=f))}}else y=xt(y===s?y.splice(d,y.length):y),i?i(null,s,y,u):H.apply(s,y)})}function wt(e){var t,n,i,o=e.length,s=r.relative[e[0].type],u=s||r.relative[" "],l=s?1:0,c=yt(function(e){return e===t},u,!0),f=yt(function(e){return F.call(t,e)>-1},u,!0),p=[function(e,n,r){return!s&&(r||n!==a)||((t=n).nodeType?c(e,n,r):f(e,n,r))}];for(;o>l;l++)if(n=r.relative[e[l].type])p=[yt(vt(p),n)];else{if(n=r.filter[e[l].type].apply(null,e[l].matches),n[y]){for(i=++l;o>i;i++)if(r.relative[e[i].type])break;return bt(l>1&&vt(p),l>1&&mt(e.slice(0,l-1)).replace(I,"$1"),n,i>l&&wt(e.slice(l,i)),o>i&&wt(e=e.slice(i)),o>i&&mt(e))}p.push(n)}return vt(p)}function Tt(e,t){var i=0,o=t.length>0,s=e.length>0,u=function(u,l,f,p,h){var d,g,m,y=[],v=0,x="0",b=u&&[],T=null!=h,C=a,k=u||s&&r.find.TAG("*",h&&l.parentNode||l),N=w+=null==C?1:Math.random()||.1;for(T&&(a=l!==c&&l,n=i);null!=(d=k[x]);x++){if(s&&d){g=0;while(m=e[g++])if(m(d,l,f)){p.push(d);break}T&&(w=N,n=++i)}o&&((d=!m&&d)&&v--,u&&b.push(d))}if(v+=x,o&&x!==v){g=0;while(m=t[g++])m(b,y,l,f);if(u){if(v>0)while(x--)b[x]||y[x]||(y[x]=L.call(p));y=xt(y)}H.apply(p,y),T&&!u&&y.length>0&&v+t.length>1&&ut.uniqueSort(p)}return T&&(w=N,a=C),b};return o?st(u):u}s=ut.compile=function(e,t){var n,r=[],i=[],o=N[e+" "];if(!o){t||(t=gt(e)),n=t.length;while(n--)o=wt(t[n]),o[y]?r.push(o):i.push(o);o=N(e,Tt(i,r))}return o};function Ct(e,t,n){var r=0,i=t.length;for(;i>r;r++)ut(e,t[r],n);return n}function kt(e,t,n,i){var o,a,u,l,c,f=gt(e);if(!i&&1===f.length){if(a=f[0]=f[0].slice(0),a.length>2&&"ID"===(u=a[0]).type&&9===t.nodeType&&p&&r.relative[a[1].type]){if(t=(r.find.ID(u.matches[0].replace(tt,nt),t)||[])[0],!t)return n;e=e.slice(a.shift().value.length)}o=G.needsContext.test(e)?0:a.length;while(o--){if(u=a[o],r.relative[l=u.type])break;if((c=r.find[l])&&(i=c(u.matches[0].replace(tt,nt),X.test(a[0].type)&&t.parentNode||t))){if(a.splice(o,1),e=i.length&&mt(a),!e)return H.apply(n,i),n;break}}}return s(e,f)(i,t,!p,n,X.test(e)),n}r.pseudos.nth=r.pseudos.eq;function Nt(){}Nt.prototype=r.filters=r.pseudos,r.setFilters=new Nt,b.sortStable=y.split("").sort(S).join("")===y,l(),[0,0].sort(S),b.detectDuplicates=E,at(function(e){if(e.innerHTML="<a href='#'></a>","#"!==e.firstChild.getAttribute("href")){var t="type|href|height|width".split("|"),n=t.length;while(n--)r.attrHandle[t[n]]=ft}}),at(function(e){if(null!=e.getAttribute("disabled")){var t=P.split("|"),n=t.length;while(n--)r.attrHandle[t[n]]=ct}}),x.find=ut,x.expr=ut.selectors,x.expr[":"]=x.expr.pseudos,x.unique=ut.uniqueSort,x.text=ut.getText,x.isXMLDoc=ut.isXML,x.contains=ut.contains}(e);var D={};function A(e){var t=D[e]={};return x.each(e.match(w)||[],function(e,n){t[n]=!0}),t}x.Callbacks=function(e){e="string"==typeof e?D[e]||A(e):x.extend({},e);var t,n,r,i,o,s,a=[],u=!e.once&&[],l=function(f){for(t=e.memory&&f,n=!0,s=i||0,i=0,o=a.length,r=!0;a&&o>s;s++)if(a[s].apply(f[0],f[1])===!1&&e.stopOnFalse){t=!1;break}r=!1,a&&(u?u.length&&l(u.shift()):t?a=[]:c.disable())},c={add:function(){if(a){var n=a.length;(function s(t){x.each(t,function(t,n){var r=x.type(n);"function"===r?e.unique&&c.has(n)||a.push(n):n&&n.length&&"string"!==r&&s(n)})})(arguments),r?o=a.length:t&&(i=n,l(t))}return this},remove:function(){return a&&x.each(arguments,function(e,t){var n;while((n=x.inArray(t,a,n))>-1)a.splice(n,1),r&&(o>=n&&o--,s>=n&&s--)}),this},has:function(e){return e?x.inArray(e,a)>-1:!(!a||!a.length)},empty:function(){return a=[],o=0,this},disable:function(){return a=u=t=undefined,this},disabled:function(){return!a},lock:function(){return u=undefined,t||c.disable(),this},locked:function(){return!u},fireWith:function(e,t){return t=t||[],t=[e,t.slice?t.slice():t],!a||n&&!u||(r?u.push(t):l(t)),this},fire:function(){return c.fireWith(this,arguments),this},fired:function(){return!!n}};return c},x.extend({Deferred:function(e){var t=[["resolve","done",x.Callbacks("once memory"),"resolved"],["reject","fail",x.Callbacks("once memory"),"rejected"],["notify","progress",x.Callbacks("memory")]],n="pending",r={state:function(){return n},always:function(){return i.done(arguments).fail(arguments),this},then:function(){var e=arguments;return x.Deferred(function(n){x.each(t,function(t,o){var s=o[0],a=x.isFunction(e[t])&&e[t];i[o[1]](function(){var e=a&&a.apply(this,arguments);e&&x.isFunction(e.promise)?e.promise().done(n.resolve).fail(n.reject).progress(n.notify):n[s+"With"](this===r?n.promise():this,a?[e]:arguments)})}),e=null}).promise()},promise:function(e){return null!=e?x.extend(e,r):r}},i={};return r.pipe=r.then,x.each(t,function(e,o){var s=o[2],a=o[3];r[o[1]]=s.add,a&&s.add(function(){n=a},t[1^e][2].disable,t[2][2].lock),i[o[0]]=function(){return i[o[0]+"With"](this===i?r:this,arguments),this},i[o[0]+"With"]=s.fireWith}),r.promise(i),e&&e.call(i,i),i},when:function(e){var t=0,n=d.call(arguments),r=n.length,i=1!==r||e&&x.isFunction(e.promise)?r:0,o=1===i?e:x.Deferred(),s=function(e,t,n){return function(r){t[e]=this,n[e]=arguments.length>1?d.call(arguments):r,n===a?o.notifyWith(t,n):--i||o.resolveWith(t,n)}},a,u,l;if(r>1)for(a=Array(r),u=Array(r),l=Array(r);r>t;t++)n[t]&&x.isFunction(n[t].promise)?n[t].promise().done(s(t,l,n)).fail(o.reject).progress(s(t,u,a)):--i;return i||o.resolveWith(l,n),o.promise()}}),x.support=function(t){var n=o.createElement("input"),r=o.createDocumentFragment(),i=o.createElement("div"),s=o.createElement("select"),a=s.appendChild(o.createElement("option"));return n.type?(n.type="checkbox",t.checkOn=""!==n.value,t.optSelected=a.selected,t.reliableMarginRight=!0,t.boxSizingReliable=!0,t.pixelPosition=!1,n.checked=!0,t.noCloneChecked=n.cloneNode(!0).checked,s.disabled=!0,t.optDisabled=!a.disabled,n=o.createElement("input"),n.value="t",n.type="radio",t.radioValue="t"===n.value,n.setAttribute("checked","t"),n.setAttribute("name","t"),r.appendChild(n),t.checkClone=r.cloneNode(!0).cloneNode(!0).lastChild.checked,t.focusinBubbles="onfocusin"in e,i.style.backgroundClip="content-box",i.cloneNode(!0).style.backgroundClip="",t.clearCloneStyle="content-box"===i.style.backgroundClip,x(function(){var n,r,s="padding:0;margin:0;border:0;display:block;-webkit-box-sizing:content-box;-moz-box-sizing:content-box;box-sizing:content-box",a=o.getElementsByTagName("body")[0];a&&(n=o.createElement("div"),n.style.cssText="border:0;width:0;height:0;position:absolute;top:0;left:-9999px;margin-top:1px",a.appendChild(n).appendChild(i),i.innerHTML="",i.style.cssText="-webkit-box-sizing:border-box;-moz-box-sizing:border-box;box-sizing:border-box;padding:1px;border:1px;display:block;width:4px;margin-top:1%;position:absolute;top:1%",x.swap(a,null!=a.style.zoom?{zoom:1}:{},function(){t.boxSizing=4===i.offsetWidth}),e.getComputedStyle&&(t.pixelPosition="1%"!==(e.getComputedStyle(i,null)||{}).top,t.boxSizingReliable="4px"===(e.getComputedStyle(i,null)||{width:"4px"}).width,r=i.appendChild(o.createElement("div")),r.style.cssText=i.style.cssText=s,r.style.marginRight=r.style.width="0",i.style.width="1px",t.reliableMarginRight=!parseFloat((e.getComputedStyle(r,null)||{}).marginRight)),a.removeChild(n))}),t):t}({});var L,q,H=/(?:\{[\s\S]*\}|\[[\s\S]*\])$/,O=/([A-Z])/g;function F(){Object.defineProperty(this.cache={},0,{get:function(){return{}}}),this.expando=x.expando+Math.random()}F.uid=1,F.accepts=function(e){return e.nodeType?1===e.nodeType||9===e.nodeType:!0},F.prototype={key:function(e){if(!F.accepts(e))return 0;var t={},n=e[this.expando];if(!n){n=F.uid++;try{t[this.expando]={value:n},Object.defineProperties(e,t)}catch(r){t[this.expando]=n,x.extend(e,t)}}return this.cache[n]||(this.cache[n]={}),n},set:function(e,t,n){var r,i=this.key(e),o=this.cache[i];if("string"==typeof t)o[t]=n;else if(x.isEmptyObject(o))this.cache[i]=t;else for(r in t)o[r]=t[r]},get:function(e,t){var n=this.cache[this.key(e)];return t===undefined?n:n[t]},access:function(e,t,n){return t===undefined||t&&"string"==typeof t&&n===undefined?this.get(e,t):(this.set(e,t,n),n!==undefined?n:t)},remove:function(e,t){var n,r,i=this.key(e),o=this.cache[i];if(t===undefined)this.cache[i]={};else{x.isArray(t)?r=t.concat(t.map(x.camelCase)):t in o?r=[t]:(r=x.camelCase(t),r=r in o?[r]:r.match(w)||[]),n=r.length;while(n--)delete o[r[n]]}},hasData:function(e){return!x.isEmptyObject(this.cache[e[this.expando]]||{})},discard:function(e){delete this.cache[this.key(e)]}},L=new F,q=new F,x.extend({acceptData:F.accepts,hasData:function(e){return L.hasData(e)||q.hasData(e)},data:function(e,t,n){return L.access(e,t,n)},removeData:function(e,t){L.remove(e,t)},_data:function(e,t,n){return q.access(e,t,n)},_removeData:function(e,t){q.remove(e,t)}}),x.fn.extend({data:function(e,t){var n,r,i=this[0],o=0,s=null;if(e===undefined){if(this.length&&(s=L.get(i),1===i.nodeType&&!q.get(i,"hasDataAttrs"))){for(n=i.attributes;n.length>o;o++)r=n[o].name,0===r.indexOf("data-")&&(r=x.camelCase(r.substring(5)),P(i,r,s[r]));q.set(i,"hasDataAttrs",!0)}return s}return"object"==typeof e?this.each(function(){L.set(this,e)}):x.access(this,function(t){var n,r=x.camelCase(e);if(i&&t===undefined){if(n=L.get(i,e),n!==undefined)return n;if(n=L.get(i,r),n!==undefined)return n;if(n=P(i,r,undefined),n!==undefined)return n}else this.each(function(){var n=L.get(this,r);L.set(this,r,t),-1!==e.indexOf("-")&&n!==undefined&&L.set(this,e,t)})},null,t,arguments.length>1,null,!0)},removeData:function(e){return this.each(function(){L.remove(this,e)})}});function P(e,t,n){var r;if(n===undefined&&1===e.nodeType)if(r="data-"+t.replace(O,"-$1").toLowerCase(),n=e.getAttribute(r),"string"==typeof n){try{n="true"===n?!0:"false"===n?!1:"null"===n?null:+n+""===n?+n:H.test(n)?JSON.parse(n):n}catch(i){}L.set(e,t,n)}else n=undefined;return n}x.extend({queue:function(e,t,n){var r;return e?(t=(t||"fx")+"queue",r=q.get(e,t),n&&(!r||x.isArray(n)?r=q.access(e,t,x.makeArray(n)):r.push(n)),r||[]):undefined},dequeue:function(e,t){t=t||"fx";var n=x.queue(e,t),r=n.length,i=n.shift(),o=x._queueHooks(e,t),s=function(){x.dequeue(e,t)};"inprogress"===i&&(i=n.shift(),r--),o.cur=i,i&&("fx"===t&&n.unshift("inprogress"),delete o.stop,i.call(e,s,o)),!r&&o&&o.empty.fire()},_queueHooks:function(e,t){var n=t+"queueHooks";return q.get(e,n)||q.access(e,n,{empty:x.Callbacks("once memory").add(function(){q.remove(e,[t+"queue",n])})})}}),x.fn.extend({queue:function(e,t){var n=2;return"string"!=typeof e&&(t=e,e="fx",n--),n>arguments.length?x.queue(this[0],e):t===undefined?this:this.each(function(){var n=x.queue(this,e,t);
x._queueHooks(this,e),"fx"===e&&"inprogress"!==n[0]&&x.dequeue(this,e)})},dequeue:function(e){return this.each(function(){x.dequeue(this,e)})},delay:function(e,t){return e=x.fx?x.fx.speeds[e]||e:e,t=t||"fx",this.queue(t,function(t,n){var r=setTimeout(t,e);n.stop=function(){clearTimeout(r)}})},clearQueue:function(e){return this.queue(e||"fx",[])},promise:function(e,t){var n,r=1,i=x.Deferred(),o=this,s=this.length,a=function(){--r||i.resolveWith(o,[o])};"string"!=typeof e&&(t=e,e=undefined),e=e||"fx";while(s--)n=q.get(o[s],e+"queueHooks"),n&&n.empty&&(r++,n.empty.add(a));return a(),i.promise(t)}});var R,M,W=/[\t\r\n]/g,$=/\r/g,B=/^(?:input|select|textarea|button)$/i;x.fn.extend({attr:function(e,t){return x.access(this,x.attr,e,t,arguments.length>1)},removeAttr:function(e){return this.each(function(){x.removeAttr(this,e)})},prop:function(e,t){return x.access(this,x.prop,e,t,arguments.length>1)},removeProp:function(e){return this.each(function(){delete this[x.propFix[e]||e]})},addClass:function(e){var t,n,r,i,o,s=0,a=this.length,u="string"==typeof e&&e;if(x.isFunction(e))return this.each(function(t){x(this).addClass(e.call(this,t,this.className))});if(u)for(t=(e||"").match(w)||[];a>s;s++)if(n=this[s],r=1===n.nodeType&&(n.className?(" "+n.className+" ").replace(W," "):" ")){o=0;while(i=t[o++])0>r.indexOf(" "+i+" ")&&(r+=i+" ");n.className=x.trim(r)}return this},removeClass:function(e){var t,n,r,i,o,s=0,a=this.length,u=0===arguments.length||"string"==typeof e&&e;if(x.isFunction(e))return this.each(function(t){x(this).removeClass(e.call(this,t,this.className))});if(u)for(t=(e||"").match(w)||[];a>s;s++)if(n=this[s],r=1===n.nodeType&&(n.className?(" "+n.className+" ").replace(W," "):"")){o=0;while(i=t[o++])while(r.indexOf(" "+i+" ")>=0)r=r.replace(" "+i+" "," ");n.className=e?x.trim(r):""}return this},toggleClass:function(e,t){var n=typeof e,i="boolean"==typeof t;return x.isFunction(e)?this.each(function(n){x(this).toggleClass(e.call(this,n,this.className,t),t)}):this.each(function(){if("string"===n){var o,s=0,a=x(this),u=t,l=e.match(w)||[];while(o=l[s++])u=i?u:!a.hasClass(o),a[u?"addClass":"removeClass"](o)}else(n===r||"boolean"===n)&&(this.className&&q.set(this,"__className__",this.className),this.className=this.className||e===!1?"":q.get(this,"__className__")||"")})},hasClass:function(e){var t=" "+e+" ",n=0,r=this.length;for(;r>n;n++)if(1===this[n].nodeType&&(" "+this[n].className+" ").replace(W," ").indexOf(t)>=0)return!0;return!1},val:function(e){var t,n,r,i=this[0];{if(arguments.length)return r=x.isFunction(e),this.each(function(n){var i,o=x(this);1===this.nodeType&&(i=r?e.call(this,n,o.val()):e,null==i?i="":"number"==typeof i?i+="":x.isArray(i)&&(i=x.map(i,function(e){return null==e?"":e+""})),t=x.valHooks[this.type]||x.valHooks[this.nodeName.toLowerCase()],t&&"set"in t&&t.set(this,i,"value")!==undefined||(this.value=i))});if(i)return t=x.valHooks[i.type]||x.valHooks[i.nodeName.toLowerCase()],t&&"get"in t&&(n=t.get(i,"value"))!==undefined?n:(n=i.value,"string"==typeof n?n.replace($,""):null==n?"":n)}}}),x.extend({valHooks:{option:{get:function(e){var t=e.attributes.value;return!t||t.specified?e.value:e.text}},select:{get:function(e){var t,n,r=e.options,i=e.selectedIndex,o="select-one"===e.type||0>i,s=o?null:[],a=o?i+1:r.length,u=0>i?a:o?i:0;for(;a>u;u++)if(n=r[u],!(!n.selected&&u!==i||(x.support.optDisabled?n.disabled:null!==n.getAttribute("disabled"))||n.parentNode.disabled&&x.nodeName(n.parentNode,"optgroup"))){if(t=x(n).val(),o)return t;s.push(t)}return s},set:function(e,t){var n,r,i=e.options,o=x.makeArray(t),s=i.length;while(s--)r=i[s],(r.selected=x.inArray(x(r).val(),o)>=0)&&(n=!0);return n||(e.selectedIndex=-1),o}}},attr:function(e,t,n){var i,o,s=e.nodeType;if(e&&3!==s&&8!==s&&2!==s)return typeof e.getAttribute===r?x.prop(e,t,n):(1===s&&x.isXMLDoc(e)||(t=t.toLowerCase(),i=x.attrHooks[t]||(x.expr.match.boolean.test(t)?M:R)),n===undefined?i&&"get"in i&&null!==(o=i.get(e,t))?o:(o=x.find.attr(e,t),null==o?undefined:o):null!==n?i&&"set"in i&&(o=i.set(e,n,t))!==undefined?o:(e.setAttribute(t,n+""),n):(x.removeAttr(e,t),undefined))},removeAttr:function(e,t){var n,r,i=0,o=t&&t.match(w);if(o&&1===e.nodeType)while(n=o[i++])r=x.propFix[n]||n,x.expr.match.boolean.test(n)&&(e[r]=!1),e.removeAttribute(n)},attrHooks:{type:{set:function(e,t){if(!x.support.radioValue&&"radio"===t&&x.nodeName(e,"input")){var n=e.value;return e.setAttribute("type",t),n&&(e.value=n),t}}}},propFix:{"for":"htmlFor","class":"className"},prop:function(e,t,n){var r,i,o,s=e.nodeType;if(e&&3!==s&&8!==s&&2!==s)return o=1!==s||!x.isXMLDoc(e),o&&(t=x.propFix[t]||t,i=x.propHooks[t]),n!==undefined?i&&"set"in i&&(r=i.set(e,n,t))!==undefined?r:e[t]=n:i&&"get"in i&&null!==(r=i.get(e,t))?r:e[t]},propHooks:{tabIndex:{get:function(e){return e.hasAttribute("tabindex")||B.test(e.nodeName)||e.href?e.tabIndex:-1}}}}),M={set:function(e,t,n){return t===!1?x.removeAttr(e,n):e.setAttribute(n,n),n}},x.each(x.expr.match.boolean.source.match(/\w+/g),function(e,t){var n=x.expr.attrHandle[t]||x.find.attr;x.expr.attrHandle[t]=function(e,t,r){var i=x.expr.attrHandle[t],o=r?undefined:(x.expr.attrHandle[t]=undefined)!=n(e,t,r)?t.toLowerCase():null;return x.expr.attrHandle[t]=i,o}}),x.support.optSelected||(x.propHooks.selected={get:function(e){var t=e.parentNode;return t&&t.parentNode&&t.parentNode.selectedIndex,null}}),x.each(["tabIndex","readOnly","maxLength","cellSpacing","cellPadding","rowSpan","colSpan","useMap","frameBorder","contentEditable"],function(){x.propFix[this.toLowerCase()]=this}),x.each(["radio","checkbox"],function(){x.valHooks[this]={set:function(e,t){return x.isArray(t)?e.checked=x.inArray(x(e).val(),t)>=0:undefined}},x.support.checkOn||(x.valHooks[this].get=function(e){return null===e.getAttribute("value")?"on":e.value})});var I=/^key/,z=/^(?:mouse|contextmenu)|click/,_=/^(?:focusinfocus|focusoutblur)$/,X=/^([^.]*)(?:\.(.+)|)$/;function U(){return!0}function Y(){return!1}function V(){try{return o.activeElement}catch(e){}}x.event={global:{},add:function(e,t,n,i,o){var s,a,u,l,c,f,p,h,d,g,m,y=q.get(e);if(y){n.handler&&(s=n,n=s.handler,o=s.selector),n.guid||(n.guid=x.guid++),(l=y.events)||(l=y.events={}),(a=y.handle)||(a=y.handle=function(e){return typeof x===r||e&&x.event.triggered===e.type?undefined:x.event.dispatch.apply(a.elem,arguments)},a.elem=e),t=(t||"").match(w)||[""],c=t.length;while(c--)u=X.exec(t[c])||[],d=m=u[1],g=(u[2]||"").split(".").sort(),d&&(p=x.event.special[d]||{},d=(o?p.delegateType:p.bindType)||d,p=x.event.special[d]||{},f=x.extend({type:d,origType:m,data:i,handler:n,guid:n.guid,selector:o,needsContext:o&&x.expr.match.needsContext.test(o),namespace:g.join(".")},s),(h=l[d])||(h=l[d]=[],h.delegateCount=0,p.setup&&p.setup.call(e,i,g,a)!==!1||e.addEventListener&&e.addEventListener(d,a,!1)),p.add&&(p.add.call(e,f),f.handler.guid||(f.handler.guid=n.guid)),o?h.splice(h.delegateCount++,0,f):h.push(f),x.event.global[d]=!0);e=null}},remove:function(e,t,n,r,i){var o,s,a,u,l,c,f,p,h,d,g,m=q.hasData(e)&&q.get(e);if(m&&(u=m.events)){t=(t||"").match(w)||[""],l=t.length;while(l--)if(a=X.exec(t[l])||[],h=g=a[1],d=(a[2]||"").split(".").sort(),h){f=x.event.special[h]||{},h=(r?f.delegateType:f.bindType)||h,p=u[h]||[],a=a[2]&&RegExp("(^|\\.)"+d.join("\\.(?:.*\\.|)")+"(\\.|$)"),s=o=p.length;while(o--)c=p[o],!i&&g!==c.origType||n&&n.guid!==c.guid||a&&!a.test(c.namespace)||r&&r!==c.selector&&("**"!==r||!c.selector)||(p.splice(o,1),c.selector&&p.delegateCount--,f.remove&&f.remove.call(e,c));s&&!p.length&&(f.teardown&&f.teardown.call(e,d,m.handle)!==!1||x.removeEvent(e,h,m.handle),delete u[h])}else for(h in u)x.event.remove(e,h+t[l],n,r,!0);x.isEmptyObject(u)&&(delete m.handle,q.remove(e,"events"))}},trigger:function(t,n,r,i){var s,a,u,l,c,f,p,h=[r||o],d=y.call(t,"type")?t.type:t,g=y.call(t,"namespace")?t.namespace.split("."):[];if(a=u=r=r||o,3!==r.nodeType&&8!==r.nodeType&&!_.test(d+x.event.triggered)&&(d.indexOf(".")>=0&&(g=d.split("."),d=g.shift(),g.sort()),c=0>d.indexOf(":")&&"on"+d,t=t[x.expando]?t:new x.Event(d,"object"==typeof t&&t),t.isTrigger=i?2:3,t.namespace=g.join("."),t.namespace_re=t.namespace?RegExp("(^|\\.)"+g.join("\\.(?:.*\\.|)")+"(\\.|$)"):null,t.result=undefined,t.target||(t.target=r),n=null==n?[t]:x.makeArray(n,[t]),p=x.event.special[d]||{},i||!p.trigger||p.trigger.apply(r,n)!==!1)){if(!i&&!p.noBubble&&!x.isWindow(r)){for(l=p.delegateType||d,_.test(l+d)||(a=a.parentNode);a;a=a.parentNode)h.push(a),u=a;u===(r.ownerDocument||o)&&h.push(u.defaultView||u.parentWindow||e)}s=0;while((a=h[s++])&&!t.isPropagationStopped())t.type=s>1?l:p.bindType||d,f=(q.get(a,"events")||{})[t.type]&&q.get(a,"handle"),f&&f.apply(a,n),f=c&&a[c],f&&x.acceptData(a)&&f.apply&&f.apply(a,n)===!1&&t.preventDefault();return t.type=d,i||t.isDefaultPrevented()||p._default&&p._default.apply(h.pop(),n)!==!1||!x.acceptData(r)||c&&x.isFunction(r[d])&&!x.isWindow(r)&&(u=r[c],u&&(r[c]=null),x.event.triggered=d,r[d](),x.event.triggered=undefined,u&&(r[c]=u)),t.result}},dispatch:function(e){e=x.event.fix(e);var t,n,r,i,o,s=[],a=d.call(arguments),u=(q.get(this,"events")||{})[e.type]||[],l=x.event.special[e.type]||{};if(a[0]=e,e.delegateTarget=this,!l.preDispatch||l.preDispatch.call(this,e)!==!1){s=x.event.handlers.call(this,e,u),t=0;while((i=s[t++])&&!e.isPropagationStopped()){e.currentTarget=i.elem,n=0;while((o=i.handlers[n++])&&!e.isImmediatePropagationStopped())(!e.namespace_re||e.namespace_re.test(o.namespace))&&(e.handleObj=o,e.data=o.data,r=((x.event.special[o.origType]||{}).handle||o.handler).apply(i.elem,a),r!==undefined&&(e.result=r)===!1&&(e.preventDefault(),e.stopPropagation()))}return l.postDispatch&&l.postDispatch.call(this,e),e.result}},handlers:function(e,t){var n,r,i,o,s=[],a=t.delegateCount,u=e.target;if(a&&u.nodeType&&(!e.button||"click"!==e.type))for(;u!==this;u=u.parentNode||this)if(u.disabled!==!0||"click"!==e.type){for(r=[],n=0;a>n;n++)o=t[n],i=o.selector+" ",r[i]===undefined&&(r[i]=o.needsContext?x(i,this).index(u)>=0:x.find(i,this,null,[u]).length),r[i]&&r.push(o);r.length&&s.push({elem:u,handlers:r})}return t.length>a&&s.push({elem:this,handlers:t.slice(a)}),s},props:"altKey bubbles cancelable ctrlKey currentTarget eventPhase metaKey relatedTarget shiftKey target timeStamp view which".split(" "),fixHooks:{},keyHooks:{props:"char charCode key keyCode".split(" "),filter:function(e,t){return null==e.which&&(e.which=null!=t.charCode?t.charCode:t.keyCode),e}},mouseHooks:{props:"button buttons clientX clientY offsetX offsetY pageX pageY screenX screenY toElement".split(" "),filter:function(e,t){var n,r,i,s=t.button;return null==e.pageX&&null!=t.clientX&&(n=e.target.ownerDocument||o,r=n.documentElement,i=n.body,e.pageX=t.clientX+(r&&r.scrollLeft||i&&i.scrollLeft||0)-(r&&r.clientLeft||i&&i.clientLeft||0),e.pageY=t.clientY+(r&&r.scrollTop||i&&i.scrollTop||0)-(r&&r.clientTop||i&&i.clientTop||0)),e.which||s===undefined||(e.which=1&s?1:2&s?3:4&s?2:0),e}},fix:function(e){if(e[x.expando])return e;var t,n,r,i=e.type,o=e,s=this.fixHooks[i];s||(this.fixHooks[i]=s=z.test(i)?this.mouseHooks:I.test(i)?this.keyHooks:{}),r=s.props?this.props.concat(s.props):this.props,e=new x.Event(o),t=r.length;while(t--)n=r[t],e[n]=o[n];return 3===e.target.nodeType&&(e.target=e.target.parentNode),s.filter?s.filter(e,o):e},special:{load:{noBubble:!0},focus:{trigger:function(){return this!==V()&&this.focus?(this.focus(),!1):undefined},delegateType:"focusin"},blur:{trigger:function(){return this===V()&&this.blur?(this.blur(),!1):undefined},delegateType:"focusout"},click:{trigger:function(){return"checkbox"===this.type&&this.click&&x.nodeName(this,"input")?(this.click(),!1):undefined},_default:function(e){return x.nodeName(e.target,"a")}},beforeunload:{postDispatch:function(e){e.result!==undefined&&(e.originalEvent.returnValue=e.result)}}},simulate:function(e,t,n,r){var i=x.extend(new x.Event,n,{type:e,isSimulated:!0,originalEvent:{}});r?x.event.trigger(i,null,t):x.event.dispatch.call(t,i),i.isDefaultPrevented()&&n.preventDefault()}},x.removeEvent=function(e,t,n){e.removeEventListener&&e.removeEventListener(t,n,!1)},x.Event=function(e,t){return this instanceof x.Event?(e&&e.type?(this.originalEvent=e,this.type=e.type,this.isDefaultPrevented=e.defaultPrevented||e.getPreventDefault&&e.getPreventDefault()?U:Y):this.type=e,t&&x.extend(this,t),this.timeStamp=e&&e.timeStamp||x.now(),this[x.expando]=!0,undefined):new x.Event(e,t)},x.Event.prototype={isDefaultPrevented:Y,isPropagationStopped:Y,isImmediatePropagationStopped:Y,preventDefault:function(){var e=this.originalEvent;this.isDefaultPrevented=U,e&&e.preventDefault&&e.preventDefault()},stopPropagation:function(){var e=this.originalEvent;this.isPropagationStopped=U,e&&e.stopPropagation&&e.stopPropagation()},stopImmediatePropagation:function(){this.isImmediatePropagationStopped=U,this.stopPropagation()}},x.each({mouseenter:"mouseover",mouseleave:"mouseout"},function(e,t){x.event.special[e]={delegateType:t,bindType:t,handle:function(e){var n,r=this,i=e.relatedTarget,o=e.handleObj;return(!i||i!==r&&!x.contains(r,i))&&(e.type=o.origType,n=o.handler.apply(this,arguments),e.type=t),n}}}),x.support.focusinBubbles||x.each({focus:"focusin",blur:"focusout"},function(e,t){var n=0,r=function(e){x.event.simulate(t,e.target,x.event.fix(e),!0)};x.event.special[t]={setup:function(){0===n++&&o.addEventListener(e,r,!0)},teardown:function(){0===--n&&o.removeEventListener(e,r,!0)}}}),x.fn.extend({on:function(e,t,n,r,i){var o,s;if("object"==typeof e){"string"!=typeof t&&(n=n||t,t=undefined);for(s in e)this.on(s,t,n,e[s],i);return this}if(null==n&&null==r?(r=t,n=t=undefined):null==r&&("string"==typeof t?(r=n,n=undefined):(r=n,n=t,t=undefined)),r===!1)r=Y;else if(!r)return this;return 1===i&&(o=r,r=function(e){return x().off(e),o.apply(this,arguments)},r.guid=o.guid||(o.guid=x.guid++)),this.each(function(){x.event.add(this,e,r,n,t)})},one:function(e,t,n,r){return this.on(e,t,n,r,1)},off:function(e,t,n){var r,i;if(e&&e.preventDefault&&e.handleObj)return r=e.handleObj,x(e.delegateTarget).off(r.namespace?r.origType+"."+r.namespace:r.origType,r.selector,r.handler),this;if("object"==typeof e){for(i in e)this.off(i,t,e[i]);return this}return(t===!1||"function"==typeof t)&&(n=t,t=undefined),n===!1&&(n=Y),this.each(function(){x.event.remove(this,e,n,t)})},trigger:function(e,t){return this.each(function(){x.event.trigger(e,t,this)})},triggerHandler:function(e,t){var n=this[0];return n?x.event.trigger(e,t,n,!0):undefined}});var G=/^.[^:#\[\.,]*$/,J=x.expr.match.needsContext,Q={children:!0,contents:!0,next:!0,prev:!0};x.fn.extend({find:function(e){var t,n,r,i=this.length;if("string"!=typeof e)return t=this,this.pushStack(x(e).filter(function(){for(r=0;i>r;r++)if(x.contains(t[r],this))return!0}));for(n=[],r=0;i>r;r++)x.find(e,this[r],n);return n=this.pushStack(i>1?x.unique(n):n),n.selector=(this.selector?this.selector+" ":"")+e,n},has:function(e){var t=x(e,this),n=t.length;return this.filter(function(){var e=0;for(;n>e;e++)if(x.contains(this,t[e]))return!0})},not:function(e){return this.pushStack(Z(this,e||[],!0))},filter:function(e){return this.pushStack(Z(this,e||[],!1))},is:function(e){return!!e&&("string"==typeof e?J.test(e)?x(e,this.context).index(this[0])>=0:x.filter(e,this).length>0:this.filter(e).length>0)},closest:function(e,t){var n,r=0,i=this.length,o=[],s=J.test(e)||"string"!=typeof e?x(e,t||this.context):0;for(;i>r;r++)for(n=this[r];n&&n!==t;n=n.parentNode)if(11>n.nodeType&&(s?s.index(n)>-1:1===n.nodeType&&x.find.matchesSelector(n,e))){n=o.push(n);break}return this.pushStack(o.length>1?x.unique(o):o)},index:function(e){return e?"string"==typeof e?g.call(x(e),this[0]):g.call(this,e.jquery?e[0]:e):this[0]&&this[0].parentNode?this.first().prevAll().length:-1},add:function(e,t){var n="string"==typeof e?x(e,t):x.makeArray(e&&e.nodeType?[e]:e),r=x.merge(this.get(),n);return this.pushStack(x.unique(r))},addBack:function(e){return this.add(null==e?this.prevObject:this.prevObject.filter(e))}});function K(e,t){while((e=e[t])&&1!==e.nodeType);return e}x.each({parent:function(e){var t=e.parentNode;return t&&11!==t.nodeType?t:null},parents:function(e){return x.dir(e,"parentNode")},parentsUntil:function(e,t,n){return x.dir(e,"parentNode",n)},next:function(e){return K(e,"nextSibling")},prev:function(e){return K(e,"previousSibling")},nextAll:function(e){return x.dir(e,"nextSibling")},prevAll:function(e){return x.dir(e,"previousSibling")},nextUntil:function(e,t,n){return x.dir(e,"nextSibling",n)},prevUntil:function(e,t,n){return x.dir(e,"previousSibling",n)},siblings:function(e){return x.sibling((e.parentNode||{}).firstChild,e)},children:function(e){return x.sibling(e.firstChild)},contents:function(e){return x.nodeName(e,"iframe")?e.contentDocument||e.contentWindow.document:x.merge([],e.childNodes)}},function(e,t){x.fn[e]=function(n,r){var i=x.map(this,t,n);return"Until"!==e.slice(-5)&&(r=n),r&&"string"==typeof r&&(i=x.filter(r,i)),this.length>1&&(Q[e]||x.unique(i),"p"===e[0]&&i.reverse()),this.pushStack(i)}}),x.extend({filter:function(e,t,n){var r=t[0];return n&&(e=":not("+e+")"),1===t.length&&1===r.nodeType?x.find.matchesSelector(r,e)?[r]:[]:x.find.matches(e,x.grep(t,function(e){return 1===e.nodeType}))},dir:function(e,t,n){var r=[],i=n!==undefined;while((e=e[t])&&9!==e.nodeType)if(1===e.nodeType){if(i&&x(e).is(n))break;r.push(e)}return r},sibling:function(e,t){var n=[];for(;e;e=e.nextSibling)1===e.nodeType&&e!==t&&n.push(e);return n}});function Z(e,t,n){if(x.isFunction(t))return x.grep(e,function(e,r){return!!t.call(e,r,e)!==n});if(t.nodeType)return x.grep(e,function(e){return e===t!==n});if("string"==typeof t){if(G.test(t))return x.filter(t,e,n);t=x.filter(t,e)}return x.grep(e,function(e){return g.call(t,e)>=0!==n})}var et=/<(?!area|br|col|embed|hr|img|input|link|meta|param)(([\w:]+)[^>]*)\/>/gi,tt=/<([\w:]+)/,nt=/<|&#?\w+;/,rt=/<(?:script|style|link)/i,it=/^(?:checkbox|radio)$/i,ot=/checked\s*(?:[^=]|=\s*.checked.)/i,st=/^$|\/(?:java|ecma)script/i,at=/^true\/(.*)/,ut=/^\s*<!(?:\[CDATA\[|--)|(?:\]\]|--)>\s*$/g,lt={option:[1,"<select multiple='multiple'>","</select>"],thead:[1,"<table>","</table>"],tr:[2,"<table><tbody>","</tbody></table>"],td:[3,"<table><tbody><tr>","</tr></tbody></table>"],_default:[0,"",""]};lt.optgroup=lt.option,lt.tbody=lt.tfoot=lt.colgroup=lt.caption=lt.col=lt.thead,lt.th=lt.td,x.fn.extend({text:function(e){return x.access(this,function(e){return e===undefined?x.text(this):this.empty().append((this[0]&&this[0].ownerDocument||o).createTextNode(e))},null,e,arguments.length)},append:function(){return this.domManip(arguments,function(e){if(1===this.nodeType||11===this.nodeType||9===this.nodeType){var t=ct(this,e);t.appendChild(e)}})},prepend:function(){return this.domManip(arguments,function(e){if(1===this.nodeType||11===this.nodeType||9===this.nodeType){var t=ct(this,e);t.insertBefore(e,t.firstChild)}})},before:function(){return this.domManip(arguments,function(e){this.parentNode&&this.parentNode.insertBefore(e,this)})},after:function(){return this.domManip(arguments,function(e){this.parentNode&&this.parentNode.insertBefore(e,this.nextSibling)})},remove:function(e,t){var n,r=e?x.filter(e,this):this,i=0;for(;null!=(n=r[i]);i++)t||1!==n.nodeType||x.cleanData(gt(n)),n.parentNode&&(t&&x.contains(n.ownerDocument,n)&&ht(gt(n,"script")),n.parentNode.removeChild(n));return this},empty:function(){var e,t=0;for(;null!=(e=this[t]);t++)1===e.nodeType&&(x.cleanData(gt(e,!1)),e.textContent="");return this},clone:function(e,t){return e=null==e?!1:e,t=null==t?e:t,this.map(function(){return x.clone(this,e,t)})},html:function(e){return x.access(this,function(e){var t=this[0]||{},n=0,r=this.length;if(e===undefined&&1===t.nodeType)return t.innerHTML;if("string"==typeof e&&!rt.test(e)&&!lt[(tt.exec(e)||["",""])[1].toLowerCase()]){e=e.replace(et,"<$1></$2>");try{for(;r>n;n++)t=this[n]||{},1===t.nodeType&&(x.cleanData(gt(t,!1)),t.innerHTML=e);t=0}catch(i){}}t&&this.empty().append(e)},null,e,arguments.length)},replaceWith:function(){var e=x.map(this,function(e){return[e.nextSibling,e.parentNode]}),t=0;return this.domManip(arguments,function(n){var r=e[t++],i=e[t++];i&&(x(this).remove(),i.insertBefore(n,r))},!0),t?this:this.remove()},detach:function(e){return this.remove(e,!0)},domManip:function(e,t,n){e=p.apply([],e);var r,i,o,s,a,u,l=0,c=this.length,f=this,h=c-1,d=e[0],g=x.isFunction(d);if(g||!(1>=c||"string"!=typeof d||x.support.checkClone)&&ot.test(d))return this.each(function(r){var i=f.eq(r);g&&(e[0]=d.call(this,r,i.html())),i.domManip(e,t,n)});if(c&&(r=x.buildFragment(e,this[0].ownerDocument,!1,!n&&this),i=r.firstChild,1===r.childNodes.length&&(r=i),i)){for(o=x.map(gt(r,"script"),ft),s=o.length;c>l;l++)a=r,l!==h&&(a=x.clone(a,!0,!0),s&&x.merge(o,gt(a,"script"))),t.call(this[l],a,l);if(s)for(u=o[o.length-1].ownerDocument,x.map(o,pt),l=0;s>l;l++)a=o[l],st.test(a.type||"")&&!q.access(a,"globalEval")&&x.contains(u,a)&&(a.src?x._evalUrl(a.src):x.globalEval(a.textContent.replace(ut,"")))}return this}}),x.each({appendTo:"append",prependTo:"prepend",insertBefore:"before",insertAfter:"after",replaceAll:"replaceWith"},function(e,t){x.fn[e]=function(e){var n,r=[],i=x(e),o=i.length-1,s=0;for(;o>=s;s++)n=s===o?this:this.clone(!0),x(i[s])[t](n),h.apply(r,n.get());return this.pushStack(r)}}),x.extend({clone:function(e,t,n){var r,i,o,s,a=e.cloneNode(!0),u=x.contains(e.ownerDocument,e);if(!(x.support.noCloneChecked||1!==e.nodeType&&11!==e.nodeType||x.isXMLDoc(e)))for(s=gt(a),o=gt(e),r=0,i=o.length;i>r;r++)mt(o[r],s[r]);if(t)if(n)for(o=o||gt(e),s=s||gt(a),r=0,i=o.length;i>r;r++)dt(o[r],s[r]);else dt(e,a);return s=gt(a,"script"),s.length>0&&ht(s,!u&&gt(e,"script")),a},buildFragment:function(e,t,n,r){var i,o,s,a,u,l,c=0,f=e.length,p=t.createDocumentFragment(),h=[];for(;f>c;c++)if(i=e[c],i||0===i)if("object"===x.type(i))x.merge(h,i.nodeType?[i]:i);else if(nt.test(i)){o=o||p.appendChild(t.createElement("div")),s=(tt.exec(i)||["",""])[1].toLowerCase(),a=lt[s]||lt._default,o.innerHTML=a[1]+i.replace(et,"<$1></$2>")+a[2],l=a[0];while(l--)o=o.firstChild;x.merge(h,o.childNodes),o=p.firstChild,o.textContent=""}else h.push(t.createTextNode(i));p.textContent="",c=0;while(i=h[c++])if((!r||-1===x.inArray(i,r))&&(u=x.contains(i.ownerDocument,i),o=gt(p.appendChild(i),"script"),u&&ht(o),n)){l=0;while(i=o[l++])st.test(i.type||"")&&n.push(i)}return p},cleanData:function(e){var t,n,r,i=e.length,o=0,s=x.event.special;for(;i>o;o++){if(n=e[o],x.acceptData(n)&&(t=q.access(n)))for(r in t.events)s[r]?x.event.remove(n,r):x.removeEvent(n,r,t.handle);L.discard(n),q.discard(n)}},_evalUrl:function(e){return x.ajax({url:e,type:"GET",dataType:"text",async:!1,global:!1,success:x.globalEval})}});function ct(e,t){return x.nodeName(e,"table")&&x.nodeName(1===t.nodeType?t:t.firstChild,"tr")?e.getElementsByTagName("tbody")[0]||e.appendChild(e.ownerDocument.createElement("tbody")):e}function ft(e){return e.type=(null!==e.getAttribute("type"))+"/"+e.type,e}function pt(e){var t=at.exec(e.type);return t?e.type=t[1]:e.removeAttribute("type"),e}function ht(e,t){var n=e.length,r=0;for(;n>r;r++)q.set(e[r],"globalEval",!t||q.get(t[r],"globalEval"))}function dt(e,t){var n,r,i,o,s,a,u,l;if(1===t.nodeType){if(q.hasData(e)&&(o=q.access(e),s=x.extend({},o),l=o.events,q.set(t,s),l)){delete s.handle,s.events={};for(i in l)for(n=0,r=l[i].length;r>n;n++)x.event.add(t,i,l[i][n])}L.hasData(e)&&(a=L.access(e),u=x.extend({},a),L.set(t,u))}}function gt(e,t){var n=e.getElementsByTagName?e.getElementsByTagName(t||"*"):e.querySelectorAll?e.querySelectorAll(t||"*"):[];return t===undefined||t&&x.nodeName(e,t)?x.merge([e],n):n}function mt(e,t){var n=t.nodeName.toLowerCase();"input"===n&&it.test(e.type)?t.checked=e.checked:("input"===n||"textarea"===n)&&(t.defaultValue=e.defaultValue)}x.fn.extend({wrapAll:function(e){var t;return x.isFunction(e)?this.each(function(t){x(this).wrapAll(e.call(this,t))}):(this[0]&&(t=x(e,this[0].ownerDocument).eq(0).clone(!0),this[0].parentNode&&t.insertBefore(this[0]),t.map(function(){var e=this;while(e.firstElementChild)e=e.firstElementChild;return e}).append(this)),this)},wrapInner:function(e){return x.isFunction(e)?this.each(function(t){x(this).wrapInner(e.call(this,t))}):this.each(function(){var t=x(this),n=t.contents();n.length?n.wrapAll(e):t.append(e)})},wrap:function(e){var t=x.isFunction(e);return this.each(function(n){x(this).wrapAll(t?e.call(this,n):e)})},unwrap:function(){return this.parent().each(function(){x.nodeName(this,"body")||x(this).replaceWith(this.childNodes)}).end()}});var yt,vt,xt=/^(none|table(?!-c[ea]).+)/,bt=/^margin/,wt=RegExp("^("+b+")(.*)$","i"),Tt=RegExp("^("+b+")(?!px)[a-z%]+$","i"),Ct=RegExp("^([+-])=("+b+")","i"),kt={BODY:"block"},Nt={position:"absolute",visibility:"hidden",display:"block"},Et={letterSpacing:0,fontWeight:400},St=["Top","Right","Bottom","Left"],jt=["Webkit","O","Moz","ms"];function Dt(e,t){if(t in e)return t;var n=t.charAt(0).toUpperCase()+t.slice(1),r=t,i=jt.length;while(i--)if(t=jt[i]+n,t in e)return t;return r}function At(e,t){return e=t||e,"none"===x.css(e,"display")||!x.contains(e.ownerDocument,e)}function Lt(t){return e.getComputedStyle(t,null)}function qt(e,t){var n,r,i,o=[],s=0,a=e.length;for(;a>s;s++)r=e[s],r.style&&(o[s]=q.get(r,"olddisplay"),n=r.style.display,t?(o[s]||"none"!==n||(r.style.display=""),""===r.style.display&&At(r)&&(o[s]=q.access(r,"olddisplay",Pt(r.nodeName)))):o[s]||(i=At(r),(n&&"none"!==n||!i)&&q.set(r,"olddisplay",i?n:x.css(r,"display"))));for(s=0;a>s;s++)r=e[s],r.style&&(t&&"none"!==r.style.display&&""!==r.style.display||(r.style.display=t?o[s]||"":"none"));return e}x.fn.extend({css:function(e,t){return x.access(this,function(e,t,n){var r,i,o={},s=0;if(x.isArray(t)){for(r=Lt(e),i=t.length;i>s;s++)o[t[s]]=x.css(e,t[s],!1,r);return o}return n!==undefined?x.style(e,t,n):x.css(e,t)},e,t,arguments.length>1)},show:function(){return qt(this,!0)},hide:function(){return qt(this)},toggle:function(e){var t="boolean"==typeof e;return this.each(function(){(t?e:At(this))?x(this).show():x(this).hide()})}}),x.extend({cssHooks:{opacity:{get:function(e,t){if(t){var n=yt(e,"opacity");return""===n?"1":n}}}},cssNumber:{columnCount:!0,fillOpacity:!0,fontWeight:!0,lineHeight:!0,opacity:!0,orphans:!0,widows:!0,zIndex:!0,zoom:!0},cssProps:{"float":"cssFloat"},style:function(e,t,n,r){if(e&&3!==e.nodeType&&8!==e.nodeType&&e.style){var i,o,s,a=x.camelCase(t),u=e.style;return t=x.cssProps[a]||(x.cssProps[a]=Dt(u,a)),s=x.cssHooks[t]||x.cssHooks[a],n===undefined?s&&"get"in s&&(i=s.get(e,!1,r))!==undefined?i:u[t]:(o=typeof n,"string"===o&&(i=Ct.exec(n))&&(n=(i[1]+1)*i[2]+parseFloat(x.css(e,t)),o="number"),null==n||"number"===o&&isNaN(n)||("number"!==o||x.cssNumber[a]||(n+="px"),x.support.clearCloneStyle||""!==n||0!==t.indexOf("background")||(u[t]="inherit"),s&&"set"in s&&(n=s.set(e,n,r))===undefined||(u[t]=n)),undefined)}},css:function(e,t,n,r){var i,o,s,a=x.camelCase(t);return t=x.cssProps[a]||(x.cssProps[a]=Dt(e.style,a)),s=x.cssHooks[t]||x.cssHooks[a],s&&"get"in s&&(i=s.get(e,!0,n)),i===undefined&&(i=yt(e,t,r)),"normal"===i&&t in Et&&(i=Et[t]),""===n||n?(o=parseFloat(i),n===!0||x.isNumeric(o)?o||0:i):i}}),yt=function(e,t,n){var r,i,o,s=n||Lt(e),a=s?s.getPropertyValue(t)||s[t]:undefined,u=e.style;return s&&(""!==a||x.contains(e.ownerDocument,e)||(a=x.style(e,t)),Tt.test(a)&&bt.test(t)&&(r=u.width,i=u.minWidth,o=u.maxWidth,u.minWidth=u.maxWidth=u.width=a,a=s.width,u.width=r,u.minWidth=i,u.maxWidth=o)),a};function Ht(e,t,n){var r=wt.exec(t);return r?Math.max(0,r[1]-(n||0))+(r[2]||"px"):t}function Ot(e,t,n,r,i){var o=n===(r?"border":"content")?4:"width"===t?1:0,s=0;for(;4>o;o+=2)"margin"===n&&(s+=x.css(e,n+St[o],!0,i)),r?("content"===n&&(s-=x.css(e,"padding"+St[o],!0,i)),"margin"!==n&&(s-=x.css(e,"border"+St[o]+"Width",!0,i))):(s+=x.css(e,"padding"+St[o],!0,i),"padding"!==n&&(s+=x.css(e,"border"+St[o]+"Width",!0,i)));return s}function Ft(e,t,n){var r=!0,i="width"===t?e.offsetWidth:e.offsetHeight,o=Lt(e),s=x.support.boxSizing&&"border-box"===x.css(e,"boxSizing",!1,o);if(0>=i||null==i){if(i=yt(e,t,o),(0>i||null==i)&&(i=e.style[t]),Tt.test(i))return i;r=s&&(x.support.boxSizingReliable||i===e.style[t]),i=parseFloat(i)||0}return i+Ot(e,t,n||(s?"border":"content"),r,o)+"px"}function Pt(e){var t=o,n=kt[e];return n||(n=Rt(e,t),"none"!==n&&n||(vt=(vt||x("<iframe frameborder='0' width='0' height='0'/>").css("cssText","display:block !important")).appendTo(t.documentElement),t=(vt[0].contentWindow||vt[0].contentDocument).document,t.write("<!doctype html><html><body>"),t.close(),n=Rt(e,t),vt.detach()),kt[e]=n),n}function Rt(e,t){var n=x(t.createElement(e)).appendTo(t.body),r=x.css(n[0],"display");return n.remove(),r}x.each(["height","width"],function(e,t){x.cssHooks[t]={get:function(e,n,r){return n?0===e.offsetWidth&&xt.test(x.css(e,"display"))?x.swap(e,Nt,function(){return Ft(e,t,r)}):Ft(e,t,r):undefined},set:function(e,n,r){var i=r&&Lt(e);return Ht(e,n,r?Ot(e,t,r,x.support.boxSizing&&"border-box"===x.css(e,"boxSizing",!1,i),i):0)}}}),x(function(){x.support.reliableMarginRight||(x.cssHooks.marginRight={get:function(e,t){return t?x.swap(e,{display:"inline-block"},yt,[e,"marginRight"]):undefined}}),!x.support.pixelPosition&&x.fn.position&&x.each(["top","left"],function(e,t){x.cssHooks[t]={get:function(e,n){return n?(n=yt(e,t),Tt.test(n)?x(e).position()[t]+"px":n):undefined}}})}),x.expr&&x.expr.filters&&(x.expr.filters.hidden=function(e){return 0>=e.offsetWidth&&0>=e.offsetHeight},x.expr.filters.visible=function(e){return!x.expr.filters.hidden(e)}),x.each({margin:"",padding:"",border:"Width"},function(e,t){x.cssHooks[e+t]={expand:function(n){var r=0,i={},o="string"==typeof n?n.split(" "):[n];for(;4>r;r++)i[e+St[r]+t]=o[r]||o[r-2]||o[0];return i}},bt.test(e)||(x.cssHooks[e+t].set=Ht)});var Mt=/%20/g,Wt=/\[\]$/,$t=/\r?\n/g,Bt=/^(?:submit|button|image|reset|file)$/i,It=/^(?:input|select|textarea|keygen)/i;x.fn.extend({serialize:function(){return x.param(this.serializeArray())},serializeArray:function(){return this.map(function(){var e=x.prop(this,"elements");return e?x.makeArray(e):this}).filter(function(){var e=this.type;return this.name&&!x(this).is(":disabled")&&It.test(this.nodeName)&&!Bt.test(e)&&(this.checked||!it.test(e))}).map(function(e,t){var n=x(this).val();return null==n?null:x.isArray(n)?x.map(n,function(e){return{name:t.name,value:e.replace($t,"\r\n")}}):{name:t.name,value:n.replace($t,"\r\n")}}).get()}}),x.param=function(e,t){var n,r=[],i=function(e,t){t=x.isFunction(t)?t():null==t?"":t,r[r.length]=encodeURIComponent(e)+"="+encodeURIComponent(t)};if(t===undefined&&(t=x.ajaxSettings&&x.ajaxSettings.traditional),x.isArray(e)||e.jquery&&!x.isPlainObject(e))x.each(e,function(){i(this.name,this.value)});else for(n in e)zt(n,e[n],t,i);return r.join("&").replace(Mt,"+")};function zt(e,t,n,r){var i;if(x.isArray(t))x.each(t,function(t,i){n||Wt.test(e)?r(e,i):zt(e+"["+("object"==typeof i?t:"")+"]",i,n,r)});else if(n||"object"!==x.type(t))r(e,t);else for(i in t)zt(e+"["+i+"]",t[i],n,r)}x.each("blur focus focusin focusout load resize scroll unload click dblclick mousedown mouseup mousemove mouseover mouseout mouseenter mouseleave change select submit keydown keypress keyup error contextmenu".split(" "),function(e,t){x.fn[t]=function(e,n){return arguments.length>0?this.on(t,null,e,n):this.trigger(t)}}),x.fn.extend({hover:function(e,t){return this.mouseenter(e).mouseleave(t||e)},bind:function(e,t,n){return this.on(e,null,t,n)},unbind:function(e,t){return this.off(e,null,t)},delegate:function(e,t,n,r){return this.on(t,e,n,r)},undelegate:function(e,t,n){return 1===arguments.length?this.off(e,"**"):this.off(t,e||"**",n)}});var _t,Xt,Ut=x.now(),Yt=/\?/,Vt=/#.*$/,Gt=/([?&])_=[^&]*/,Jt=/^(.*?):[ \t]*([^\r\n]*)$/gm,Qt=/^(?:about|app|app-storage|.+-extension|file|res|widget):$/,Kt=/^(?:GET|HEAD)$/,Zt=/^\/\//,en=/^([\w.+-]+:)(?:\/\/([^\/?#:]*)(?::(\d+)|)|)/,tn=x.fn.load,nn={},rn={},on="*/".concat("*");try{Xt=i.href}catch(sn){Xt=o.createElement("a"),Xt.href="",Xt=Xt.href}_t=en.exec(Xt.toLowerCase())||[];function an(e){return function(t,n){"string"!=typeof t&&(n=t,t="*");var r,i=0,o=t.toLowerCase().match(w)||[];
if(x.isFunction(n))while(r=o[i++])"+"===r[0]?(r=r.slice(1)||"*",(e[r]=e[r]||[]).unshift(n)):(e[r]=e[r]||[]).push(n)}}function un(e,t,n,r){var i={},o=e===rn;function s(a){var u;return i[a]=!0,x.each(e[a]||[],function(e,a){var l=a(t,n,r);return"string"!=typeof l||o||i[l]?o?!(u=l):undefined:(t.dataTypes.unshift(l),s(l),!1)}),u}return s(t.dataTypes[0])||!i["*"]&&s("*")}function ln(e,t){var n,r,i=x.ajaxSettings.flatOptions||{};for(n in t)t[n]!==undefined&&((i[n]?e:r||(r={}))[n]=t[n]);return r&&x.extend(!0,e,r),e}x.fn.load=function(e,t,n){if("string"!=typeof e&&tn)return tn.apply(this,arguments);var r,i,o,s=this,a=e.indexOf(" ");return a>=0&&(r=e.slice(a),e=e.slice(0,a)),x.isFunction(t)?(n=t,t=undefined):t&&"object"==typeof t&&(i="POST"),s.length>0&&x.ajax({url:e,type:i,dataType:"html",data:t}).done(function(e){o=arguments,s.html(r?x("<div>").append(x.parseHTML(e)).find(r):e)}).complete(n&&function(e,t){s.each(n,o||[e.responseText,t,e])}),this},x.each(["ajaxStart","ajaxStop","ajaxComplete","ajaxError","ajaxSuccess","ajaxSend"],function(e,t){x.fn[t]=function(e){return this.on(t,e)}}),x.extend({active:0,lastModified:{},etag:{},ajaxSettings:{url:Xt,type:"GET",isLocal:Qt.test(_t[1]),global:!0,processData:!0,async:!0,contentType:"application/x-www-form-urlencoded; charset=UTF-8",accepts:{"*":on,text:"text/plain",html:"text/html",xml:"application/xml, text/xml",json:"application/json, text/javascript"},contents:{xml:/xml/,html:/html/,json:/json/},responseFields:{xml:"responseXML",text:"responseText",json:"responseJSON"},converters:{"* text":String,"text html":!0,"text json":x.parseJSON,"text xml":x.parseXML},flatOptions:{url:!0,context:!0}},ajaxSetup:function(e,t){return t?ln(ln(e,x.ajaxSettings),t):ln(x.ajaxSettings,e)},ajaxPrefilter:an(nn),ajaxTransport:an(rn),ajax:function(e,t){"object"==typeof e&&(t=e,e=undefined),t=t||{};var n,r,i,o,s,a,u,l,c=x.ajaxSetup({},t),f=c.context||c,p=c.context&&(f.nodeType||f.jquery)?x(f):x.event,h=x.Deferred(),d=x.Callbacks("once memory"),g=c.statusCode||{},m={},y={},v=0,b="canceled",T={readyState:0,getResponseHeader:function(e){var t;if(2===v){if(!o){o={};while(t=Jt.exec(i))o[t[1].toLowerCase()]=t[2]}t=o[e.toLowerCase()]}return null==t?null:t},getAllResponseHeaders:function(){return 2===v?i:null},setRequestHeader:function(e,t){var n=e.toLowerCase();return v||(e=y[n]=y[n]||e,m[e]=t),this},overrideMimeType:function(e){return v||(c.mimeType=e),this},statusCode:function(e){var t;if(e)if(2>v)for(t in e)g[t]=[g[t],e[t]];else T.always(e[T.status]);return this},abort:function(e){var t=e||b;return n&&n.abort(t),k(0,t),this}};if(h.promise(T).complete=d.add,T.success=T.done,T.error=T.fail,c.url=((e||c.url||Xt)+"").replace(Vt,"").replace(Zt,_t[1]+"//"),c.type=t.method||t.type||c.method||c.type,c.dataTypes=x.trim(c.dataType||"*").toLowerCase().match(w)||[""],null==c.crossDomain&&(a=en.exec(c.url.toLowerCase()),c.crossDomain=!(!a||a[1]===_t[1]&&a[2]===_t[2]&&(a[3]||("http:"===a[1]?"80":"443"))===(_t[3]||("http:"===_t[1]?"80":"443")))),c.data&&c.processData&&"string"!=typeof c.data&&(c.data=x.param(c.data,c.traditional)),un(nn,c,t,T),2===v)return T;u=c.global,u&&0===x.active++&&x.event.trigger("ajaxStart"),c.type=c.type.toUpperCase(),c.hasContent=!Kt.test(c.type),r=c.url,c.hasContent||(c.data&&(r=c.url+=(Yt.test(r)?"&":"?")+c.data,delete c.data),c.cache===!1&&(c.url=Gt.test(r)?r.replace(Gt,"$1_="+Ut++):r+(Yt.test(r)?"&":"?")+"_="+Ut++)),c.ifModified&&(x.lastModified[r]&&T.setRequestHeader("If-Modified-Since",x.lastModified[r]),x.etag[r]&&T.setRequestHeader("If-None-Match",x.etag[r])),(c.data&&c.hasContent&&c.contentType!==!1||t.contentType)&&T.setRequestHeader("Content-Type",c.contentType),T.setRequestHeader("Accept",c.dataTypes[0]&&c.accepts[c.dataTypes[0]]?c.accepts[c.dataTypes[0]]+("*"!==c.dataTypes[0]?", "+on+"; q=0.01":""):c.accepts["*"]);for(l in c.headers)T.setRequestHeader(l,c.headers[l]);if(c.beforeSend&&(c.beforeSend.call(f,T,c)===!1||2===v))return T.abort();b="abort";for(l in{success:1,error:1,complete:1})T[l](c[l]);if(n=un(rn,c,t,T)){T.readyState=1,u&&p.trigger("ajaxSend",[T,c]),c.async&&c.timeout>0&&(s=setTimeout(function(){T.abort("timeout")},c.timeout));try{v=1,n.send(m,k)}catch(C){if(!(2>v))throw C;k(-1,C)}}else k(-1,"No Transport");function k(e,t,o,a){var l,m,y,b,w,C=t;2!==v&&(v=2,s&&clearTimeout(s),n=undefined,i=a||"",T.readyState=e>0?4:0,l=e>=200&&300>e||304===e,o&&(b=cn(c,T,o)),b=fn(c,b,T,l),l?(c.ifModified&&(w=T.getResponseHeader("Last-Modified"),w&&(x.lastModified[r]=w),w=T.getResponseHeader("etag"),w&&(x.etag[r]=w)),204===e?C="nocontent":304===e?C="notmodified":(C=b.state,m=b.data,y=b.error,l=!y)):(y=C,(e||!C)&&(C="error",0>e&&(e=0))),T.status=e,T.statusText=(t||C)+"",l?h.resolveWith(f,[m,C,T]):h.rejectWith(f,[T,C,y]),T.statusCode(g),g=undefined,u&&p.trigger(l?"ajaxSuccess":"ajaxError",[T,c,l?m:y]),d.fireWith(f,[T,C]),u&&(p.trigger("ajaxComplete",[T,c]),--x.active||x.event.trigger("ajaxStop")))}return T},getJSON:function(e,t,n){return x.get(e,t,n,"json")},getScript:function(e,t){return x.get(e,undefined,t,"script")}}),x.each(["get","post"],function(e,t){x[t]=function(e,n,r,i){return x.isFunction(n)&&(i=i||r,r=n,n=undefined),x.ajax({url:e,type:t,dataType:i,data:n,success:r})}});function cn(e,t,n){var r,i,o,s,a=e.contents,u=e.dataTypes;while("*"===u[0])u.shift(),r===undefined&&(r=e.mimeType||t.getResponseHeader("Content-Type"));if(r)for(i in a)if(a[i]&&a[i].test(r)){u.unshift(i);break}if(u[0]in n)o=u[0];else{for(i in n){if(!u[0]||e.converters[i+" "+u[0]]){o=i;break}s||(s=i)}o=o||s}return o?(o!==u[0]&&u.unshift(o),n[o]):undefined}function fn(e,t,n,r){var i,o,s,a,u,l={},c=e.dataTypes.slice();if(c[1])for(s in e.converters)l[s.toLowerCase()]=e.converters[s];o=c.shift();while(o)if(e.responseFields[o]&&(n[e.responseFields[o]]=t),!u&&r&&e.dataFilter&&(t=e.dataFilter(t,e.dataType)),u=o,o=c.shift())if("*"===o)o=u;else if("*"!==u&&u!==o){if(s=l[u+" "+o]||l["* "+o],!s)for(i in l)if(a=i.split(" "),a[1]===o&&(s=l[u+" "+a[0]]||l["* "+a[0]])){s===!0?s=l[i]:l[i]!==!0&&(o=a[0],c.unshift(a[1]));break}if(s!==!0)if(s&&e["throws"])t=s(t);else try{t=s(t)}catch(f){return{state:"parsererror",error:s?f:"No conversion from "+u+" to "+o}}}return{state:"success",data:t}}x.ajaxSetup({accepts:{script:"text/javascript, application/javascript, application/ecmascript, application/x-ecmascript"},contents:{script:/(?:java|ecma)script/},converters:{"text script":function(e){return x.globalEval(e),e}}}),x.ajaxPrefilter("script",function(e){e.cache===undefined&&(e.cache=!1),e.crossDomain&&(e.type="GET")}),x.ajaxTransport("script",function(e){if(e.crossDomain){var t,n;return{send:function(r,i){t=x("<script>").prop({async:!0,charset:e.scriptCharset,src:e.url}).on("load error",n=function(e){t.remove(),n=null,e&&i("error"===e.type?404:200,e.type)}),o.head.appendChild(t[0])},abort:function(){n&&n()}}}});var pn=[],hn=/(=)\?(?=&|$)|\?\?/;x.ajaxSetup({jsonp:"callback",jsonpCallback:function(){var e=pn.pop()||x.expando+"_"+Ut++;return this[e]=!0,e}}),x.ajaxPrefilter("json jsonp",function(t,n,r){var i,o,s,a=t.jsonp!==!1&&(hn.test(t.url)?"url":"string"==typeof t.data&&!(t.contentType||"").indexOf("application/x-www-form-urlencoded")&&hn.test(t.data)&&"data");return a||"jsonp"===t.dataTypes[0]?(i=t.jsonpCallback=x.isFunction(t.jsonpCallback)?t.jsonpCallback():t.jsonpCallback,a?t[a]=t[a].replace(hn,"$1"+i):t.jsonp!==!1&&(t.url+=(Yt.test(t.url)?"&":"?")+t.jsonp+"="+i),t.converters["script json"]=function(){return s||x.error(i+" was not called"),s[0]},t.dataTypes[0]="json",o=e[i],e[i]=function(){s=arguments},r.always(function(){e[i]=o,t[i]&&(t.jsonpCallback=n.jsonpCallback,pn.push(i)),s&&x.isFunction(o)&&o(s[0]),s=o=undefined}),"script"):undefined}),x.ajaxSettings.xhr=function(){try{return new XMLHttpRequest}catch(e){}};var dn=x.ajaxSettings.xhr(),gn={0:200,1223:204},mn=0,yn={};e.ActiveXObject&&x(e).on("unload",function(){for(var e in yn)yn[e]();yn=undefined}),x.support.cors=!!dn&&"withCredentials"in dn,x.support.ajax=dn=!!dn,x.ajaxTransport(function(e){var t;return x.support.cors||dn&&!e.crossDomain?{send:function(n,r){var i,o,s=e.xhr();if(s.open(e.type,e.url,e.async,e.username,e.password),e.xhrFields)for(i in e.xhrFields)s[i]=e.xhrFields[i];e.mimeType&&s.overrideMimeType&&s.overrideMimeType(e.mimeType),e.crossDomain||n["X-Requested-With"]||(n["X-Requested-With"]="XMLHttpRequest");for(i in n)s.setRequestHeader(i,n[i]);t=function(e){return function(){t&&(delete yn[o],t=s.onload=s.onerror=null,"abort"===e?s.abort():"error"===e?r(s.status||404,s.statusText):r(gn[s.status]||s.status,s.statusText,"string"==typeof s.responseText?{text:s.responseText}:undefined,s.getAllResponseHeaders()))}},s.onload=t(),s.onerror=t("error"),t=yn[o=mn++]=t("abort"),s.send(e.hasContent&&e.data||null)},abort:function(){t&&t()}}:undefined});var vn,xn,bn=/^(?:toggle|show|hide)$/,wn=RegExp("^(?:([+-])=|)("+b+")([a-z%]*)$","i"),Tn=/queueHooks$/,Cn=[Dn],kn={"*":[function(e,t){var n,r,i=this.createTween(e,t),o=wn.exec(t),s=i.cur(),a=+s||0,u=1,l=20;if(o){if(n=+o[2],r=o[3]||(x.cssNumber[e]?"":"px"),"px"!==r&&a){a=x.css(i.elem,e,!0)||n||1;do u=u||".5",a/=u,x.style(i.elem,e,a+r);while(u!==(u=i.cur()/s)&&1!==u&&--l)}i.unit=r,i.start=a,i.end=o[1]?a+(o[1]+1)*n:n}return i}]};function Nn(){return setTimeout(function(){vn=undefined}),vn=x.now()}function En(e,t){x.each(t,function(t,n){var r=(kn[t]||[]).concat(kn["*"]),i=0,o=r.length;for(;o>i;i++)if(r[i].call(e,t,n))return})}function Sn(e,t,n){var r,i,o=0,s=Cn.length,a=x.Deferred().always(function(){delete u.elem}),u=function(){if(i)return!1;var t=vn||Nn(),n=Math.max(0,l.startTime+l.duration-t),r=n/l.duration||0,o=1-r,s=0,u=l.tweens.length;for(;u>s;s++)l.tweens[s].run(o);return a.notifyWith(e,[l,o,n]),1>o&&u?n:(a.resolveWith(e,[l]),!1)},l=a.promise({elem:e,props:x.extend({},t),opts:x.extend(!0,{specialEasing:{}},n),originalProperties:t,originalOptions:n,startTime:vn||Nn(),duration:n.duration,tweens:[],createTween:function(t,n){var r=x.Tween(e,l.opts,t,n,l.opts.specialEasing[t]||l.opts.easing);return l.tweens.push(r),r},stop:function(t){var n=0,r=t?l.tweens.length:0;if(i)return this;for(i=!0;r>n;n++)l.tweens[n].run(1);return t?a.resolveWith(e,[l,t]):a.rejectWith(e,[l,t]),this}}),c=l.props;for(jn(c,l.opts.specialEasing);s>o;o++)if(r=Cn[o].call(l,e,c,l.opts))return r;return En(l,c),x.isFunction(l.opts.start)&&l.opts.start.call(e,l),x.fx.timer(x.extend(u,{elem:e,anim:l,queue:l.opts.queue})),l.progress(l.opts.progress).done(l.opts.done,l.opts.complete).fail(l.opts.fail).always(l.opts.always)}function jn(e,t){var n,r,i,o,s;for(n in e)if(r=x.camelCase(n),i=t[r],o=e[n],x.isArray(o)&&(i=o[1],o=e[n]=o[0]),n!==r&&(e[r]=o,delete e[n]),s=x.cssHooks[r],s&&"expand"in s){o=s.expand(o),delete e[r];for(n in o)n in e||(e[n]=o[n],t[n]=i)}else t[r]=i}x.Animation=x.extend(Sn,{tweener:function(e,t){x.isFunction(e)?(t=e,e=["*"]):e=e.split(" ");var n,r=0,i=e.length;for(;i>r;r++)n=e[r],kn[n]=kn[n]||[],kn[n].unshift(t)},prefilter:function(e,t){t?Cn.unshift(e):Cn.push(e)}});function Dn(e,t,n){var r,i,o,s,a,u,l,c,f,p=this,h=e.style,d={},g=[],m=e.nodeType&&At(e);n.queue||(c=x._queueHooks(e,"fx"),null==c.unqueued&&(c.unqueued=0,f=c.empty.fire,c.empty.fire=function(){c.unqueued||f()}),c.unqueued++,p.always(function(){p.always(function(){c.unqueued--,x.queue(e,"fx").length||c.empty.fire()})})),1===e.nodeType&&("height"in t||"width"in t)&&(n.overflow=[h.overflow,h.overflowX,h.overflowY],"inline"===x.css(e,"display")&&"none"===x.css(e,"float")&&(h.display="inline-block")),n.overflow&&(h.overflow="hidden",p.always(function(){h.overflow=n.overflow[0],h.overflowX=n.overflow[1],h.overflowY=n.overflow[2]})),a=q.get(e,"fxshow");for(r in t)if(o=t[r],bn.exec(o)){if(delete t[r],u=u||"toggle"===o,o===(m?"hide":"show")){if("show"!==o||a===undefined||a[r]===undefined)continue;m=!0}g.push(r)}if(s=g.length){a=q.get(e,"fxshow")||q.access(e,"fxshow",{}),"hidden"in a&&(m=a.hidden),u&&(a.hidden=!m),m?x(e).show():p.done(function(){x(e).hide()}),p.done(function(){var t;q.remove(e,"fxshow");for(t in d)x.style(e,t,d[t])});for(r=0;s>r;r++)i=g[r],l=p.createTween(i,m?a[i]:0),d[i]=a[i]||x.style(e,i),i in a||(a[i]=l.start,m&&(l.end=l.start,l.start="width"===i||"height"===i?1:0))}}function An(e,t,n,r,i){return new An.prototype.init(e,t,n,r,i)}x.Tween=An,An.prototype={constructor:An,init:function(e,t,n,r,i,o){this.elem=e,this.prop=n,this.easing=i||"swing",this.options=t,this.start=this.now=this.cur(),this.end=r,this.unit=o||(x.cssNumber[n]?"":"px")},cur:function(){var e=An.propHooks[this.prop];return e&&e.get?e.get(this):An.propHooks._default.get(this)},run:function(e){var t,n=An.propHooks[this.prop];return this.pos=t=this.options.duration?x.easing[this.easing](e,this.options.duration*e,0,1,this.options.duration):e,this.now=(this.end-this.start)*t+this.start,this.options.step&&this.options.step.call(this.elem,this.now,this),n&&n.set?n.set(this):An.propHooks._default.set(this),this}},An.prototype.init.prototype=An.prototype,An.propHooks={_default:{get:function(e){var t;return null==e.elem[e.prop]||e.elem.style&&null!=e.elem.style[e.prop]?(t=x.css(e.elem,e.prop,""),t&&"auto"!==t?t:0):e.elem[e.prop]},set:function(e){x.fx.step[e.prop]?x.fx.step[e.prop](e):e.elem.style&&(null!=e.elem.style[x.cssProps[e.prop]]||x.cssHooks[e.prop])?x.style(e.elem,e.prop,e.now+e.unit):e.elem[e.prop]=e.now}}},An.propHooks.scrollTop=An.propHooks.scrollLeft={set:function(e){e.elem.nodeType&&e.elem.parentNode&&(e.elem[e.prop]=e.now)}},x.each(["toggle","show","hide"],function(e,t){var n=x.fn[t];x.fn[t]=function(e,r,i){return null==e||"boolean"==typeof e?n.apply(this,arguments):this.animate(Ln(t,!0),e,r,i)}}),x.fn.extend({fadeTo:function(e,t,n,r){return this.filter(At).css("opacity",0).show().end().animate({opacity:t},e,n,r)},animate:function(e,t,n,r){var i=x.isEmptyObject(e),o=x.speed(t,n,r),s=function(){var t=Sn(this,x.extend({},e),o);s.finish=function(){t.stop(!0)},(i||q.get(this,"finish"))&&t.stop(!0)};return s.finish=s,i||o.queue===!1?this.each(s):this.queue(o.queue,s)},stop:function(e,t,n){var r=function(e){var t=e.stop;delete e.stop,t(n)};return"string"!=typeof e&&(n=t,t=e,e=undefined),t&&e!==!1&&this.queue(e||"fx",[]),this.each(function(){var t=!0,i=null!=e&&e+"queueHooks",o=x.timers,s=q.get(this);if(i)s[i]&&s[i].stop&&r(s[i]);else for(i in s)s[i]&&s[i].stop&&Tn.test(i)&&r(s[i]);for(i=o.length;i--;)o[i].elem!==this||null!=e&&o[i].queue!==e||(o[i].anim.stop(n),t=!1,o.splice(i,1));(t||!n)&&x.dequeue(this,e)})},finish:function(e){return e!==!1&&(e=e||"fx"),this.each(function(){var t,n=q.get(this),r=n[e+"queue"],i=n[e+"queueHooks"],o=x.timers,s=r?r.length:0;for(n.finish=!0,x.queue(this,e,[]),i&&i.cur&&i.cur.finish&&i.cur.finish.call(this),t=o.length;t--;)o[t].elem===this&&o[t].queue===e&&(o[t].anim.stop(!0),o.splice(t,1));for(t=0;s>t;t++)r[t]&&r[t].finish&&r[t].finish.call(this);delete n.finish})}});function Ln(e,t){var n,r={height:e},i=0;for(t=t?1:0;4>i;i+=2-t)n=St[i],r["margin"+n]=r["padding"+n]=e;return t&&(r.opacity=r.width=e),r}x.each({slideDown:Ln("show"),slideUp:Ln("hide"),slideToggle:Ln("toggle"),fadeIn:{opacity:"show"},fadeOut:{opacity:"hide"},fadeToggle:{opacity:"toggle"}},function(e,t){x.fn[e]=function(e,n,r){return this.animate(t,e,n,r)}}),x.speed=function(e,t,n){var r=e&&"object"==typeof e?x.extend({},e):{complete:n||!n&&t||x.isFunction(e)&&e,duration:e,easing:n&&t||t&&!x.isFunction(t)&&t};return r.duration=x.fx.off?0:"number"==typeof r.duration?r.duration:r.duration in x.fx.speeds?x.fx.speeds[r.duration]:x.fx.speeds._default,(null==r.queue||r.queue===!0)&&(r.queue="fx"),r.old=r.complete,r.complete=function(){x.isFunction(r.old)&&r.old.call(this),r.queue&&x.dequeue(this,r.queue)},r},x.easing={linear:function(e){return e},swing:function(e){return.5-Math.cos(e*Math.PI)/2}},x.timers=[],x.fx=An.prototype.init,x.fx.tick=function(){var e,t=x.timers,n=0;for(vn=x.now();t.length>n;n++)e=t[n],e()||t[n]!==e||t.splice(n--,1);t.length||x.fx.stop(),vn=undefined},x.fx.timer=function(e){e()&&x.timers.push(e)&&x.fx.start()},x.fx.interval=13,x.fx.start=function(){xn||(xn=setInterval(x.fx.tick,x.fx.interval))},x.fx.stop=function(){clearInterval(xn),xn=null},x.fx.speeds={slow:600,fast:200,_default:400},x.fx.step={},x.expr&&x.expr.filters&&(x.expr.filters.animated=function(e){return x.grep(x.timers,function(t){return e===t.elem}).length}),x.fn.offset=function(e){if(arguments.length)return e===undefined?this:this.each(function(t){x.offset.setOffset(this,e,t)});var t,n,i=this[0],o={top:0,left:0},s=i&&i.ownerDocument;if(s)return t=s.documentElement,x.contains(t,i)?(typeof i.getBoundingClientRect!==r&&(o=i.getBoundingClientRect()),n=qn(s),{top:o.top+n.pageYOffset-t.clientTop,left:o.left+n.pageXOffset-t.clientLeft}):o},x.offset={setOffset:function(e,t,n){var r,i,o,s,a,u,l,c=x.css(e,"position"),f=x(e),p={};"static"===c&&(e.style.position="relative"),a=f.offset(),o=x.css(e,"top"),u=x.css(e,"left"),l=("absolute"===c||"fixed"===c)&&(o+u).indexOf("auto")>-1,l?(r=f.position(),s=r.top,i=r.left):(s=parseFloat(o)||0,i=parseFloat(u)||0),x.isFunction(t)&&(t=t.call(e,n,a)),null!=t.top&&(p.top=t.top-a.top+s),null!=t.left&&(p.left=t.left-a.left+i),"using"in t?t.using.call(e,p):f.css(p)}},x.fn.extend({position:function(){if(this[0]){var e,t,n=this[0],r={top:0,left:0};return"fixed"===x.css(n,"position")?t=n.getBoundingClientRect():(e=this.offsetParent(),t=this.offset(),x.nodeName(e[0],"html")||(r=e.offset()),r.top+=x.css(e[0],"borderTopWidth",!0),r.left+=x.css(e[0],"borderLeftWidth",!0)),{top:t.top-r.top-x.css(n,"marginTop",!0),left:t.left-r.left-x.css(n,"marginLeft",!0)}}},offsetParent:function(){return this.map(function(){var e=this.offsetParent||s;while(e&&!x.nodeName(e,"html")&&"static"===x.css(e,"position"))e=e.offsetParent;return e||s})}}),x.each({scrollLeft:"pageXOffset",scrollTop:"pageYOffset"},function(t,n){var r="pageYOffset"===n;x.fn[t]=function(i){return x.access(this,function(t,i,o){var s=qn(t);return o===undefined?s?s[n]:t[i]:(s?s.scrollTo(r?e.pageXOffset:o,r?o:e.pageYOffset):t[i]=o,undefined)},t,i,arguments.length,null)}});function qn(e){return x.isWindow(e)?e:9===e.nodeType&&e.defaultView}x.each({Height:"height",Width:"width"},function(e,t){x.each({padding:"inner"+e,content:t,"":"outer"+e},function(n,r){x.fn[r]=function(r,i){var o=arguments.length&&(n||"boolean"!=typeof r),s=n||(r===!0||i===!0?"margin":"border");return x.access(this,function(t,n,r){var i;return x.isWindow(t)?t.document.documentElement["client"+e]:9===t.nodeType?(i=t.documentElement,Math.max(t.body["scroll"+e],i["scroll"+e],t.body["offset"+e],i["offset"+e],i["client"+e])):r===undefined?x.css(t,n,s):x.style(t,n,r,s)},t,o?r:undefined,o,null)}})}),x.fn.size=function(){return this.length},x.fn.andSelf=x.fn.addBack,"object"==typeof module&&"object"==typeof module.exports?module.exports=x:"function"==typeof define&&define.amd&&define("jquery",[],function(){return x}),"object"==typeof e&&"object"==typeof e.document&&(e.jQuery=e.$=x)})(window);



