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STUDIA UNIVERSITATIS BABES-BOLYAI, PHILOSOPHIA, LIV, 1, 2009

DOSSIER IMAGINATION

LA THEORIE DES FORMES POLITIQUES DANS
L’ANTIQUITE GRECQUE
(PLATON, ARISTOTE ET POLYBE)

ANDREI| BERESCHI "

ABSTRACT. The Theory of Governmental Forms in Greek Antiquity (Plato,
Aristotle and Polybe). This paper is an account on the configuration of the
philosophy of history in Antiquity. It concerns the different concepts of history as
images of the theory of governmental forms. According to Plato the political time
is mainly shaped following the soul’s nature, and, according to Aristotle, following
the social conflicts; the intellectual sources of the two philosophers were exploited
by Polybe in his ambitious attempt to explain through a philosophical theory of
history the success of Rome: making of the entire world a unique history through
the military conquests which joined cultures and geographies.

Keywords: political forms, Polybe, Aristotle, Plato, soul, political philosophy

Si nous considérons la situation historique et théorique de Polybe, nous
pouvons affirmer non sans raison que la taxinomie des formes politiques, exposée
dans le livre VI de seslistoires n'est autre chose qu'un essai de synthése des
morphologies politiques élaborées par Platon et Aridtheebut de cet article est
la reconstruction des perspectives particuliéres de ces auteurs sur les configurations
politiques et de procéder a une déconstruction de la morphologie politique élaborée
par Polybe a travers I'analyse et la confrontation de théorie avec ses sources
conceptuelles. Ce retour aux sources montre plutot le tournant historisant de la
philosophie politique produit par la réflexion antique sur le systeme des formes
politiques. Ce changement n'est pas le résultat d'une option programmée et assumée
de la pensée, mais l'effet de I'effort de tracer les limites du temps, c’'est-a-dire de
(sur)déterminer eschatologiqguement I'histoire.

Les morphologies politiques élaborées par I'Antiquité, telles gu’elles nous
apparaissent pour l'instant — la passion méme du jeu des variations et réaménagements,

“Babe-Bolyai" University Cluj-Napoca, bereschia@hotmail.com, bereschia@yahoo.com

1 Sur la relation entre Cicéron et Polybe concernant la théorie des formes étatiques (ce que nous appelions
ici morphologie politiquecf. Wolfgang BldselDie Anakyklosis-Theorie und die Verfassung Roms im
Spigel des Sechsten Buches des Polybios und Cideeoge publicapBuch I, Herues, Zeitschrift fir
Klassische Philologie, 126, Band. 1998, 1. Quartal. Heft 1, Franz Steiner Verlag, Stuttgart, pp. 31-57



ANDREI BERESCHI

c'est-a-dire le métamorphisme, toujours ludique, des morphologies — ne représentent
gue les expressions d’'une préoccupation pour la philosophie de I'histoire; seulement
que cette philosophie de I'histoire ne vise pas la configuration d’'une science
politique (dans le sens du scientifique chez Marx), sans perdre pour autant toute
pertinence épistémologique. Pour ces auteurs, le mouvement historique de la
société humaine se réalise par le parcours successif, prédéterminé ou aléatoire, des
certaines formes connues. Bien sir, comme nous le verrons par la suite, le nombre
de ces formes varie d’'un auteur a l'autre, leurs noms changent et la loi du parcours peut
recevoir des explications différentes. Ce qui reste invariable est la maniére de
concevoir la disposition du temps politique (de I'histoire) dans un ensemble fini des
formes. L'enjeu épistémologique de cette compréhension a été sagacement surpris par
I'observation d'Aristote selon laguelle le politique serait une science architectonique.

1. Polybe, le livre VI deHistoires et les avatars de sa théorie

Il n'est pas sans intérét de s’arréter en premier lieu sur le mobile qui pousse
Polybe vers ce sujet, surtout parce que le schématisme sa morphologie politique est
prédétermine partiellement par I'intention qui anime son étude.

Polybe atteint le probléme de la typologie des constitutions cherchant une
explication de la fagon par laquelle les romains ont réalisé, par la conquéte du
monde entier, une véritable synchronisation du temps historique, procés annoncé
par Polybe dans son premier livre.

Conséquence de ces événements, I'histoire a un parcours unitaire, se constituant comme si
elle aurait un seul corps, les faits d'ltalie et de Libye s'entrelacent avec ceux d'Asie et de Gréce,
I'évolution suivant, généralement, une fin unitaire.

C’est pourquoi I'exposition des formes constitutionnelles en général, c’est-
a-dire d’apres Polybe, la théorie qui rend compte de changement des constitutions
par altération@ mept THG KOTO GUGLV HETUBOANC TAOV TOALTEIDV E1C
0AANAOG), nous permettra la compréhension de la constitution des romains et,
implicitement, la compréhension de I'extension mondiale de leur domination.

(...) ce que les lecteurs trouverons de plus beau et en méme temps de plus utile dans
notre entreprise, c'est de discerner et comprendre comment, par I'effet de quelque sorte de régime,
presque tout le monde habité a été conquis et passé en moins de cinquante-trois ans sous une seule
autorité, celle de Rome — fait dont on ne découvre aucun prééédent.

Remarquons pour l'instant que la théorie des formes politiques est d'une
importance majeure premiérement parce qu'elle rend compte du sens ultime de
I'entreprise polybienne et deuxiemement parce que l'auteur voit un lien particulier
entre la théorie des constitutions et la constitution du temps historique. En derniére

2 Polybios, Historiai 1.3.4.1 - 1.3.5.1010 3¢ TOOTOV TAOV KAPAV OlOVEL COUNTOELSN

ovpBoivel yiveoBor TNV 1otoplav, ovumiékecbor te tag Trorikdg kat AiBukdg
npatelc talc te Kotd TV’ Actav kol tolc EAANvikoilc kol mpdg &v yiveoOat
TELOG TNV avapopdv GmdvTwv (notre traduction).
8 Polybe Histoires V| |, 2, 3, trad. par Raymond Weil et Claude Nicolet, Les Belles Lettres, Paris, 1977
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analyse, selon lui, la morphologie politique représente une clé de décryptement du
sens du temps historiqgue. Par conséquent, I'historien peut connaitre le sens de
I'évolution future d’'un Etat par 'emplacement du type constitutionnel dans le schéma
des formes politiques. Nous pourrions dire en effet que chez Polybe la morphologie
politique (pré)détermine la syntaxe historique du temps.

Bien que le seul auteur cité soit Platon, la taxinomie des formes politiques
est reprise d'Aristote. En conséquence, nous pencheront notre attention premiérement
sur la de la morphologie politique de Platon, et deuxiéemement sur la présentation de
celle d'Aristote.

2. Le systéme de la morphologie politique de Platon.

Chez Platon, les formes politiques s’enchainent sur un axe vertical. A
partir de la cité juste (Kallipoljsccomme d’une observatoirése politique en tant
gue systeme de gouvernement dépbmechutequatre autres formes. La morphologie
politique présenterait donc cing formes: la constitution juste (la soit-diszals),
la timocratie, I'oligarchie, la démocratie et la tyrannie. De maniére correspondante,
car, selon Platon, les constitutions ne naissent ni de chéne ni de pierre, mais de
caracteres des gens, il existe cing types d’hommes qui, conformément au caractére
dominant de leur comportement, produisent les constitutions.

L’ordre politique deKallipolis peut revétir, précise Socrate, deux formes,
qui, parce gu’elles impliquent le méme type de gouvernants, représentent une seule
figure morphologique:

Je dis, repris-je, que ce mode de constitution politique que nous avons exposé doit étre
unigue, mais qu'il pourrait aussi porter une double dénomination: on I'appellerait royauté, quand
parmi les chefs, il en surgit un qui se distingue des autres; aristocratie, quand ils sont
plusieurs (...). Voila donc en résumé, I'espéce unique que j'envisage, qu'il y ait plusieurs chefs ou
qu'il en est un sedl.

Excepté la premiére constitution et son correspondant humain représentatif,
toutes les autres sont des figures de la décadence et du vice et se situent sur un axe du
mal qui s'empire graduellement. Les formes dégénérées de la constitution juste de
I’'hnomme juste sont présentées comme si elles s’enchainaient I'une apreés l'autre. Il y a
un ordrelogique et historique de leur succession. Mais notre pensée s’y trouve mise en
difficulté: comment pouvons nous expliquer que I'Etat idéal arrive a connaitre la
déliquescence? Il semble évident que cette interrogation pose la question du début de
I'histoire. Conséquemment a la présentation du temps politique orienté vers la
décadence, chez Platon le début de I'histoire apparait comncbuteedans le temps
Cette mutation est présenté par Platon par le teridysidedéliement, dissolution.

Le modeéle de la cité juste représente une unification accomplie sous
I'empire de la raisonLa justice n’est autre chose que I'expression unique du bien
et le bien de la cité s'éclaircit dans l'unité absolue, corps et ame, dé lad@irtement

“ République, 445,@)0mep GO GKOTILOC.
5 République445d, trad. Léon Robin, in Plat@&uvres compléteallimard, 1950
® République462 b-e
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du modele de I'unité met en jeu un procés de partition et de multiplication signifié par le
terme ddysis

La forme propre revétue par ce proces dans le domaine politique s’exprime,
selon Platon, sous le concept stasis (lutte ou querelle), qui peut trés bien étre
comprise commalésunion le début de la multiplication dans des constitutions
mutantes par la dégénérescence du statut de l'unité.

(...) tachons de dire de quelle maniére la timocratie pourrait sortir de I'aristocratie (une
de deux formes possibles de la constitution juste, comprise comme expression générale de celle-ci
—n.n.). Il est claire que toute constitution change a partir de celui qui détient le commandement,
précisément au moment ou dans celui-ci apparait une dissension (stasis), mais tant qu’en lui regne
la concorde, méme dans une trés petite mesure, il ne pourrait pas se transformer.

Bref, I'expression politique de d&mantélemerflysis) est la discordestasi3,
a qui s'oppose l@oncorde(homonoig. Mais Platon n'y parle pas seulement de la
politique. Il envisage également 'ordre intérieur de I'ame individuelle. La discorde de
la constitution politique provient du conflit produit dans I'ame de celui qui commande.
Le comportement du chef n’'est que le symptébme du désordre interne qui détruit
I'entente des ames et provoque leur ségrégation en classes distinctes et adverses. L'ame
du chef peut connaitre successivement, selon la domination d’'une de ses parties sur les
autres)'empire de la raison, 'empire de I'ardewt'empire du désir

S’il N’y a que trois configurations possibles, alors il ne devrait exister que
trois moments de la décadence. Mais Platon affirme clairement I'existence de cing
formes constitutionnelles qui correspondraient a autant des expressions prises par
les A&mes des chefs. Pour éviter une confusion taxinomique, nous désigneront par
Kalliopolis la premiére constitution de la morphologie politique, méme si Platon la
concoit seulement comme une possibilité réalisable sous les deux formes: la
royauté (le philosophe roi ou le roi philosophe) et l'aristocratie (les aristocrates
philosophes ou les philosophes aristocratealliopolis représente la projection d'un
modele céleste sur la terre; il s’ensuit aprés la timocratie (timarchie) ou la constitution
crétoise et spartiate, l'oligarchie, puis la démocratie et, enfin la tyfanaiealyse se
heurte a une apparente difficulté: s'il est bien établi que ces constitutions proviennent
de la domination d’'un des aspects de 'Ame sur les autres, il est clair qu’il ne devrait
étre plus de trois constitutions. Cette image trinitaire est confirmée par la suggestion de
Platon qui forge une image de 'homme formée par I'associationmtinhommeg
d'un lion et d'une béte caméléonesque polycéph@lr.observe immédiatement que
I'effigie présente une personnification des trois aspects de I'ame: la raison (le petit
homme), l'ardeur (le lion) et le désir (la béte). Dans ce cas, les trois premiéres
constitutions devraient épuiser la gamme des combinaisons possibles désignant
respectivement le réegne de 'homme, le régne du lion ou le régne de la béte.

Kallipolis (la constitution juste: royauté ou aristocratie) reprédemmpire de
la raison le signe de '’homme, la vertu (sagesse, courage, tempérance) et 'harmonie

" République545 d

8 République544 c-d

° Républiquesss c-d,ITAdtte Toivoy piav pev 18&ov Inpiov TolKiAoL Kol TOAVKEPGAOV.
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des trois aspects de la cité et de 'ame. Le chef y est philosophe en quelque sort, il
incarnel’hnomme royale I'ami de la sagesse. Cette constitution représente la formule
unifiée de 'hnomme et de la cité, et le lien le plus serré levamdele célestgue les
philosophes gardent a I'esprit en tant qu’idée d’'un gouvernement éternel.

La timocratie représentéempire de l'ardeur qui contient déja en soi
I'expression de latasisen tant qu’opposition entre les classes sociales. L’homme
timocratiqueestprésenté comme étant partagé entre la raison ésie dttiré par
les succes et les honneurs et fonctionnant dans les registres de la gymnastique et de
la chasse«...son naturel n’étant pas celui d’'un mauvais hométemt par ailleurs
familier des mauvaises compagnies, I'attrait de cette double influence 'améne dans
cette espace intermédiaité»De méme, la cité timocratique fonctionne selon un
principe chevaleresque de la dépense et de la guerre, son signe étant le lion.

L’oligarchie représentiempire du désirEtant donné que la richesse et I'argent
sont I'étalon de ce régime, les magistratures seront remplies bien évidemment par la
partie appétitive. Si dans la cité timocratique, la constitution et 'homme présentait déja
les signes du désaccord, dans la cité oligarchique la propagatiostdsidméne au
dédoublement intérieure de 'homme et au dédoublement de la cité elle-méme:
«I'Etat qui est ainsi fait n’est pas unigue, mais forcément double: celui des pauvres
et celui des riches, habitant sur le méme territoire et toujours complotant 'un contre
lautre»'’. L’homme oligarchique sera lui-méme dédoublé: «il doit étre impossible que
’'homme ainsi fait ne soit divisé contre lui-méme, qu'’il soit non pas un homme unique,
mais un homme double (...) I'excellence authentique dans I'ame, de la concorde et de
I'harmonie doit lui échapper, quelque part, bien loihl%’homme oligarchique
fonctionne dans le registre du dédoublement et de la scission, tel que le décrit Platon,
sous le signe de la béte caméléonesque et polycéphale.

L’oligarchie semble mettre fin aux possibilités de succession au pouvoir des
trois aspects de 'adme. Néanmoins, Platon nous parle de deux autres formes politiques: la
démocratie et la tyrannie. Cela ne préjudicie d’aucune maniére au principe de
développement de la morphologie politique, établi en fonction de la domination d'un des
aspects psychiques sur les autres. Le signe de la béte, avait avertit Socrate, est
polycéphale et caméléonesque, comprenant des configurations diverses, telles I'oligarchie,
la démocratie et la tyrannie. Ainsi, la tripartition morphologique du désir reproduit la
tripartition des formes politiques indiquées par le principe platonicien, reprenant le motif
récurrent représenté par le petit homme, le lion et la béte polycéphale.

Le désir oligarchiquale I'argent est un désir de maitriser le possible grace
a I'épargne. Le désir de posséder des biens en général se transforme dans une
véritable capitalisation de la fortune. Ce désirimstlectueldans la mesure ou son
accomplissement est continuellement différé par une accumulation sans fin. Par
conséquent, 'hnomme oligarchique est toujours frustré et déchiré. Son désir d’argent
qui le gouverne peut étre compris comme une foootdiéede I'aspiration pour
I'universel, la nostalgie pour ce qui st soi(aute kat auten

10 Républige, 550 b
1 Républiqe, 551 d
12 République554 d-e
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Le désir démocratiquest une autre téte de la béte polycéphale. Il est institué
par la domination de 'homme vivant sous le rédada nourriture et de la boissbh
Par comparaison au statérébral du désir oligarchique, le désir démocratique est
charnel. Il est incapable de prendre une forme. Au lieu de transmettre un sens, sa voix
se perd dans une polyphonie protéiforme: «Je crois du moins, repris-je, en avoir montré
la diversité, I'extréme multiplicité de caractéres qui I'emplit: pareil au régime en
question, c’est cet homme-la qui a la beauté baritléegloignement de I'unité y est
extréme, dans la mesure ou la démocratie, sous I'étendard de la liberté et de I'égalité,
offre I'image d’une multiplicit¢péle-méle

Le désir tyranniqueeprésente le degré ultime de la chute du réel. L'espéce
du désir du tyran surpasse entiérement toute référence au réel pour se concentrer
sur l'indifférenciation du non-étre. Le type de désir qui anime le tyran trouve sa
source dans leurrée| c'est-a-dire dans le sommeil profond et définitif de la raison.
Son archétype est le manque complet de la réalité et I'impossibilité de le distinguer
des phantasmes et des réves: «c'est celui, je pense, qui, tel il était en songe (...)
doit étre tel aussi dans la réalité>Preuves de la pulsion de lindifférenciation qui
anime le tyran sont ses désirs de parricide et de l'inceste. Cette pulsion trouve son
pendant dans I'figure de la béte polycéphale si originaire trouvée par Platon, béte
qui appartient a la famille des monstres informes, tels Cerbére, Scylla ou Chimére,
prototypes du vivant dans lesquels les genres animaux sont encore indistincts et
mélés. Mais Platon observe que la tyrannie est d'une part une folle illusion
personnelle maintenue par ses proches, et d’autre part, le cauchemar des autres mis
en scene par le gouvernant. Ainsi, soumettant la liberté des autres aux pulsions de
sa propre liberté, le tyran n’est pas, comme le croyait Hegel, par exemple, le seul
homme libre. Et si pour Hegel, 'opposition grecque devant la tyrannie marque le
début de I'histoire comme concience de la liberté (les guerres médiques), pour
Platon la tyrannie signifie sa fin en tant que parcours de la morphologie du politique.

En conclusion, voici le tableau général de la morphologie politique
platonicienne:

L’aspect dominant| La classe L’homme Comparaison La Le modele
de 'ame dominante| représentatif finale constitution| de la vertu
Homme/ Lion/
Béte
La raison Le L’homme royal Homme | Kallipolis | sagesse,
gardien- courage,
philosophe tempérance
L’ardeur Le soldat L’homme Lion Timocratie| honneur
timocratique

13 République561 c-e
14 Républiquesbl a
15 République576 b
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L’aspect dominant| La classe L’homme Comparaison La Le modele
de 'ame dominante| représentatif finale constitution| de la vertu
Homme/ Lion/
Béte
LLe | Général L’homme Premiére téte Oligarchie| fortune
désir oligarchique de la béte
Le

Concret | producteu L'homme Deuxieme téteDémocratie débauche
démocratique | de la béte

Irréel L’homme Troisieme téte Tyrannie | démence
tyrannique de la béte

3. La morphologie politique d’Aristote

Aristote présente une morphologie du politique qui contient six formes de
gouvernement: la royauté, l'aristocratie, la politgita tyrannie, I'oligarchie et la
démocrati¢/ En fait, Aristote affirme gu’il existe seulement trois formes de
gouvernement et que les trois autres sont des formes déchues ou corrompues. Chez
le Stagirite, la morphologie des structures politiques est bipolaire: chaque forme
positive trouve son correspondant négatif dans une forme déchue ou corrompue.
Nous trouvons alors le tableau souivant:

Formes positives Correspondantes negatives
Royauté Tyrannie
Aristocratie Oligarchie
Politeia ou timocratie Démocratie

Dans sa conception, la disposition bipolaire (3-3) des formes politiques n'a
ni de connotation historique, ni de connotation naturelle.

Cette disposition n'est pas temporelle. Ainsi, la tyrannie n'est pas la forme
déchue de la royauté dans le sens ou, affaiblie par le temps, la royauté se pervertit et
dégénére nécessairement en tyrannie. Contrairement a I'opinion de Platon, Aristote
constate gu'il 'y a pas de mécanisme dialectique pour déterminer le changement
ordonné des formes politiques. Cela doit étre compris dans deux sens. D'une pan, il
n'existe aucune nécessité temporelle qui méenerait une forme positive, I'aristocratie par
exemple, directement vers sa forme contraire correspondante, l'oligarchie. Aristote

18 politeia peut signifier aussi «régime politique»; ce qu'observe trés précisérmatitique.,lll, 7, 1279a 38-
39. Ici elle désigne une forme constitutionnelle parmi les autres. Sa spécificité vient du fait que le pouvoir est
détenu par la classe moyenne. Jean Tricot traduit ce terme par «république tempérée». Pierre Pellegrin préfére
expression «gouvernement constitutionnel» s'inspirant probablement de la traduction classique anglaise de ce
terme («constitutional government»), donné par H. Rackham. Richard Bodéds le traduit par «timocratie».

17 Pour une analyse synthétique de la morphologie politique chez AristBthique de Nicomaqu#/lll,
10-11, 1160a-b ¢ta Politique 1ll, 1279a

9



ANDREI BERESCHI

enregistre des nombreuses circonstances dans lesquelles les changements politiques des
formes constitutionnelles ont été faits a partir d'une forme positive vers une autre forme
positive ou d’'une forme négative & une forme posifivie fait, il s’'oppose a toute
croyance dans un déterminisme historique. D'autre part, nous devrons discuter si les six
formes constituent un systeme hiérarchigue ou le plus haut degré de plénitude est détenu
par le régime le plus souhaitable, la royauté, suivi en ordre descendant par I'aristocratie,
par la politeia, par la démocratie, par I'oligarchie, et, enfin, par le mal supréme, la
tyrannie. Nous devons également prendre en compte I'hypothése contraire selon laquelle
une ordination hiérarchique des formes politiques n'est pas envisagée par Aristote.

De toute fagon, une chose est claire: le Stagirite ne considére jamais qu’'une fois
le mécanisme du changement déclenché, une communauté humaine se décline
nécessairement sur toutes les formes d’organisation politique. Le cas limite est représenté
par la situation pratique ou, indifféremment de la forme actuelle d’'une constitution, elle
s'effondre a cause de 'opposition d’une autre constitution plus puissante.

Bien s0r a flexiond’'une communauté humaine d'une forme de gouvernement
a une autre n'est pas simplement due au hasard. Les formes constitutionnelles
mentionnéednclinentvers un certain changement et cette inclination constitutive fait
gue le plus souvent une forme positive passe dans les formes logiqguement affines:

Et, en général, quel que soit celui des deux cbtés vers lequel incline la constitution, c'est
dans cette direction que s'effectue le changement, l'une ou l'autre des deux classes au pouvoir
accentuant ses propres caracteres, la politeia se changeant par exemple en démocratie et
laristocratie en une oligarchi&’

Premiérement, on rappelle le cas ou une forme positive (la politeia ou
l'aristocratie) passe dans son correspondant négatif & cause d’'une hypertrophie. Ce
déclin est I'effet de son «inclination» logique vers son contretype corrélatif. En passant
dans son correspondant négatif, une forme politique positive convertit aussi son
caractére fondamental, bien que ces négations correspondantes ne soient pas autre
chose que des «accroissements» des attributs des constitutions positives. L'observation
est surprenante, car, si nous réfléchissons a d'autres situations, habituellement,
I'accroissement, lui-méme, ne produit pas la transformation des caractéres propres. Par
exemple, dans son élévation, un homme ne renonce pas a sa nature propre, mais il
'accomplit pleinement. Toutefois, Aristote envisage ici un accroissement qui se présente
comme une «ex-croissance». Les constitutions négatives sont des accroissements
anormaux ou l'essence positive change de nature suite a une amplification quantitative,
parfois intensive. L'oligarchie, par exemple, serait alors une aristocratie dont les
caractéres auront pris des formes hypertrophiées. Par sa débilité cette forme
caricaturale arrive a constituer un régime politique distfct.

18| a Politique V, 1316a, 30-35

191 a Politique,V, 7, 1307a, 20-23

20 e propre est le caractére définitoitd, 6p&tepov, qui change lorsqu’une constitution passe dans son
contretype.
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Deuxiemement, dans la suite du fragment cité, Aristote fait référence au
changement dans le sens du passage d’'une forme positive non pas a son correspondant
négatif, mais a une forme négative contraire. L'aristocratie peut passer en démocratie et
la politeia en oligarchie. Le changement «contre la constitaligmos ten politeiah
c'est-a-dire le passage dans son contraire, peut prendre deux sens différents: le premier
est celui déja mentionné d'une forme positive dans son correspondant négatif; le
deuxiéme est celui ol le passage a une forme contraire se produit verticalement, dans
une direction positive ou dans une direction négative, de l'oligarchie a la
démocratie ou de l'aristocratie a la démocratie. Dans les deux sens le passage peut
s'effectuer du positif au négatif ou du négatif au positif, de l'inférieur au supérieur ou
du supérieur a l'inférieur.

La derniere possibilité de changement est le renversement par la violence.
Aristote ne l'appelle pas ainsi, mais pourtant, il précise qu’une constitution s’effondre
inévitablement lorsqu’elle est confrontée a un adversaire plus puissant. Le cas évoqué
suppose préalablement I'état de guerre entre deux cités. Dailleurs, il me semble
gu’Aristote fait une référence explicite a la guerre péloponnésienne quand Athénes
renversait les oligarchies, tandis que Sparte taillait en piéces les dénféchtiesla
guerre n'est pas toujours nécessaire pour détruire de I'extédgudgv) une
constitution. La simple présence d’'une contitution voisine plus puissante suffit a
pousser un régime faible s'effondre de sGi (LTA®V). En bref, le métabolisme de la
vie politique connait les schémas de changerhenngtaboleci-présentes:

Vers plus ou vers moins

ITept tod parrov kail frtov
Contre la constitution

IIpog v moAiitelav

Par la force

Ao v dOvopy

Le premier type de changement est un mouverentontaldes formes
politiques, permis par la parenté des formes correspondantes. Il implique une
détérioration par accroissement démesuré ou une amélioration par la réduction de
I'excés. Aristote semble penser que, de fait, les formes politiques corrélatives ont
une structure commune. C’est ainsi que nous devons lire ses remarques de genre:
«l'aristocratie est en un certain sens une oligaréhi€ela nous autorise & affirmer
gue la politeia estn un certain sengne forme de démocratie et que la royauté est
en un certain sensine tyrannie. Leur ressemblance provient de leur structure
commune fondée sur le critere du nombre de ceux qui détiennent le pouvoir. Du
point de vue de leur composition, nous ne sommes pas devant six formes

21 Nous nous appuyons sur les fragments deoliique, 1301b 7-15, 1307a 20-25 et 1307b 20-22 pour
établir trois types de changement politique.
22| 3 Politique V,7,1307b 24
2 La Politique V, 7, 1306b 25
11
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constitutionnelles différentes, mais devant trois couples de termes corrélatifs, ce
qui permet a Aristote de faire ces affirmations apparemment contradictoires: une
forme positive esen un certain senane forme négative et vice-versa. A part la
monarchie, Aristote ne mentionne pas le nom des autres structures, mais accorde
un sens générique aux noms employés jusque la pour designer spécifiquement les
deux dernieres formes dégénérées (I'oligarchie et la démocratie). L'existence d'un
sens générique et d'un sens spécifique des teofiggschie et démocratiemet a
I'épreuve la capacité de compréhension du lecteur. Afin de saisir mieux I'intention
aristotélicienne, nous complétons le tableau initial par deux cases nouvelles
correspondant au critere du nombre et au genre structurel.

L’actualisation des Le déclin par

Le E?rnotl);\?e?r? e(;ﬁw slfusc?uerg[lis structures dans les excroissance
qui g formes positives negative

Chef unique La monarchie La royauté La tyrannie
Les peu nombreux L'oligarchie L’aristocratie L’oligarchie
La démocratie ental La politeia / e . .

Les nombreux que pletoarchie timocratie La démocratie

Donc, une forme positive incline vers ce qui lui est identique conformément a
sa structure, mais par I'accroissement son caractére propre se modifie fondamentalement.
Par exemple, la tyrannie est ume-croissancesi démesurée de la royauté qu'elle
devient une autre espéce, tout en partageant avec la royauté un genre commun.

Le fait qu’Aristote ne mentionne pas explicitement I'existence des deux
autres genres structuraux, a part la monarchie, n'a rien d’étonnant. L’explication se
trouve dans linstabilité de la dénomination des deux genres. Cette fluctuation de
leur désignation est déterminée par les deux apories du critére de leur distfnction.

La premiere aporie vise le critere du nombre. Elle part de I'hypothése d’'une
cité gouvernée par les plus nombreux qui sont en méme temps les plus riches. Ce
n'est pas absurde. Nécessairement a partir du critere du nombre, la constitution
serait une démocratie. Mais, alors elle s'opposerait a la nature méme de la démocratie
qui est la poursuite du bien des pauvres. Au contraire, si les pauvres étaient au pouvoir,
qui, dans cette hypothése, sont moins nombreux que les riches, alors, conformément au
méme critére, nous aurions a faire a une oligarchie. Mais de nouveau, le caractére
propre de cette constitution, la poursuite du bien des plus riches, serait transgressé.
Quelle est la solution des difficultés soulevées? Devrons-nous toujours associer le
petit nombre avec la richesse et le grand nombre avec la pauvreté? Concrétement, les
choses se présentent vraiment de cette maniére: les plus nombreux sont les plus
pauvres et les riches sont en petit nombre. Néanmoins, ce que nous y recherchons
est le critere formel pour faire la distinction entre deux concepts en vue de la
réalisation d’'une classification. Cette opération logique ignore ce qui se passe dans
«la plupart des cas», pour se concentrer sur I'essence des concepts. Cela nous méne

24 La Politique 111, 8, 1279b 20 et 31. Aristote remarque deux apories du cemed| pros ton diorismon
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vers la deuxiéme aporie: est-il logiquement possible d'imaginer un pays ou les
pauvres soient en petit nombre et soumis a une majorité des gens aisés?

Comment pouvons-nous définir ces formes politiques si elles ne s’intégrent
pas dans la morphologie expos@dPest exigé d’établir un critére & partit duquel
nous soyons capables d'incorporer ces cas dans la taxinomie consacrée. La solution
d’Aristote est de considérer le critere numérique accidentel et de proposer la
discrimination entre la richesse et la pauvrg&{o. Kol TAODTOC) comme critére
logique. Donc, indifféeremment de nombre des gouvernants, si les riches ont le pouvoir,
la constitution sera une oligarchie et si les pauvres tiennent les reines de la cité, la
constitution sera une démocratie. Ainsi comprisekgarchie etla démocratiene
sont plus pour Aristote des constitutions dégéné&té@ss termes prennent le sens
des genres structuraux qui permettent a Aristote de dire sans contradiction que
«l'aristocratie est en un certain sens une oligarchie» ou que la politeia est en
guelque sort une démocratie, tout comme en vertu de son caractere monarchique, la
tyrannie est une sorte de royauteé.

Pour distinguer cet emploi des notions aamocratieet doligarchie de
leur sens spécifique, nous proposons des termes nouveaux, formés a partir du
critére de distinction établit. Au début, par la considération du critere du nombre
ces genres structuraux se sont présentés comme monarchie, oligarchie et plétocratie
(démocratie). Aprés l'analyse des apories du critere de la discrimination des
régimes, nous nous permettons de renommer les deux derniers genres.

L’actualisation T
Le déclin par
. . Les genres | des structures ;
Le critére de ceux qui gouvernent structuraux | dans les formes exrglrem:tsi\e}gce
positives 9
Le chef unique La monarchie |La royauté La tyrannie
. . L'oligarchie er
Richesse Accidentellement . . . :
'tant qguqL’aristocratie | L'oligarchie
ploutos peu hombreux plutoarchie
Pauvreté Accidentellement, Iéﬁ deg?]?ratlgu La politeia / La démocratie
penia nombreux penioarchie la timocratie

Apparemment, alors que les genres structuraux se constituent par une
réévaluation du critére taxonomique initial, la monarchie continue a étre caractérisé par
une référence numérique. L'inconstance du critére dans une classification serait une
faute surprenante, venant de la partadéateur de la logique. Pourtant, si nous

% La Politique 111, 8, 1279b 34: «s'il n’existe aucune autre constitution en dehors de celle dont nous
avons parler»

% a Politique IV, 3, 1290a 15-18. Correctement comprise la comparaison entre les genres des vents et genres
des constitutions vise la comparaison entre les vents spécifiques (le Zéphyr et 'Euros) et les constitutions
spécifiques: «Pour l'aristocratie, en effet, on la regarde comme une espéce de l'oligarchie, attendu qu’elle est
une oligarchie particuliere, et le régime appelé politeia est ramené a une démocratie, exactement comme
nous faisons du Zéphyr une espece du vent du nord, et de I'Eurus une espéce du vent du midi.
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regardons de plus prét, il n’y pas d’erreur. Il n’y a aucun conflit entre la détermination
de la monarchie et son rapport aux autres genres. Si les rennes du pouvoir sont dans la
main d’un seul individu, qu'il soit riche ou qu'il soit pauvre, le genre de gouvernement
est la monarchie. Si celui-ci réegne en vue du bien commun, la monarchie est une
royauté. S'il regne en vue de son propre bien, elle est une tyrannie.

Le systeme morphologique d’Aristote n'a non plus une connotation naturelle. Il
appelle les formes déviédssolutiongphtora) par le terme consacré dans sa physique
pour décrire les choses qui ont une genése, une croissance et une dégénérescence: «Le
régime politique, pour sa part, comporte trois formes et aussi un nombre égal de
déviations, sortes de corruptions de ces forfeke motparekbaseisytilisé par le
Stagirite pour désigner les constitutions dérivées met en évidence un glissement au-dela
des limites ou une hypertrophie, comme nous l'avons déja indiqué. Les conditions de la
déchéance sont analysées par Aristote darfslil@esde laPolitique. L’absence d’'une
égalité ¢lia to anisof proportionnelle cause un conflit qui, a son tour, provoque un
mouvement de changemehe(metabolg®. A part 'absence d’égalité, le changement,
qui n'est pas toujours un déclin, peut étre engendré par des plusieurs passions et diverses
préoccupations, caractéristiques pour la société humaine: le gain, 'honneur, la crainte, le
développement démesuré d’'un niveau social, les intrigues, la négligence, I'nétérogénéité
ethnique, les futilités de tout said ikrad), 'emplacement géographique (géopolitique —
nous dirions aujourd’hui), la fraude ou la force (comme coup d’Etat si elle vient de
l'intérieur ou comme conquéte si son origine est extérieure).

Donc, la morphologie politique d'Aristote comprend six formes. Cette
affirmation ne doit pas étre prise a la lettre. Ces formes représentent le résultat d’'une
identification logique. En pratique chacun des six modéles constitutionnels connait
plusieurs expressions (phénoménalisations) qui se différencient selon les conditions
accidentelles (empiriques) rencontrées: «En réalité, certains pensent qu'il n'existe
qu’'une sorte de démocratie et une sorte d’oligarchie, mais ce n’est pa&’exact»

L'ordre des formes politiques n'est déterminé ni temporellement, ni
naturellement. Autrement dit, Aristote ne les range ni selon un déterminisme historique
de type matérialiste (Marx) ou spiritualiste (Hegel), ni selon un déterminisme naturel
de type biologiste (Darwin) ou de type structurel-cosmique (Hésiode). La seule
détermination appliquée par Aristote au classement des formes politiques prend en
compte leur valeur. Les constitutions sont groupées selon deux axes verticaux,
respectivement, celui du bien et celui du mal. La hiérarchie la plus claire se trouve
du coté des formes mauvaises: «Pour nous, au contraire, nous soutenons que les
constitutions déviées sont vicieuses du tout au tout, et qu'on a tort de parler d'une
oligarchie meilleure qu’une autre: en fait, elle est seulement moins mad¥aise»
Conformément a cette exigence, la hiérarchie des constitutions dégénérées est la suivante:

2 Ethique de Nicomaqué160a 31-32

28| a Politique V, 1301b 26

29 La Politique IV, 1289a, 8, et plus loin: 1289a 25: «... il existe plusieurs espéces de chacun de ces
regimes, et non pas uniquement une seule démocratie et une seule oligarchie»

30 La Politique 1V, 2, 1289b 8-10
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...Il en résulte que la tyrannie, qui est le plus mauvais des gouvernements, est la forme la
plus éloignée de la politeia, et qu'en seconde ligne vient de se placer l'oligarchie (car l'aristocratie
est a une grande distance de cette derniére constitution), tandis que la démocratie est la forme la plus
supportable des trais

Pour sa part, la démaocratie est la déviation la moins mauvaise, car elle s'écarte
peu de la forme que présente la poligia

La hiérarchie des constitutions de I'axe du bien présente une certaine symétrie
avec celle de I'axe du mal au niveau des degrés de comparaison. Ainsi, la pire des
constitutions correspond a la meilleure de I'axe contraire: «Et parmi ses régimes, le
meilleur est la royauté, tandis que le pire est la politti&n prétant I'attention a
'appréciation positive ou négative dans les deux axes, nous pouvons affirmer
gu'Aristote se soumet a une presupposition axiomatique qui pourrait étre exprimé de
forme suivanteau moindre bien correspond en perversion le moindre mal et au plus
grand bien correspond en perversion le plus grand Malci le rangement vertical
des constitutions selon leurs degrés respectifs de bienfaisance ou de nuisance:

La royauté
L’aristocratie Le bien
La politeia / timocratie
La démocratie

L’oligarchie Le mal
La tyrannie

Dans ces conditions, si nous nous imaginions qu’une cité existant dans la forme
politique maximale de la royauté, elle pouvait exécuter une déclination verticale en
parcourant chaque «casus», elle finit par devenir une tyrannie. Comme nous l'avons déja
indiqué, puisgque le moindre bien correspond au moindre mal cela ne signifie pas qu'une
politeia (se)décline nécessairemerdans une démocratie et par la suite dans une
oligarchie et enfin dans une tyrannie. Au contraire, la déchéance peut prendre la forme
d’'un saut ou d’'une amélioration. L'image de la cité qui a une dégénérescence continuelle
n'est qu'une possibilité logique, comprise par la morphologie politique aristotélicienne a
cOté d'autres cas éventuels. Finalement, aucun scénario de changement politique n’est
impossible et aucun parcours n'est obligatoire. Tous les passages sont réalisables, mais
conformément a la théorie déntlination, certains sont plus réalisables que d'autres.
Revenant a I'exemple de la cité en dégénérescence continuelle, le déplacement d'une
case a l'autre décrit une phénoménologie de la valeur. Les formes politiques en tant que
des cas différents d’'une cité sont en méme temps, sur l'axe verticale qui méne du bien
maximal au mal maximal, autant désgrés de comparaisafe celle-ci entre le plus
grand bien et le plus grand mal. En conclusion, on peut dire que (1) le métamorphisme
d’une cité s'identifie au space logique propre a morphologie du politique et que (2) dans
ce cadre toute position politique est moralement déterminée.

%! La Politique 1V, 2, 1289b 1-4
%2 Ethique de Nicomaqu¥/Jll, 1160b, 19-20
33 Ethique de Nicomaqu#/lll, 1160a, 34-35
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Néanmoins, I'opposition graduelle entre les différentes formes politiques obéit a
une autre prémisse fondamentale de I'analyse aristotélicienne. Généralement, une forme
politique justifie son existence par I'organisation d’'une communauté: la constitution est
la communauté. Le sens aristotélicien de la communauté est celiisk en commun
La communauté politique humaine est la mise ensemble de certains biens. Logiqguement
il y a trois possibilités d’accomplissement de cette mise en commun. Ainsi, les gens
peuvent partagetoutes les chosgsertaines choseaucune choseMais, pour Aristote,
la possibilité du politique, I'existence de la communauté politique elle-méme se trouve
seulement dans l'interieur du domaine communitaireedaines choses

Puisqu’Aristote définit la communauté en général pamite en commuiil
est évident que le domaine de la politique est conditionné au moins par I'existence de
guelque chose dmmmunlne communauté politique, dont les membres ne partagent
rien est une contradiction. L'effort du Stagirite de défamiminimumla sphére du
politique a une fin polémique. Aristote vise ainsi a prendre ses distances par rapport a
une définitiona maximundu partage communautaire. Loin de représenter I'excellence
du politique, la mise en commun de toutes les choses détruit la cité. Nous reconnaitrons
ici le principe de la critique de Républiqueplatonicienne.

Mais pour conclure la présentation systématique de la morphologie politique
d’Aristote voici son tableau synoptique:

O

Le type d'intérét envisagé par le Les relations |L'attachemen
gouvernement correspondant a chacune familiales et le droit
catégorie numérique. ar okiat | @lAle Kol
L'axe du bien L’axe du mal 70 dlKaloV
L'intérét L'intérét particulaire| qui peuvent étr La
communautaire (privé) comprises |compréhensi
(publique) TPOG TOV comme n des formeg
pPOg TOV OULUEEPOV 1310V spécifiques
GUHOEPOV par rapport
KOLVOV aux formes
politiques®
Pol., 1279 a ! 1 !
25-30 Les constitutions Les constitutions | des projections
Le critére du véritables dégénérées des formes
nombre des ol opbat ot mapekPdosig |constitutionelle®
gouvernants | moAteiot moAlteiat OLLOLOUATO,

34 La Politique I, 13, 1260b 40
35 Ethique de Nicomaquell6la 10, «Or sous chacun des régimes politiques se fait jour une forme
particuliere d’amitié, a la mesure de la justice qu'il manifeste.»
%6 Ethique de Nicomaqué160b 22-24: «Mais on peut encore saisir des choses qui ressemble & ces régimes
et leur servent en quelque sorte de modeles a l'intérieur des relations familiales.» Pour Aristote, la
morphologie du politique sert comme code d'interprétation des rapports familiaux.
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Un La royauté La tyrannie Pere /fils |« Attachemen
_ Bootieia TUPAVVIG inconditionnd
Eic de l'intérét de celui Droit fondé
qui détien seul le sur la
Monarchie pouvoirtpog To supériorité
GUUQEPOV TOD naturelle
HOVaPYOOVTOC
Le petit nombre L'aristocratie L'oligarchie Epoux / épouse Attachemen
aplotokpotio oltyapyia contractuel
Ot oAiyot Pour l'intérét des Droit fondé
richesmtpOg 10 sur
Oligarchie ou GULPEPOV TAOV la supériorité
plutocratie ELTOPAV du mérite
Le grand Politeia - La démocratie Frére / frére | Attachament
nombre Timocratie dnuoxpatio de
politeia -timokratia Pour I'intérét des camaraderig
Ot noilot (Ethique de pauvres Droit
NicomaqueVIll, |tpOg 10 GLUPEPOV égalitaire
Plétoarchie / 1160 b) TOV OmOpOV
peniocratie

4. Le systéme de la morphologie politique chez Polybe

Polybe distingue six formes d’organisation politique qui sont presque
identiques avec les formes présentées par Aristote. Mais I'historien opeére leur
liaison par un parcours temporel d'origine platonicienne. Cette logique temporelle
de Platon est finalement trahie, car 'auteur ldistoireslui donne une interprétation
naturaliste. Bref, nous pouvons affirmer que chez Polybe nous avons a faire a une
taxinomie aristotélicienne qui se déroule conformément a une version de la logique
platonicienne. La déviation légére de Polybe en faveur du naturalisme historique
représente sa contribution originelle a la compréhension de la morphologie politique.
Cette intervention propre oblige Polybe a introduire la figure de la monarchie qui joue
un double rdle: elle engendre le systéme morphologique et représente la fin historique
du développement des formes politiques. En conséquence, en tant que septiéme forme
politique, elle remplit une place paradoxale parce qu’elle n’est pas encore déterminée
politiquement. Elle se définit comme une organisation encore animale. Cependant
Polybe est obligé de l'inclure a coté des six autres formes politiques:

La premiére a se former, par un processus spontané et naturel, est la mqgrelkehie
est suivie par la royauté, qui nait par un processus d'aménagement et de perfectionnement. La
royauté se change en la forme mauvaise qui lui est liée par nature, c'est-a-dire en tyrannie; et la
chute de ce régime engendre a son tour l'aristocratie. Puis, quand la nature a fait dégénérer
celle-ci en oligarchie, et que la masse en colére a puni les crimes des dirigeants, alors nait le
démocratie. Puis enfin les exces et les illégalitées de ce régime produisent avec le temps, pour
compléter la série, 'ochlocrati&.

7 Histoires VI, 4, 7-9
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L'origine des formes de gouvernement est liée chez Polybe du rythme
circulaire de l'apparition des cataclysmes qui détruisent I'organisation des communautés
humaines. Ainsi, la communauté premiére a comme rdasaiblesse physiqd® et
le commandement est semblable a la domination animale par la force.

Dans les commencements, donc, il est normal que telle soit la condition des hommes:
ils se rassemblent a la facon des animaux et suivent ceux qui sont les plus vigoureux et
puissants; I'autorité de ceux-ci a la force pour critére et peut recevoir le nom de monriarchie.

Le passage de la monarchie a la royauté se produit par la naissance du droit,
qui bride I'emploi de la force brute comme moyen de domination. Sans insister sur les
modalités de la naissance du juridique, précisons au passage, que le droit chez Polybe
est fondé dans la nature humaine grace a I'émotivité manifestée par I'entraide.
L’apparition du sentiment de justesse de I'aide mutuel et, par la suite, l'institution du
mécanisme de distribution des avantages en fonction du mérite ont comme effet la
limitation de la domination par la force brute et la naissance de la royauté en tant que
domination par la justice. Cette évolution du droit dans la société humaine est présentée
comme une émergence de la raison et, donc, comme une différenciation essentielle
entre la société humaine et la communauté animale:

C’est ainsi qu’'un monarque se trouve transformé insensiblement en roi, lorsque la raison
prend le pas sur la passion et la for¢gol o1 T@® TOWLTE TPOTW PUCILEVS EK
povdapyov Aavodver yevopevoc, Otav mopd TOL OLHOL Kol TNHG 16Y0OG
HETAAGP TV fiyepoviav O Loyiopog)™.

La royauté tombe dans la tyrannie par la corruption des meceurs de la classe
dominante qui instaure une dynastie basée sur le droit de naissance. Le vice de
'opulence, qui marque la distinction sociale, apparait avec la naissance d'une
génération dynastique. Héritiere d’une certaine sécurité et d'une certaine prospérité,
celle-ci céde a la tentation de I'abondance. A son tour, la tyrannie méne a l'aristocratie,
mais cette fois le passage entre les régimes n’est plus naturel, mais nécessite I'affrontement
entre les nobles et le tyran. Pour emporter la bataille les rebelles font appel au support
du peuple. Cette transformation n’est donc pas naturelle, car elle sollicite un mouvement
social violent. La décadence de l'aristocratie en oligarchie s’explique de nouveau par la
corruption naturelle de la classe dominante qui éléve dans son sein des enfants habitués
aux privileges nobiliaires, sources d’'une immoralité de I'excés, semblable a la
dépravation de la tyrannie. La déliquescence de l'oligarchie provoque un autre
mouvement violent qui I'abolit pour instaurer la démocratie. Les enfants de la
démocratie ne sont pas plus protégés contre la corruption naturelle et cherchent le
pouvoir par I'enrichissement. La corruption du pleuple et le retour de la force a
cause de 'oublie du droit marque I'apparition dehairocratie

3 Cest-a-diredla TV thg eVoE®S AGEVELOY
%9 Histoires VI, 5, 9

“OHistoiresy!, 6, 12
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En conséquence, une fois que sous I'empire de cette soif insensée de la gloire, ils ont
rendu le peuple vénal et assoiffé de cadeaux, c'est désormais le tour du systéme démocratique
d'étre détruit, et 'on passe a la force brutale et & la cheirocfatie.

Pourtant, lacheirocratie identique a bchlocratie mentionnée initialement,
ne représente pas la fin de la dialectique de la morphologie politique. L'oubli du
droit méne au retour de I'humanité au régne animal et au systéme politique de la
monarchie. Le désordre juridique fait renaitre I'ancien instinct animal qui cherche
la conservation de la vie par la soumission au plus puissant. Ainsi la foule
«revenant a la sauvagerie initiale retrouve un despote et un monargue v
amoTEOMPLOUEVOV TAALY gbpn de0TMATNV KOl HOVOPYOV .

Voici le tableau de la morphologie politique chez Polybe:

Monarchie animale
Royauté
Tyrannie
Aristocratie Les formes politique
en décadence au
Oligarchie cours de I'oublie du
droit
Démocratie
Ochlocratie
Monarchie animale

Le scénario de I'évolution des formes politiques chez Polybe connait un parcours
circulaire. Partie de son état animal, 'organisation politique revient & son point de départ. II
est remarquable que Polybe ne commente pas d’'un point de vue axiologique I'évolution de
la morphologie politique. Inspiré par Aristote, il ajoute seulement qu'il existe un rapport
horizontal entre une forme politique positive et son correspondant négatif, mais sans rendre
compte de quelconque succession verticale considérée axiologiquement.

“Histoires VI, 9, 8:8E v Otav Gmof Smpodokovg kol S®POoEEyovs KuTUoKELAoMOL
ToUg moAlovg Sud TNV dopova dofooayiov, TOT NHdN mWAAV TO pEv TG
dnpokpatiag KataAveTal, pebictatal & €ig Plav kal yepokpatiov 1 dnuokpatio

42 Histoires, VI, 9, 9.
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... de la méme facon chaque constitution a un vice qui, par nature, nait en elle et
accompagne: pour la royauté, c'est la tendance dite monarchique, pour l'aristocratie
I'oligarchie, pour la démocratie la cheirocrafie

Pour exemplifier, il n'est pas clair si Polybe voit la royauté comme étant
meilleure ou pire que l'aristocratie et cette dernieére comme supérieure ou inférieure a la
démocratie. En revanche, il est évident que Polybe s'interdit de considérer une des
formes politiques mentionnées comme la meilleure organisation humaine. Indifféremment
des appréciations de valeur, le parcours des constitutions est, pour notre auteur, naturel
et, conformément avec la représentation cosmologique des Grecs, circulaire. Si au
niveau cosmique cette circularité se manifeste par les pulsations des cataclysmes, au
niveau de la morphologie politique (de I'organisation humaine) elle se traduit par la
théorie de la révolution des constitutions:

Voila le cycle complet des régimes, voila I'ordre naturel, en fonction de quoi les
systémes politiques changent et se transforment jusqu’a revenir a leur étét initial

L'idée d'une cyclicité du devenir historique en tant que rechute de la société
humaine dans son état initial — dans la monarchie qui caractérise le regne animal — et la
reprise de son évolution jusqu’a une nouvelle chute met au jour une pensée originale en
ce qui concerne la théorie des formes politiques. La théorieadakyklosisde
I'histoire représente l'application conséquente de la théorie de la renaissance par
cataclysme de l'univers, sa transposition dans le champ des affaires humaines. Cette
idée est attribuée par Aristote a Platon, bien que la théorie platonicienne de la
Républiquen’en fait aucune mention.

5. Conclusions

Pour Platon, en dehors déalliopolis, toutes les autres formes qui se
trouvent sur I'axe de sa morphologie politigue marquent des degrés de I'abandon
de la raison. L’histoire se produit par I'amplification de la pression du principe du
désir qui génere le changement des formes politiques (métabaoleoint de vue
platonicien, I'histoire en tant que phénoménologie des formes politiques équivaut
avec un continuel renoncement au principe de la réalité. Le mouvement de
I'histoire se poursuit donc de I'étre vers le non-étre, de la raison au désir. Mais
gu’est-ce qui se passe au-dela de la tyrannie? Existe-t-il une fin de I'histoire?

C. Despotopoulos remarque l'existence «d'un grave malentendu sur la
doctrine politique de Platorf3 L'interprétation selon laquelle les régimes déficitaires
constitueraient un parcours circulaire a fait longtemps autorité. Cette vision a été

3 Histoires VI, 10, 4-5: TOV 0LTOV TPOTTOV KOl TMV TOATELDV GLYYEVVATUL KATO QOOLY
EKAGOTN Kol TOpEMETOl TIG Kakio, Bactielq peEv O povopylkog AeyOUevog TPOTOC,
aplotokpatiq & O Thg OAyupyiag, dnuokpatig & O ONPLOING KAl XEPOKPATIKOG.

“ Histoires VI, 9, 10: ADTN TOATEW®V AvaKOKA®GLS, 00T eOoems oikovopia, Kb fiv
peToBaldel Kol pedictatol Kol mdAv €1g obTA KOTUVIQ T0 KATO TAG TOALTELOC.

4 Constantin Despotopoulos, «La philosophie politique de Platon»Cedniers de philosophie ancienne
OUSIA, 1997, p. 125
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appuyée par les monographies consacrées (Barker, Luccioni et Popper) ou l'histoire est
présentée comme un circuit qui va de la constitution parfaite pour passer par la
timocratie, par I'oligarchie, par la démocratie, par la tyrannie, avant de revenir enfin a
la constitution parfaite. Cette lecture du caractére cycligue des transformations
politiques renferme au moins deux erreurs. Primo, elle omet une prémisse essentielle
de Platon: entre la constitution parfaite est les autres régimes il y a une différence
ontologique. Secundo, elle est introuvable chez Platon lui-méme. C’est Aristote qui
semble avoir lancé cette idée sur la morphologie politique platonicienne.

De plus, pour la tyrannie, il ne dit ni s'il aura changement, ni pour quelle raison et en
quel régime elle se transformera. La cause en est qu'il n'aurait pas été facile de la dire, car
c'est la de lindéterminé: selon lui, il doit y avoir passage a la premiére et la meilleure
constitution, puisque, de cette facon, on aurait un processus continu et ufi cycle.

Mais I'opinion d’Aristote réclame un examen plus poussé. A proprement
parler, il ne dit pas qu’un tel mouvement circulaire existerait, mais qu'il est absent
et gu'il reste principalement indéterminé.

Néanmoins, l'affirmation que la cyclicité des transformations politiques
n’'est nulle part énoncée chez Platon est amendable. Il est vrai qu’elle fait défaut
dans laRépubliqgueMais dans un autre dialogue,Pelitique, Platon présente une
description mythique de deux époques du cosmos, la premiére gouvernée par Dieu
— épogue paradisiaque de I'absence des besoins — et une autre gouvernée par les
hommes, parce que le Dieu s’est retiré. Selon ce mythe, il semble que Platon avait
envisagé le caractéere cyclique de I'évolution politique, mais pas dans le sens
qu’Aristote semble avoir entendu.

Pour le fondateur de I'’Académie, I'époque du gouvernement humain, c’est-a-
dire des la retraite du Dieu jusqu'a la tyrannie qui annonce la fin de I'histoire et le retour
de la divinité, le déploiement politique de I'histoire humaine parcourt nécessairement
les étapes de la morphologie du politiqgue. Donc, I'histoire politique se passe entre la
retraite et la réapparition du Dieu. Par opposition a la représentation du caractére
cyclique de I'histoire chez Polybe ou le politique ressurgi a partir de I'animalité dans
laguelle il retourne par cataclysme, chez Platon la cyclicité se définit a partir d’'un état
paradisiaque, connait le scénario immuable de la morphologie historico-politique qui
pousse 'homme hors de I'historicité dans laquelle il retombe. Ainsi, le sens du propos
d’Aristote n'est pas immédiatement évident. S'il présuppose toutes ces explications,
alors il est vrai: aprés la tyrannie, il s’endtiitne certaine maniérka constitution
premiere et la meilleure. Nous avons ajodigne certaine maniére- car il faut
entendre qu’aprés la tyrannie vient I'époque anhistorigpigs laquelle la politique
recommence par la constitution premiére. Mais si nous considérions que la tyrannie
évolue historiquement dans la constitution premiére, alors nous sortons du cadre de la
théorie platonicienne.

8 La Politique V, 1316 a 25-30
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A son tour, comme nous avons eu l'occasion de le montrer, dans la
morphologie d'Aristote, le rapport de synchronie entre le politique et I'éthique n'a
rien a voir avec un scénario historique, plus précisément, nous avons pu constater
gu’il ne suit pas une philosophie de [I'histoire. Les réflexions politiques
aristotéliciennes ne sont pas projetées sur l'arriere-plan d'une philosophie du sens
de I'histoire. Le temps du mouvement des changements des formes politiques n’est
déterminé que par les conditions empiriques, autrement dit par les événements qui
circonscrivent le champ de la vie. La phénoménologie de la valeur exposée par la
présentation synoptique des formes n’est pas caractérisée préalablement par un
sens temporel. Tout au contraire, chez Aristote, I'idée du saut aléatoire d’'une forme
politique a l'autre laisse se dégager une conception de I'histoire en tant que temps
indéterminé, ou les espéces de la morphologie politigue ne se soumettent pas a un
ordre préétabli. Elles constituent un nombre sans former une série. Ainsi, chez
Aristote, le probléme du début et de la fin de I'histoire n'est pas posé que dans les
termes d’une temporalité antérieure au politique; la seule histoire qui commence
est I'histoire des animaux, celle de I'agrégation de la société humaine, condition et
origine de l'apparition de laolis. C'est pourquoi Aristote décrit la genése des
formes politique a partir du modéle des rapports inter-familiaux.

Enfin, revenons chez Polybe pour remarquer comment, tout en conservant
I'idée d’'un sens de I'histoire, il réduit le principe de la transcendance eschatologique de
Platon a une logique naturelle de l'immanence, dans la mesure ou le retour
catastrophique a I'animalité est une loi de la nature. Peut-on échapmeakyKlosie
du temps politique régi par la loi naturelle? Le caractere extraordinaire de la
constitution romaine est di au fait que celle-ci, comme d’ailleurs la constitution de
Lycurgue, évite l'identification avec une seule forme politique, et, en conséquence, se
soustrait a la logique de tym@A1TEL®V GVOKOKAMGLS. La constitution romaine
est une construction politique mixte composée de trois formes positives: la monarchie
(Polybe désigne par ce terme la royauté) représentée par les consuls, I'aristocratie,
représentée par les sénateurs et la démocratie représentée par 'assemblée du peuple.
Selon l'historien grec, la lutte de I'état romain devrait étre engagée en vue de la
conservation et de I'équilibre des forces et de la distribution des pouvoirs qui le
constituent. De toute facon, il semble que Polybe identifie I'abondance qui mene au
vice et a la dépense avec le germe du processus qui ruine toute forme politique. Selon
son opinion, une fois gqu'une des parties de I'Etat s'octroiera le droit de dominer les
autres fractions, le processusmhkyklosisse lancera a l'intérieur de la constitution
entrainant celle-ci dans le mouvement cosmique de décéance: «Ceux-ci convoitant a
I'opulence, ils amorcent le mouvement qui va vers le fire»

La corruption par I'accumulation et par la dépense qui contribue a la
déstructuration pardnakyklosigde I'univers n’est que la reprise du théme platonicien

" Histoires VI, 18, 5:®@V TpoPalvoviov emi mhéov dptet pév thg &mi 10 yeipov
UETABOATC.
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de la décadence des formes politique a cause de I'extension du principe du désir.
De la méme maniére, l'idée platonicienne de I'équilibre des vertus dans les a&mes
des gouvernants est retrouvée par Polybe dans sa description de I'équilibre de
I'Etat romain. Autrement dit, le rapport de synchronie entre le politique et I'éthique
(si notre derniére hypothése est consistante) prend chez Polybe la forme d'une
technique de résistance au processus de retour a I'animalité.

Au-dela de différences qui les opposent, les théories des systémes
morphologiques de trois auteurs mettent en lumiére le tableau d’'un développement
combinatoire de la disposition du politique en tant qu’histoire. Tout d'abord,
I'histoire est congue par Platon comme un intermezzo entre la retraite et 'advenue
de la transcendance, tandis que les formes politiques sont liées par une série des
éléments qui ménent inexorablement a I'eschatologie de la transcendance. Ensuite,
Aristote semble dire que la transcendance ne peut pas se présenter en tant que fin
de I'histoire, mais qu’elle enveloppe le monde — et avec lui, ses formes politiques —
et les contient éternellement. Ainsi, les formes politiques ne sont que des
configurations naturelles revétues d’'un aspect de valeur. Le passage d'une forme a
I'autre n'a rien d’historial, mais il peut étre soumis a un jugement de valeur. Enfin,
chez Polybe, la transcendance revient seulement sous la forme de la catastrophe, ce
qui suffit pour que I'histoire soit disposée de nouveau dans l'ordre d’une structure
morphologique sérielle. Mais cette fois, le développement de la structure est
interprété en tant que phénomeéne naturel obéissant a une cyclicité éternelle.
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SICUT SPECULUM ANIMATUM. DE L'IMAGINATION
ARISTOTELICIENNE A L'INTENTIONNALISME
D’ALBERT LE GRAND

ALEXANDER BAUMGARTEN ©

ABSTRACT. Sicut speculum animatumFrom Aristotles’ Concept of Imagintion to

Albert the Great's Intentionalism.My paper approaches Aristotle’s concept of
imagination considering its various meanings as possible sources for the contemporary
phenomenology. It argues that the phenomenological interpretation of imagination in
terms of intentionality could be referred back to Avicenna, Albert the Great and
Thomas Aquinas, due to their understandig of imagination as part of an entirely
receptive subjectivity.

Keywords: imagination, intentionality, phaenomenology, mediaeval philosophy,
Aristotle.

Le théme de l'imagination, développé par Aristote dans son traté
I'ame, a inspiré diverses traditions de construction de la philosophie de la subjectivité.
Comme c’est toujours le cas dans la réception des idées, la présence des intentions
de lecture spécifiques pour chaque époque a produit a partir de la doctrine originelle
aristotélicienne une série d'orientations souvent disjointes, dont la succession
forme I'histoire de l'aristotélisme médiéval et de ses reprises dans les théories
contemporaines. Indépendamment des circonstances théoriques originaires de la
théorie d'Aristote, toutes ces interprétations ont une importance notable: tant s'en
faut que ces lectures soient traitées en simples versions du sens original, qu’elles
constituent une tradition qui propose des problémes nouveaux et inattendus et qui
désigne un fragment majeur de la méditation occidentale sur I'imagination. Lorsque la
diversité d'interprétation s’applique aux ambiguités et aux ouvertures du texte
premier, elle peut étre envisagée comme le prolongement de la suggestion initiale.

Le traité De I'ame et son histoire ont pu fonder a plusieurs égards des
interprétations différentes et des formes diverses de la pensée de la subjectivité: la
compréhension de la nature de l'intellection, de la définition de I'ame, de la nature
de la vérité exprimée par l'intellect, et méme de la lecture des présocratiques par
Aristote dans la premiére partie de son traité. Comme nous essaierons d’argumenter
ci-dessous, I'une de plus importantes influences connues par toutes les traditions de
linterprétation du traité, en commencgant par linterprétation grecque tardive
jusqu’'a celle arabe ou latine, a été la lecture néoplatonicienne: de Themistius a Jean

O»Babes-Bolyai" University Cluj-Napoca, alexbaum7@web.de
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Philopon, d’Avicenne, Averroés ou Albert le Gran@liomas d’Aquin ou Siger de
Brabant, des formes différentes de néoplatonismeafbecté la compréhension du
traité De I'dme Tous ces auteurs ont offert leurs propres salatjpour résoudre
les difficultés principales du traité, dues soik guioblémes directement formulés
par Aristote, soit aux altérations continuelledngvitables des manuscrits repris
dans des cultures différentes. Ainsi des notiopggtyement néoplatoniciennes —
comme par exemple, la conception d'un monde hiBigqwe ou un principe
transcendant engendre et gouverne des réalitésiglem plus basses, la théorie de
la convertibilité des étages du monde dans dedifmscde I'ame, I'idée d’une
subjectivité active ou la conception dépréciatieclal matiére — ont marqué a tour
de rble et dans des proportions diverses, la cdrapsion des théses aristotéliciennes
et le contexte de leur formulation premiére.

La doctrine de I'imagination est un cas exemplpiar cette pluralité des
interprétations ou des formes différentes de néopilsme ont participé a la
constitution de I'horizon de réception du traité@ns leur succession historique ces
interprétations ont agi de concert pour replacetdecept d’imagination dans le
contexte d’'une doctrine de la subjectivité actéteangére a la philosophie d'Aristote.
Toutefois, a I'intérieur de la tradition néoplatcienne, du concept plotinien de
projection (mpoofoAn)) jusqu’a I'intentionnalisme d’Avicenne, par lesaclyements
subis dans son évolution, la pensée de la subiigctetive s’est approchée peu a
peu de l'idée d'une intentionnalité du sujet cossant. Des influences pareilles
ont pu guider linterprétation moyenageuse de l@mation aristotélicienne vers
une assimilation avec la doctrine néoplatoniciefae.conséquent, les scolastiques
ont dénaturé la doctrine originale de I'imaginatjgar I'insertion des trais propres a
I'intentionnalisme.

Le résultat, éloigné du point de vue historiquecddravail herméneutique
a été la considération de l'aristotélisme médi@aalla recherche phénoménologique
en tant que source de la constitution de la subjEctintentionnelle. Ainsi par
exemple, dans un livre récénfominik Perler soutient 'nypothése d’une origine
de lintentionnalisme moyenéageux située dans l&utecde texte aristotélicienne
sur l'intellection et I'imagination. En outre, noesnnaissons l'intérét de Franz
Brentano pour les doctrines intentionnalistes stimjaes en vue de la constitution
de son propre concept d’intentionnalité, pensé ceinexistence objective (inesse
obiectivum)- ce qui est au demeurant une reprise des fornmiiestionnalistes de
Duns Scotugt dePetrus Aureolu$

Le but du présent article est la reconstructioriohigue des arguments
proposés par les diverses interprétations grecquabgs ou latines de la théorie

1 Cf. D. PerlerThéories de I'intentionnalité au Moyen Ade Vrin, Paris, 2003, p. 36

2 Cf. Par exemple Klaus Hedwig, «Uber die moderneeion des Intentionlitat Thomas- Ockam-
Brentano», inFinalité et intentionnalité: doctrines thomistes perspectives modernes. Actes du
Colloque de Louvain-la-Neauve et Louva®i-23 mai, 1990¢ds. J. Follon et J. McEvoy, Paris,
pp. 211-235
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aristotélicienne de I'imagination. De cette manj@'@bord nous espérons prouver
un pas aprés lautre linsertion dans cette théatés éléments propres au
néoplatonisme et a la théorie de la subjectivithvac Ensuite nous pourrions
vérifier si le renouveau contemporain de la théaristotélicienne de I'imagination
s'inscrit dans la droite ligne d'une tradition hémeutique dworpuspéripatéticien
inaugurée par les médiévaux. Si cette lecture @t mener au bout, nous
pourrions affirmer que la revendication d’Aristdiel'idée de subjectivité intentionnelle
reconduit de fait un projet médiéval et que le tgpesujet cherché par ces moyens
prolonge un type de démarche qui caractérise laggemédiévale toute aussi que
la pensée moderne. Nous retrouvons l'idée du sagéf, centre et critere de
I'univers, qui définit la pensée occidentale, garfierement dés la modernité.

Pour soutenir ce propos, il sera besoin par la slétrépondre a plusieurs
questions: (1) dans quel sens peut-on parler dfanetion purement passive de
I'imagination dans le cas du trai¥ 'ame?(2) quelles sont les étapes principales
gui ont conduit a I'émergence de la subjectivitdvaadans la théorie aristotélicienne
de I'imagination? (3) de quelle maniére ces int&giions ont-elles influencé la
revendication d’Aristote en tant que source dailgectivité intentionnelle?

La passivité de I'imagination dans le traib® I'ame
Est-ce que I'imagination est une faculté séparée?

Pour mieux comprendre le sens du texte d’Aristotels reprendrons une
question formulée dans un ancien article d’Annep@nd: la signification du
terme defantasia, dans le traité d'Aristote, recouvre seulement g@ee des
expériences prolongeant la sensibilité ou, plutési appelé a désigner la présence
des images mentalesnéntal images produites par l'activité intellectuelle?
Poursuivant un chemin ouvert par les recherchddatéha Nussbaufret Malcom
Schofield, I'auteur identifie dans le texte du philosopheaqune compréhension
de I'imagination strictement liée a I'expériencepingue. Mais elle remarque tout
de suite l'altération de ce sens originel par tgsrprétations néoplatoniciennes de
Jean Philopon et Simplicius, qui se dirigent vere aonception des images en tant
que produits de lintellect — c'est-a-dire, seloa rminologie,des images
mentales Non seulement notre analyse rejoint ces proposttamt en lumiére
I'accroissement du rdle de l'intellect en tant quénérateur des images chez les
néoplatoniciens — mais explore les influences detites néoplatoniciennes chez
certains commentateurs médiévaux qui introduisans des cadres de la philosophie

3 Anne Shepard, «Phantasia and mental images: nenjskainterpretations of De anima», 3.3, in
Aristotel and the later traditionéds. Henri Blumenthal, H. Robinson, Clarendon Pr&sdord,
1991, pp. 165-173

4 Martha Nussbaundristotle's De motu animaliupPrinceton, 1978p. 103-132

5 Malcom Shofield, «Aristotle on the Imaginationn,Aristotle on Mind and the Sensésls. G.E.R.
Lloyd, G.E.L. Owen, 1978; repris par M. NussbaumAetRorty dansEssays on Aristotle’s De
Animg Oxford University Press, 1995, pp. 249-278
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aristotélicienne une théorie intentionnaliste dmdige. Comme nous tenterons de
montrer ci-dessous l'imagination semble étre défidansDe I'dme comme une
réalité a la fois intelligible et sensible, alor€me qu’en rapport avec ces deux
puissances elle n’ait qu'un rdle passif. Pour reettn évidence les caractéres
généraux de la théorie aristotélicienne, nous mamcherons sur deux textes qui
traitent explicitement de I'imaginatio®é I'ame lll, 3 et 10) et sur la signification
d’'une phrase située a la fin du cinquieme chagirévre 11

Plusieurs séquences de premier texte (Ill, 3) el une situation
polémique. Au début, le chapitre reprend la crigtiquu’Aristote a instruit tout au
long de son Livre®l contre ses prédécesseurs: ceux-ci ils ont étgésblie penser
'Ame soit comme source motrice, soit comme soutee’entendement, parce
gu'ils ont réduit le concept d'étre a celui d’aditéapure. Dans le premier cas, ils
se sont servis du princighs moteur qui met en mouvement un autre motanms
le second cas ils ont fait appel au prinaifpesemblable qui connait le semblable
Le philosophe part d’'une extension du sens deel'@tr concept dpossibilité Par
conséquent, Aristote arrive a concevoir 'dme comune potentialité pure d'un
corps vivant, potentialité appeléete premief dans une théorie ot aux niveaux de
l'alimentation, de la sensation et de I'entendemdi@me reste une faculté
simplement réceptive et passive. Cette théorid@sblée d’'une conception du vrai
et du faux comme résultat de I'accés de 'ame as ge I'étré® Ce dernier aspect,
présent dans la liste des acceptions diversesétre ldeMétaphysiqué connait
plusieurs niveau: primo, la sensibilité ne peutéder qu'a une vérité donnée et
sans l'alternative du fad% (méme si par leurs yeux humides, les animaux avec
paupieres semblent thématiser le non-étre parltmiéd'exercer ou de suspendre
la vue); secundo, I'imagination thématise le nae-@ar la production des images
fausses; et tertio, par la prédication, I'intellpetut reconnaitre et énoncer le vrai ou
le faux sur un état de fdit. Somme toute, I'imagination occupe une position
intermédiaire entre la sensibilité et I'intellecrd le contexte du rapport a I'erreur
des puissances de I'dme. Pour assurer une plapeepd’imagination, le Stagirite
ouvre ainsi une polémique avec Platon pour quiad'étopinion G6¢a), qui
occupait cette position moyenne entre le sensitllintelligible.

Notre analyse de la place intermédiaire de I'imation et des contraintes
philosophiques qui I'ont requis envisage d'un af@éprouver que le fonctionnement
de I'imagination répond aux exigences de la définide I'&me comme réceptivité
pure et d’'autre c6té de montrer que I'imaginatiendoit pas nécessairement étre
traitée comme une nouvelle faculté, sa nature é@nendante de I'intellect ou de
la sensibilité, les seuls pouvoirs proprementdi#$ame.

De I'ame |, 2, 404b, 16
"1dem I, 1, , 412b, 16

81dem Ill, 3, 427b, 3-5

9 Aristote, MétaphysiquelV, 2
YDe rame IlI, 3, 427a, 29 sqq.
1 dem, IIl, 6, 430b, 16
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Au travers du chapitre nous rencontrons trois déims de I'imagination.
La premiére définition est occasionnée par la pit&sen du conditionnement de
l'imagination par la sensibilité. A son tour el le réle de condition de la pensée.
L’imagination y apparait en tant que résultat deetgue chose créé devant les

N\ D

yeux» fipd opudtwy L Torfioaodar): la formule suggére le rapport de limagination
aux sens, favorisant la vue, c’est qui inspire Btéte une étymologie possible du
terme dephantasiavers la fin du chapitre. En dépit de leur ancidayes la sensibilité,
la formule aristotélicienne indique une autonomés dbjets de l'imagination par
rapport aux sens: ils se trouvent dans un espdeen@ et ils sont dans notre
pouvoir (contrairement a l'opinion — 427a 20), mésieleur mécanisme de
production est identique avec celui de la sengghilDés lors I'auteur concoit une
premiére définition paradoxale de I'imaginationtl&&st une affection qui dépend
de nous» (427b 17). Les affections dépendent nemeit de kffectéet par suite
les choses qui sont en notre pouvoir ne devraieséfre des affections. Mais cette
formule paradoxale semble propre a la descriptiostdtut de frontiére rempli par
'imagination. Le lecteur est tenté d'expliquer dé&i part la présentation de
'imagination comme affection par le fait que sandtionnement correspond a
celui de la sensibilité et d’autre part de justifi@tre pouvoir sur elle par le lien de
parenté entre I'imagination et I'activité de I'enteement. D’ailleurs la deuxieme
définition semble renforcer cette interprétatio@8d 1-4). Cette fois I'imagination
est présentée comme faisant partie du processunéng a la découverte du vrai
ou du faux. Bien que l'imagination ne soit pas ddpale reconnaitre ces valeurs,
toutefois elle peut les thématiser, parce qu'edle«@ne disposition selon laguelle
nous trouvons la vérité ou nous nous trompons»eC@euxieme définition met en
lumiere l'affinité de I'imagination avec lintellécet la séparent sous plusieurs
aspects de la sensibilité (428b 10). Enfin, la @eendéfinition (428b 10) rappelle
gue la sensibilité est une condition de la productie I'imagination, qui devient
par conséquent «un certain mouvement qui ne nais@as la sensibilité». Il faut
se garder de lire dans cette proposition que lim&@n ne se produit dans
absence de la sensibilité. Mais ce que le philos@sisaie de souligner est que son
fonctionnement dépend intégralement du mécanisnhe sknsibilité.

Les trois définitions aristotéliciennes nous appest que l'imagination
emprunt de la sensibilité son caractére d’affecebrde I'intellect son caractére
d'immatérialité. Mais sous aucun de ces deux rapp@ile ne présente pas les
traits d'une activité intentionnelle. D’abord elst une forme de passivité parce
gu'elle a besoin d'étre affecté d'un agent extepwarr son passage a l'acte.
Ensuite, elle a la capacité de reproduire puren@epossibilité de tout univers par
la substitution dans la pensée de l'univers rémf,Rlans les deux cas, mais sous
des rapports différents I'imagination est une foreepassivité. Pour I'analyse de
la premiére situation nous nous rapporterons aagmfent du 10chapitre du livre lIl,

21dem Ill, 3, 427b, 17-18
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ou Aristote présente I'imagination par I'intermédéades notions de mouvement et
désir. Pour I'analyse du second cas nous considédadim du célébre chapitre 5 du
livre 3 pour mettre au jour la fonction passivd’oieagination dans l'intellection.

Aristote avait déja signalé, dans I& ¢hapitre, que seulement certains
animaux possédent de I'imagination. Les plus sisypgemme le ver, par exemple,
n'ont pas d’imagination, mais la fourmille et I'albe en disposent (428a, 10-12).
Le passage souléve des difficultés de critiqueutddd, que David Ross éclaircit
par une opposition entre les deux insectes et &> &ristote, lui, il n'offre pas
d’explication pour cette différenciation, mais seloous, elle peut étre déduite de
la maniere dont I'imagination est thématisé damsl@ chapitre du livre IIl.
L'imagination y est présentée comme moteur du Mtivérant elle-méme, mise en
mouvement par I'objet désiré: I'imagination peutrsprésenter I'objet absent du
désir. Par suite, I'imagination n'appartient qu’animaux capables de poursuivre
leur désir indifféremment du fait que I'objet colitéoparait ou pas dans le champ
de l'expérience actuelle. Les deux insectes menéisnont de I'imagination
puisqu’ils sont capables de chercher leur nougitm dehors de I'immédiateté des
sens. A l'opposé, le ver sert d’exemple pour I'&ue peut compter seulement sur
le plus simple des sens, le touché: son désir mésten mouvement que par un
objet situé actuellement et immédiatement en congaec son corps. Si ce
raisonnement est correct et s'il est logiquemetigoent avec les deux chapitres
évoqués, il renforce le premier point de la méiditataristotélicienne sur
'imagination: I'incorporation progressive du néatde I'erreur par I'entendement
et la sensibilité. En conséquence le vivant est @nisnouvement par le désir et
I'imagination, convoqués par l'objet convoité.L'imagination joue un role
purement passif qu’il s'agit d'une imagination dbfes propre aux animaux ou
d’'une imagination rationnelle, propres aux étresésod’intelligence?

Nous remarguerons que I'imagination gardera saitiongpassive méme
dans le cas contraire, lorsque I'agent ne viersg gkl lI'extérieur, mais il fait partie
du processus de la pensée. Affirmée explicitemantApistote au 8chapitre du
livre 1ll (432a8 4a pensée s'associe nécessairement a une ifdgevaleur passive
de l'imagination peut étre également déduite aipditine série d'analogies entre
la pensée et la vue, permises par les raisonnerdéntdoppés dans I€ Bhapitre
du livre Ill. L’'acte de la pensée y étant présquaé une composition des termes,

13 Cf. Aristotle,De Animagéd. David Ross, Oxford, 1961, p. 286

14 Cf. Jean Luis Labarriére, «Le role de la phantesias la recherche du bien pratique»Aiistote
politique, éds. P. Aubenque et A. Tordesillas, PUF, Pa8831pp. 231-252

15 De I'ame III, 10, 433b 29. En outre, Albert le Grand déd ce passage en remarquant que si
imagination sensible détermine les vivants a oepire a I'infini un genre unique (nous dirions
que l'imagination thématise la possibilité des widiis dans un genre toujours donné en acte),
I'imagination rationnelle détermine les hommes produire infiniment des genres (nous dirions
gue thématise la possibilité méme des genreskexmple, dit Albert, les hirondelles font leur nid
de la méme maniere, alors que les habitations mawaont toujours différentes. (éd. Stoick, p.
168, 80-90)
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similaire avec I'agencement entre la forme et laiéna dans l'univers sensible,
I'intellection connait deux formes d’expression.edla tradition a appelé, selon
Themistius, intellect possible et intellect agdniaccomplissement de I'acte de la
pensée est obligatoirement conditionné par l'immai& absolue des deux
principes. Si l'intellect possible n’était pas imigrkel, sans mélange et immortel —
nous avertit le philosophe dés & ehapitre (429b 23 sqg.) - il ne pourrait pas
penser le méme concept a plusieurs reprises, cslépliserait immédiatement
aprés la premiére intellection. Ainsi, par son cena réceptif, I'intellect possible
remplit la fonction de la matiére, sans étre lurmématiere. Averroés l'assimilera
a un quatriéme genre d’étre, distinct de la matideda forme et de leur compd§é.
Caractérisé par ces attributs, lintellect possibie peut pas étre identifié avec
I'intellect passifvouc madmrixée, décrit par Aristote, dans la derniére ligne du
chapitre (430a25), comme mortel et indispensabla pensée’ Alors quelle
fonction de I'dme désigne le syntagméntgllect possibleAverroés croit pouvoir
reconnaitre I'imagination en raison de son rolesppadans l'intellection et d’'une
analogie possible avec le mécanisme de la'¥Seivant la piste de cette analogie
— suggérée d'ailleurs par Aristote lui-méme agHapitre (430a16) — nous arrivons
formellement a des rapports entre quatre termesiégrivent d’'une part la vue et
d’autre part la connaissance. Plus précisémensg darfame I, 7, respectant une
exigence courante pour tout acte sensible, la vioesain d’un intermédiait2 qui
est la nature transparente. Mais cette dernierfometionne qu’en acte (419a 8
sqg.), et son actualisation ne peut se produire Eaprésence de la lumiere. Par
conséquent, la vue n'’émerge que sous les conditien&xistence de la couleur,
de la lumiére et de I'eeil comme organe réceptear.situation se reproduit
analogiqguement dans le cas de la connaissance flopjet intelligible, I'intellect
actif, intellect possible et, enfigquelque chose de passibrrespondant a I'organe
sensible, qui est épuisé dans I'actualisation id¢elligible et qui peut étre appelé
intellect passif.ll n'est pas surprenant qu’Averroeés reconnaisses stel nom
'imagination, car il reste un seul terme encoren nmmmé parmi les quatre
nécessaires, imposés par I'analogie.

En somme, lI'imagination est immatérielle en tare tgrme de l'intellection,
mais enracinée dans la sensibilité, elle resirtelle et passive. En outre selon
Aristote, I'imagination est I'union des deux pripes essentiels, légués par la

16 cf. Averrois Cordubensiscommentarium Magnum in Aristotelis de anima libroscensuit D.
Stuart Crawford, The Medial Academy of America, @aicige, Massachussets, 1953, p. 452

Y Pour plusieurs arguments en faveurs de la digtimentre l'intellect possible et l'intellect pafsi
cf. Notre article «Possibilité et passivité danthiorie aristotélicienne de l'intellect», @hora No
3-4, pp. 211-228

18 Cf. Averroespp. cit p. 411: Quemadmodum enim est perfectio diaffoni, sic ietlis agens est
perfectio materialis> Dans ce cadtellectis materialisse réfere a l'intellect possible: la terminologie
prolonge Tlinitiative d’Alexandre, méme si Averro&sitique le contennu de [linterprétation
d’Alexendre.

¥ De I'ame Il, 7, 418 a 27 sqq.
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tradition philosophique antérieure dans ses temsitde définir 'ame: la pensée et
le mouvement. Réalisant la fusion entre I'expérersensible et I'expérience
intelligible, d’'un c6té elle prend part a la penséetant que sa matiére éphémere,
et d'autre c6té elle participe au mouvement en gaet forme de la réceptivité de
I'objet du désir absent ou présent. Elacces au vrai et au faux dans la mesure ou
elle peut étre affectée par I'objet convoité, enbilimant le désir. Elle peut se
représenter les objets désirés, mémes s'ils sant, fsans avoir le pouvoir de
distinguer leur valeur de vérité, gardant aingdassivité inaltérée.

L'imagination peut étre considérée a juste titreclé vers une voie
privilégiée de lecture de la question de I'ame para’elle est le point de jointure
des deux critéres principaux qui guident ce problgrhilosophique exposé dans
De I'ame la pensée et le mouvement. Elle occupe une plagghoix en raison de
son caractere de passivité absolue. L'admissiaetie passivité fait de la conception
aristotélicienne de I'ame un modéle de la subj@étikeceptive, chose remarquée
par l'auteur lui-méme en début du 5e chapitre dud.il. La compréhension de
l'intellect passif en tant qu’imagination ouvraltez Averroes un champ libre pour la
spéculation: l'absence d'un principe interne d'@doviduation de lintellect
permettait au Commentateur d’affirmer son unicidnmune pour tous les gens.
Ensuite, cette maniére de concevoir la subjectitté remplacée graduellement
dans les commentaires néoplatoniciens par le matiétee subjectivité active. Par
conséquent I'imagination est devenue une faculigeaqui s'applique a I'objet de
la connaissance. L'image d'un aristotélisme médiéuélé des interprétations
néoplatoniciennes et avicenniennes est née a partes éléments. Elle a permis
aux tenants de l'intentionnalisme de se revendigigeparadigme intellectuel du
traité De I'ame

Eléments d'une théorie de l'imagination active dées commentaires du
traité aristotélicien. Le cas d’Albert le Grand.

Pour saisir de quelle maniére il a eu lieu le racginent d'un type de
subjectivité par un autre, nous devrions revenir Rlotin pour mettre au jour la
transformation de l'imagination dans une puissagenome et active, et passer en
revue les textes d'Avicenne pour mettre en lumi@reaissance d'une imagination
intentionnelle. Nous retrouvons ces deux conceptitams le commentaire d'Albert le
Grand suDe I'ame L'écho et I'importance de ce texte permetterih&tbrien de se
faire une idée du réle de I'imagination de I'ariétisme médiéval.

Ainsi Plotin dans son traitBifficultés relatives & 'amél)?° remarque la
possibilité d’'une dissociation de l'imagination enune imagination sensible et
une imagination intelligible. L'union des ces deantités, qu'’il en juge nécessaire,
est faite selon des termes visant une subjectinitése propose elle-méme comme
objet de connaissance. Une solution pareille geat s’appuyer que sur le texte de
De I'ame Ill, 7 - fait confirmé par la citation du fragmearistotélicien affirmant la

20 Cf. Plotin,EnnéadegslV, 3 (27) 29-31
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nécessité de joindre une image au concept. lIndétessant de souligner que le
dédoublement de l'imagination se produit dans tirecalu paradigme aristotélicien,
préalablement accepté par Plotin comme postulabdealiscours: I'imagination est
scindée dans une fonction sensible et une autadligittle, selon les rapports
établis par Aristote entre elle et les deux fasuttistinctes. Mais au paragraphe 31
du méme traité, Plotin signale la possibilité derl@nion réalisée grace a la
domination de l'imagination intellectuelle, qui emison de sa puissance plus
grande est suivieomme une ombrigby mapoaxolovdobone oxiac par 'imagination
sensible. Dans ce contexte, I'imagination a une&tfon importante dans 'arrét du
souvenir. Son pouvoir de représenter ce qui eserdbsistifie I'ascendant de
limagination intellectuelle sur I'imagination sebke. Elle y garde une fonction
passive, car elle reflete le conce@mme un miroittov €v xodénTpw, selon
I'expression employée dans le paragraphe 30. Néasrgette fonction passive est
incontestablement différente par rapport a la p#assaristotélicienne, puisque
limagination appartient a un sujet actif tant ddescas de la connaissance
intellectuelle que dans celui de la connaissanasilsie. Le paragraphe 31 compare
les deux imaginations a des rayons de lumiére cadmn spécifique pour décrire
I'agir et non le patir. La fonction des imaginatopar rapport a I'objet imaginé
reste passive, mais l'imagination intellectuellevidét action en s'emparant de
force de limagination inférieurecgtexopévnv bmo tne etépoc pla) — c'est le
sens du paragraphe 32. Méme si nous ne pouvonpgnes chez Plotin d’'une
transposition de la doctrine aristotélicienne dedgination dans une conception
intentionnaliste, il est légitime d'affirmer que #aéorie de la connaissance est
fondée sur une subjectivité active. Pour chassgrdoute, nous pouvons invoquer
le traité Du Destin Ennéadeslll, 1,4, ou le sujet affirme son indépendance pa
rapport aux mouvement du ciel a partir de son pwuyétre le principe de ses
actions. Plotin associe cette nature active dut sujgon pouvoir de projection
(mpooPorr}) en vu de la connaissance sur un offjdta continuité des lectures
néoplatoniciennes du trait@e I'amedans la tradition des commentaires latins a
fait de mpooforr] un archétype des doctrines intentionnalistes. Neugtrouvons
dans une occurrence intéressante chez Proclosagsisks commentaires au Livre
ler desElémentsd’Euclide écrit que: «lintellect discursif regardes choses
externes, mais en contemplant les choses intetreraoyant les projections des
universaux. Kpooforalc xpwevov Twv Abywv)» Derrigére cette ligne, nous
pourrions voir lintuition plotinienne de la projgan devenue une théorie de
I'intention visant I'objet pour comprendre son @8 un universel immatériel.

La nouvelle compréhension de la subjectivité a fréngeu a peu dans les
commentaires grecs @e I'ame Dans le commentaire de Simplicius, par exemple,
Anne Shepard a argumenté a bon droit que la dégigndes images intellectuelles
- différentes des images sensibjes/taotixol TomoL et ayant une fonction active

2l1dem, IV, 5, 2
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dans la préformation des objets de connaissancermep d’identifier chez cet
auteur desmages mentalesians le sens wittgensteinien du teffik est possible
gue le renforcement de la valeur active de I'imation soit une conséquence du
tournant actif de la subjectivité plotinienne. @etibservation est soutenue par
I'exégése de Jean Philopon de la doctrine arist@éhe de I''magé® Dans ce
commentaire les deux éléments se retrouvent: larithé’une imagination active
rencontre celle d’'une imagination passive. Poutdtpréte grec, I'image sert d'appui
l'intellect théorique et pratique en tant que «gala qui porte vers les objets» —
vehiculum in hig* Elle gagne une fonction active dans le cas detaaissance des
individuels matériels, méme si sa constitutionerggissive en rapport avec l'objet a
connaitré® Dans le cas des individuels immatériels, limatioma devient un
empéchement ce qui I'associe définitivement au ¢hdenl'ascension de l'intellect au-
dela de l'univers mondain, théme étranger a |abétisme’

Indépendamment des commentaires aristotéliciensptestitution d'une
subjectivité active a I'intérieur du néoplatonisew naturelle dans le contexte des
impératifs eschatologiques de la fuite de ce moridgpiré par une exigence
platonicienne célébré. Un tel impératif a été transmis aux différents remis
néoplatoniciens de Moyen Age. Chez Avicenne, il psur la premiére fois
transformé dans une doctrine de I'intentionnalitéhd subjectivité activé®

Nous ne pouvons pas traiter en détail cette trassan et prétendre une
filiation directe entre le concept néoplatonicietassique dempooforr et
l'intentionnalisme avicennien. Mais le probléme npipal de la noétique
avicennienne est la description de la perceptiosibie et intellectuelle comme
une succession par degrénténtiones,en cinq étapé§ dont la troisiéme est
limagination. Sur ces cing paliers les intentiades connaissance constituent un
monde séparé tant de sujet qui les engendrentelielget qui les suscitent: c’est
sous cette condition uniquement qu’elles peuvéustiler par leur forme unique la
multiplicité des individuels. Par l'universalité nai atteinte elles opérent la
correspondance entre esprit, chose et divinité rgéiege de formes, identifiée a
lintellect agent d'Aristote par Avicenri.L’exemple de la ligne par laquelle
I'imagination relie les gouttes d’eau dans leurtehsuccessive est I'expression la

22 Anne Shepardyp. cit,p.170

2 Jean PhiloponCommentaire sur De anima d'Aristotérad. Guillaume de Moerbeke, éd G.
Verbeke, Louvin, p. 61 et p. 97

% |dem, p.61, 84

% |dem, p.62, 5

% |dem, p. 61, 85

2" Theaithetos176 a

28 Cf. notre article «Plotin versus Aristotel in ctinsrea conceptului medieval de int@nalitate» in
C. Ciocan, Dan Laze#tervionalitatea dela Plotin la LevinasEditura Universiitii din Bucursti,
2005, pp. 11-26

2| a sensibilité, le sens commun, 'imaginationstimatif et la mémoire.

30 Avicenna,Liber de anima sive sextus naturalibuss, éd. S. Van Riet, Louvain, 1972, p. 72 sqg.
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plus familiére de lintentionnalisme avicennien. lwtre exemple également
important pour la constitution de la conceptioremionnaliste d’Avicenne est
celui du terme dequinitas I'intention par laquelle nous reconnaissons uevekh
est simultanément singuliére et plurielle, partén@ et universelle: «Donc la
cabalinité, puisque sa définition plusieurs chaosesrencontrent, est commune,
mais dans la mesure ou elle se référe a des pié&peédes accidents désignés, elle
est singulére. Par suite, la cabalinité en sojusst la cabalinité.eguinitas ergo in
se est tantum equinitas™

L’esquisse avicennienne a fourni le fondement deutoncept médiéval
latin d’intentionnalité. Nous pouvons ainsi reteleirdéveloppement progressif de
I'association entre une théorie de la subjectiaitive et la théorie de l'intention de
néoplatonisme jusqu'a la philosophie avicennieriP@&nétrant le monde latin du
début du 13e siécle I'avicennisme a exercé uneenfle certaine. Nous le retrouvons
sous des aspects divers et dans des degrés différear les dominicains, comme
chez les franciscains. Cette fréquentation desdlémicenniens a produit, comme
nous le verrons dans le cas d’Albert le Grand, noé&tique ou I'imagination est
devenue strictement intentionnelle, méme si sesagrsont repris de la noétique
aristotélicienne.

Dans son commentaire @ I'ame lIl, 3, Albert inclut le présupposée de
'ame située entre le monde céleste et le monde daeses générables et
corruptibles. En conséquence, il congoit I'ame @odés pouvoirs qui refletent
totalement sa présence dans cet univers interméditisa parenté avec le monde
supérieur. A partir de cette vision, Albert partdgeoncept d’'imagination en trois
puissances appréhensives de I'awiee¢ apprehensivaelimagination proprement
dite jmaginatio), I'estimatif (aestimativa) qithantasia> A la différence d’Aristote
limagination y passe pour une faculté autonomeécgra son pouvoir actif
croissant degré par degré. Le degré le plus faibteespond - nous le verrons - a
'imagination sensible et la position la plus fortepartient a I'imagination
intellectuelle. Le philosophe dominicain suit laidion d’imaginations vaguement
opérée par Aristote et affirmée explicitement plti®. Entre les deux échelons,
sensible et intelligible, il y a une deuxiéme piositcorrespondant a lI'une des cinq
facultés intentionnelles avicenniennes. Le compaet® de chacune de ces trois
viresmarie le modele de la passivité aristotélicienrez de sujet actif néoplatonicien.

Dans I'expérience mondaine, la puissance imagiegtiue le role mineur
d’'une passivité absolue. Elle se distingue des senkement par son pouvoir de
recevoir la forme d’une chose méme absente. Abstda ce monde et soumise a
'ascese, cette faculté change son agent est dexdeeption des mouvements
célestes. Elle gagne ainsi le pouvoir de la praphent état de veille ou de réve.
Jouissant de cette nouvelle condition, 'ame coitsille-méme l'objet de sa

31 Avicenna Metafizica V, 1, éd. S. Van Riet, Louvain, 1980, p. 229
32 Albertus Magnusop. cit,p. 166, 45
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connaissanc& Probablement dans le prolongement cette idée, @batif\quin se
sert de la passivité de cette imagination pourigdpt la maniere dont I'ange peut
entrer en dialogue avec la conscience de 'homms isdluer sur sa décisidfi.

L'estimatif, héritier de la faculté avicennienne mi&me nom, insére dans
le champ de I'expérience une premiére forme explidiintentionnalité. Le rapport
de l'intellect pratique a l'intellect théorique edentique au rapport de I'estimatif a
'imagination, car tout comme lintellect pratiquéestimatif peut mettre en
mouvement le vivant. Il est une faculté plus activagis activa que la puissance
imaginative puisqueproduire des intentions signifie agir — elicereentiones est
aliquid agere® et Albert le définit comme urmiroir animé —speculum animatwmn
en soulignant la nature créatrice de l'estimatifc@é de sa nature active, une
forme de passivité est encore présente en luiepaudl produit son intention a
partir d’'une forme imprimée.

Enfin, la phantasiasemble correspondre a une imagination intellelgtuel
issue de l'activité sensible. Elle maitrise la &gise des intentions avec les
image$® et gére la production des représentations deseshgmrticuliéres
convoitées et des actions désirées par le sujetrégoit de la raison le sens de ses
opérations, mais elle reste ancrée, pareillementlaux autres formes d’'imagination,
dans la nature organique du cerveau. Elle estua attive d’entre elles, car elle
préforme complétement de I'objet de la connaissameds elle garde une forme de
passivité, car elle est mise en acte par les césicep

En commentant le trait®e I'ame dans un esprit étranger a la pensée
aristotélicienne, Albert pense I'imagination comomge capacité de préformation
de l'objet de la connaissance a plusieurs nivedlentrecroise des sources
néoplatoniciennes et avicenniennes pour le développt d'une des premiéres
doctrines intentionnalistes de I'époque. En ous®&, démarche prouve qu’'une
insertion des structures philosophiques intentibstes dans le paradigme
péripatéticien était possible. La tripartition sagg I'enchevétrement d'une
doctrine intentionnaliste et de la théorie origiaelristotélicienne. En revanche la
perpétuation de cette idée a été assurée parnd’destintentionnalisme médiéval,
méme si I'épanouissement de cette conception F&asoutenu qu’accessoirement
par les héritiers d’Albert. Cette pensée se doilire tours chez les augustiniens,
de Bonaventure a Duns Scot ou a Pierre de Jeam, @livont développé une
doctrine du sujet actif et intentionnel sur desesaavicenniennes, souvent dans un
vocabulaire aristotélicien. Par contre, les digspt'Albert auront des réserves
concernant une construction intentionnelle de Imation. Nous pouvons
I'exemplifier par la cas célebre de Thomas d’Agpwour lequel la présence des

33 |dem, p. 167, 5-10

3 Thomas d’AquinSumma theologicda, g. 111, art. 3
35 Albertus Magnusop. cit p. 167, 82-84

%8 Albertus Magnusop. cit p. 168, 27-37
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images dans l'intellectionconversio ad phantasmafa met en évidence le statut
dehomo viatoret la nécessité d’assumer I'expérience du mondeé&pour arriver
a la connaissance quand bien méme relative desgeeprincipes. D’ailleurs, le
refus de Thomas de prendre en considération utieipation de I'imagination a la
nature active de lintellect est accompagnée parreget de I'interprétation qui
voyait dans I'expressionoue modmtixée de De I'ame lll, 5 I'imagination. Une
reconnaissance pareille l'aurait conduit sur lemcds d’Averroés a admettre
I'existence d’un seul intellect pour tous les horsme

Il est donc possible que le réle de pére fondatderla doctrine
phénoménologique échut a Aristote en raison dédeptions des questions De
'ame a travers les lectures médiévales de ce traitélo8e argumentation tient
débout, a I'exception remarquable du développeralrtien, la naissance de la
phénoménologie doit plus a la réflexion médiévaleAristote et implicitement au
néoplatonisme qu’a la tradition originaire péripaiénne.

% Thomas d’AquinSumma theologicda, q. 84, a. 7
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ABSTRACT. The triple Albertian imagination, hierarchically armjzed on
multiple levels yis imaginativa aestimatio phantasid, played an important part
in the theology of the Albert the Great. The imag¢hie substratum for a certain
theological knowledge, namely the symbolic theolo@fe importance of the
theology of imagination is supported by the facattlit is the place for the
revelation of transcendence.
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Dans sa démarche d'intégrer I'aristotélisme a kolbgie chrétienne ou
d’élaborer un systeme théologique dans I'horizomceptuel de la philosophie du
Stagirite, Albert le Grand se penche égalementiesprobleme de l'imagination.
Ses recherches sur cette faculté intermédiaire’awel ont donc un véritable
penchant théologique, car, en vérité, I'imaginatirimage deviennent chez lui
des concepts a valences théologiques.

Sous l'influence de l'intellectualisme grec et testése chrétienne, tout le
Moyen Age regarde avec un certain mépris le condgtnage», en refusant de
lui accorder du crédit théologique (et philosopleiget donc en préférent de définir
la connaissance plutbt par rapport a l'intellech situation du traité perdu ou
jamais rédigé du Pseudo-Denys I'Aréopagite stihl@ologie symboliqueémoigne
de ce desintérét effectif des théologiens médiéeanrernant le probléme de I'image,
mais aussi de de l'intérét théorique (qui viseGilla complétude de leurs systémes
théologiques) pour celui-ci. Ce traité perdu ouigtant aurait d traiter d'une «théologie
de l'image» ou des images sensibles et de leuremeadée thématiser Dieu.

En ce qui concerne Albert le Grand, ses textes nmitent sous les yeux
guelques éléments théoriques nécessaires a uiegiteésymbolique, éléments que
I'on doit récupérer dans plusieurs de ses écitst dous retenons le commentaire au
De I'amearistotélicien, le petit opuscufeur le destiret le commentaire aHpitre
IX du Pseudo-Denys. Il est évident donc que sa cdrapséon de I'image combine
des éléments aristotéliciens et des éléments dmsyou en général néoplatoniciens),
situation qui décrit d’ailleurs I'ensemble de I'ceenalbertienne, qui se propose
d'utiliser conformément a I'esprit chrétien desde aristotéliciennes, mais qui les
métisse (trés souvent a son insu) avec des thgisagenant a I'esprit néoplatonicien.

D"Babes-Bonai" University Cluj-Napoca, danielfarcas@yahfwo
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Notons a cet égard quelléevre des causepue le rdle central dans I'économie du
systéme albertien, ce qui sera également évidars sk conception de I'image et
de l'imagination.

II'y a plusieurs niveaux de l'image chez Albert@and et plusieurs
éléments qui la rendent susceptible d’un emplobltgique, qui doivent étre
soumis a une analyse attentive. |l s'agit surtout ahractére d'«ouverture»
ontologique de I'imagination, a savoir de sa capade se détacher de toute chose
sensible pour devenir ainsi le signe (I'image) dalnjet intelligible ou d’'un objet a
venir absent pour I'image méme. Cette situatiogexine recherche de la structure
de limagination albertienne (avec ses diversesilfés); du rapport entre 'ame
humaine (douée d'intellect) et I'ame noble du clelLivre des cause@de méme
que de l'analogie entre I'ame et le ciel); de latidction entre plusieurs types
d’'image phantasmaimpressioetc.); de la distinction entre I'espéce sensihideo
phantasme (support de la conversion au phantagithe3jon trompeuse, I'image
poétique figmentun et I'image prophétique (comme les réves prophésgomnia
par exemple).

1. La structure de I'imagination albertienne

Le commentaire albertien dDe animaaristotélicien contient un compte
rendu du probléme de I'imagination, comprise confiacellté de I'ame située entre
les sens et la partie intellective de 'dme. Ceiteation de la faculté des images
inscrit I'ceuvre d’Albert dans la tradition des coemmteurs duDe anima
d’Aristote d’'une facon aussi naturelle que possiBlee propos, le traité*1du 111°
livre de sonDe animaretient notre attention. Intitul®e viribus animae sensibilis
apprehensivis ce traité porte sur trois facultés médianes dend, le traité
distingue entrémaginatiq aestimatioet phantasia. C’est pourquoi nous pouvons
affirmer que l'imaginaire gnoséologiqualbertien n’est pas unitaire ou il serait
possible de parler plutdt «des imaginations» (desiplrs imaginations) dans la
philosophie d’Albert (car I'imagination est un cemt pléthorique, qui connait les
trois hypostases énumérées). Avec cette suite, mausstrouvons dans la succession
ascendante des facultés cognitives (une véritatdkogie des facultés, comparable
a I'analogie de I'étre), qui commence d’ailleursirane nous venons de le voir, par
la sensibilité, pour s'accomplir dans la connaiseantelligible, accessible de maniére
limitée & 'homme et possédée de maniere puregsaamges, étres essentiellement
intelligibles. Ce segment médian de la successienan évidence, chez Albert, la

1 ALBERT LE GRAND, De anima llI, 1, cap. 1, 46-47 (edidit Clemens Stroick O.MMonasterii
Westfalorum Aschendorf, 1968), p. 166: «(...) .volemaqui de tribus virtutibus (...), scilicet de
imaginativa et aestimativa et phantasia». Poue ¢egiartition, voir aussBuper Dionysium De divinis
nominibus |, 48, 2-19, p. 30.

2 Nous nommons «imaginaire gnoséologique» I'ensendge trois facultés de I'ame sensible
appréhensive. L’emploi de ce syntagme a pour béaidela distinction entre, d’'une part, I'imagiicat
(ou les imaginations) en tant que faculté de I'@nel'autre part, I'<imaginaire théologique», acsav
I'image de Dieu (dans ces deux acceptions — clogitpie et anthropologique) et le vestige.
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fin intelligible de la hiérarchie des facultés. §&'de rapport a la connaissance
intellectuelle qui range dans un ordre croissastreis facultés de 'ame sensible
appréhensive. La spécificité de chaque puissandéuhe sensible appréhensive
est donnée par son application a une catégoriejed®lpropres. La puissance
imaginative (is imaginativd de I'ame a pour objet les imagemdgine$ des
choses sensibles méme si elles ne sont plus E-écdire, elles ne sont plus percues
actuellement); la puissance estimatives @estimativase rapporte aux intentions
(intentione$, qui ne sont pas représentées par les sems $unt descriptge
finalement, laphantasiaest la puissance qui concerne a la fois les imatjéss
intentions, car cette faculté est supérieure a deures — elle les transcende — et
donc elle s'applique sans exception a leurs obfasr cette raison, «il parait que
toute la formalité de la puissance sensible est damphantasmesvi@etur tota
formalitas sensibilis virtutis esse in phantdsisdutrement dit, lgphantasia comme
faculté synthétique (composite), est I'accomplissentde la suite des puissances
de I'ame sensible appréhensive, car elle maniddiddes images et les intentions.
Le rapport de I'estimative avec I'imaginative (otea I'imagination) est comparable
avec le rapport qui existe entre l'intellect praticet I'intellect théorigufe qui aura
une portée théologique dans $aiper Dionysium De divinis nominihusomme
dans leDe causis et de processu universitdtians les deux cas, l'intellect divin
est présenté comme intellect pratigue, a savoateug, et conséquemment cet
intellect constitue I'objet de la théologie). L'esative est supérieure par rapport a
limagination, car l'intention iftentio surclasse l'image, dans la mesure ou
I'estimative réside dans un acte de décision (m@mensciente ou instinctuelle,
donc pas encore réflexive) sur la derniére et diams la mesure ou elle apporte un
ajout a celle-Ci

Sans doute la méthode générale de son commenpaireche-t-elle Albert
du style général du commentaire de son fameuxpléscie Docteur angélique.
Cependant, le discours d'Albert porte la marquesds propres intéréts, mais
surtout de la cosmologie noétiqueldure des causedPans leDe animaalbertien,
linfluence de cette cosmologie noétique est tremlente. D’ailleurs, selon la
chronologie proposée par Alain de LiberaDke animaest rédigé aprés 1254, mais
avant 1257 Le De animaest alors contemporain dde fato (rédigé en 1256, a
Anagni), l'opuscule qui présente une application ldecosmologie noétique
présentée par Albert dans son commentalteyi@ des cause€n ce qui concerne
ce commentaire de l'opuscule pseudo-aristotélicierest le livre-clef pour la

3 Ibidem 1l1, 1, cap. 3, 64-65, p. 168.

* Ibidem 1l1, 1, cap. 2, 58-60, p. 167.

5 Le théme de I'estimative sera repris ensuite gasrias d’Aquin. Sur le sens de sa conception &
I'égard de I'estimative, plus précisément sur lexpnité de I'estimative de I'intellection et donc
sur sa position intermédiaire, cf. J.-Boiz, Martin Heidegger et Thomas d’Aquin — Homme,
temps, étreParis, PUF, 1988, trad. Philibert Secretan, Bg9%.

® A. de LiBERA, Albert le Grand et la philosophiaris, Vrin, 1990, p. 21. Cette période correspion
I'époque ou Albert a été provincial de la Teutonie.
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compréhension de cette noétique a poids cosmolegitjantologique. Cet ouvrage
viendra plus tard. Ce n’est que sept ans plus &rd 264, que le Docteur subtil
rédige sonDe causis et de processu universitatis il donne son compte rendu
théorique de la doctrine de I'Intelligence premiére

2. Imagination et «ouverture» ontologique. Métaphog, théologie
symbolique, herméneutique

La situation particuliére des facultés de I'ame sfide appréhensive,
surtout de I'imagination dans toutes ses hypostagdsuche sur le probleme de la
métaphore et sur le théme de la donation camouaiééintelligible. En vérité,
'ensemble des trois facultés démaginaire humain souléve le probleme de la
donation sensible de rlintelligible. D’ailleurs, Iparticularité de I'imagination
consiste dans la donation en absence, ce qui engagecun des trois niveaux,
une différence essentielle par rapport aux sers lat donation sensible, qui est
toujours une donation en présence.

Ce vide de la donation imaginaire, cette absenda denation en chair et
en os confére a limaginaire un caractére a la fiimuverture ontologique,
d’'incomplétude et d’'absence de saturation sémamntiutrement dit, I'imaginaire est
la marque de 'homme en tant qu'étre-la ouvert logiqguement et sémantiquement,
cette ouverture consistant dans son incomplétudst évident que le c6té ontologique
et le cb6té langagier du probléme s’entrecroiselmuterture ontologique consiste
dans 'accomplissement partiel (jamais plénier)ld@mme, et 'imagination (dans
toutes ses trois hypostases) témoigne de ce cagdotété de I'actualisation de
'lhomme. D’autre part, I'ouverture sémantique deuthain est garantie par son
ontologie incompléte méme. En ce qui concerne Bduwve sémantique de I’'homme,
elle consiste dans sa situation langagiére damofele. Chez Albert, les puissances
imaginatives font advenir une signification qui st'gas la, elles constituent un
sens qui n'est pas donné pleinement et cette tatisti de ce qui n'est pas encore
donné s’accomplit comme langage et par le langagi ke langage de I'image
visible, soit celui de I'image audible, voire phgue). En effet, le langage est la
preuve de la possibilité propre a I'étre humairitdanmatiser ce qui n’est pas donné.
Il est toujours la marque d’'une absence, mais dalmeence qui s'efforce de se
donner, méme si cette donation ne se réalise qtielfgment.

La vis imaginativa(l'imagination proprement dite) donne les images d
choses qui ne sont plus 1a, dans la mesure ouyebes été présentes autrefois. Le
caractére créateur de l'imagination, a savoir gzaciéé de récupérer les objets
absents, n’est pas trés évident dans ce cas.ha&ste ajoute a cette ré-création de
I'objet une réaction par rapport a la chose et,quaséquent, elle est plus créative
(ou plus active —aestimativa magis activa quam imaginajivaviais ces deux
facultés de I'ame sensible appréhensive n'assupast encore la situation

" ALBERT LE GRAND, De animallll, 1, cap. 2, 82-83, p. 167.
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d’ouverture propre a 'homme. En effet, la puissaimaginative et la puissance

estimative sont partagées par 'hnomme et par I'ahilbe cas des animaux et des

oiseaux, qui connaissent leur nourriture adéquatdeur estimationaestimatig,

est suggestif. D’ailleurs, ’Aquinate développegaslijet, en ajoutant a I'estimative

la puissance cogitative, cette derniére étantuegwopre uniguement a 'lhomme.
Toutefois, Albert indique une spécificité du fonathement de ces puissances

dans le cas de 'homme, a savoir le rapport q@@lgretiennent avec la raison:

«(...) lorsque ces puissances sont jointes a la maisomme elles sont chez
I'homme, elles regoivent leur ordre d’opérationieediirection de la raisofi»

L'auteur oppose la raisonratio) a [linstinct (nstinctun), car, si
I'hirondelle construit son abri d’instinct, si l@drmi cherche sa nourriture a sa
fagon propre, dictée par linstinct, 'hnomme congtitoujours son abri et cherche
sa nourriture de facon rationnelle. Ce rapport ‘@@abinaire gnoséologique
albertien a la raison est effectué paplentasia(chez 'homme, a la différence des
animaux, la phantasia constitue, en quelque sorte, une préparation pour
I'intellection). Son caractére spécial consistesdindouble objet ou dans I'objet
synthétique qui lui revient et qui réunit I'objetopre de I'imaginative et celui de
I'estimative, a savoir 'image et l'intention. L'iage consiste dans la reproduction
d’un objet dans I'imagination, méme en I'absenceelai-ci, tandis que l'intention
réside dans une attitude spontanée par rapporteiceage. Lgohantasiaréunit
les deux éléments et trés souvent elle s’actuatiseme rencontre de I'image et de
I'intention. La phantasiaest une faculté qui compare et discerne entrarlages,
entre les intentions et entre les couples imagatiun.

Le caractére onto-théo-logique de I'imagination ritge d’'Albert le
Grand consiste dans le rapport que celle-ci eatriedivec l'intelligible, a savoir avec la
faculté supérieure de 'homme, lintellect, et tmécialement avec I'Intelligence
premiere créée. Le theme de l'intellect humain débe, chez le docteur colonais,
sur la question de la hiérarchie céleste des igeégites et de I'ame du monde,
puisée alLivre des cause£e débouché onto-théo-logique de lintellect humes,

a travers lui, de I'imagination humaine constituka dois le cachet spécifique et la
pierre d’achoppement du systéme d’Albert. |l estdé spécifique de la métaphysique
albertienne, car, a la différence de la majorité peilosophes chrétiens du Xl
siéclé appartenant a I'Eglise catholique, nombre d'idéesiulées par l&ivre des

8 Ibidem IlI, 1, cap. 3, 77-80, p. 168: «(...) quando hateptiae coniunctae sunt rationi, sicut sunt in
homine, accipiunt ordinem agendi et operandi ehreg a ratione».

% Le Livre des causea fortement influencé la culture de I'Occidentéten. Les débats du Xfil
siecle — la Condamnation des 219 theses (par Etigempier), les écrits polémiques d'Albert le
Grand et de Thomas d’Aquin — en sont la preuve. K@serit de I'opuscule pseudo-aristotélicien
ait exercé son influence sur I'Occident, il estdévit et ce sont les débats autour de I'éternité du
monde et de 'unité de l'intellect suscités par dasvres de quelques auteurs qui nous le prouvent.
Siger de Brabant, Boéce de Dacie etc., qui, engaliés soient surgis dans I'espace occidental
chrétien, ils sont cependant redevables par plisithéses soutenues a la pensée arabe (qui a
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causesferont partie du cadre général de la pensée diAllee Grand. Mais la
centralité de I'Intelligence, premiére des choseéses, est le défaut fondamental,
qui déchire la philosophie d’Albert le Grand, cHe est suspendue entre le dogme
chrétien et la spiritualité paienne (arabe et r&¢oplicienne). Ce qui est certain est
I'existence d’'une hiérarchie noétigue du monde, goiorce une cosmologie
«intellectualiste», ou I'hnomme s’insére de facoturglle, intégré par sa plus haute
faculté de connaissance — une faculté noétiques DElDe causis et de processu
universitatis I'anthropologie est ainsi confisquée par la cosgie, car l'intellect
humain n’est qu'un cas particulier dans la hiéraratiu monde créé, ou régit
I'Intelligence séparée. Thomas d’Aquin dévelopdaraussi I'image d’un univers
qui s’accomplit de maniére intelligible: les anghks Docteur angélique sont des
étants intelligibles et méme Dieu est une inteliige Mais, c’est le propre de toute
'école dominicaine de relever le c6té intelligibte I'univers, contre leurs
adversaires franciscains, qui vivent dans un ugivelitif. Chez Albert le Grand,
ce penchant noétique de sa cosmologique et detspimyéique rejoint le théme du
ciel et de [llIntelligence d'une maniere qui estistmnte a toute tentative
d’assimilation par la réflexion chrétienne (undéfi est évité par I'Aquinate, grace
a ses réserves par rapportlaue des caus@sAutrement dit, I'homme albertien
se situe sur une position de contiguité trés éwianec le cosmos, de toute facon,
plus accentuée que dans le cas de la traditiontichn@. A cause de cette
contiguité métaphysique par rapport au monde, Ithemalbertien risque de
participer plutoét ou d’abord a I'intelligence céke®t a la sphere du monde, avant
de s’arréter sur le seuil de l'ineffabilité de DiGrause premiére et, pour lévre
des causesméme inénarrable). Par son c6té intellectuelpniime participe
entiéerement a ce monde noétique, y compris parcétiimaginatif, qui, comme
nous l'avons vu, s’accomplit par la raison et patdllect (I'intellect étant leelos
de I'activité cognitive humaine). En termes métaphyes, puisque I'Intelligence
premiére est — selon levre des causes I'étre, premiére des choses créées, a
savoir — dans la lecture aristotélisante d’Albetans saMetaphysica — ens
inquantum ensil est clair que toute connaissance humaine &iabord le savoir
philosophique, et ce n'est qu’ensuite qu'il accade contemplation théologique.

Si l'intellect humain s’'insére dans ce systéme igoétdu monde, le coté
imaginatif de I'humain s’insére lui aussi dans lenension «imaginative» du
monde. Maintes fois, dans plusieurs endroits deosawre, Albert fait remarquer a
ses lecteurs gue l'intellect humain fonctionne enjenction avec le corps, c’est-a-
dire uniquement en temps et en espace. C'est ceThamas d’Aquin nomme
conversio ad phantasmathintellect ne connait pas sans l'image, qui ciinstson
support de manifestation. Méme Dieu est connulearocédé de I'analogie, par

généré apparemment lévre des caused’opuscule étant une compilation arabe de Prgclds
auteur comme Siger de Brabant est plutot le reptasede l'intellectualité laique en ascension
(voir la rivalité entre les intellectuels de la BHé des Arts et de la Faculté de Théologie de
I'Université de Paris, vers la fin du Xflsiecle).
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les moyens temporels et spatiaux. En théologiete cexigence revient a la
contrainte de connaitre Dieu a partir de ses traeesibles. C’est la raison pour
laquelle I'Aquinate ne développe pas de réflexigatématique sur la théologie
négative. Le Docteur angélique se contente de ttiamner, sans que son systeme
lui permette de la développ&rcar la théologie négative présuppose la réduction
de I'image mondaine, comme cela sera le cas dangdtique de Maitre Eckhart.

En dépit du recours sensible dans tout acte deatssance de Dieu, dans
tout fragment discursif de théologie, Albert sailega connaissance théologique
trans-imaginative demeure valide. Pour Albert, ¢othéologie n’opére pas le
recours aux images sensibles; souvent, il fautéplofpérer la réduction du
phantasme, pour accéder a la connaissance ddnaédliv

Pour ce qui est de la conception albertienne dweatje, celle-ci est
ambigué: l'image est un support important de laneassance de lintelligible et
I'image est un élément caduc pour la connaissaadéndelligible. A ce propos, le
chapitre 3 du traité en questioDq viribus animae sensbilis apprehengivigut
éclaircir ce point. Il présente un dilemme sim#aien affirmant a la fois que
l'image est le lieu de I'avenement de la connaissadivine ou céleste et que
'image est trompeuse. Il est donc évident quedm est le sujet d’un emploi
limité dans cette théorie de la connaissance etlgubéme de la réduction de
I'image est justifié.

D’autre part, la tromperie générée par l'imaginatitumaine s’enracine
dans le caractére «ouvert» de I'imagination, ciedire dans sa capacité créatrice.
A ce propos, l'imaginaire humain se distingue dmdginaire animal, car chez
'lhomme les facultés de l'imagination présententaamactére plus spontané ou
actif, tandis que chez les animaux elles sont téicep ou passives:

«(...) ces puissances, chez les bétes, sont gouseuaéda nature, plutdt qu’elles ne
gouvernent. Mais chez 'lhomme, elles gouvernentpplqu’elles ne sont gouvernées, puisque
chez 'homme la nature leur sert uniguement de énarinstrumentale, tandis que dans le cas
des bétes elle les meut sous un certain aspet; gitelles ne sont mues par celles-ti»

Ce paragraphe s'ajoute — dans I'économie de I'asginalbertien — a la
distinction entre la raison/l'intellect et I'instih Les facultés de I'imagination sont
spontanées, dans le cas de 'homme, comme soleattelle siege de la réflexion,
a savoir du raisonnement conscient et en fin dept®ite la conscience — I'est aussi.
Par contre, I'imagination de I'animal est passiveéeeptrice; elle ne produit rien.

10 Cependant, certains exégétes insistent — endk& st rigueur et de l'austérité scolastique — awisée
négative et mystique du systéme de 'Aquinateacpnéféré laisser inaccomplie I Fars de sSomme
théologique suite a une expérience extatique (cf. J.-BRREL Initiation & saint Thomas d’Aquin
Paris/Fribourg, Cerf/Editions universitaires, 1998, 423-432). De toute fagon, la structure duésyst
thomasien est cataphatique et un développemertifridgatique ne serait pas a la portée de la pldene
'Aquinate.

1 ALBERT LEGRAND, De animalll, 1, cap. 3, 95-3, pp. 168-169: «(...) istadutizs in brutis potius aguntur a
natura, qguam agant, in homine autem potius aguamagantur, quia in homine natura instrumentaliter
tantum deservit eis, in brutis autem secundumidliaovet eas potius, quam moveantur ab eis».
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Contaminée par la spontanéité de lintellect, I'gimation confére a
’lhomme le caractére d'étre qui se situe dans ladepa savoir d'étre présent a un
monde qui n'est jamais pleinement donné. La donagiartielle du monde lui
permet de construire un monde fictionnel et, dapirt, elle lui ouvre I'accés a un
monde «imaginaf$ intermédiaire. Ce monde est le résultat de sostente dans
un monde ontologiquement «déverrouitféxdans un monde qui ne lui est pas
donné entiérement et de la donation partielle dugast conscient.

La distinction entre la réalité et la fiction espeamée comme distinction
entre ce qui est donné devant les yeppaé oculig et ce qui n'est plus |a, mais
semble y étreut sit coram oculig”. L'image fictive dans 'ame humaine n’a pas
de consistance ontologique, car le rapport qu'etiretient avec la réalité est un
rapport d’homonymie; en effet, un lion peint ou loap peint n'a pas de vérité
ontologique. De la méme maniére, la fiction mentéén a pas non plus. Elle est
une image homonymique par rapport a l'objet quisisscite. Mais la vérité
ontologique de la fiction mentale est encore plimirtbée, car elle est plus
éloignée de I'étrg.

La fiction apparait chez Albert comme la cause’eiedur. Cette position
ne surprend point chez un auteur médiéval et lesGascrit dans une quasi-
unanimité sur le propos. L'ambiguité de I'imagioatiréside dans sa tache de
support de la conversion de l'intellect et dandbdimcle qu'elle représente pour
l'intellect. Comme nous l'avons déja remarqué, dmmation est la cause de
I'erreur par son caractere créateur, «puisque Bafesient qu’elle peut composer
ce qu'il a recu des sens, mais également imagimeyuc leur ressemblé® Il y a
une dissimilitude fonciére entre l'intelligible Bmaginaire, entre l'invisible et le
visible, ainsi que I'image ne lui est pas similaicquoiqu’elle ait pour tache de
représenter l'intelligible:

«(...) les concepts de l'intellect, puisque trés figmment ils ne ressemblent pas
aux images et aux fantaisiesnéginibus et fictionibus de la méme maniére, lorsque
[imagination — n.n.D.F.] revét les concepts d'iges et d’intentions, elle produit trés
souvent des tromperies et des erreurs, mais suldosque quelque chose des réalités
célestes et divines s'imprime dans l'intelldét»

12Cf. H. CoRBIN, L'imagination créatrice dans le soufisme d’lbn AtaBaris, Aubier, 1958.

13 e terme est employé par la théorie littéraire ernd avec référence a la possibilité des mondes
fictionnels (qui s’opposent au monde ontologiquemeertrouillé) cf. T. PaveL, Univers de la
fiction, Paris: Editions du Seuil, 1988assim

14 ALBERT LE GRAND, op. cit, Ill, 1, cap. 6, 98, p. 171 et 1, p. 172.

15 Ibidem 11, 1, cap. 7, 23-28, p. 172: «(...) sitvidemusn pariete repictas quae non sunt in re, et
ideo nemo timet leonem pictum vel lupum pictuminhaginatione autem et phantasia adhuc minus
habetur de rei veritate quam in pariete, sicutifictminus habet de veritate rei quam depictum».

18 |bidem 111, 1, cap. 3, 7-8, p. 169: «quia non tantumegsbicomponere recepta a sensibus, sed etiam
fingere his similiax.

7 |bidem IlI, 1, cap. 3, 9-14, p. 169: «(...) intellectusnceptiones ut frequenter non sunt similes
imaginibus et fictionibus phantasiae, ideo quanestiv concepta imaginibus et intentionibus,
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Ce paragraphe est particuliérement important pgrcié établit I'image
comme le lieu de la manifestation non seulemerirdellect humain, mais aussi du
ciel et de Dieu. C’est & ce moment que I'imaginatquiert son poids théologique.

Si ce paragraphe est assez critique en ce qui mantemploi risqué de
'imagination, Albert identifie dans cet emploi mémde l'imagination la possibilité
d’'un certain type de théologie. Il ne la consideae inadéquate comme discours, mais
il réfléchit plutdt sur les difficultés d’'un tel sliours qui opére avec des images,
difficultés qui résident principalement dans lagtton erronée de son message:

«Voila pourquoi les réves, qui sont les prophéties choses a venir, trés souvent
attachés aux images, produisent des illusionsetrdmperies.

L'imaginaire des révessOmnig constitue la base pour le dévoilement de
I'intelligible divin. La prophétie fait toujours @l aux images sensibles, parfois
par les réves, parfois par la vision diurne. Ildmstc possible de ranger la prophétie
dans le domaine du discours symbolique. La théelsgimbolique est la théologie
dans laquelle il est question de noms sensiblesanti transposés sur Dieu et qui
nous transmettent quelque chose concernant Diegua agitur de nominibus
sensibilium in deum translat.

La théologie symbolique fait appel a des noms besiet a des images
sensibles. Pour cette raison, elle est la plusudogp> des théologies; elle se sert de
plus de motsplures sermoné® que dans la théologie intelligible (voir danDe
divinis nominibus A la différence de la théologie symbolique, l&dlogie
mystique est, & son tour, la plus silencieusegltarcomprime les mots, jusqu’a ce
gu’elle parle sans voix ou sans msing voce

En ce qui concerne le symbole théologique, rapgedure IEpistula IXdu
Pseudo-Denys est dédiée précisément a la théolsgmbolique. Dans le
commentaire de cette épitre, Albert le Grand trdédda théologie symbolique en
faisant référence au théme de la prophétie. Nouss tr@uvons ici en présence
d’'une dualité: la dualité parole-image, a savoilans une terminologie moderne —
la dualité oralité-écriture (car I'écriture reléda domaine de I'image, du visuel).
L'oralité du prophéte rejoint ici la nécessité cBuimage qui soutienne son
message. L'invisibilité de la parole est donnéargme temps que l'image ou en
tant qu'image. Le caractére particulier de la thgm symbolique est de produire
des mots-images sensibles. Dieu parle au proplatelgs révesper somnium
loquar’). La loquacité théologique est doublée par la samdance d’images
sensibles. La parole et I'image constituent dewdesodifférents (et cependant

plerumgue generat deceptionem et errorem, maxingraguando aliquid de caelestibus et divinis
intellectui imprimitur».

18 Ibidem Ill, 1, cap. 3, 14-15, p. 169: «Haec est causmdgsomnia, quae sunt prophaetiae
futurorum, plerumque applicata ad imagines, fillnsiones et deceptiones».

19 |dem, Super Dionysium De divinis nominibull, 34, 69-70, p. 451.

29 |dem, Super Dionysii Mysticam theologiaiXlll, 56, p. 470.

2L |dem,Epistula IX 32, p. 528. Il s'agit d’une citation de Nombrés@lsq
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apparentés) de la figuration de l'intelligible,ignfrable en soi. D’ailleurs, I'intelligible
de la révélation est rendu connu au prophéte parasmversion a ses images
nocturnes omnid®?, mais le prophéte, a son tour, transmet ce messanerti a
'image du réve par I'image phonigue (& savoir yenbole, dans le cas de la
théologie symbolique).

L'ambiguité fondamentale que nous avons relevés tlaparagraphe que
nous avons réservé a l'imagination dansDle animase référe aux rapports
possibles entre I'image et la vérité, a savoir,rpdibert, au rapport adéquat entre
l'image et l'intellect ou plutdt entre I'image éinitelligible. L’erreur survient donc
parce que les conceptiom(iceptionesde I'intellect ne sont pas semblables aux
images et aux fantaisiemdn sunt similes imaginibus et fictionibude la
phantasia Cette inadéquation produit I'erreur.

Mais c’est toujours cette inadéquation, cet éoarteite non correspondance
qui suscite la métaphore; et, en égale mesuresdassité d’'une herméneutique de
la métaphore. Avec Albert, nous sommes six siéeleant la naissance de
I'herméneutique et de la conception sur les scieeel’esprit, qui proposent leur
maniere particuliere de s’emparer de la véritél'iBierprétation des textes est
importante au Moyen Age (d'ailleurs, c’est celaAjbert fait dans une bonne partie
de son ceuvre, car, comme tous ses contemporagiedtiels, il commente les
«autorités» théologiques et philosophiques), laahdhisation des sciences est
linéaire et elle conduit vers une vérité incont@lnle; ainsi, le développement
paralléle de plusieurs types de sciences (descasate la nature et des sciences de
I'esprit) est exclu. Cependant, le theme du rappotte le sensible/lI'imaginatif et
I'intelligible suscite le probléme de I'herméneuwtéy a savoir le probléme de savoir
si elle peut fournir de la vérité.

Notons aussi que le rapport flou entre le sensbleintelligible crée un
vide, qui est le lieu de 'avénement de la «métaphdcomprise dans le sens large,
celui de trope fondamental). Ce vide de signifmatidéterminée génére la
polysémie de Iimage, qui peut étre attribuée denigras différentes a
I'intelligible. Autrement dit, le principe de la maphore consiste dans le rapport
ouvert et donc pluriel de I'image a l'intelligiblelans le caractére non-fini, non-
accompli et non-déterminé qui existe entre I'imagiéa conception de l'intellect.
Cela veut dire que le rapport entre I'image ettéiligible présente un caractere de
«non-verrouillage» ontologique. Voila les remargdeocteur universel sur cette
ouverture génératrice a la fois de métaphore erdiBneutique de la métaphore:

«(...) lorsque [I'imagination — n.n.D.F.] attache desges et des intentions égales
aux conceptions de lintellect, les compositionsmadiges et d’intentions exigent une
interprétation ifdigent interpretationg puisque les images et les intentions sensibdes n
conviennent aux concepts divins et célestes queatiére métaphoriqué®

22 sans doute le dévoilement du message intelligible par le prophéte ne se limite-il pas au réve.
Albert le Grand distingue entre la vision sensilideyision imaginaire (par le réve) et la vision
intellectuelle — cfEpistula IX 26-39, p. 528.

23 |dem, De anima lll, 1, cap. 3, 17-22, p. 169: «(...) quando apmliconceptibus intellectus
imagines et intentiones congruas, tunc adhuc imdiggerpretatione compositiones imaginum et
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La nécessité de 'herméneutique est justifiée atilp rapport imprécis qui
s’établit entre I'imaginaire et lintelligible. Lé&rméneutique doit décider, dans le
néant des rapports possibles entre ces deux telenggnification adéquate de ce
rapport méme.

Dans IEpistula IX sur la théologie symbolique, Albert distinguereria
métaphore théologique et la métaphore littéraisg\vair poétique. En théologie, la
métaphore est le symbole, qui fait I'objet d’'unva@ interprétatif, afin de relever
I'intelligible qui se cache derriere lui. En falig, différence entre les deux types de
métaphores concerne le rapport qu’elles entretignaeec la vérité. D'ailleurs,
pour employer la terminologie dbe anima lll, tract. 1, cap. 1 (qui ne fait pas
référence au sujet du dire poétique), la métaplingelogique fait appel a des
images adéquatesagngruag, a la différence de la métaphore poétique guiitero
de ce vide, pour créer des illusions ou des fistion

«(...) la méthode de la théologie symbolique difffeda méthode de la poésieqdus
poetriag, puisque la méthode de la poésie est faussdfdEn'amtention du poéte est que I'ame
S'attache a ses représentatiditgrientid, ou il congoit ou bien I'horreur, ou bien la detgion
de celui qu'il veut convaincre ou dissuader. Hiasi ces imagedi¢tioneg on est conduit vers
une autre réalité, celle-ci toute entiere est ptapmelle a nous. Mais la théologie ne nous
propose pas des symboleyribold pour que nous puissions nous y attacher, maisvelit
plut6t nous en éloigner et nous conduinaljuducerkg par les ressemblances retrouvées en eux,
vers ce qui est au-dela de notre proporfibn»

La fiction ne cherche pas a relever la vérité, maigroduire des
sentiments, afin de fléchir la volontpefsuadere vel dissuadéreOr, il est bien
connu que, pour les dominicains, I'affectivité et Vvolonté sont des facultés
inférieures a l'intellect, si bien que limage gtonvainc ne pourrait pas avoir,
selon eux, une importance majeure dans I'éconootédet de la connaissance. Si le
poéte cherche I'adhésion, souvent étrangére arigéyvie théologien s’efforce de
trouver le signifié intelligible de tout symbole @ lui conférer ainsi la crédibilité
qui accompagne toute connaissance véritable. Laphéte poétique n'a pas de
référent réel, car la fiction ne peut trouver séférent que dans le néant qui ouvre
sa possibilité. C’est pour cela que la fiction (@utot son référent fictionnel) est
toujours proportionnelle a 'hommerpportionatum nobis Le symbole théologique
n'est pas dépourvu de référent, il n'est pas atéozatiel et il n'a pas non plus de
référent mondain, mais un qui est transcendans Gaute son référent le surclasse-t-

intentionum, eo quod non conveniunt conceptibusniivet caelestibus imagines et intentiones
sensibilium nisi secundum metaphoram».

24 |dem, Epistula 1X 71-81, p. 529: «(...) modus symbolicae theologisteatius a modo poetriae,
quia modus poetriae est falsus; est enim intentietge, ut inhaereat anima suis figmentis, in
quibus concipiat vel horrorem vel delectationenmsejuod intendit persuadere vel dissuadere, et si
per illas fictiones in aliquid ducatur, illud totuest proportionatum nobis; sed theologia non
proponit nobis symbola, ut eis adhaeratur, sechditelemovere ab eis et per similitudines eis
repertas manuducere in id quod est supra nostrapogionemy.
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il, il ne lui est pas proportionnel, ni semblaltldl a’est pas mesurable ou proportionnel
a ’lhomme non plus.

3. La «sensibilité» de la théologie. De la théolegdu «ciel» a I'image
prophétique

L’emploi naturel et ordinaire de I'imagination re@de la conversion de
l'intellect qui réalise la manifestation de l'inligible a travers I'image sensible.
Cela se passe grace au procédé de I'abstractiantia ghe la chose sensible qui
affecte les sens extérieurs. Lorsqu’il s'agit degh@matiques ou de la connaissance
des choses divines, l'intellect les connait tolgqar la manifestation phantasmatique.
Il s’agit ici aussi d'une conjonction de l'intelleavec I'imagination, conjonction
qui accomplit la connaissance de la chose sefsitbert reprend I'exemple
aristotélicien duDe animasur la concavifé: la notion abstraite de la «concavité»
est par sa donation matérielle (par exemple, paotmn de «camus», puisque la
concavité n’est connue que par un nez qui est cAMywila donc un exemple de
la compréhension phantasmatique d’'une notion dtestra

Quant a la connaissance du divin, elle ne résute par une opération
d’abstraction effectuée sur la chose sensible,gpeidieu n'est nullement donné
aux sens. Nous avons vu que le Docteur universeemeéliscussion le sujet de la
connaissance des choses divines en méme tempseqsejdt de la fiction
imaginaire et donc de la métaphore poétique, gupmsent — selon toute une
tradition théorique qui commence par Platon — &€dedté et a la science. Mais
Albert se propose évidemment d’instituer la thé@ogomme science, de lui
accorder la crédibilité épistémique qui lui estgye Toutefois, Albert avoue que,
s'il n'est pas donné en tant que tel comme sensilielligible de la révélation
arrive aussi a la connaissance humaine par uneecsiod a l'image. Puisque
I'intelligible n'a pas de chair sensible qui luiitspropre, I'imagination lui offre un
substitut, une chair d’emprunt, qui supplée a wile absence. La conversion a
'image emploie comme support d'appui I'impressifmpressig de la réalité
transcendante dans I'dme humaine. Albert en paslasdeurs reprises dans le texte
du De animaauquel nous faisons référence.

Pour revenir a la prophétie, celle-ci n’est possitpl’en tant que résultat
d’'une démarche réductrice. La conversion de l'igidle a I'image a ici comme
spécifique I'absence de la donation de la chosehair et en 0s. Ce n’est qu’ainsi
gue l'image peut acquérir une signification nonssiele, a savoir recevoir une

%5 |bidem De anima Ill, 1, cap. 1, 2-4, p. 167: «(...) ex coniunctiohenitatis intellectus cum
bonitate imaginationis proficiunt multum in matheiuia disciplinis».

%% ARISTOTE, De 'ame |1, 7, 431 b 11-15.

27 ALBERT LE GRAND, De anima lll, 1, cap. 5, 35-37, p. 214: «(...) omnia tailielligit et accipit
intellectus per sensunsjcut enim accipit intellectunsimi in hac materia sensibili quae est caro
nasi, (...) ita accipit separata mathematica in psanate, eo quod per esse coniuncta sunt materiae
sensibili, licet per deffinitionem sint abstractax.
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signification autre que sa signification ordinaétesensible. L'image ainsi produite
est un symbole analogue a l'intelligible; il estdgaestion d’'unanalogonsensible, a
savoir d'une métaphore de l'intelligible. Chez shbsciple, Thomas d’Aquin, il y a
deux types particuliers d’analogie qui font appéirhage sensible. Il s’agit de la
nomination métaphorique de Dieu, comme par exetopdgu’on affirme que Dieu
est un lion ou une pierre ou le soleil. Tous caasimétaphoriques sont distincts des
noms propres de Dieu (I'étre, le bien et le vivee)sidérés plus adéquats en théologie:

«Certains noms expriment les perfections qui precede Dieu dans les créatures, de
telle sorte que le mode imparfait selon lequettéatures participent de la perfection divine est
inclus dans la signification de ces noms. Ainsirgieou rocher, signifie un certain étant avec sa
matérialité. De tels noms ne peuvent étre attribuBgu autrement que par métaphdfe»

Par un acte de connaissance naturelle ordinairgp@itanée, I’homme
prend conscience de la chose la-devant sous-la-sraiabstrayant son espéce
intelligible (par exemple, il connait une pierreetponque par I'exercice de
I'abstraction de I'espece intelligible de la pierem I'absence de laquelle on ne
peut pas avoir de connaissance de la chose). Lorsgarle de la connaissance de
Dieu, la démarche abstractive est mise de coOté&)y’abt nullement possible
d’abstraire une connaissance sur Dieu d'une esg@rtgble. Par conséquent, c'est
justement la que surgit la nécessité de I'analogieame alternative gnoséologique
a la maniére ordinaire de connaitre. L'analogieapiébrique consiste dans une
conversion de l'intelligible & une image, sans @ueapport entre l'intelligible et
'image soit un rapport d’abstraction (comme dansds du rapport entre I'espéce
intelligible et I'espéce sensible). L'autre typeadalogie thomasienne qui emploie
des images sensibles est I'analogie de proportiofanalogie a quatre termes (en
faveur de laquelle I'Aquinate renonce, dan®e Veritate a I'analogie de rapport
ou de l'attribution a deux termesnius ad alterumpratiquée dans leSentencés
L'analogie a quatre termes est I'analogie puisée laatradition médiévale (le
Pseudo-Denys, Maxime le Confesseur etc.) &épubliqueplatonicienn®. En
effet, pour Platon, ce qui est le soleil dans lend®visible, a savoir sensible, en
général, est le Bien dans le monde intelligittégublique 508 €). L'image est ici
de nouveau engagée pour étre le support de la estatibn de I'intelligible. Pour
Lyttkens, I'analogie platonicienne engage un rappntre prototypes et images,
plus précisément entre les concepts des protopéss concepts des images, a

% Thomas DA QuUIN, Summa theologiad, g. 13, a. 3, ad 1 (trad. Ed. du Cerf, toffieRaris, 1999):
«(...) quod quaedam nomina significant huiusmodfep¢iones a Deo procedentes in res creatas,
hoc modo quod ipse modus imperfectus quo a crepartipatur divina perfectio, in ipso nominis
significato includitur, sicutlapis significat aliquid materialiter ens: et huiusmatbmina non
possunt attribui isi metaphorice».

29 Cf. RLATON, République 510 a; 534 a; mais égalememtmée 29 c (voir H. LYTTKENS, «The
Analogy between God and the World — An Investigatd its Background an Interpretation of its
Use by Thomas of Aquino», idppsala Universitets Arsskrift — Acta Universitatipsaliensis
Uppsala-A.-B. Lundequistska Bokhandeln et Wiesbad#n Harrassowitz, 1953, p. 28 passim
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savoir «imaginaires»nfaginary concepjs L'expressioreuxétac ava Adyov (Timée
29 c) signifie — selon Lyttkens — que ces concejptgginaires» sont analogues, donc
termes d’une analogf®

Chez Albert le Grand, la prophétie est le résultatla conversion de
l'intelligible & une telle image qui est sensilifeis en I'absence de la chose sensible a
laguelle I'image appartient. Autrement dit, I'imageophétique se réalise sans que
la chose qui a généré lI'image soit présente et dams que cette chose soit le
référent réel de I'image. Dans ce cas-ci, I'imageoit une signification nouvelle,
qui n'est pas son espéce intelligible abstraiteresmondante, mais plutdt un
intelligible qui fait son apparition dans une imape est déja la. En effet, I'idée de
Dieu n’est pas le produit d'une abstraction, carélst jamais donné a I'expérience
sensible pour qu’il puisse étre abstrait.

Par conséquent, cet emploi théologique et analedilgul’'image exige une
réduction du monde sensible ou plutdt du référensible. Le discours analogique
fait ici appel a une image qui n'a pas actuellendmtréférent réel, ce qui rend
possible son attribution & un référent différentdkii qui I'a suscité. La prophétie
survient comme réduction du référent réel d'une genat par I'attribution
subséquente de celle-ci a un autre référent. Mess$ kascése méme qui joue, dans
ce cas, le role de la réduction — la réductionnrdesvements des sens, la réduction de
I'altérité et de la vie communautaire, la réductitms soucis corporels et finalement la
réduction des plaisirs corporels:

«Mais si de tels gens se détachaient des mouvemestsens et qu'ils soient trés
souvent retirés et se détachent des soins de l& ehades délices corporaux, ils
deviendraient des prophétés»

Si, dans le commentaire &pistula IXdu Pseudo-Denys, Albert s'intéressé a
la théologie symbolique et, comme illustration deczci, par la prophétie, dans les
chapitres cités diDe anima le Docteur universel met en cause le théme de
'impression de I'ame par le ciel et par le divibans le commentaire deElpistula
IX, Albert donne plusieurs exemples de discours pitigee symbolique, qu'il
emprunte au texte bibligfe Une image sensible une fois percue peut constiue
base pour un discours qui fait advenir l'intelligitC’est ici que réside le principe
de la métaphoricité. L'intelligible confisque I'iga pour en faire le lieu de sa
manifestation. L'aptitude du signifiant ('image)étte attribué a des signifiés
différents rend compte de I'apparition des trop&strement dit, la métaphore —

30 Cf. H. LYTTKENS, op. cit, pp. 24-25.

31 ALBERT LE GRAND, De anima lll, 1, cap. 1, 5-8, p. 167: «Si autem huiusnoainines abstrahantur
a motibus sensuum et sint saepe solitarii et aiEsttar a cura carnis et deliciis corporis, effi¢iun
prophetae».

32 Cf. idem Epistula 1X 71-79, p. 534. L'exemple de langage symboliqueeesprunté au livre
d’Esaie 37:29. L'image d’un beeuf percu autrefoissngai n’est plus la peut signifier une personne
décidée et inflexible, dans ce cas-ci s’agissar8atechérib, le roi d’Assyrie.
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dans sa qualité de trope fondamental — consiste ldaranspositior> sémantique
d’'une seule et méme image sensible. Dans I'acta ttansposition, I'image acquiert
une nouvelle signification autre que sa signifimatioriginaire. Par conséquent,
'image est 'ouverture méme vers un autre niveaul'dxistence que celui du
monde factuel; c'est ce qu’Henry Corbin appefiendus imaginalisAinsi, I'image
ainsi comprise comme adhérente au monde imagihaégsonsable de la prise de
conscience de I'incomplétude ontologique et donediverrouillage» ontologique
du monde ou il vit.

Cependant, a la différence du monde fictionnelt dmus avons parlé, le
symbole est une métaphore non-fictive; le symbbkolbgique est une image
sensible qui a toujours un référent réel (ce qusmst, un référent toujours plus
réel que le référent que cette image a lorsqusdleapporte, en tant qu'espéce
phantasmatique, a savoir de fagon ordinaire etraiste, & une chose concréte).
Que la métaphore théologique soit trés différemtecel que la théologie libérale
d'aujourd’hui désigne par le méme terthel est évident par I'équilibre que le
docteur colonais conserve entre le sens littéfakt-@-dire historique, et le sens
figuré. La naissance du libéralisme théologiquseuil du XIX siécle s’accomplit
par le rejet de la signification historique, & savittérale, des Ecrituréd Dans ce
cas, la métaphore est I'entité fonctionnelle fondatale du mythe; le mythe n’a
pas de référent décelable, car il se constitue Halnsence du référent précis et il
se constitue justement pour combler son absence.

Mais, pour Albert, le dépassement des objets skssibcomme but plutdt
le changement du référent de l'image. Ce n’est pmece manque de référent
concret que le référent intelligible trouve darim#ige son lieu adéquat pour se
dévoiler. Ainsi, un «objet» transcendant peut snirveommeévénemena travers
une image qui n'est pas abstraite de I'objet caremeguestion.

Dans |Epistula 1X Albert ne met pas en cause la maniére dont la
signification transcendante survient dans I'ima@gs qu’on a opéré la réduction
de la signification sensible (propre) a cette imdgecommentaire dDe animaet
I'opusculeDe fatos’occupent de ce sujet.

Selon leDe anima l'intelligible s'imprime (mprimitur) grace a la possibilité
suscitée par la réduction méme de la percepticiriexre:

33 En fait, étymologiquement, «métaphore» signifi@rsport».

341l s’agit de Rudolf Bultmann, Gerhard Ebeling, &rruchs, Paul Ricceur etc., qui veulent que la
révélation biblique soit réduite aux mythes. llgiteen général de théologiens qui se trouvent a la
traine de la phénoménologie heideggérienne (AHBSELTON, The Two Horizons: New Testament
Hermeneutics and Philosophical DescriptioRaternoster, Carlisle&Eerdmans, Grand Rapids,
1980, p. 343; J.-P.BWEBER La théologie face au défi herméneutigBeuxelles-Paris-Louvain,
Vander-Nauwelaerts, 1975).

35 Le mouvement libéral est, en quelque sorte, étipar Kant, avec son interprétation exclusivement
éthique de la Bible (cf. ses textes sur la moilads: fondements de la métaphysique des mdsurs
critique de la raison pratique
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«(...) 'ame occupée par les réalités extérieures fait pas attention aux
mouvements et aux impressions célestes qui sorst stam corps. Mais, <lorsqu’elle est>
détachée de ces <réalités extérieures>, elle leeg=mouvements et les impressions]
percoit et leur prépare des images, puisqu'il egtinel pour elle de connaitre par des
images corporelles tout ce qu’elle connait et cilsts de telles impressions célestes que
s’enracinent les réves qui désignent les chosesii’.

Comme nous l'avons déja affirmé a plusieurs regpripeur les scolastiques,
la connaissance humaine s'effectue par image;riaaissance de l'intelligible ne fait
pas exception de cette régle de la conversionn@adie corporelle. La nouveauté
apportée par le commentaire @a animaconsiste dans les précisions sur la maniere
dont l'intelligible peut étre donné sans faire dpjpéda démarche abstractive. A ce
niveau-Ia, la connaissance de l'intelligible es€rultat d’'une impression de lintelligible
dans I'ame, grace a limage pré-donnée. La maaitfiest de I'intelligible exige une
présence a soi, a savoir l'in-sistance @gdsur soi-méme. Le caractére extérieur
du pro-férer est effacé au profit du discours ietérde I'image.

Le commentaire alDe animan’insiste pas sur le rapport entre I'ame et le
ciel. Le traité se contente d’'indiquer I'existerttan tel rapport, sans I'expliciter.
De plus, chez Albert, le théme du ciel est engas dihorizon diLivre des causes
L’opusculeDe fatq contemporain dDe anima est beaucoup plus généreux en ce qui
concerne les explications. Lge fatoa pour prémisse la hiérarchie noétique du
monde et l'idée du rbéle cosmologique fondamental 'dee noble céleste.
L'intention du Docteur universel est de définir destin, mais cette définition
engage le theme de l'imagination (du rapport «imaige» entre le ciel et 'ame
humaine). Le destin est une forme intermédiaireeelat nécessaire et le possible,
entre la simplicité et la multiplicité, entre leabte et le changement perpéfiiel
Puisqu’elle n'est pas I'étre lui-méme, ni le chamgat lui-méme, cette forme qui
est le destin constitue le support de la converd®héternel au périssable:

«Mais cette forme, puisqu’elle est I'image de laigee (mago period), possede
d’avance de maniéere potentielle et virtuelle I'&tvat entier et 'opération de la durée des
<choses> qui sont générées et des <choses> quiaoompues. Et ainsi, bien qu'il reléve
du nécessaire, elle est cependant changeantetitgeoties®.

Ainsi, si 'imagination occupe une position intemfigre dans la suite des
facultés de I'ame, au niveau cosmologique, la fonmaginaire se situe elle aussi

38 ALBERT LE GRAND, De anima lll, 1, cap. 1, 19-24, p. 167: «(...) anima occapeitca exteriora non
advertit motus et impressiones caelestium, quagifissuo corpore; abstracta ab his autem selwiteta
parat eis imagines, quia connaturale sibi estraalginibus corporalibus cognoscere, quidquid cogdiosc
et in talibus impressionibus caelestium radicaititusomnia quae aliquid significant de futuris».

%"|dem De fatq a. 2, ad 21.

38 Ibidem a. 2, ad 21: «Forma autem haec, cum sit imagogiepotentialiter et virtualiter praehabet
totum esse et operationem durationis generatoraarietptorum; et sic, licet sit ex necessario, taest
mutabilis et contingens». Voir ausgl. cit, a. 5: «est enim forma ordinis esse et vitae, ineag habens
virtutum caelestis circuli (...)».
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sur un palier intermédiaire, en tant qu'image deédsiode. D'ailleurs, dans une
approche philosophiquepliilosophice loquendp que le docteur dominicain
présente sans cependant I'assumer telle qu’elldeesiel est considéré a son tour
lui aussi comme un intermédiaire; — I'intermédiagnare I'Intelligence, qui est le
moteur du monde (car c'est par cette Intelligenee Qieu crée le monde), et I'ame,
qui recoit 'impression de celui€i Si Albert a une conception paradigmatique de
la philosophie, il se retrouve dans la conceptiéripatéticienne et admet en méme
temps la thése de causisconformément a laquelle le mouvement du ciel est
linstrument de lIntelligenc®. Albert applique la théorie de linstrumentalité &
humain et affrme que le corps de 'homme estsa@n tour, linstrument du
mouvement céleste

On distinguera évidemment la manifestation du dedé la capacité de
prédiction de I'ame humaine ou de sa conduite p@vte ou préventive. Dans ce
dernier cas, c'est I'estimative qui évalue la piulig qu'une chose arrive, selon
les lois naturelles sublunaires de la déterminatiécanique. L'estimative, dans sa
qualité de puissance parmi les trois qui constitudmagination (dans son
acception générale) chez Albeltg anima lll, tract. 1, cap. 1), est une faculté qui
peut donner une certaine prédiction de I'avenimgtipdes images abstraites. La
«prédiction» se réalise grace a une conversiontphiaratique. La forme destinale
(a savoir I'image destinale) effectue la prédictimmm pas de maniére ordinaire, par
I'exercice singulier des facultés sensibles, mattedois-ci il s'agit de l'intervention
de l'intelligible, qui se manifeste par une conv@nsa I'image sensible, en dépit de
son caractére éternel et pur. Si, pour I'estimatbette prédiction consiste dans la
détermination des conséquences d’'un objet queledgaoné par I'image sensible,
'image destinale n’est que le produit fini du délement destinal. Autrement dit,
I'estimative part de l'image sensible pour décdes intentions qui lui sont
propres, tandis que l'image destinale est la finpiiénoménalise une «intention»
céleste. L'image destinale est donc le produit dwwement du ciel, mais elle est
inhérente, a savoir imprimée dans I'ame:

«Mais cette forme, qui est causée par le cercistkt se trouve dans les <réalités>
qui peuvent étre générées et <dans les réalitésptibles, est intermédiaire entre les dééx»

%9 Ibidem a. 1, 7: «Item, dicit Philosophus, quod animdrestumentum intelligentiae et quod intelligentia
imprimit in eam et illumina team; ergo intelligentmovendo causat formas illuminationis in anima
intellectuali. (...) philosophice loquendo intelligenest motor orbis. Oportet ergo, quod medium sit,
quod deferat illuminationes eius ad animam. Medautem hoc non potest accipi nisi motus caeli
influens per motum inferioribus formas motoris». @aragraphe constitue plutét une position du
probléme et I'avis d'Albert par rapport a ce sefia présenté dansie 7.

0 Selon leDe causisc'est 'ame noble qui est I'instrument de I'lrigénce.

“bidem a. 2, ad 3-4.

2 |bidem a. 2, ad 21: «Forma autem ista causata ex daeiestlo et inhaerens generabilibus et
corruptibilibus, media est inter utrumque».
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En bref, la forme destinale est donc I'image guinw@rtit» le mouvement
céleste éternel aux possibilités cognitives de ¢aille est une forme imprimée,
non pas abstraite.

La manifestation du destin atteste que I'ame severadans une relation
spéciale avec le cosmos (I'anthropologie albereangage ainsi une dimension
cosmologique). Ainsi, un des thémes fondamentauns @¢& petit opuscule sur le
destin est la relation d’analogie entre 'ame etild. En effet, pour Albert, 'ame
est un ciel intériorisé. La source de l'analogigreer’ame et le ciel doit étre
I'invention d’Averroés, qui affirme que 'homme gué voit pas le ciel a cependant
la perception de I'écoulement temporel (écoulemgut est mesuré par le
mouvement du cercle céleste)Chez Albert (qui est influencé par les Arabes), |
cercle céleste — corps de I'ame noble — est lumsént de I'Intelligence et, d’autre
part, 'ame humaine est elle aussi, a son tourstfument du mouvement céldéte
Il'y a ici une symétrie entre I'ame et le ciel, @@ implique une symétrie entre
I'anthropologie et la cosmologie. L’homme imite iive cosmique et c’est pour
cela qu'il peut accéder a la connaissance de celusi le ciel est la limite
supérieure du monde sublunaire, dans un autretmegl$me de 'homme I'est
également. Ce n’est plus seulement le ciel quileppe le monde, mais 'homme
se réalise en tant qu’une existence de frontiémeceEqui concerne notre propos, le
caractérdimitrophe de I'ame et du ciel consiste dans leur caractdaginaire et
intermédiaire qu’ils possédent I'un et I'autre. &fet, I'ame et le ciel constituent le
lieu d’'une conversion a lI'image. Autrement dit,nli@ et le ciel manifestent le
destin chacun a sa maniére et cependant les deumage; — I'ame par I'image
sensible, ou le mouvement du ciel imprime ses sigeeciel par les signes astraux.
Le macrocosme rejoint ici le microcosme, idée aiddoensuite aussi par I’Aquinate,
et — de maniére mystique — par Maitre EcKfa@race a cette homologie, le destin
peut étre connu aussi bien par les images imprirdées 'dme humaine que par
les signes célestes; d'abord, il y a des révesapti 'image du destin prescrit par
le ciel: «[les réves] qui se font par les visiomsaginaires» dquae fiunt per
imaginarias visionessont le résultat d'une certaine adhérence ent@dl et les

43 Cf. Al. BAUMGARTEN, «Principiul ceruluisi tratatul Despre destiral lui Albert cel Mare», in ABERT LE
GRAND, De fatq Bucursti, Univers Enciclopedic, 2001, p. 97. Le textégllé comme argument est pris a
AVERROES Commentarium magnum in Physicai, comm. 98. Averroés affirme: «Etiam si sequitu
motum corporis coelestis, contingent ut caecugraipiat tempus, quia nunquam percipit motum soeli

4 Cf. ALBERT LE GRAND, De fatq a. 2, ad 3-4.

5 Thomas d’Aquin affirme Iui aussi, dans un contegeez différent, que 'homme est un petit monde
(minor mundupqui reflete le monde extérieur (cfidvas DA QUIN, Summa theologiad, g. 91, a. 1,
respondeo). Pour le Docteur angélique, c'est paoips que 'homme est un microcosme, car, en
quelque sorte, le corps humain est toutes les shogees. Quant a Maitre Eckhart, il prend cette
analogie au sens mystique, de l'unité entre 'aomadine et Dieu, dans I'extase. A ce propoSdemon
VIII est suggestif: «(...) rien ne peut toucher le Gela signifie en réalité que '’homme est un homme
céleste, a qui rien nimporte pas assez pour leh&u (...) en sa moindre partie 'ame est pourtant
meilleure que le ciel et toutes les créatures» 4tk ECKHART, Sermon VIII [In occisione gladii
mortui sunt] trad. A. de Libera, pp. 269-270; trad. Jeanneshatdustache, vol. 1 (1974), p. 93.
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choses; ensuite, la configuration du ciel et le weooent circulaire constituent les
signes des choses sublunaires:

«(...) les <réalités> supérieures sont des sigmess<aéalités> inférieures, mais
elles ne sont aucunement la cause de nos détes»

Le théme de I'image sensible et de son rapport kvewl revient a lI'idée
de manifestation silencieuse du destin ou de lélafion. Il est évident a la fois
dans leDe animaet dans leDe fatoque I'image qui manifeste les choses divines
est toujours imprimée dans I'ame humaine. Le déwudint du divin est une
«écriture» muette, qui témoigne de l'impossibild&un accés direct au nom
essentiel de Dieu (au verbe, a savoitayos qui se rapporte toujours a l'intellect)
et donc de la nécessité d'une manifestation pamgémde cette maniere, la
théologie symbolique, qui opére par images sersillar allégories imaginaires
etc., est inférieure a la théologie cataphatique pgrte sur les noms intelligibles
de Dieu. Ainsi, la théologie symbolique est infaree & la théologie cataphatique
de la maniere dont l'imagination est inférieure iatéllect, dans I'’économie
générale des facultés de I'dthéEn quelque sorte, le nom métaphorique et sensible
est I'expression d'un certain assourdissement deél&lation, a savoir d’'une
situation a distance par rapport a celle-ci.

En ce qui concerne la prophétie, elle releve (conmmes I'avons déja
affirmé) de la théologie symbolique, dans la mesireelle fait appel aux images
sensible pour exprimer l'intelligible. Le princigéimpression ifmpressi¢ s’applique
donc a la fois a la théologie symbolique proprendite et a la prophétie, qui
apparait comme un type particulier de discours ltigggue symbolique. Ainsi,
dans le cas particulier de la prophétie et darsageplus général de la théologie
symbolique, le message transcendant est dévoiléipage sensible d’'une fagon
plus amoindrie et plus affaiblie que dans la thé@aataphatique.

Cependant, cette écriture symbolique (qui est enenprimée par le ciel)
ne démentit pas l'uniformité du systéme albertieimpression {mpressig est
'état d’esprit normal dans tous les ouvrages dwtBar universel. En effet,
impressiodésigne non seulement l'inspiration surnaturelledela des limites de
la connaissance sensible, mais aussi I'acte cnéd&eDieu (cf.Super Dionysium
De divinis nominibusV, 32). Cette situation reléve de la situatiofatique
d’Albert le Grand au sein d’'une théologie naturetiai est en fin de compte la
dominante de son systeme théologico-philosophi§uBieu laisse ses traces dans
la création, s'il est connu par une démarche deassance naturelle lorsque nous
regardons les vestiges gu'il a laissés au mondéarinque son Créateur, si la
théologie symbolique rebondit sur le monde sengioler désigner Dieu par une

46 ALBERT LE GRAND, De fatq a. 2, ad 8: «(...) superiora inferiorum quaedant signa, nostrorum
autem actuum nullo modo sunt causa» (voir auski &, I'argument qu’Albert concéde dansag
8: «Ergo per circulum caelestem aliquid adhaeretiofibus (...)»); a. 3, ad 4 (voir aussi a. 1, 9:
«signa futurorums»).
47 A cet égard, la position de I'’Aquinate sera norimasuggestive, cf. 7oMAs D'AQUIN, Summa
theologiag|, g. 13, a. 6resp.
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métaphore, la vision prophétique ne reléve pas sndénla théologie naturelle (qui
peut en rendre compte parfaitement). Comme legesti comme le symbole, la
vision prophétique consiste dans une image quinggtimée par le mouvement
naturel du ciel. Elle témoigne, comme en général toutesalgtres maniéres de
«théologiser», de la situation de I’'hnomme par rapao visible.

Il est évident que I'image prophétique imprimée sldme n’a pas la
force et I'éloquence de l'analogie, a savoir dentamination cataphatique. En
vérité, la différence entre I'image imprimée etdiscours analogique (dans les
Noms diviny est la différence entre un discours sensible éguploie des images
concrétes et sensibles et, en fin de compte, faidpel a des noms métaphoriques) et
un discours intelligible (qui concerne les nomeliigibles de Dieu, tels le bien et
I'étre). Albert lui-méme traite de la différencetenles divers types de discours
théologique d'une fagon normative. Il assume (conferfera d’ailleurs I'’Aquinate
aussi) le principe de I'ascension vers des manjgesadéquates de la nomination
de Dieu, ascension qui culmine par la théologieatieg. Dans la théologie
négative, la vision naturelle est mise entre paksds rfegatur modus naturalis
visionis®), pour accéder d’une maniére moins médiate & Dbeuseuil de la
théologie négative, le théme de I'imaginaire se ifimen quelgque sorte.

Dans la théologie des noms divins, les affirmatiaiappuient sur
I'influence ou sur I'émanationir(fluxug qui procéde de Dieu. Les impressions
(impressiones sont déterminées par la relation de causalité. ddaséquent,
I'analogie albertienne de l'univocité@aifalogia univocationis s’appuie elle aussi
sur I'ontologie de 'image imprimée dans I'ame. &taphysique néoplatonicienne
du flux et la participatiorguantum potestonstituent ainsi I'échafaudage de la
doctrine albertienne de I'analogie. Ce type deigipgtion platonicienne est bien
mis en relief dans ISuper Dionysium De divinis nominibhusl il est affirmé que
I'étre créé est distribué conformément a la pobt&bile réception de chacun des
récepteurs. Le flux est unique (c’eatrlivocatig, mais ce sont les récepteurs qui
different par leur aptitude différente d’acquédrdon divin. Comme corollaire de
cet argument, Albert affirme que, en recevant lex fde I'étre, chacun des
récepteurs recoit I'impressionin{pressi) divine’®. Par conséquent, méme la
théologie desNoms divinsest, en quelque sorte, une théologie de I'écriture
imprimée (du «récit» écrit dans les choses). Tout I'univaltsertien fonctionne
selon ce principe dimpression: la création résidens I'émanation d'une
impression uniqueirpressio ung différenciée selon la diversité des choses;
ensuite, 'ame humaine subit 'impression des liggehces supérieures, impression
qui n’est pas un contenu cognitif en tant queaedgvoir, elle n'est pas une espece
intelligible qui lui soit transmise par une intgiince agente); en fin de compte, les
anges connaissent Dieu grace aux impressions canémhde Dietl. Brievement,

48 ALBERT LE GRAND, Super Dionysii Mysticam theologiarh, 79-80, p. 466.

49 Cf. idem Super Dionysium De divinis nominibug 32, 50-59, p. 322.

50 |bidem 1V, 12, 58-62, p. 121 et 1-14, p. 122; voir tepecialement les lignes 62, p. 121 et 1-3, p.
122: «(...) dicit A/ICENNA, quod intelligentias esse in nobis est impressicaum esse in nobis,
non quod immitant nobis species quasdam, sed secgdod est impressio intellectus agentis in
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ce recours nécessaire a I'image imprimée rangenadge théologique symbolique
d’Albert le Grand parmi les théologies naturelless gbn époque. En dépit de
l'invocation de la grace comme principe spécialaleonnaissance théologique et
du prétendu role a part des Ecritures pour discdeseprincipaux noms de Dieu,

nous nous trouvons en présence d'une théologieratiau qui ne peut pas

fonctionner en l'absence de la hiérarchie naturdlle monde. Par ce trait, la
théologie albertienne s’inscrit parmi les théolggiaturelles de la scolastique.

Il y a également une explication cosmologique dmdge prophétique,
comme nous l'avons déja vu. En effet, Albert expdicdans leDe fatoce qu'il
suggeére a peine dansDe anima(lll, tract. 1, cap. 1, 24-26, p. 167), a savaieq
le réve prophétique est Iimpression dans I'&mend’dorme qui provient du
mouvement circulaire du ciel. C’est ici que sedaisaisir le sens de la relation qui
existe entre I'image (sujet de la démarche gnogémle dansDe anima et le
destin (le théme dDe fatq a. 1, arg. 8):

«ll faut donc que [I'accident du sommaitcidens dormitionis- n.n.D.F.] soit
causé par une forme qui est la forme de l'ordrdaetégle de la vie des <réalités>
inférieures. Et cette forme ne peut provenir quecdrcle céleste. Donc, par le cercle
céleste, il y a quelque chose qui pénétre dansré&gités> inférieures et par quoi est réglée
toute la disposition de la vie. Voila ce qu’on afgpeestin. Donc, le destin existe»

L'image «onirique» prophétiquevigio imaginarig n’est pas le produit de
I'abstraction ou de I'affectation par quelque olgensible, mais la manifestation
d’'une forme supérieure a I'existence matérielle gjimprime {mprimit, cf. a. 1,
arg. 7). L'image prophétique est le c6té visibledéstin. Lorsque le destin nous est
dévoilé, il nous apparait comme image imprimée danse.

En bref, le principe d’'impression s’applique donla dis a la prophétie et
a la théologie symboligue en général, telle qu'e concue dans le corpus
dionysien. En ce qui concerne la prophétie, iliegiortant de noter I'ambiguité
image-proférer, car I'image prophétique est supplitde par la parole proférée,
mais qui demeure cependant un discours par images doute, par images
littéraires, a savoir par des tropes. La métapfaaas son sens générique, celui de
trope fondamental) joue, au niveau du discoursepdel role de I'image sensible.
Dans le cas du discours symbolique, il est évid#atjtant plus que dans le cas du
discours analogique — a savoir des noms intelkgiblexposés dans lééoms
diving) —, le caractére d'«image» du langage humain eicdsa position
intermédiaire (entre I'intelligible et le sensihle)

possibili (...)»; selon les théologienseCundum theologpsla lumiére des théophaniesirien
theophaniarurpinflue sur les inférieures, cf. IV, 12, 4-10,122 (voir aussi IV, 17, 60-61, p. 125).

51 |dem,De fatq a. 1, 8: «Oportet ergo, quod causetur a formpaliquae est forma ordinis et regula
vitae inferiorum; et haec forma non potest esseangrculo caelesti. Ergo per circulum caelestem
aliquid adhaeret inferioribus, per quod regulattatvitae dispositio; et hoc fatum vocatur; ergo
fatum est». Dans lad 8 Albert confirme la validité de cet argument.
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ABSTRACT. The Grounds of the Political representation in Thomalobbes’
Leviathan. My paper focuses on the concept of political repnéation in Th.
Hobbes'Leviathan It tackles the question of a supposed link betvike philosophy
of nature and the political philosophy made throtigh various epistemological
meanings of representation. The final thesis adsititat the theoretical structure of
Leviathanwas conceived as based on the political reprageniaith a meaning that
can be traced back to that of mental representation
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L’'analyse d'un concept comme celui de représematians un traité
politiqgue comme lé.éviathart semblerait & un premier regard une tache secondaire
par rapport aux questions centrales de I'ceuvrepquie sur ce qui constitue la
matiére la forme et la puissanceétatiques. De plus, quand il s'agit de la
représentation chez Thomas Hobbes, on a la tendaitceelle de I'encadrer dans
le domaine de la théorie politiqgue. Quoique seér@is aient été plus vastes et
ouvertes envers lphilosophie naturellgle philosophe a gagné sa place privilégiée
dans l'histoire de la pensée par ses contributmagstales pour Ighilosophie
civile. Et ces contributions ne viseraient pas avant tieutthéorie de la
représentation Dans ce qui suit, on se propose a investiguerré dans le
Léviathanjustement pour démontrer que l'originalité de édifice politique n'est
pas tout a fait indépendante de ses recherchesiliesqphie naturelle. La thése
gu'on veut défendre est que le mécanisme du Léumatest institué par la
représentation politique et que son bon fonctiorer@nat sa persistance sont gérés
par la représentation mentale. En vue de cela, altarss analyser la représentation
dans son hypostase mentale afin d’articuler la itédaar lagquelle ce terme trouve
sa place essentielle dans le territoire du poliqu
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! Hobbes, Thomad,éviathan ou Matiére, forme et puissance de I'Etatien et civil trad. Mairet,
Gérard, Paris, Editions Gallimard, 2000.

2 Voire Pitkin, Hanna, Kobbes's Concept of Representatiofifie American Political Science
Review Vol. 58, No. 2, 1964, p. 328.
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1. Connaissance et représentation mentale

La nature du premier type de représentation qu'omrmentionné est
épistémologique et on considére gu'il n'y a pas déeision accidentelle de Hobbes
pour commencer leéviathanavec des questions spécifiques pour la théoria de
connaissance. Au contraire, pour qu’il développé¢hgarie sur la constitution de
I'Etat, Hobbes utilise un concept subtile mais adeet: la représentation mentale.
En ce qui concerne la connaissance, Hobbes préaidey a deux espéeces: I'une
est «la connaissance des faits» et 'autre estoxlaaissance de la conséquence allant
d’une affirmation & une autrdé»Les sources du premier type sont les sensations e
les souvenirs qui fournissent une connaissancelwysen temps que le second
type, de nature rationnelle, engendre la scieneesdht les sensations celles qui
nous retiendront ici I'attention: elles se trouve@ntorigine de tous nos penseées.
Autrement dit, «I’esprit humain ne concoit rien quait d’abord été, en totalité ou
en partie, engendré par les organes de sens.eTmsté est dérivé de cette origihe»
Le fait que la sensation est la source d’'une csesaace absolue et inconditionnelle
signifie que le donné qu’elle fournisse est indéagn de tout instrument rationnel.
Par rapport a la sensation, I'antériorité de laratiétermine le caractére absolu de
la connaissance. Quoique par sa hature la rais@sepétablir quelles sont les
causes des sensations, elle ne peut pas présemtdonné ou un fait. Par
conséquent, la sensation est le principe originaimmédiat et inconditionnel de la
connaissance. Pour ce qui est son caractére immédiprécise qu'il ne suppose
pas l'accés direct a la réalité des choses, reaisdctualité, leur présence devant
le sujet connaisseur. L'objet extérieur produit im@ression sur chacun des sens
appropriés, en engendrant une pression qui senerzar les nerfs au cerveau et
au ceeur, qui réagit par une contre-pression, wrtedfli est une qualité sensible.
Dans leur multiplicité, les qualités sensibles coegmt une représentation.

Lorsqu'il parle de la représentation, dans la péeenpartie du traité, Hobbes
propose une large série de synonymes: imaginatimaginatior), apparence
(apparency sensation dégradéelecayng sen3ge fantaisie fancy), impression
(impressiop, illusion (llusion) ou phantasmephantasny Par rapport aux choses,
la représentation ne dépasse pas le niveau dealfape et, par ailleurs, I'homme
ne peut les connaitre jamais au vrai ou en rédlaéreprésentation est celle qui
s'entremet entre I'homme et le monde; donc sonsaacémonde est réduit a son
apparence. En effet, les pensées humaines sced tdateprésentatiorou I'apparence
d’'une qualité quelconque ou de quelque autre auclen corps en dehors de nous,

3 Cf. Hobbes, Thomasgviathan éd. citée, chap. 9, p. 167.

* |bidem chap. 1, p. 71.

® «Aucun discours, quel qu'il soit, ne peut se teemidans la connaissance absolue d’un fait passéenir.
En effet, pour ce qui est de la connaissance ditirefle a son origine dans la sensation etsaita de cela ;
dans la mémoire. Et, en ce qui concerne la commaisgles conséquences, dont jai déja dit queasest
qgu'on appelle science, elle n'est pas absolue, caaigitionnelle. Personne ne peut savoir par [eodrs
que ceci ou cela est, a été ou sera ; ce quivast absolument — mais seulement que si ceciless, gela
est ; que si cela a été, alors cela a été ; gaeisera ; alors cela sertbidem chap. 7, p. 142.
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que I'on nomme communément wbjet>®. Donc il ne faut jamais confondre la
chose réelle, qu’'on a vue, avec son apparencestjuicgre image sur elle. Chez
Hobbes, I'horizon de la connaissance humaine estdhns les représentations et
reste irrémédiablement séparé du monde réel desesh®e plus, le pouvoir du

langage n’arrive jamais a montrer I'essence desesiomais il se réduit a les

expliqguer comme des phénoménes. Mais qu’est-ce'gsece que, selon Hobbes,
comble tout phénoméne?

Au sens élargi, tout ce que occupe une place, pacesdéterminé et qui
pourrait étre congu par I'imagination est désigagélp motcorps C’est vrai qu’'on
accéde aux corps seulement a l'aide des représgrstaEn percevant, I’'homme
recoit des images et en raisonnant, il enchainedéesminations. Mais un tel
schéma de la connaissance exclut le fait que I'hemeut développer une action
de la pensée dans la sensation et dans les fagsrgs (par exemple, la peur d’'un
animal féroce se trouve dans l'idée ou dans I'imagé&on a sur cet animal).
Cependant, la raison n'accede pas a la connaisdameechose présente au niveau de
la compréhension, vu que cette présence suppdsenset la disposition d’'une image
sur le corps en cause, qui devient I'objet deitoralorsgu’elle le nome. Par rapport au
nominalisme, la conception hobbesiehimpose une matiére commune pour toutes
les choses, qui ne forme ni un corps distinct deggesa corps, ni un certain corps
parmi les autres, mais qui est un simple nom. Ge signifie une conception du
corps qui n'implique gu’en le considére selon sandeur ou sa dimension et selon
sa possibilité de recevoir les accidents.

La conception de la chose comme matiére supposesalgs conditions
formelles de la représentation, que le discourdissocier dans le corps singulier
la dimension de tous ses accidents qui vont léndisér des autres corps. Donc la
matiéreest parfaitement superposéecaups Par ailleurs, la qualité ou I'accident
qui est inséparable de la chose est précisémenexte@sion inséparable de la
matiere et le monde n’est composé que des corpe da matiére. De ce point de
vue, Hobbes est un philosophe matérialiste: il ttugsla philosophie morale et
celle politique dans la paradigmmrpus sive materiaMais pourquoi Hobbes
commence tous ses traités de politique avec umgi¢hde la connaissance ? Parce
que la premiére étape de l'institution de I'Etaést’ pas la théorie des passions,
mais la théorie de la représentation. On se rappelke pour Hobbes il n'y a pas de
pensée qui ne soit la représentation ou I'appardheee qualité ou d’'un accident
d'un corps situé en dehors de nous. Et si chaqueséeeest fondée sur une
représentation, alors ni les pensées politiques foet exception. Dans ce qui suit
on se propose d'analyser quel est le rapport desiqres et la représentation dans le
Léviathan Tout d'abord il faut expliquer les relations de représentation avec
I'imagination, la mémoire et la compréhension.

® lbidem chap. 1, p. 72.
" Ibidem p. 75.
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L’imagination dépend constitutivement de la mémaiar elle n'est qu'une
faculté de conservation et de reproduction des @magentalé’s Par rapport a la
représentation, I'imagination est ugensation dégradéecsi un objet quelconque
est retiré de devant nos yeux, quoique I'impressg@il nous a faite reste en nous,
et si d'autres objets se présentent qui agissanhaeus, I'imagination du passé
s’obscurcit et devient faible, comme la voix huneaist affaiblie au milieu des
bruits de la journée. De cela il suit que, plugdmps écoulé est long, depuis la
vision, ou depuis la sensation d’un objet quelcenglus I'imagination est faiblé»

En effet, I'entiere expérience de la personne eHuest composée des souvenirs et
les souvenirs ne sont que des imaginations ouepgésentations composées d'une
multiplicité de sensations en mouvement (changeantee rapport de la
représentation avec la mémoire couvre celui aveengs. On pourrait dire que le
temps est toujours une représentation: soit duépassit du présent, soit de
'avenir. Mais, en temps que le présent est le tesp¥cifique pour la nature, le
passé et le futur sont les modalités spécifiquas pattitude humaine envers la
nature. Seul 'lhomme peut prévoir ce qui va segrgsarce qu'il est capable de se
représenter par rapport a une expérience passée,legu mémes événements
engendraient des actions semblables. Une expérigctoe le fera plus prudent,
plus prévoyant ou plus sage qu’'un autre, qui ns&ageaumulé tant des représentations
du passé. Ainsi, la possibilité de se représerdwemir est une condition pour
I'ordre politique.

Un probléme distinct dans la théorie des représensaest celui de leur
rapport avec la pensée. On a constaté que pouredddiononde des choses est séparé
du monde des représentations et, par conséqugtackades choses vues ne coincide
pas avec la place de leur apparéhd@lus précisément, il s'agit de la différencerent
la cause et la source des représentations. En tgmga cause provient des choses, la
source vise la pensée. |ly a, d'une part, lfastin d'une différence radicale entre la
sensibilité et la chose et, d’'autre part, l'intégation de la représentation par le sujet
connaisseur, qui marque cette différence radicale.niveau de la pensée, cette
apparence, image ou représentation se transforcengréhension.

Les représentations sont une conséquence du mooveshdeur ordre
d’apparition est déterminé par la composition mépsn du mouvement de la
matiére. Pour Hobbes, le monde est un systemesamest uniforme de causes et
de conséquences. Tout commencement d'un accidemtcdrps s'explique par une
cause nécessaire qui est, a son tour, l'effet damese antérieure. Seul Dieu, qui
est la cause premiére de toutes les choses, paugehl’ordre des causalités, mais

8 Cf. Zarka, Yves, Charleta décision métaphysique de Hobbes. Conditiora gelitique Vrin, Paris,
1987, Cap. I, p. 35.

9 Cf. Hobbes, Thomasggéviathan éd. citée 2000, chap. 2, p. 77.

10 |bidem chap. 1, p. 72.

1 «L'image qui est engendrée en 'homme par des motgar des autres signes volontaires, est ce que
nous appelons généralement compréhensionkgefathan éd. citée, chap. 2, p. 84.
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I’lhomme est incapable d’en concevoir un tel pouvBirchaque pensée est fondée
sur une représentation, alors une série des pemsStpas privée d'une composition
mécanique a savoir d'une certaine causalité. En, ¢finivers hobbesien n'admet pas
Iarbitraire dans la suite des penséea=elles-ci suivent toujours les unes aprés lesst

2. Désir et représentation mentale

Jusqgu’ici on a essayé de marquer quelques desgarefede la théorie de
la connaissance dLéviathan sensation, représentation, imagination, cause. Le
dessein de la connaissance s'institue autour de¢deurs rapports ne laissent pas
du reste qui dépasse les limites des possibilaésrelles de 'homme. Toute cette
théorie est comme une boule de neige centrée saptasentation des corps. Du a
la causalité, le rapport de 'homme avec la matgFemultiplie jusqu’aux plus
complexes hypostases de I'esprit. On ne cherchel@asmplifier gratuitement la
charpente d'un traité qui est, en définitive, unpihélosophie politiqgue, mais on
croit que n'importe quel serait notre point de dépan arrivera finalement au
centre du systeme, voire a la représentation mental

Quand il s'agit de la causalité chez Hobbes, orsicgme qu'il I'utilise en
deux facons: verticalement (du niveau des procegéfimentaires comme les
sensations, au niveau des facultés complexes penksée) et horizontalement (au
niveau de chaque processus: entre sensationsjreagimations etc.). Dans la pensée
les images s’enchainent dansdiscours mentalCette succession n'est pas fortuite:
«aucune pensée — dit Hobbes — ne succede arlitesitéd une autre. Mais, puisque
nous n'imaginons que ce que dont nous avons elgegunent la sensation, en
totalité ou en partie, aussi, nous ne passonsedsndge d'une chose a celle d'une
autre chose si un méme passage ne s'est pas oijt gous nos senS»

Ce qui donne le sens et I'ordre de la causalités darsuite des pensées
dans le discours mental est la finalité qu'ellesremt. Plus précisément, si un
discours mental n’a pas une finalité or il ne vises un objet, alors il n'est pas
déterminé d’'une causalité verticale (il ne s’apppdes sur des sensations et des
représentations ou des imaginations distincteshs@a cas il s’agit d’'un discours
non ordonné parce gu'il n'y a pas une «pensée qrasse qui oriente celles qui la
suivent a la maniére dont un désir quelconque patidutre passion, va vers son
accomplissement et son objét»Le discours mental non ordonné est spécifique
pour les personnes désintéressées et solitaires/elidobbes: leur suite de pensées est
inutile et sans objet; comme est par exemple, isdmde la guerre civife En effet,

13 Ibidem,chap.3, p. 85.

1% |bidem,chap.3, p. 86.

15 C'est & cause d'une pensée non ordonnée et amaofii le roi Charles I-er a été tué pendant leseg
civiles et Christ a été crucifié pour la méme caesemplifie Hobbes. Voila les conséquences des
pensées égarées et disharmonieuses, elles sonedesitauchemars qui se passent réellement. Mais
ces exemples visent des situations absurdes. @erie qu'aussi le discours dirigé des pensées peut
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on n'apprend rien de nouveau: les pensées ne suyasnarbitrairement les unes
apres les autres donc elles s’enchainent selorcausalité et visent toujours une
finalité, un objet, sinon elles sont privées dedte. Ce qu'il y a d’'inédit dans cette
théorie c’est l'intervention des désirs, des peng@essionnées qui arrivent orienter
le discours mental. De plus, «l'impression faiteé pas choses que nous désirons
ou craignons est puissante et permanente, oulestedse un instant, elle revient
alors promptement® Hobbes y précise deux passions fondamentales lpour
condition de la personne naturelle: le désir gidar. Elles sont toujours présentes
et déterminantes dans I'existence humaine. Cell@sstituent les rapports aux
choses, mais aussi les rapports civiles et poésqlies objets visés strictement du
point de vue épistémologique, engendrent des passionstantes qui nécessitent
I'ordre politique. En effet, les deux aspects deida la connaissance et le politique,
partagent les mémes passions fondatrices: «le eiégendre la pensée de moyens
dont nous avons déja vu qu’ils produisent la mérese que celle que nous
désirons, et de cette pensée, suit la pensée denmde ces moyens eux-mémes,
et ainsi de suite jusqu’a ce qu'il soit en notrenamr de commencetb Mais avant
d’expliquer en détaille comment les passions imestit I'ordre politique, il faut qu’on
analyse ce qui assure le rapport des passionsleveeprésentations des corps, a
savoir, le langage.

3. Langage et représentation

Dans ce qui suit, on se propose a résumer lesiémsctu langage et de
trouver leur importance par rapport aux représamst Ainsi, on espere de
clarifier pourquoi pour Hobbes la parole est «l&ntion la plus sublime et la plus
nécessaire entre toute reste». En effet, le stiuthomme, tel qu'il est compris
par Hobbes, est le résultat d'une intersectionreefds représentations dont la
source est extérieure et le langage, dont la saeceouve dans l'individu lui-
méme. Si les représentations donnent le sens destéace humaine dans le
monde, le langage, a son tour, donne sens auxseggetions mémes. En ce qui
concerne la premiére fonction du langage, on I'@ aédentionnée: marquer les
pensées et rappeler les souvenirs. Etant donné legiereprésentations qui
composent le discours mental sont prédisposéesublil’ a I'évanouie, a la
dégradation avec le passage du temps, le langage les fixer, en leur servant
comme marque. Donc on pourra toujours se rappetepénsées grace aux mots
qui fonctionnent comme des marques ou des repérda thémoire. La seconde
fonction du langage est une conséquence de la @rensi 'hnomme peut garder
ses souvenirs a I'aide des mots, alors il peuefegchir toujours par les mots qui
assurent le contenu de la mémoire. Une autre ondti langage est celle constitutive.

porter a la guerre: ceux qui savent ce qu'ils veutéhésitent pas d'annihiler leurs concurrentsrpesl
mémes objets.

16 |bidem,chap.3, p. 87.

7 |bidem,chap.3, p. 87.
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En d'autres termes, les mots assurent le trandtediscours mental en discours
verbal et ils constituent la pensée. Par ailldartransfert du discours mental dans
le discours verbal nécessite que I'enchainemenpeliesées suive la succession des
mots qu’y correspondent. L'importance de ces famdiest circonscrite par la
sphére personnelle de l'individu.

Pour ce qui est I'espace intersubjectif, il essfile grace a une autre fonction
du langage, notamment celle de communication: iqultss utilisent les mémes mots
pour signifier (par la connexion et I'ordre de caijxles uns aux autrese qu'ils
concgoivent ou pensent de chaque chose, et aussi'itedésirent, craignent et tout
autre passion quils éprouvett»Plus précisément, dans cet emploi, les mots se
comportent conformément a leur valence de signesofme signes, ils viennent
«fixer ce que la réflexion nous a permis de dismeitre la cause d’'une chose
guelconque, présente ou passée, et ce que noesndise pouvoir étre produit ou
effectué par des choses présentes ou passées, artubacquisition des arts;
deuxiémement, montraux autrede savoir que nous avons atteint, ce qui conaiste
prodiguer des conseils et des enseignemnieatans aux autregroisiemement, faire
savoir nos volontégux autresnos projets, de fagon a pouvoir obtenir pgeuns et les
autress’assistent mutuellement; quatriemement, proaeda joie et de la satisfaction,
a soi-méme et aux autresn faisant innocemment des jeux de mots pouaisimpou
pour l'ornement du stylé$ Tout d’abord, on constate dans ce récit généteux
fonction fondamentale du langage, la communicafen sdr, le grand découvert de
Hobbes n’est pas que 'lhomme communffumais ce qu'il y a d'inédit c’est le statut
qui revient pour chaque individu par rappdigoi-mémest aux autres Premiérement,
les mots fixent pour chacun les causes et lesaffet choses, soit-elles présentes ou
passées. L'observation semble du sens commun,etf@isecoit son importance par
rapport au probleme de la propriété des personaagefies. Si un individu est
conscient des causes et des effets d’'un objet anele, alors, il ne peut pas le
représenter sans ignorer le fait que cet objetadwir un propriétaire. Il ne lui manque
gue l'intervention des désirs et des calculs patilguille a2 devenir le propriétaire de
I'objet quoi gu’il en soit le prix.

4. Les passions et la représentation mentale

Selon Alexandre Matheréh la série des passions simples est presque la
méme chez les auteurs du XVll-e siécle. Ce gu'dénldadifférence ce sont les
conséquences de la théorie des passions dansdeptiom du statut de I'individu
par rapport a ses semblables. Dans ce qui suignailysera précisément de cet

18 Cf. Hobbes, Thomasgviathan chap. 4, p. 97.

9 |bidem chap. 4, p. 98.

20 |bidem chap. 4, p. 96: «Le premier inventeur de la gaesit Dieu lui-méme qui enseigna a Adam
comment nommer telles ou telles créatures se pargea sa vue (...) quoique ce langage ne fit
pas assez riche pour satisfaire aux besoins datewrou d’un philosophe».

21 Matheron, Alexandrdndividu et Communauté chez SpinaRaris, Minuit, 1969, p. 84.
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point de vue la théorie des passions que Hobbgmgeodans I&éviathan Ainsi
gue les représentations s’entremettent entre I'heratrie monde en le lui faisant
connaissable, toujours ainsi les passions s’insspb entre lindividu et ses
propres représentations, en lui causant une certiitude envers I'objet de la
représentation. Pour ce qui est du rapport desgrasavec les représentations,
Hobbes I'a bien dessiné. Dés qu’on s’assume larithéle la connaissance fondée
sur la représentation mentale, ce rapport ne sepalié problématique.

Tout d’abord, on se rappelle que chez Hobbes tontact de I'individu
avec le monde est possible par la représentatiooodes qui le composent. En
outre, on se rappelle aussi que ce monde n’est @séngue des corps. L’homme
aussi, en est un. Mais ce qui fait la différencgentielle entre le corps humain et
tout autre corps est la modalité spécifique de relgporter. Le caractere du
matérialisme hobbesien n’a point une intention $ifioptrice. Apparemment son
but serait celui de dessiner tout simplement un daocomposé que des corps
visibles et matériels; autrement dit, cela reviaitdr considérer lesorps immatériels
comme des absurdités de la vaine philosophie, €lnax implicitement la dualité
corps - ame. Mais le corps humain ne peut pasuétreorps comme tout autre.
Quoigu’elle soit banale notre observation, ellet@oenvers une option bien
complexe que Hobbes a choisie pour surpasser lérialagme sec. Ce qui fait la
différence est ce type de mouvement qui est infléepar I'imagination. Tout
mouvement volontaire existe comme début d’'un mowrgraomme une tendance,
effort ou conatus Lorsque cette tendance est conscientisée etneabplé par des
mots, le mouvement se transforme en désir ou eatiappa mécanique comme
partie de la physique qui vient expliquer le rapm@mtre les corps est doublée par
une autre, qui suive les lois de la psychologie dom Il y a un mouvement
extérieur comme principe de la réalité objectiveitest transmissible aux séns
Chez Hobbes, le mouvement a l'intérieur d’'un obfetelui qu’il est transmis aux
sens sont composés avec la loi de l'inertie déat@in que le mouvement extérieur
soit transmis aux sens et des sens a l'imagindtan a la faculté de représentation. Il
arrive que l'imagination contienne les mouvements gont les traces des
mouvements des séisL’intervention de l'imagination fait que ce moument
interne ne soit pas déterminable jusqu'a sa finy #n a un reste qui n'est pas
déterminable pas mesures mathématiques, mais petiorts, qui ne sont rien
d’'autre chose que des passions. Par ailleursatesigms représentent plutdt la seconde
partie du couple corps — &me, qui trouve ainsiisgortante place dans la théorie

22 Cette observation de Hobbes, concernant la réhijegtive des choses, était depuis longtemps féemu
Ainsi, il précise dans son traité sur la nature &nen qui, auprés un autre, sur le corps politique,
composera le§léments du droit naturel et politiqugue: «The things that really are in the world
whithout us, are those motions by wich these sagsrre caused» (Cf. Hobbes, Thorfd Elements
of Law Natural and Politicl'édition Molesworth, Routledge Press, 1992hhu. 2,810).

23 Sur le concept de mouvement et sa relation awesdrs voire Avramescuii@lin, De la teologia
puterii absolute la fizica socia) Bucureti, All, 1998, p. 30.
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hobbesienne. En effet, Hobbes n'est pas aussiiatiatérque les autres le penseraient.
Certes, le fait que ces entités mentales sont dasvements qui doivent se

développer dans un espace tout d’abord physigest pas sans importance, mais
cela ne concerne que le début et la source d'urvement. Comme mouvements,

nos désirs et nos aversions doivent commencer danespace physique vue

gu’elles correspondent aux mouvements physiquesniailes. Par ailleurs, a la

dynamique des objets extérieurs lui correspond dymamique des mouvements
internes qui comblent tout acte volontaire et gantstoujours des passions

spécifiques. Inversement, les mouvements interaesavoir les passions, sont
confirmés par les mouvements observables de liexié?.

Privé des passions, l'individu serait le prisonuieme indifférence solipsiste
envers les représentations des autres corps quasent le monde. Mais, grace
aux passions, son interaction avec tout objet septé est toujours bien nuancée.
En effet, ce sont les passions celles qui vienmégitimer et actualiser toute
interaction. Pour Hobbes, aucun représentatiornt pessible si elle ne correspond
pas a une certaine passion: «quoique la naturelgjetlque nous concevons soit la
méme, il reste que la diversité de perception quesravons, due aux différentes
conformations du corps, aux préjugés de 'opinmmféere a toute chose la nuance
de nos différents passiorfa»

En outre, aucun objet que I'individu connait netpates passions neutres.
L'individu n’a que deux possibilités quand il s'adu contact avec I'objet de son
représentation: soit il s'oriente «vers quelquesehqui en est la cause» donc il
désire ou il a un appétit pour cet objet-la, ddi€vite et alors son «effort consiste
a s'écarter de quelque cho&exinsi, les objets que les hommes désirent les plu
en engendrent leur amour, et les objets qui indtiaversion provoquent leur
haine. De toute facon, les passions résultentggpart a la présence ou I'absence
de I'objef’. Exceptant les appétits et les aversions spéesigoour I'homme
comme pour tout étre vivant (par exemple la faiansdif, I'évacuation), tous les
autres appétits proviennent «des choses partiesliédonc ils ont toujours leurs
sources dans I'expérierféeCela veut dire qu'il est impossible avoir dessiass
sans objet. Cependant, Hobbes n’ignore pas lesierpés possiblés

24 Cf. Hobbes, Thomasgviathan éd. citée 2000, chap.6, p. 139: «les meilleurs signes gedisence des
passions sont dans I'attitude, les mouvements ighs ces actions, les fins ou les buts, chez ursopee
dont on sait qu'elle est différente.

% |bidem chap. 4, p. 109.

% |bidem chap. 6, p. 125.

2" |bidem chap. 6, p. 125.

2 |bidem chap. 6, p. 126.

2 |bidem chap. 6, p. 126: «en ce qui concerne les chogerays ne connaissons pas du tout ou dont nous
croyons qu'elles n'existent pas, nous ne pouvorsdgsirer les tester et les essayer. En revanchs, n
éprouvons de 'aversion non seulement pour desstdimnt nous savons qu’elles nous font du mal, mais
encore pour celles dont nous ne savons pas shellssferont du mal ou non».
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Bien que les représentations engendrent toujowgaraine passion, rien
n‘empéche que la méme représentation porte depasontraires chez le méme
individu. Cependant, la situation devient plus cbguge lorsqu’il ne s’agit plus
d'un seul individu qui désire un objet. Malgré keitfque chaque individu est
conscient de son attitude envers un objet dans ament donné, la situation se
complique irrémédiablement quand il devient le ecorent d’un autre, qui désire la
méme chose. De plus, l'individu est déterminé dbéédbr. En effet, sa possibilité
de délibérer équivaut a sa liberté: il détientiteerté d’agir ou non dans le nom
d’'une chose, selon son appétit ou son aversion’et pas seulement que Hobbes
imagine lindividu avec un liberté a délibérer, mal lui assure par cela la
possibilit¢ de vouloir. A force de cela, la volomst «le dernier appétit dans la
délibération$’. De plus, les actions volontaires ne suivent masesnent de nos
appétits, mais aussi nos omissitin®Bref, chez Hobbes l'individu a tous les
moyens pour décider fondamentaux: la liberté, ldbééation et I'acte volontaire.
Cependant, tous ces concepts n'apportent moirdifiesltés concernant spécialement
la volonté. Quoique le monde pensé par Hobbesusdite la volonté, cette volonté
obéit aux lois mécaniques, qui limitent aussi lagioilité de savoir, que celle de
vouloir. L’accomplissement des actes volontdfregest rien autre chose que la
félicité possible pour l'individu dans ce monde.l&eeut dire que sa vie est un
mélange de passions positives ou négatives, engepdr les représentations. Par
ailleurs, il est parfaitement clair pourquoi le idébun individu est limité au champ
de son expérience. Le désir est toujours lié agagsentation de la chose souhaitée
donc son caractére est essentiellement intentioRhed précisément, il s’agit d’'un
processus qu'on va expliquer dans ce qui suit pomprendre exactement quelle
est la liaison précise entre la représentatior etékir de son objet. Tout d'abord,
on précise que I'objet désiré est toujours un adpjatne fois a été représenté par la
faculté imaginative. A I'aide de I'imagination, taprésentation de cet objet réunit
son hypostase passée avec une autre, projetéel’aamsir. Alors tout ce qui
revient a l'imagination est de remémorer les procésl qui ont mené une fois a
I'obtention de I'objet souhaité pour les réutiliger vue de I'accomplissement de la
nouvelle fin. Ainsi, au nom d'un désir, I'imaginati peut lier une possibilité
actuelle avec une finalité prochaine. Cet enchaém¢ndont I'imagination, la
représentation, la volonté et le désir font partiervient a chaque fois qu’on désire
guelque chose. En outre, sa réitération est sase cBar rapport a cela, la félicité
suppose une «progression ininterrompue du déntal’un objet a un autre, de

%0 |bidem chap. 6, p. 138.

31 |bidem chap. 6, p. 138: «non seulement les actions quileur origine dans la convoitise,
I'ambition, la luxure ou autres appétits en dir@ctde ce qu'on se propose de faire, mais aussi que
celles qui ont leur origine dans I'aversion ou taite des conséquences qui suivent I'omission,
sont des actions volontaires».

32 |bidem chap. 6, p. 140: & savoir le «succés constans Bebtention de ces choses que, de temps
en temps, I'on désire, autrement dit une constarteperité».
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tel sorte que parvenir au premier n'est jamais lgueoie menant au secorid»
Paradoxalement, observe Gérard Mairet, la finitdde’homme résulte du fait
qu’il cherche toujours la satisfaction, mais iltestoujours insatisfait.

Jusqu’ici, on a établi qu’entre les passions etrdggésentations il y a un
rapport d'interdépendance: toute représentatiolfirabvidu est possible grace aux
passions qui coordonnent son orientation enversonire |'objet représenté. Du
point de vue de I'objet représenté, il ne peut edger que deux réactions: soit
I'orientation envers lui, soit 'écartement de ¢atu Or, tels relations exclusives
signifient que les représentations ne portent jardas passions neutres, mais des
attitudes comblées des réactions volontaires guestiou qui évitent les objets
des représentations. L'interaction continue dessipas de lindividu et ses
représentations lui situent dans le monde et anamulg son statut solipsiste par
rapport aux choses. Les passions assurent soriatidenpositive ou négative face
aux choses qu'il se re-présente et qui sont présemntun moment donné dans le
monde. Ce sont toujours les passions en fonctisquedles on établit les catégories de
la morale. Aucune chose du monde n’est en soi-nm#meou mauvais. L’individu
est celui qui en décidera selon ses passions shieses sont utiles ou nuisibles,
agréables ou nocives etc. Voila pourquoi la pasgiemiéere de tout individu est le
désir comme l'effort envers ce que le corps resqatit lui est utile ou agréable.
La tendance naturelle de 'homme est de chercheutkest agréable et d’éviter
ce gu'il est nocif. Par ailleurs, il lui revientdglibérer ou a décider ce gu'il est
I'objet de son désir et ce gu'il est I'objet d'uaeersion. Quoique délibérer suppose
un jugement, ce jugement n’est pas un de la raison.

Si on mentionnait plus haut que les objets n'engenidamais des passions
neutres, maintenant on ajoute que l'indifférencesjmmnelle est impossible, sauf la
situation quand l'individu est mort. Mais cette egtion ne vienne que pour
renforcer le principe fondamental de la théorie gassions chez Hobbes: un
individu situé dans le monde ne peut pas restept&Eament indifférent face aux
choses qui la composent. Tous les corps qui I'eetduforment le champ de ses
expériences représentatives et chaque représentatiib en a est complémentaire
avec une passion spécifique. La vivacité de somitespla santé de son grand
instrument, le corps, lui assurent le contenu derisaCe n’est seulement que
’homme se situe dans le monde en se représemsarthioses qui la composent,
mais aussi que son intentionnalité est constr@tpdessions.

5. La dimension interindividuelle des passions etlsecond sens de la
représentation mentale

On a établi que grace aux passions l'individu njest vraiment isolé du
monde des objets, mais il est toujours orienté renmex. Dans ce qui suit on parlera

33 |bidem chap. 11, p. 186.
34 Ibidem chap. 11, p. 187, n.1.
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du dépassement d’'un autre type de solipsisme daidéférence du premier, n’est
pas aussi important pour la théorie de la connaggsanais il est capital pour celle
politique. Du point de vue du rapport de chaquévidd avec ses représentations
et avec ses passions la situation est, on esparifiée. Mais le monde de chaque
individu n’est point indépendant du monde de taittea L'univers individuel est
loin d’étre monadique pour Hobbes. Au contrairemiadalité de I'individu de se
situer dans le monde, le porte vers une interaajitinse montrera spectaculaire.
Pour qu’on soit plus explicit, le solipsisme dugoel parle est une tendance qui
caractérise chaque individu et qui suppose sorcétajuérant avec I'autre au nom
d'une hégémonie propre et singuliere. Le problérse que chaque individu
ressentit ce type de besoin égoiste et ce faiafittiujours par un conflit. Mais,
pour l'instant, notre intention n'est pas cellerdilyser le conflit et ses conséquences.
Par ailleurs, on s'arrétera au sujet des passioasrpontrer qu’elles ne déterminent
que le comportement de chaque individu, mais a@assielations avec les autres. Si on
jugerait les relations interhumaines de la perggede leur nature anthropologique,
alors on dirait que leur évolution dépend essdatignt des passions.

Chez Hobbes, le fondement de la relation interhuenest la ressemblance des
individus par leur nature. La ressemblance estita¥es par analogie et, réciproguement,
cette analogie fonde la similitude des passSinilais, si on commence par
expliquer la possibilité de la relation interhuneion ne I'accomplit pas seulement
par la constatation que l'analogie est son fondémBout d’abord, il faut qu’'on
s’en préoccupe d'un point de vue général, conceérearpossibilités naturelles de
lindividu. Puis, il faut analyser ses conséquencestraignantes au niveau de la
relation politique. Le sujet de notre discussiorsa®oir la relation interindividuelle,
semble paradoxal par rapport a un principe fondéahele la théorie hobbesienne:
I'homme n’est pas né «avec une certaine disposimur la société$. Comment
alors est-ce gqu'il est possible parler des relatish ’'hnomme n’est méme pas
prédisposé naturellement de vivre en relation? tG/esi, on dirait, il n'est pas
prédisposé, mais il est forcé. Toujours naturell@mear le fondement en est
naturel et repose sur un intérét strictement égofstant que toute communauté
juridique et politique soit établie, 'hnomme estjaléntégré dans un espace
relationnel ou son désir est d’'emblé opposé au dasi autre.

L’individu du Léviathanest caractérisé par une tendance naturelle qui est
le désir indéfini de puissarite Son fonction est explicitement celle de «nous
rendre sdrs» qu’on dispose des «moyens dont dépebign-étre qu’on posséde

35 Ibidem Introduction, p. 66.

38Cf. Hobbes, Thomad,e Citoyen ou les fondements de la politigiad. en francais par Sorbiére,
Samuel, Paris, Flammarion, 1982, chap. |, §2.

57 «je place au premier rang, & titre de penchantensel de tout le genre humain, un désir inquiet
d'acquérir puissance apres puissance, désir qoeésse seulement qu’'a la mortbidem chap. 11,
p. 187).
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présentemenf%. Toutefois, le désir de puissance n’'est ni spantaninné, mais
une solution pour les désagréments produites padéjgdoiement de la vie
passionnelle interhumaine.

Une passion qui vient expliquer la prédispositiartemntionnelle de
I'individu et I'élargissement continu de son chaexpérientiel. La curiosité est
une passion qui vient ouvrir des nouvelles persgesstpour l'individd®: cette
passion fonctionne dans un double sens: d’'une eletyvient orienter l'individu
envers les effets des causes constatés donc deseaisjets des représentations qui
engendrent son satisfaction, mais, d'autre pale, iedique la présence de son
semblable qui est en quéte des causes pour gastule la satisfaction des leurs
effets. Autrement dit, la curiosité est la conditifondatrice du processus de
reconnaissance de l'autre commealiier ego La comparaison d’'un individu avec
un autre établit par analogie leur ressemblanceatiere et leur intérét commun.
Aussi l'autre, gue soi-méme s’interrogent sur lagses des choses, en sachant que
leur connaissance «les rend plus capables d’'orddem@ésent dans le sens de ce
qui leur est le plus avantaged%»Chez Hobbes la comparaison n'implique pas
d’emblé un rapport de conciliation au nom de |seeshlance, mais au contraire,
'autre est percu en contradiction avec le moi.t€ebntradiction révele l'autre
comme lI'ennemi et alors ce n'est point surprenantfdit que «les humains
n’éprouvent aucun plaisir (mais plutét un grandlaiép) a demeurer en présence
les uns des autre s'il N’y a pas de puissance tapales tenir tous en respett»

A la nature compétitive de chaque individu s'ajoeeore un principe qui
dynamite son champ relationnel et le porte verotdlit: I'égalité. Dés que chacun
devient conscient de ses aptitudes il commencer@spe’il est prétd'accomplir
ses fins. Mais, comme chacun sait ce qu'il vewgsgtere y parvenir, annule toute
différence et réaffirme encore une fois I'égalité.type d’'égalité que Hobbes théorise
est tout d'abord un qui dépend plutét de I'espait sa nature est psychologique.
Cependant, la psychologie que Hobbes édifie estémpur la représentation, ainsi
comme on a constaté en analysant les facultés denlaaissance humaine. Alors
ce qui constitue le ressort qui vient alimentecdascience d’une égalité primaire
qui légitime le conflit généralisé est plutdt lgpmésentation. On mentionnait plus
haut que la curiosité est une passion fondatriee [godimension interindividuelle
et gu’elle suppose l'intérét pour la connaissamseaduses. Alors, si on est curieux dans
le sens au-dessus précisé, on trouverait querasepation en est la cause primaire du
conflit interindividuel. En somme, a cause desésgmtations et des passions, la vie
relationnelle tombe plutét sous les auspices ddlicaue de la concorde.

Mais qu’est ce qui constitue la cause principalecduoflit interindividuel
dans leLéviathar? Les représentations ou les passions elles-mé@reg?pourrait

%8 |bidem chap. 11, p. 187.
% Ibidem chap. 6, p. 132.

0 |bidem chap. 11, p. 196.
“! lbidem chap. 13, p. 223.
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répondre qu’en définitif, ce ne sont pas les ragrteions responsables pour sa
condition misérable de guerre, mais les passiohgel d'autant plus qu'elles
assurent le c6té intentionnel de I'existence irtdiieille. Ce n'est pas la faute des
objets représentés, mais des passions qui linigsrnpossibilités de s’y rapporter.
Naturellement, I'attitude envers les choses remtéss est décisive pour le conflit
méme, mais elle n’en est pas entierement causateceonflit devient vraiment
possible dés le moment que l'autrui esprésentécomme étant le plus grand
danger. Et avant de la crainte, il y on a toujaums représentation. Pour que le
conflit soit possible, il n’est pas nécessaire lggei déploie effectivement pour que
les individus soient effrayés, il est suffisantitpule représentent pour que la peur
leur envahisse. La nature de la guerre ne conpedenécessairement dans une
bataille, mais dans la représentation de «la disposu combat».

Quant aux conséquences de la guerre généraliskes,ne sont point
convenables. Ce n'est pas seulement parce que datreprise est impossible car
tout bénéfice est alors incertain (il n'y a pasgdieulture, de navigation, de
commerce, des constructions, des explorations,attsset des lettres, suppose
Hobbes), mais aussi parce qu'il «régne une peunagmeente, un danger de mort
violente. La vie humaine est solitaire, misérald@ngereuse, animale et breffe»
Par rapport aux celles-ci, le bien le plus désitdaconservation de soi-méme et le
mal le plus indésirable est la mort.

Pourtant, désirer ne signifie pas tout simplemémtrcher de survivre en
dépit les obstacles naturelles ou interhumainsplDs, le projet fondamental de
’homme n’est pas simplement de survivre, mais @ lvivre, d’exercer sans
entraves ses facultés naturelles. La conservatmadique est un seuil minimum,
au-dela duquel il n'y aurait ni désir, ni existen®r 'existence dans lequel
'lhomme tend a persévérer ne s'identifie avec cell@ogique et brute, mais
I'enveloppe et consiste dans la reproduction durdfis définit la félicité: «le
succes continuel dans I'obtention de ces choset ldaésir reparait sans cesse,
autrement dit le fait de prospérer continuellem&n&ncore une fois, on est arrivé
au premier sens de la représentation: on I'a reé@pérationnalisant indéfiniment
la réapparition des désirs. Dans ce qui suit, oprepose d'analyser une autre
condition de I'état de nature a savoir le droitunak

6. Le droit subjectif. Le redoublement de la représntation

Chez Hobbes le probléme du droit subjectif se pleses la condition ou le
monde est constitué des individus, quoi qu’ils sbides personnes ou des choses
singuliéres. Dans ce monde, chaque individu posseédepouvoir de s’approprier
les choses qu'il désire et cela a tout prix. Aikrkibbes vient déboucher dans
I'hypothese de I'état de nature, un état premiggimaire, naturel, ou les individus

“2bidem chap. 13, p. 225.
3 Ibidem chap. 6, p. 140.
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sont séparés et exempts de tout lien social. Ltherast alors naturellement libre.
En se référant & la notion du droit naturel tel Hobbes la définit, Michel Ville}f

en précise qu'il est un droit a I'état pur par dkereee vu que dans I'état de nature
il N'y a pas de société et il n’existe non plus tiEs réglant les rapports sociaux:
«le droit chez Hobbes est tiré de I'individu, d’'urdividu séparé par I'analyse

scientifique de tout ordre social préexistant, dBjme robinsonnade, du sujet lui-
méme: c’est vraiment un droit subjectf»

Si la liberté de chaque individu d'utiliser sa pr@puissance est définitoire
pour le droit naturel, alors il est nécessaire guéexpliqgue aussi ce concept. Le
droit est un pouvoir, une liberté d’agir. A la @ifénce du concept traditionnel de
droit, qui désignait une chose ou la part qui nedfait a chacun, le concept
hobbesien se référe a une qualité fondamentalelj@y ge surcroit, il n’est qu’un
avantage pour l'individu. Si le droit est une faéypar rapport a I'individu, alors sa
nature est une subjectife Toujours par rapport au concept ancien de dauit,
était limité a désigner quelque chose avec éterdudrpit naturel est illimité dans
I'état de natur€. Le droit de chacun sur toute chose inclut aussirbit sur le
corps des l'autres. Mais si, par nature, on disgplesdroit sur le corps de l'autre et
si, toujours par nature, tout individu est égalcaNautre, alors I'autre a a son tour,
le droit qu'on posséde. Donc tout le monde est @galnature et par son droit
naturel. Chez Hobbes, cette disposition généreusralt comme liberté indéfinie
porte envers I'état de guerre. D’'une part, I'indivia la liberté et le pouvoir de
faire tout ce qu’il veut, se s’approprier toute shoquoi qu’'elle soit la vie de
'autre. D’autre part, I'autre a un pouvoir parpdur garder sa vie. Tout individu
peut tuer et étre tué. Tout & la fois, le droitféom la liberté pour garder la vie et
pour la perdre. Il semble inutile alors: a quoi hoe liberté maxime si elle porte
avec soi le danger maxime? La solution qui anrelleakadoxe du droit naturel est
trouvé par la raison pour respecter le premier cautdroit subjectif a savoir la
préservation de la vie. Il s’agit de la loi de matdondamentale selon laquelle
«chacun doit s’efforcer a la paix aussi longtempd q I'espoir de I'atteindre, et,
guand il ne peut l'atteindre, qu’il peut chercheérudliser tous les secours et les
avantages de la guerf»Donc l'individu est forcé de chercher la paixdet la
maintenir et cela en utilisant tous le moyens (bssi

L’individu ne commande a soi-méme que tout celanésessaire afin qu'il
conserve sa vie. Plutbt la raison le porte envelte conclusion qui s'est constituée
comme loi naturelle. La raison est l'instance réfi¢ielle pour la loi. Dans I'état de

“ villey, Michel, La formation de la pensée politique moderRaris, Montchrestien, 1975, p. 657.

S |bidem p. 658.

46 C'est pour cela que le droit de nature est paepjzelé droit subjectif.

47 Cf. Hobbes, Thomad,éviathan éd. citée, chap. 14, p. 231: «il n'y a rien dontne puisse faire
usage contre se ennemis, qui ne soit de quelqoersegour se maintenir en vie, il s’ensuit que, au
sein d'un tel état, chacun a un droit sur toutesehy compris sur le corps des autres».

“8 |bidem chap. 14, p. 231.
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nature chaque individu est son propre juge et estrjue par la raison gu’il va se
coordonner. La raison calcule au nom de la préiervae la vie qu’il y a des
choses qu’on doit obligatoirement faire. Si la oaisest la source de la loi
naturelle, alors les représentations sont les ®ljetcalcul qui porte la raison a la
conclusion que les lois sont nécessaires. C'estgmla que la loi naturelle acquiert
son sens seulement chez les étres rationnels.nipstque le droit vient affranchir
I'action, la loi vient la contraigr‘f& L'essence de la loi naturelle consiste dans un
précepte de I'Evangilequod tibi fieri non vis, alteri ne feceri©r, ce précepte
impose la réciprocité et tout réciprocité suppose commutativité selon laquelle
un individu est capable de se substituer a I'auttelise représenter soi-méme dans
la place de l'autrui. Et lI'autrui, & son tour, d@itocéder de méme facon. Par
ailleurs, on revient au méme probléme de la cosaai®: la représentation. Sauf
gu'elle fonctionne dans une situation plus complexgand il s'agit de la
commutativité. Ainsi elle vient combler 'imaginati au moins des deux individus
qui sont différents, mais qui ont des options titacparfaitement analogiques. Du
point de vue de la possibilité d’action détermirgse les droits de nature, le
comportement de tout autre individu est parfaitenmgvisible par rapport avec
celui de moi-méme: les autres sont une multiplidiedter ego lls ont les mémes
représentations que moi ou, autrement dit, on wookez autres les mémes
représentations que chez nous-mémes. Donc les m@pessentations se sont
redoublées dans chaque individu. Subséquemmebjeti'de la seconde loi de nature
est la réciprocité constituée par I'assument depgaésentation du comportement de
I'autrui®’. L’abandon du droit suppose le renoncement ablerté de laquelle on
disposait naturellement pour empécher la puissquoed’autrui a par son droit de
nature de s’en approprier la méme chose que celttngreut. Par I'abandon du
droit, on passe de I'état irrationnel de droit swte chose a I'état de guerre.

On précise que I'abandon du droit n'implique I'aliion compléte de la
liberté personnelle, mais vient la restreindre. sPlwécisément il s’agit de
I'élimination de toute puissance qui porterait esvBétat de guerre lorsque la
liberté ou le droit personnels devient incompatideec la liberté et les droits de
chacun. Pour que tous ces dangers soient évitést iécessaire que les libertés
personnelles deviennent compatibles avec cellesadass. Et la compatibilité
n'est autre chose qu’une restriction mutuelle. Aaenme on l'affirmait plus haut,

il est nécessaire que chaque individu reconnaisdaudre la possibilité de
conserver autant de liberté ou du droit qu'il pgatder lui-méme.

7. La théorie du contrat social comme conséquence dedoublement
Le contrat est le résultat d'un calcul rationned@bpose le transfert mutuel
et volontaire des droits naturels. Le transfertichit nécessite une déclaration pour

9 |bidem chap. 14, p. 231.
%0 lbidem chap. 14, p. 232.
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signifier par des mots ou des actions son effégtilies mots et les actions par
lesquelles on signifie le transfert sont «les amui lient les humains et les obligent,
chaines dont la force n'est pas due a leur natopge(car il n'y a rien de plus facile a
rompre gu’une parole humaine), mais a la peur deséguences malheureuses de leur
ruptures™. Or, si la force de ces chaines réside dans tedesiconséquences, on aurait
raison d’en dire que leur fondement est la reptéten de ce malheur possible. Ainsi,
on constate encore une fois, qu'au-dela d’'un foraferdéja précisé on retrouve un
autre, plus profond qui est précisément la reptasen redoublée.

Les humains transferent volontairement leurs droitsleurs libertés sur
toute chose a cause d’un intérét que la raisonriewgle. On se rappelle que la
contradiction de I'état de nature consiste darfaiteque le droit est contraire a la
loi. Cela veut dire que la liberté d’'agir en vueldeconservation est la négation
immédiate de la loi naturelle qui ordonne qu’omsaEntienne en vie; or, sion a le
droit de tuer l'autrui, lui aussi a ce droit. Pdtears, la loi vient annuler le droit.
Cependant, les lois de nature indiquent les moyemsr modifier I'espace
relationnel pour disposer des autres a la récif@oainsi, les lois de nature visent
a susciter en autrui des dispositions a la pastadjit de I'actualisation des inclinations
comme la justice, la gratitude, la complaisanc@aelon, la considération du futur
dans la vengeance, I'absence de mépris, la ressamaie de I'égalité et I'absence
de I'orgueil. Toutes celles-ci sont des vertusppritent a la réciprocité dés qu’on a
compris que la paix est nécessaire a la conservdéasoi. Mais «les conventions,
sans I'épée, ne sont que des mots, et sont saresdacune pour mettre qui que ce
soit en sécurité$. En effet, les dispositions ou les inclinationsrates ne résistent
pas contre la dynamique de la vie passionnellepgre a la partialité, a I'orgueil,
a la vengeanc& En outre, lorsqu'on se conforme aux lois de rafuand on le
veut et quand on peut, notre sécurité est loirrel&surée. Alors on revient a I'état
de nature, car «chacun pourra licitement recouses propres forces et a son art
afin de se protéger des autréds»

En résumé, le contrat par lequel une multitude efegnnes se réunit pour
annuler leur condition conflictuelle, n'est que dests et du vent, dit Hobbes lui-
méme. Le simple établissement d'une conventiongrefie simultanément qu’elle
est validée pour tout le monde. En effet, les catigas de confiance mutuelle sont
plutdt invalides vu que chaque des covenants ceaigde la non-exécution. A
force de cela, il est nécessaire une puissance commui peut s’en servir des

5! lbidem chap. 14, p. 234.

52 D'autant plus que, «si nous pouvions supposerrgrgrande multitude d'individus s'accordent
pour suivre la justice et les autres lois de nataas qu’'une puissance commune les tienne tous en
respect, nous pourrions tout aussi bien supposeteggenre humain ferait de méme; ainsi, il n'y
aurait ni un quelconque gouvernement civil, ni auEtat, et il n’y en aurait pas besoin, parce qu'il
y aurait la paix sans sujétion»bilem chap. 17, p. 282).

%3 Ibidem chap. 17, p. 282.

54 lbidem chap. 17, p. 283.
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forces et des facultés de chacun pour en assupaiXala défense et la validité de
la conventior®. Or, une telle puissance n’existe pas avant llissdément de I'Etat.
Chez Hobbes, le juste n’est plus imposé par lareaiu par Dieu, mais par I'Etat.
La premiére fonction de I'Etat que Hobbes précisgs avoir indiqué sa raison
d'étre, est de garantir la propriété: «la ou il a'ypas de puissance coercitive établie,
c'est-a-dire 1a ol il N’y a pas de I'Etat, il n'y@as de propriété, tout un chacun
ayant un droit sur toutes chos&s>En effet, la nature de la justice commence
simultanément avec la propriété, et les deux nepsssibles que par la conformation
aux conventions valides.

Mais comment trouver une puissance qui peut garetfectivité de la
réciprocité prescrite par les lois de nature etetiila condition de la préservation
de la vie de chaque individu? De plus, cette garadbit assurer la paix, la
propriété et la défense de tout danger extériesortinstitution ne résulte par une
simple concorde ou par le consentement de plusimiomtés: «c'est plus que le
consentement ou la concorde; il s’agit d’'umété réelle de tous en une seule et
méme personné’. L'unité est le résultat de la transformation @umultitude des
personnes naturelles dans une seule personne civile

8. La représentation politique

La transformation d'une multiplicité d’hommes ennflit en une
communauté civile consiste dans la fondation d'passonne civile douée d’'une
volonté qui soit celle de tous et qui puisse w@dilies forces de chacun pour assurer
la paix et la défense communes. Chaque individucgmpose cette multiplicité
est une personne naturelle douée d'une puissandauretdroit qu’elle peut les
régler selon sa propre volonté. Mais, l'instaunatite la personne civile dans son
unité politique et juridique, nécessite qu’elle e un pouvoir et un droit réglés
par une volonté politique commune. L’'acte fondatderla personne civile doit
respecter quelques conditidhsabsolument constitutives. Tout d’abord, il lui
revient de faire possible cette personnificationljpmification effective et a la fois
réelle des puissances et des droits des persorateeeltes qui la composent.
Cependant, il faut rendre compte aussi des drbitke® pouvoirs que la personne
civile en rejoigne afin d'unifier la multitude et@prapport aux individus qui la
composent. De plus, dans son unité, la personrile cigit respecter une volonté
unique, sans gu’elle transgresse les droits inallikss de I'homme.

Quant a la premiére condition, elle est d’embléoagzagnée par une
difficulté: comment est ce gu'il est possible penganification quand il est
impossible pour I'individu de transférer sa profoece a autrui? C’est pour cela

%5 |bidem chap. 15, p. 249.
%6 |bidem chap. 15, p. 249.
57 Ibidem chap. 17, p. 288.
%8 Cf. Jaume, Jeakhiobbes et I'Etat représentatif moderrigaris, P.U.F., 1986.
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que l'acte fondateur de I'Etat doit avoir premiéegrnun caractére juridigtieet vient
s’établir entre personnes. En effet, les personaagelles composent une personne
civile autorisée dans les conditions d’un acte &adr qui est le contrat social.

Pour la constitution de l'autorisation Hobbes cosnlbé concept de
reconnaissance avec un contenu explicitement quéi de tel facon que
reconnaitre pour les siennes les actions de queigd’autre signifie lui donner
l'autorité ou le droit d’accomplir des actions eggantes. Mais comment reconnaitre
comme les siennes les actions et les droits qu@mnaenu de les donner a un autre
qui nous représente au nom de cette donation?eEgire cela ne ressemble plut6t
a une contradiction? La réponse est négative fibnne différence capitale entre
ce que signifie I'action d’autoriser comme autenrreprésentant en lui transférant
les droits gqu’on avait par nature et ce que suppasgmple transfert de propriété.

En conclusion, se reconnaitre dans les actionsidiggjun signifie le fait
qu’on a donné a celui-la le droit d’effectuer deams qui nous nous concern®nt
Du point de vue politique, précise Zatkacette théorie montre comment il est
possible que le droit civil ne supprime pas le tnaiturel que les individus ont sur
eux-mémes, mais se fonde sur lui. Néanmoins, l&tifmm du droit civil est
d’empécher le droit naturel de glisser envers gdradiction constitutive. Par le
pacte social les individus tombent d’accord les awsc les autres pour autoriser
les actions du souverain: «j'autorise cet hommeette assemblée d’homes, et je
lui abandonne mon droit de me gouverner moi-méneti@ condition que tu lui
abandonne ton droit et autorises toutes ses admis méme maniére. Cela fait, la
multitude, ainsi unie en une personne une, estlé@pa Etat, en lati€ivitas»®”.
Une telle définition exclut la possibilité de taeprésenté de résilier la convention
une fois établie. Par ailleurs, la convention dece un caractére spécifique et
toutefois singulier: elle désigne le juge suprénze pautorisation duquel les
individus passent irrémédiablement de I'état deineah la communauté civife Le
souverain est le seul a décider ce qu'il est jasiajuste ou ce qu'il est nécessaire

59| faut préciser que les intentions de Hobbesisent point la construction d’'une théorie sur lendine
de la science juridigue. Son propos n'est pas chlui juriste, mais d'un philosophe, tel comme le
précise lui-méme, au début du chapitre sur lecialies: «mon dessein n'étant pas de montrer &sgu
la loi ici ou la, mais ce qu'est la loi, comme BigtCicéron et plusieurs autres I'ont fait sang patant
faire profession d'étudier la loi» CEéviathan,éd. citée, chap. 26, p. 405). De plus, en parlariad
fusion de la politique et de la philosophie du tdebiez Hobbes, Michel Villey en fait une observatio
surprenante: « Je ne crois pas, a la vérité, fgtr'iin juriste; il me semble n’avoir connu le dn@imain
gue de seconde main, a la facon des humanistesppiues auteurs littéraires ou l'intermédiaire de
traités systématiques des modernes, que par lzefrédion directe des textes romains ou de laxglose
En dépit de cela, le méme auteur précise que ¢ai¢héu contrat social est fondée par des défirstio
précises du point de vue technique, du contrapatite, du transfert des droits. (Villey, Micheg
formation de la pensée politique moderée. citée, p. 648).

€0 Gauthier, DavidThe Logic of LeviatharOxford, Clarendon Press, 1978, p. 124.

61 Cf. Zarka, Charles-Yvesjobbes et la pensée politique moderée: citée, p. 196.

62 Cf. Hobbes, Thomasgviathan éd. citée, chap. 17, p. 288.

63 Cf. zarka, Charles-Yvesjobbes et la pensée politique modereg. citée, p. 196.
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a faire pour la paix et la défense des individusujgstis. Et toujours le souverain
est chargé a garantir que I'Etat sera maintenuwoau de la paix entre les personnes
civiles qui lui obéissent. Mais, qu’est ce qui gditaque ces personnes civiles lui
obéissent pour toujours ? Autrement dit, qu’esae fait que la représentation
politique ne soit pas contestée ou, pire, annul¥esps instituteurs ? La réponse
nous porte a lhtroductiondu traité qui débutait sous I'impératifosce te ipsum
Or chez Hobbes ce qu’il y a a connaitre c’'est gément ce concept de la
représentation mentale, qui assure le fonctionnedeta représentation politique.

9. Conclusion

Par rapport a la morale duéviathanle corollaire de l'impératif vient
souligner une évidence apodictique: si on connaiment nous-méme, alors on
comprend que le graricéviathanest nécessaire. Tout l'univers humain est construit
de telle fagon que 'homme n’ait alternative a is&nce de I'Etat. L’entiére
hypothése qui précéde la théorie de linstitutiam ItEtat est si contraignante
qu’une question comme celle du début du firée Nozick serait inutile. Le
philosophe américain demande que si I'Etat n’apag existé, alors son invention
ait été nécessaird?s conditions que Hobbes propose pour fondeat’&bnt aussi
restrictives que la solution qui reste a l'indivigour sauvegarder sa vie et pour
garder ses propriétés est nécessairement et esaiusit I'Etat. En effet, la nature
de l'individu contient le germe de son autodesibncet aussi la condition salvatrice.
C’est a cause de cela que tout individu doit canmadut d’abord, soi méme pour
gu’il voie que la chose la plus dangereuse se &quécisément dans sa nature
constitutive. Bref, 'homme n’est pas seulementniiére et l'artisan dliéviathan
mais il est aussi le porteur de sa plus profondaition fondatrice a savoir la
représentation mentale. Notre thése est que l&geptation mentale est la cause
premiére et immanente de la représentation poditiGar ailleurs, le point zéro de
la formation de I'Etat n’est pas I'état de naturmis la représentation.

La premiére forme de la représentation sembletddtament de nature
apolitique. Mais les représentations des objetesisiu point de vue épistémologique,
engendrent des passions constantes qui, finaleméogssitent un ordre politique
pour les apprivoiser. En effet, les deux aspectdadeie, la connaissance et le
politique, partagent les mémes passions fondatrlcedangage assure le rapport
des passions avec les représentations des corpsvéls dire qu’il est impossible
avoir des passions sans objet. Autrement dit, érgrpassions et les représentations |l
y a un rapport d'interdépendance: toute reprédentate I'individu est possible
grace aux passions qui coordonnent son orientativers ou contre I'objet représenté.

Mais comme le monde de chaque individu n’est paidépendant du
monde de tout autre, son modalité de s’en rapptetporte inéluctablement vers
une interaction qui portera a la «misérable» cdomitle I'état de nature. Parce

64 Cf. Nozick, RobertAnarchy, State, and Utopi&lew York, Basic Books, 1974.
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gue, chez Hobbes, le fondement de la relationhntaaine est la ressemblance des
individus par leur nature et parce que la ressemsblast constituée par analogie
et, réciproquement, cette analogie fonde la sinciét des passions, les individus
arrivent a se reconnaitre eux-mémes dans |'autyui, est leuralter ego En
conséquence, la présence d'autrui le consacre cooumpétiteur aux mémes
objets du désir. De plus, a la nature compétiteretitbque individu s’ajoute encore
un principe qui dynamite son champ relationnekgtdrte vers le conflit: I'égalité.
L'individu est conscient que I'autre désire les ne@nchoses que soi-méme et il est
capable de le reconnaitre aussi comme son égal.

Bref, la vie relationnelle tombe plutét sous les@oes du conflit, que de
la concorde, grace aux représentations et auxgresdi’homme n’a pas seulement
la capacité de désirer les objets représentés, thaist aussi libre pour les
approprier. Ainsi elle vient combler I'imaginati@u moins des deux individus qui
sont différents, mais qui ont des options panfaéert analogiques d’action. Du
point de vue de la possibilité d’action détermirgger les droits de nature, le
comportement de tout autre individu est parfaitenpeavisible par rapport avec
celui de moi-méme: les autres sont une multiplidiedter ego lls ont les mémes
représentations que moi ou, autrement dit, on wookez autres les mémes
représentations que chez nous-mémes. Donc les méprésentations se trouvent
redoublées dans chaque individu. Subséquemmenjeti'de la seconde loi de nature
est la réciprocité constituée par I'assument depeésentation du comportement de
l'autre. L’abandon du droit suppose le renoncensera liberté de laquelle on
disposait naturellement pour empécher la puissgneel’autre a par son droit de
nature de s’en approprier la méme chose que celngreut. En conclusion, le
transfert de droit nécessite une déclaration paymifier par des mots ou des
actions son effectivité. On constate encore ure tpi'au-dela d’un fondement déja
précisé on retrouve un autre, plus profond quipestisément la représentation
redoublée. En effet, le contrat social est la cqueéce de ce redoublement.

On conclut ce démarche avec une observation deaktiuen effet, «la
nature humains se loge dans ce mince débordemelat gprésentation qui lui
permet de se représenter (toute la nature humatra:guste assez a I'extérieur de
la représentation pour qu'elle se présente a nausgteas I'espace blanc qui sépare
la présence de la représentation et le «re» dépsdition)$°.

% Cf. Foucault, Michel,Les mots et les choses. Une archéologie des seigmomaines Paris,
Gallimard, 1966, chap. Ill, p. 85.

81






STUDIA UNIVERSITATIS BABES-BOLYAI, PHILOSOPHIA, LIV, 1, 2009

LE PROBLEME DE DIMENSION PSYCHOLOGIQUE DE LA
REPRESENTATION DE LA FANTAISIE CHEZ
FRANZ BRENTANO

ION TANASESCU"

ABSTRACT. The Problem of Psychological Dimension of the representation of
Phantasia by Franz Brentano. The paper approaches the psychological aspects of
the concept of phantasia in Franz Brentano’'s lecAusgewahlte Fragen aus
Psychologie und Asthetikaught in 1885/86. Our study establishes thaspite of

the title, Brentato’s analysis of phantasia doesmerely concearn the aesthetic
meaning of this representation, but it is insteagreiminary approach for the
aesthetic disccusion.

Keywords: phantasia, aesthetics, Brentano, psychology.

Brentano a traité le phénomeéne psychique de laifatdans le cadre d'un

cours tenu entre 1885-86, intitukkusgewahlte Fragen aus Psychologie und
Asthetik (Questions choisies de psychologie et d’esthétfjjudujourd’hui nous
avons a la disposition deux versions mentenuesedeoars, la premiére, plus
courte, en traite plus minutieusement la quest®iadiéfinition de I'esthétiqdela
seconde, considérablement plus ample et plus dchpoint de vue du contenu,
constitue le fondement du texte du cours publié,é&gait partiellement édité en
1959 dans un volume intitulé par I'éditrice FrakaidMayer-HillebrandGrundziige

YRomanian Academy, Institute of Philosophy and Rslpdly, ion_tanasescu@yahoo.com

1

2

Franz BrentanoAusgewdahlte Fragen aus Psychologie und Asth@) (Questions choisis de la
psychologie et I'esthétighemit Einleitung und Anmerkungen hrsg. von F. Maltdlebrand.
Hamburg, F. Meiner, 1988. Le cours s’inscrit dandéuxiéme periode de la création brentanienne,
periode qui s'étend, en grand, entre 1874 et 190daes laquelle le penseur accepte que non
seulement les choses réelle, mais aussi celleg@ensstent et peuvent étre représentées. Des 1904
Brentano procedera a une nouvelle étape de sxicéflel’étaperéiste quand il appuyera que
seulement les choses existent peuvent étre repéése(sur la division en périodes de la pensée
brentanienne voir, par exemple, M., AntoneBeiendes, Bewul3tsein, Intentionalitét Frihwerk

von Franz BrentanoFreiburg/Minchen, Alber, 2001, pp. 265 sqq.). gxgs de cette édition je
fairai citations sous la sigle Ps 78/2c des fragmde la variante dactylographié de la versios plu
longue du cours, des fragments qui ont été publies dine forme modifié dans I'édition évoqué ci-
dessus. Je remercie & monsieur Thomas Binder dscfiingsstelle und Dokumentationszentrum
fur Osterreichische Philosophie” de Graz pour kseatement de photocopier certaines, malheureusemen
toujours trop moins, fragments de cettes de cescour

Cette version a été utilisée par I'éditrice surtpaur la composition de la partie introductive du
texte publié du coursgA p. 225).
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der Asthetik En grand, I'ensemble des problémes concernasbles consiste
dans la présentation, dans une premiére partida d®mnception esthétique de
Brentano, présentation continué par une analysdlééte la maniére dans laquelle la
conscience comune et celle philosophique ont ctengerme ,fantaisie”. En ce qui
concerne la vision de Brentano sur I'esthétiquéece été analysée d’'une maniere
édifiante dans la littérature spéciali§émison pour laquelle je ne I'entame pas ici,
en disant seulement que, pour Brentano, I'esthétigprésente, de méme que la
logique et I'éthique, une discipline pratique glappuye sur la psychologie, en
trouvant sa raison d’'étre dans ,nous enseignesemds le beau et le non beau avec
un godt juste ou correcimit richtigem Geschmagk...], et nous donne des
indications pour le produire[...J’ En revanche, en ce qui concerne la question de
la représentation de la fantaisie en general & della représentation impropre de
la fantaisie en particulier, je crois que dansiti@érhture spécialisée n’'a pas été
encore saisit le sens des analyses consacré pataBoea ce théme dans le cours
mentionné. Parmi les théses introduites dans leulaition dans la littérature
spécialisée je m’arréte particulierement a deuxsdis pages suivantes. La
premiére consiste dans I'affirmation que Brentammppse dans les cours évoqués
une analyse de la représentation de la fantaisiesjuelevante directement pour le
role de la fantaisie dans la création des oeuvtistique$. Cette thése s’appuye, a
travers les autres, sur le titre du cours, suatedyses consacrée par Brentano dans
la premiere partie a 'ensemble des problemes coact'esthétique, et également
sur l'affirmation que la représentation de la f@itaest trés importante pour la
création artistique La deuxiéme thése appuye que le terme de repaéisende la
fantaisie, comme cet est élaboré dans ce courst, pés du tout prédis

A I'égard de cettes théses je me propose argumkestatées suivantes:

1. Le concept de représentation de la fantaisieg@méral et celui de
représentation impropre de la fantaisie particatigent selon I'analyse réalisée
dans les cours des année 1885 86ont pas pensées en premier lieu pour écldacir

Le texte du manuscrit a été abrégé et modifié afee que la terminologie étre conforme a la
conceptionréiste tardive de Brentano.Le texte imprimé constitugotamiére piece du volume,
fragment qui, de paire avec le texte ,Das Geniefpfmose la premiére section du volume intitulé par
I'éditrice ,Begriffsbestimmung der Asthetik. Die BedingungenifiiEntstehung von Kunstwerken.
Das Genig sur la composition du volume et sur les modifimas effectuées par I'éditrice, voir
I'introduction et les notes de I'éditric&sA, pp. IX-XV et 225-236, et J.-C. Gens, ,L'esthétique
brentanienne comme science normative”, détslia Phaenomenologica-2 / 2004, p. 32 sq.)

Cf. en plus des sources indiquées dans la notriemte Allesch, G. Ch., ,Das Schone als
Gegenstand seelischer Intentionalitat. Zu Brentansskriptiver Asthetik und ihren
problemgeschichtlichen Hintergrinden* daBientano StudienBd. 2 (1989), pp. 131-139, et R.
Haller, ,Bemerkungen zu Brentanos Asthetik*, d&nentano Studie¥ (1994), pp. 177-186.

5 GA, p. 5 trad. J.-C. Gens, dans J.-C. Glots,cit, p.34.

6 Cf. par exemple le commentaire de I'éditrice d@ds p. XII sq. et surtout 235 sq.

" GA, pp. 36, 40.

8 Cf. par exemple Alleschoc.cit., p. 135.
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fonction de la fantaisie dans la création des oes\artistiques, mais pour expliquer
le spécifique de la représentation de la fanta&ierapport avec la représentation
perceptive selon sa foncion dans la vie psychiguehdmme commun, et non dans
le processus créateur de l'artist, soit il médiocne génial Autrement dit, par le
terme de représentation de la fantaBientano ne vise pas dans le cours des
années 1885-86 la fantaisie créatrice artistigueais la représentation de la
fantaisie envisagée comme phénomeéne psychiqueukhijithénoméne qui, pour
étre étudié, inclusivement dans la perspectivepdésntialités artistiques, doit étre
distingué en premier lieu de autres phénoménesgaidés peut étre confondu, dans
ce cas—ci, de phénoméne de la représentation pieecdpe fait que dans I'analyse
voué a la fantaisie, la relation avec la dimensigatrice dans le plan de I'art surgit
seulement dans quelque épisodes, pendant que rigsepfation des phénomeénes
psychiques étrangers et des propres phénomenelsiqusys passés ou prochaines
acquiérent le réle d'exemples paradigmatiques, palegt extrémement relevant pour
I'enjeu psychologiqueet non esthétique de I'analysBléanmoins, les deux aspects
ne sont sans aucune liaison I'un a l'autre, paree lanalyse de la représentation
de la fantaisie qu’on peut trouver dans le courg p&e envisagée comme un état
au travers duquel se prépare l'analyse du rbleadéaitaisie dans la création
artistique, mais sans se confondre avec celle la.

(2) En ce qui concerne la deuxieme thése, je gueésmalgré l'indiscutable
'aspect confus du terme de représentation impraojgrda fantaisie, le texte du
Brentano met a notre disposition des traces pa@llietavec un convenable degré
de transparence (a) quelle est la direction dagselfe Brentano concgoit ce
concept, (b) quelles caractéristiques essentiglsEmt spécifiques et (c) auxquelles
phénoménes est ce ci applicable.

De suite japporterai des arguments pour les dbaesds en commencant
avec la structure de I'analyse brentanniene degseptations de la fantaisie. Mon
point de vue c'est que cettes théses sont esdemt@it impliquées dans les
éléments qui composent cette structure et en peé@wenmise dans la lumiére par
une lecture intéressé spéciallement par cellesaifions dans lesquelles Brentano
évalue les résultats de I'analyse déja gagnésapgort avec la tache de clarifier le
sens du terme ,fantaisie” et d’établir si les phé@@aes envisagées habituellement

% Dailleurs, le terme de représentation impropréadiantaisie est utilisé seulement dans les cefudsins
un texte sur la relation des représentations, naisdans les autres textes du volume, des textss da
lesquels Brentano entame d’un fagon expliciteliedé la fantaisie créatrice de l'artist. Ce chsarait
donner a penser pour les interpréts ou pour liédjtdont index dénote avec clarté la limitation de
l'usage du terme en discussion seulement aux aberd885/86 et au texte sur la relation des
représentationsSA pp. 168 sq. et 256 sq). En fait, si on comparatalyses du cours avec les analyses
consacré a la fantaisie de I'artist dans autreegedtu volume, on peut remarquer qu'il s'agit d'une
différence thématique entre les cours et cettésseen provenence du fait que dans le cours faigan
est analysée en principal comme l'acte psychiqus dae acception commune, et non comme activité
créatrice, comme dans le cas de texdas,Genié (Le Génie) dan§A, pp. 88 — 123, 199-216.
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comme subordonné a ce terme sont apparentées |'lauthe et constituent
réellement une classe omogéne ou'ficBettes moments sont les suivantes: (1)
l'inventaire le plus exhaustif possible des phénmeséconsidérées par la conscience
commune comme des phénomeénes de la fantaisieatedtent liées par celles-ci,
les acceptions dans lesquelles en utilise le tef8n&5-37); (2) I'analyse de
'essence des conceptions de ses précurseuta seprésentation de la fantaisie
dans la relation avec la représentation perceptaugssi de la perspective des
acceptions dans lesquelles ils ont utilisé le teropee de la perspective des
phénoménes auxquels ils I'ont appliqué (8 38-48);I'(nvestigation des résultats
obtenues aux premiéres deux points en vue (a) déadpe si on peut établir une
détermination conceptuelle commune pour le modéuelbet aussi pour le mode
philosophique traditionnel de l'utilisation du teznt§8 49-50, 58.1); (b) d’'établir
une détermination de contenu qui, malgré I'app@remtre la représentation de la
fantaisie et celle perceptive, nous permettragtintjuer avec clarté entre les deux
et qui, dans le méme temps, soit réellement enrdcevec la nature des
phénoménes de la fantaisie dans la maniere d'&pkgaée par la psychologie
empirique brentanniene, psychologie édifié sur ésebde la distinction entre
I'évidence de la perception intérieure et la noiiénce ou le caractére décevant
de la perception extérieure (§ 51-54, 56-57y¥%9c) d’'évaluer en fonction du
concept de représentation impropre de la fantaisis obtenu 'usage commun et
I'usage philosophique du terme (8§ 54-55, 58.2-B)de d’'établir si ce concept est
ou non applicable pour toutes les sous-classegmiégentation de la fantaisie et,
au cas d'avoir a faire avec un réponse négatiftadli# la signification du ce
réponse par rapport avec la tache de clarificatiorerme(§ 595.

Dans les lignes suivantes je ferai référence amigreet au dernier point
parce que ceux sont particulierement relévantesr mharifier la conception
brentanniene sur la représentation de la fantditaés en préalable en vaut la peine
d’observer que Brentano n'analyse pas la fantdiaies I'acception @ptitude inné
(Anlage d'imaginer quelque chose, mais la fantaisie commanifestation
(Betatigung'? Par rapport avec cette derniére acception ilffais la distinction
entre deux sous-classes, a savoir (a) la fantaigiendue commergprésentation
assumé passiveménfpasiv aufgenommene Vorstelljiiget (b) la fantaisie
comme activité Tatigkei) dans le sens propre du foRelevantes pour une telle
activité sont les situations désignées par le terRiaeinphantasierehqui peut
étre traduit soit comme ,transposition imaginaiansl ...”, soit par I'expression
.contemplation créatrice de ... ", comme, par exiEemmlors quand, trouvées
devant unui peinture, nous imaginerions commeseérfiait si I'artist ajouterait une

O GA, pp. 40-42, 45 sq., 68 sq., 72, 76 et 83-87.
1 GA, pp. 41-42, 45, 68-69, 72, 76, 83-87.
2GA pp. 43-45.

BGA p. 44.

¥ Loc. cit.
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certaine couleur a une certaine forme ou s'il egpas une autre figure dans sa
compositiol®. Comme on peut remarquer, selon cettes exempletivité consiste
dans lamodification imaginaire voulud’une configuration sensible donnée grace
a la situation qu'on s'y ajoute quelque chose (tooinme il serait possible y
supprimer quelque chose). Si on considére ce ¢mitme la détermination qui
discerne fondamentalement entre la fantaisie coamntieité dans le sens propre et
les représentations de la fantaisie assumées pamiNge alors on abouti a la
conclusion que, pour Brentano, cettes derniéreséseptations ne sont pas de
telles activités de modification imaginaire voulle quelque chose, mais des actes
qui imitent fidélement les contenus des perceptassociées. A la différence de
cas cité de la fantaisie comme activité, cellesecmodifie pas le contenu perceptif
volontairement. C’est la raison pour laquelle omitpdire que pour Brentano les
représentations assumées passivement de la fantisc lesquelles oppére la
conscience commune se définissent essentiellemantieprapportement a la
représentation perceptivet surgissent reproductions passives du contentu.pe
Aussi, en vaut la peine de souligner que cetteppeetive d'aborder le phénomene
mise en lumiére par l'analyse de l'usage communtelime c'est aussi la
perspective fondamentale dans laguelle Brentaaqdtle probléme.

Maintenant pour revenir au premier point qui pomg® l'approche
brentanien du phénoméne en discussion, en vautite gle remarquer que la
systématisation brentanienne des acceptions dasgudles la conscience
commune utilise le terme ,fantaisie” peut étre ¢déee comme tentative d’établir
et inventaire de la base descriptif du phénomégtudier. De mon point de vue
I'idée fondamentale de son analyse peut étre réwotes dans le sens que pour
’lhomme commun les représentations de la fantaisiemencent la ou s'arréttent
les représentations perceptivdst parce que, pour Brentano, I'entiére monde des
phénoménes se divide dans la classe des phénomégsgues, objet de la
perception extérieure, et la classe des phénomesgshiques, objet de la
perception intérieufd cette division s'instituera comme base de lasifiastion
des représentations assumées passivement dedssiamonstituées par rapport a
celles-ci. Par conséquence, cettes représentatodiviseront en (1) représentations
de la fantaisie assumées passivement constituéeapport avec la perception
extérieure et en (2) représentations de la faatasgumées passivement constituées en
rapport avec la perception intérieure. Avant des@néer les detailles de cette
classifiction notons une différence importante erdr vision commun et la vision
de Brentano sur les actes de la perception. Pemplenta conscience commune
accorde peu d’attention a la perception intériatree focalise spontanément sur la
perception extérieure, laquelle en considére dé&leit comme perception vraie,

°GA, pp. 44-45.
18 Franz BrentanoPsychologie vom empirischen Standpurl@74, Nachdruck Bd. 1P6l). Mit
Einleitung, Anmerkungen und Register hrsg. von @us. Hamburg, F. Meiner, p.109.
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Brentano envisage que la perception extérieuret was une perception dans le
vrai sens du mébt parce que s’en trompe souvent en ce qui concemetijets vers
lesquels est orientée (les phénoménes physiquegprarepoint, de ce raison-ci,
avec la perception intérieure envisagée commeuke grception authentique. La
raison de ce décision théorique consiste dansieqfee pour lui la perception
intérieure c’est la seule perception qui ne se p®MPas et qui expose ses objets
(les phénomeénes psychiques) telles quelles sdfaitéh

Pour revenir a la question de la divission de ddasses, je commencerai
avec la classe des représentations de la fanthsia perception intérieure, classe
dans le cadre de laquelle la conscience commutieglie, aprés Brentano, deux
sous-classes: (2a) la représentation des phénomgsgshiques étrangeéres,
phénoménes qui, en pricipe, ne peuvent pas étr@mégsna notre perception
intérieure, et (2b) représentation des propres @hénes psychiques en tant que
passé ou a venir (par exemple, le fait de m'imagioenment il serait s’accomplir
dans I'avenir proche ou éloigné une aspiration cprejue, ou le fait que je me
souviens désirait ou demandait quelque cHase)

En ce qui concerne les représentations de la fatdie la perception
extérieure, celles sont visiblement les plus imgrutds pour la conscience
commune, raison pour laquelle Brentano affirme atdue, pour le profane, les
représentations de la fantaisie dans le sens gegsbpre du mot sont celles qui se
ressemble & la perception extérieure et qui ontaractére hallucinafft Sur la
base du texte de Brentano on peut discerner les-cdasses suivantes: (1a)
représentations de la fantaisie constituées pgoorapavec les représentations
perceptives; cettes représentations peuvent &ieelgih divisées en fonction de la
nature de représentation perceptive qui en coesldéu base: par exemple des
représentations de la fantaisie de nature visuellgitive, tactile etc; (1b)
hallucinations et représentations vecues danst Id¢afiévre; (1c) les images
conservées dans la mémoire aprés I'écartemenbbget’ Nachbilde)™; (1d) les
réves; (1f) représentations des phénomenes physiguetant que passés ou a

17 En allemande spercevoir” on dit ,wahrnehmen”, dqrarendre <quelque chose comme> vrai”.

18 GA, pp. 72-76. Cette vision sur la perception intéeeet extérieure, en connexion avec la
perspective fondamentale de I'analyse de la reptéSen de la fantaisie par rapport avec celle
perceptive incitera Brentano a se demander s'ihise@écesaire reformuler aussi le terme de
représentation de la fantaisie en fonction de ca#ien, la seule vraie apres lui, sur la nature de
phénomenes perceptives. Une telle reformulationemaginpeut étre a I'idée que les représentations
de la fantaisie de la perception intérieure somtskeules représentations dans le vrai sens du mot.
Par dommage, Brentano seulement formule la questiais sans I'entamer.

Y GA p. 44.

2 GA, p. 45.

2l C'est le cas, par exemple, quand, aprés on adégamtensément la flamme d'une cierge, nous
aboutissons, pour quelques instants, garder sogeinad en souvenir. Brentano considere qu'il
s’agit d’'un cas qui ne fait pas I'attention de tmscience commune et a I'égard duquel, en tout cas,
le sens commun ne sait pas quelle attitude addpteGA, p. 43).
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venir?. Entre toutes cettes sous-classes, Brentano seupe plus détaillé par la
premiére, caractérisée, presque tautologique, cosmug-classe des représentations
de la fantaisie qui, bien qu’apparentées avecdpgesentations perceptives, sont
pourtant distinguées par celles-la. Bref, aprésnfare la conscience commune
distingue cettes deux types de représentations laubase de deux notes
fondementales, I'une de nature génétique, 'autreature déscriptivé De point
de vue génétique, la différence entre les repratiens perceptives et celles de la
fantaisie consiste dans le fait que pendant queilssance des sensations est die
aux actions des stimulents extérieurs sur les @gydr sens, les représentations de
la fantaisie ici commenté, malgré leur caractétaitifi par lequel s’en rapproche
par la sensation, ne s’en trouve dans une tell€laton causale avec la stimulation
des organes de séfisLa différence descriptive entre les deux, faféménce a
l'intensité du contenu représenté et en vise ledae, pour le sens commun, la
représentation de la fantaisie posséde un contemsrmtense que la représentation
perceptive correspondafite Comme j'avais déja dis, dans touts ces cas nous
n'avons pas a faire avec des modifications imagésailu phénoméne percu, parce
gue cette condition a été exclue dés le début conmmequi tient de la fantaisie
comme activité en sens propre, mais avec des egpadions de la fantaisie constituées
par la reproduction passive du contenu des refisé&eTs perceptivéd

En syntétisant le moyen par lequel la consciencentane se rapporte au
Jfantaisie”, Brentano considere que dans la petsgede 'homme commun la
représentation de la fantaisie c’est une qui seemable d’une maniére essentielle
avec la représentation perceptive, et que leurcipdte trait commune consiste
dans leur caractéreoncret intuitif?’. Le probléme soulevé pour lui par la
classification expossé ci-dessus c’est si les piénes reunies dans son cadre sont
réellement apparentées les une a les autre etxsioctdorment une classe naturale
ou si éventuellement — et c’est ¢a la position denBano — la classification
mentionnée met ensemble des phénomeénes qui n'spapdond, la méme nature
et qui ne se ressemble que d’une mansaigerficielleavec les phénomeénes de la
représentation perceptive.

2 Je me souviens, par exemple, combien fort a topa@d j'étais avec le tente a la montagne il y a
deux ans et je projéte cette expérience dans llgven tenant compte par la possibilité de la
répétition du phénomene rappelé, pour décideirai pu non la encore une fois. On peut trouver la
classification ici présentée, daB#\, pp. 43-44.

2 | e coté génétique vise la genése des phénoméellesdescriptive vise leurs traites intrinséques,
des traites qui peuvent étre saisis et exprimé@pendant de la genése des phénomeénes respectives.
(cf. Franz BrentandDeskriptive PsychologieHrsg. und eingeleitet von R. M. Chisholm und W.
Baumgartner. Hamburg, Meiner, 1980, pp. 1-10.

2 GA p. 43.

% Loc. cit; la couleur imaginé par exemple, sera représemtdias intensément, plus pale, que la
couleur actuellement sensée.

26 Cette remarque concorde d'ailleurs bien aveceidé’elle n'a pas un contenu moins intense que la
représentation perceptive de l'objet.

2T GA, p. 45.
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Cet inventaire descriptif des sens dans lesquettescience commune
utilise le terme ,fantaisie” permette au Brentanétagher quelques critéres
essentielles pour I'analyse du facon d'utilisertdeme a travers I'histoire de la
philosophie et de la psychologie (le second pomtl'dnalyse mentionnée ci-
dessus). Parmi les critéres énoncés, il fera nédéresurtout au fait que si les
prédécesseurs omefinissent d’'une maniére univoque ou equivoquéetenen
Jfantaisie”, s'il ont pris en considération I'entiére classe des phéneménoncés
ou seulement une partie de celle-ci et si leur yaeala été conduite par la
perspective génétique, donc par la perspectivecdeditions de la réalisation des
phénoménes, ou, au contraire, en perspective gaseridonc de la perspective
des notes intrinseéques aux phénoménes recherceésesl pas le moment d’'une
présentation détaillée de I'analyse consacré par lhistoire du probleme, analyse
qui occupe, en fait, la plus parte de I'exposé aorée a la représentation de la
fantaisié®. Il est important de souligner que au parcourd'efiére analyse, la
représentation de la fantaisie est entamée dertpeetive de la place occupér
celle-ci dans le cadre des classifications des @hénes psychiques mises a sa
disposition par les prédécesseurs et que le apéeifle cette place est invariablement
établit par rapport avec les phénoménes perceptites nommes invoquésont
les suivantes: pour I'antiquité et le moyen ageastate et Thomas d Aquino, pour
'époque moderne I'empirisme anglais et auteurs memJames et J. St. Mill,
Hamilton et Bain, et pour I'espace allemand Herbhdtze, Johannes Miller,
Fechner et Wund, avec I'omission compléte (trésviaatte pour I'orientation de sa
pensée) de Kant et de l'idéalisme allemand. Lelta&sauquel arrive Brentano au
but de l'analyse de la conception des se prédémessgest le suivant: La
représentation de la fantaisie c'est une reprédama apparentée avec la
représentation perceptive, mais pourtant cettetpas une représentation percepfi®

Avant de présenter la position de Brentano a l'dghr cette thése et la
solution dont il I'a proposée a la question deliférence entre la représentation
de la fantaisie et celle perceptive, il faut diteeges analyses dans le cours évoqué
n'ont tant le caractére d'une solution complétebétae, mais, plutbt, d’'une
hypothése composée autour d’'une thése centraletiienlée, thése dont la sphére
de valabilité est toutefois limitée seulement & yvarte de la classe des
phénomenes envisagées par la conscience commumeecogprésentations de la
fantaisie. L'idée fondamentale de cette thése ctpst la différence entre la
représentation impropre de la fantaisie et la pration perceptive n’est pas une
de genre de la relation intentionelle (Lotze ebugyns nous, en le comparaisant
avec ses éléves, Huss&tni une sorte de lintensité du contenu représéias
hérbartiennes et Lotz8) mais une qui concerne mérgecontenureprésent®.

?GA, pp. 45-68.

P GA p. 72.

30 GA, p. 80; concernant HusserlhogischeUntersuchunge1900-1901), Hua Bd. XIX/I, pp. 377-389.
*'GA, pp. 78-79.
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Pour éclaircir cette thése, il faut dire dés le ulébue pour Brentano les
représentations de la fantaisie se situent enserlaation et le concept et que, ainsi
comme on verra ci-bas, les représentations impsopgte la fantaisie sont
constituées d’'un moment conceptuel, abstrait, méongemn renvoie d’'un fagon
essentiel & un contenu intuitif, auquel en se retppocelles-1a se constituéhtLa
présence de ce moment conceptuel, présence compliteétrangere a la
conception commune sur la fantaisie, de méme @uite liaison avec le moment
sensible évoqué, le déterminera Brentano intredaimotion de la représentation
impropre de la fantaisie en partant de la distimctentre les représentations
intuitives et celles non intuitives. En partantl'@éfirmation qu’une représentation
est tant plus intuitive, que contienne des déilplus sur I'objet représentéon
peut considérer que la représentation perceptiest ta seule représentation dans
le sens propre de I'objet, étant donné que seulensdie-la I'expose devant nous
avec maximum de détails appuyés sur lintuitionecie de celui-ci. En
comparaison avec celle-1a, la représentation intuidle la fantaisie est déja plus
pauvre en ce qui concerne le contenu intuitif, eayge d’habitude celle-ci restitue
I'objet saisit d’'une maniére moins intense et mdidéle que les sensations qui lui
correspondent. En ce qui concerne les représemsation intuitives, celles-ci
passent sur nombreux des détails qui individualilenontenu des représentations
intuitives pour se fixer sur celles traits qui senvisagés comme significatifs en

52 GA, p. 82; jai utilisé ici le terme ,contenuinhalf), et non, comme le fait Mayer-Hillebrand dans sa
édition, le terme ,0objet’ Gegenstand parce que c'est I'expression utilisé par Bremteans son texte.
Secondement, I'élimination par I'éditrice du terfoentenu” et le remplacement par ,objet” peutdidre
vers la fausse idée que la différence entre l&septation perceptive et celle de la fantaisiet pas une
différence relativement a leur conteminsi que envisage en fait Brentamoais une qui fait partie de
l'objet dont celles-la se référent. Or, ainsi géendntre la différence entre la représentation aitestce
carré rouge” et la représentation intuitive danfatdaisie du méme carré rouge que nous l'ontrdéga
guelgues moments avant, ce n'est pas I'objet &lesguéférent cettes représentations qui estediffémais
le contenu, abstrait ou concret, des représergat@ativement a celui-ci. C'est la raison pounéile,
entendre effectivement la conception de Brentantaglifférence entre la représentation percegiiveelle
de la fantaisie ainsi qu'elle est exposée dansuescle lecteur devra reprendre sa option teromgimqle
initial et substituer le termeGegenstaritipar ,Inhalt’ dans I'acception deimmanentes Objektobjet
immanent) (cf., concernant ce remplacen@itpp. 229, n. 36i 234, n. 108). Aussi il faut ajouter ici que
la variante édité du texte ne péche pas a tiédmi’original seulement par le fait que celugst abrégé
par I'élimination des démonstrations a l'aide dfeptes et par I'extraction de I'essentiel des ey
consacrées a ses contemporains, mais aussi far dgié la maniere d’abréger le texte et de lésstyl
propres a l'éditrice s'avére parfois inexacte gont en se rapportant aux fragments extrémement
significatives de son cours (cf. la note 46 inf@gttes constatations suggérent la nécessité danelle
éditions de ce cours, une édition qui le rendrégmalement, moins les abrégements et les siyfisati
effectuées par I'éditrice.

% GA, pp. 87, 83.

34GA, p. 168. Brentano ne soutenait pas depuis lageoa il a enseigné le cours, que, en fait, on ne
peut se représenter rien d'un fagon individualisgis seulement d’un fagon plus ou moins déterminé.
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rapport avec le fin théorique ou pratique pourstidans le cours, Brentano traite
les représentations perceptives et celles nontiwdsi de sorte que mettre en
évidence la continuité de leurs sphéres et il ¢arse la représentation perceptive
comme représentation dans le sens propre donnkero est entiérement intuitif,
pendant que les représentations non intuitives gertues comme représentations
dont le contenu a un caractére plus ou moins niitifi®. Quelques exemples
construites sur le fondement de son texte peuvaud raider comprendre autant la
différence en discussion, que sa relevance pourpriablématique de la
représantation impropre de la fantaisie. Un preneieemple consiste dans la
pensée ou la représentation abstraite d’un cestl&’t Bien que les éléments qui
font partie de sa structure peuvent étre connus$ipiition d’un facon séparé, une
telle illustration constitue le cas extréme d’'ureprésentation compléte non
intuitive, parce que son contenu ne peut étre jgroannu par lintuition d’'une
maniére sensible (on ne peut pas jamais représdhterfacon intuitif un carré
rond ou un cercle carré). Dans un autre contegte phénomeénes psychiques en
discussion sont décrites comme représentationsldatntenu n'accepte pas une
unité intuitive, mais seulement une attributiveglisge par le fait que la propriété
d'étre rond est attribué & un objet qui a la péiprd’étre carr€. Auprés de cet
exemple, éloquent pour le cas de représentaticsisaitbs dont le contenu ne peut
pas étre exposé d’une maniere intuitive, Brentaiisaidans son texte deux autres
séries d’exemples qui nous permettent saisir ofeint la passage de représentation
perceptive a celle intuitive de la fantaisie etisploin, a la représentation abstraite
et celle impropre de la fantaisie. Le premier exienvise la différence entia vue
d'un carré rougela représentation intuitive en fantaisiki méme carré, et, en fin

% Brentano,Die Lehre vom richtigen Urteil (LRUHrsg. und eingeleitet von F. Mayer-Hillebrand.
Bern, Franke, 1956, pp. 65 sq. et 80 sqq.

36 GA, p. 80. Dans une note au texte du cours, F. Maljlzbrand nous envoie pour comprendre la
distinction en discussion au texte du cours deglogienseigné par Brentano a I'Université de
Vienne dans la méme période. Selon ce cours, narsa faire a représentations impropres quand
on ne dispose pas de représentations intuitivessgii conforme exactement a” I'objet visé. C'est
le cas de la Divinité laquelle on ne peu pas alintuition directement, mais la réfléchir par
analogies assumées du domaine du monde crée. saigmiésente les choses au cas de notion
Lllimité”, notion obtenue par I'extension continueu cadre d'une expérimentation mentale des
limites physiques d’'un espace déterminé perceptiisieel. En fin, c’est le méme cas des notions
ainsi que ,million*, ,billion", notions dont la ra@sentation concréte-intuitive comme ensemble
des unités qui les constituent dépasse notre pligsilmentalesl(RU, p. 64).

37 GA, p. 80. Dans son ouvragBur Lehre vom Inhalt unéegenstand der Vorstellungefwien,
Holder, 1894, p. 24) Twardowski fait la distinctientre le contenu de cette représentation et son
objet, objet auquel se référe ce contenu et ausuekviennent les propriétés contradictoires qui
composent le contenu de la représentation. En ceancerne Brentano, son analyse en vise
premiérement le contenu de la représentation.

%8 Brentano,Psychologie vom empirischen Standpurd. 2, Die Klassifikation der psychischen
Phanomeng(Psll). Mit Einleitung, Anmerkungen und Register hrsgnvO. Kraus. Leipzig, F.
Meiner, 1925, p. 146. Les représentations a utitdative constitue la seule modalité dont nous
pouvons représenter le contresensl(BfU, p. 65).
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de comptesa représentation non intuitive, abstrapar I'entremise de synthése
conceptuelle entre la notion ,carré” et celle deuge”. Le second exemple fait
référence a la distinction entree regard du visage d'un amientre la
représentation intuitive de sa figugans le moment ou il n'est pas présent,
représentation plus ou moins fidéle en rapport dweginal, en fin, entre cettes
deux représentations st représentation en sens impropre par I'entrerdiseson
nom.Le premier exemple de chaque série éclaircitdededa représentation intuitive-
perceptive, les exemples situées en second liestinmmt des représentations
intuitives de la fantaisie, des représentationsiliugtrent bien, tant la conception
commune, que la conception de nombreux philosophete caractére intuitif du
représentation de la fantaisie et sur sa serréngaravec la représentation
perceptivé®. C’est important & souligner que I'analyse de Bxra ne pose pas un
accent séparé sur les représentations de la fientiise genre. Ce fait ne veut pas
dire que la sous-classe des représentationsivesitie la fantaisie n’aurait pas de
I'importance pour lui, au contraire, mais celleiistre a ses yeux la conception
commune sur cettes représentations. Or, cette ptangqu’il hantera la corriger
dans un point essentiel, se sert d’'une faussemdgda perception— la perception
extérieure comme perception vraie— et ne saisitlpanoment conceptuel de la
représentation impropre de la fantaisie justemesrice que cette congoit la
représentation de la fantaisie exclusivement splaie de son caractére intuitif.

En ce qui concerne les exemples situées sur laéderposition, celles
constituent des représentations non intuitives pesirdeux séries. La premiére
c’est la représentation abstraite d'un objet, targlie la seconde c’est un nom
personnel, Brentano dit individuel, tous les deaxés par Brentano dans le cours
de logique intitulé: ,Des noms qui appeldet mémeobjet par I'intermédiaire
d’'une signification différenté®. Si nous les envisageons non dans la perspective
logigue, mais, pareil a Brentano méme dans le cearperspective psychologique,
alors, en tant que représentations non intuiticettes ne peuvent étre utilisées
pour saisir la dimension ou le moment conceptudadeprésentation impropre de
la fantaisie. Comme on l'a déja suggéré, ce moreshipensé par Brentano en
étroit lien avec un autre moment de nature sensitd@nomé par lui ,noyau
intuitif” de la représentation impropre de la fasi@ et illustré par le second
exemple de chaque séfieGrace a cette remarque on peut anticiper déjaajue
représentation impropre de la fantaisi@ Brentano a urcaractéreconceptuelet
gue celle-ci est obtenue sur la base d’un noyauitifit

Grace aux exemples tout a fait mentionnés on peanar une clarification
importante au sujet de la notion de représentat®la fantaisie & Brentano, notion

% De cette perspective les représentations de ltaifiey de méme que les représentations
perceptives, sont des images sensibles de I'ohjdd, différence que les représentations de la
fantaisie sont moins intensee que celles percep@Aa, p. 45-4%t passim

40
LRU, p. 65.

1 GA p. 83.
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qui a été entendue parfois surtout sur le plarsalelimension abstraffe Les
exemples discutés relativisent ces affirmationssanos que, quoique Brentano
considére la plupart de représentations de laifa@taomme caractérisées par la
présence d'un moment abstrait indiscutable, il drégalise pas absolument ce
moment. Le second exemple de chaque série morgreaqr lui les représentations
de la fantaisie peuvent relever aussi bien d’'uraatare intuitif tout comme les
représentations perceptives, dont la différencestcamit que de l'intensité du
contenu, soit que de fidélité et complétitude deiag en rapport avec I'originAl.
Pourtant dans sa analyse il n'accorde pas beauddogportance aux cettes
représentations justement puisqu’elles constitleenas le plus souvent débattu de
représentation de la fantaisie. Secondement, cem@gs en suggérent que le
momentabstrait propre, aprés Brentano, a la représentation jpneme la fantaisfé
ne doit pas étre pensé en soi-méme — s'il seradi da représentation de la
fantaisie devrait étudié au cadre d'un cours déglagy et non de I'un dedié a la
psychologie et a I'esthétique — mais en serrédraiavec les momengensibles
propres aux les autres deux représentations lériantes et que, du moins pour le
premier cas, ce moment abstrait ne fait que trasepdans le plan conceptuel le
moment sensible respeéif

Par la suite jessayerai établir plus exactemermrrafgport entre intuitif et
abstrait au cas des représentations impropresfdatkisie fondé en deux textes de
Brentano. Le premier, la transcription dactylodniégp du manuscrit du cours,
transcription éffectué entre guerres a I’ ,ArchBeentano” de Prague, le second, le
texte publié en volume, texte qui représente uraptation du manuscrit transcrit.
Le texte du manuscrit voué a cette probléme cesuivant: ,35. Par conséquent
nous déclarons: différentes [les représentationa fntaisie et celles perceptives]
selon le contenu. Objection: «Mais, s'il est urtrawcontenu, c’est [alors] autre
chose représenté?- Mais il semble que c'est le mpiese] [représenté]!>
Réponse: «Oui, oui, c'est autre chose représemaés non au serimpropre [car
au sens impropre c'est représenté le méme chote]:concept de représentation
impropre ... 36. Utilisons [maintenant ce concef@ffirmais que les deux n’ont
pas le méme contenu au surplus du sens impropréejdeession]. Mais ce (le
contenu c'est nous qui précisons, |. €gt lié conceptuepar le phénoméne
respectif a autres moments. Les représentations subsTituttefois ce chose peut
survenir moins un élément homogeéne. 37. C'est pwatie fait [dont s’a référé]
Johannes Miller: méme si par simple limitatibto§ése GrenzgnVoire les noms

42 Cf. Haller,op. cit, pp. 182-3.

“GA p. 82.

4 ps 78/c, p. 353A, p. 83.

4 Comme indique le texte de Brentano, il y a des alnes de I'expérience psychologique, par
exemple la représentation de l'individualité étrmmegou des propres phénoménes psychiques en
tant que passé ou a venir, qui ne deviennent paessibles seulement grace a l'interaction entre
cettes deux moments.
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simples [peut étre représentations impropres )jsait liées] par association [de
les contenus sensibles)]. Alors nous n’avons pasrtpnt] ce gue nous appelerions
une [représentation de la] fantaisie. A elle apear: [...]"*°

Notons, tout d’abord, que ce texte met en évidetioe facon spécial le
caractére abstrait de la représentation improprka dentaisie et que ce caractére
est finalement rapporté aux moments, dont la epaflest pas encore clarifié.
L'idée fondamentale du texte c'est que la représent perceptive et celle impropre
de la fantaisie sont différentes par leur contaansible d’'un cas, abstrait a 'autre.
Autrement dit, ce qui difféere finalement c’est laodalité de représentation
(sensible ou abstrait). A I'objection que, en faify dépit de la différence de
contenu, est, pratiguement, représenté un et leenudjet (e carré rouge apercu
est représenté d’'un facon impropre, abstrait darfigritaisie, tout de méme que,
visageapercu d’un ami est représenté impropre a faatpa son nom), Brentano
réponde qu'on n'a pas a faire a une identité as peopre puisqu’elle suposserait
gue tant I'objet, que le contenu dont il est repréé sont les mémes, ce qui, au cas
d’exemples discutés, n’en est le cas parce queliti modalité de la représentation
Avoir le méme contenu au sens improprie signifana se référer amémeobijet,
mais a l'intermédiaire d’'un contenu différent comnadure (sensible ou abstrait).
L'affirmation qui s’ensuivit en texte quant a suf la liaison conceptuelle aux
autres moments me semble capitale pour entendpélefique de la représentation
impropre de la fantaisie en rapport avec autresésgmtations impropres, par
exemple en rapport & les représentations improgmesy/sées dans le cours de
logique, puisqu’elle suggere que pour la compréberde la représentation impropre
de la fantaisie ce n'est pas seulement son comtiestmait qui est fondamental, mais

6 ps 78/c, p. 351; les complétements entre crochiajspartient ici et aussi dans le texte publiésdan
le volume: ,56. Nous envisgeons, ainsi, que lesaions et les représentations de la fantaisie sont
différentes selon leur objetGégenstand Ca signifie pourtant qu'autre chose est repriéselh
parait pourtant qu’est [représenté] le méme [chdse]réponse a cette objection doit étre: c'est
représenté autre chose, parce que dans un capfésentations de la fantaisie) il s’agit de diait
représenter au sens impropumgigentliches Vorstellgn57. Dans le cas du fait de représenter au
sens impropre nous avons a faire avec des repafisest substitut Cettes soit contiennent le
phénomene respectif, trouvé, néanmoins, en liagsmteptuelle avec des autres moments, soit
I'élément propre (intuitif) n'est pas en fait préseC’est ce qu’a entendu a ce qu'il parait Joleann
Muller par le fait de représenter au sens improlgi@me un simple nom peut fonctionner pour une
représentation au sens propre dans le cas ou testeieux sont liées d’'une maniére associative.
Dans ce moment la vient au monde ce que nous apelaeprésentation de la fantaisie. A elle
appartiennent: [...]" GA, pp. 82-83). A noter (a) le remplacement par tiéck du terme ,contenu”
(Inhalt) par celui d'objet Gegenstang (b) le complétement du texte par l'introductide I'idée,
dont Brentano ne la soutient pas du tout aussiectent que le texte complété par I'éditrice, que
J'élément propre (intuitif)” (,das eigentliche (aohauliche) Element”) peut étre parte composante
de la représentation substjtt) comme le fait que, en accord avec le texabliétpar elle,
Johannes Miller et Brentano pensent le terme geégentation impropre de la fantaisie de méme
fagon, pendant que dans le manuscrit Ps 78/c Breraffirme que le terme de représentation
impropre de la fantaisie a un autre sens cheaieiapez Johannes Miller.

47 Cf. en ce sens les afirmations de Brentano sienlité des deux conceptes daRdJ, p. 76.
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aussi la liaison dont, par son intermédiaire, ce contdi@aiaux autres moments
Bien que le fragment cité ne nous dit rien ni sundture de ces moments, ni sur le
fait si elle tiennent, d'un facon essentiel, oues®nt accidental de la
représentation impropre de la fantaisie, Brentaitode suite de son analyse deux
précisions qui nous permet soutenir que les mommaistionné ont une nature
sensible et que la liaison avec ces moments edafoantale pour la maniére dont
il comprend la représentation impropre de la faigaiLa premiére précision met
en évidence la correspondance entre les représastaiu sens impropre et celles
au sens propre et appuie que la représentationeas gropre de ce qu'est
représenté au sens impropre dans la fantaisie eresintuition ou une multitude
de représentations intuitives, par exemple le pgsda la représentation impropre
du visage de I'ami par l'intermédiaire de son nonsaareprésentation propre,
intuitive (je le vois en vennant vers nf8i)La seconde précision c’est que, pour lui,
les représentations impropres de la fantaisie oktishnent pas sur la base de la
représentation perceptive de l'objet, mais conformét & une représentation
intuitive de la fantaisie semblable a l'intuition aens propre de I'objet: ,, Je me
représente en fantaisie un carré rouge immaculdep@ait que j'utilise 'intuition

de l'intuition d’un carré rouge palé*Quoique Brentano n'avance plus loin dans
les détails de probléme, c’est & présumer quéteadche suivant est constitué de
passage de la représentation intuitive en fantaisa représentation d'un fagon
impropre, abstrait ,,ce carré rouge pur”.

La derniére remarque jouit de la valeur de tireclair le rapport génétique
entre la représentation impropre de la fantaisie®utres deux représentations:
les représentations impropres de la fantaisie esog:ndrées par ses représentations
intuitives qui, a leur tour, viennent au monde |e& représentations perceptives.
Mais la formule dont Brentano synthétise sa props&on sur la représentation
impropre de la fantaisie n'est pas aussi précién fait, les représentations
habituelles de la fantaisie ne sont pas des iohsti mais, pour dire ainsi, des
concepts d’un noyau intuitif® La premiére question dont pose cette formule c’est
celle de la perspective génétique ou descriptivet db faut l'interpréter. La
question suivante c’est celle de son acceptioresitce que signifie, en fait, ,des
concepts d’'un noyau intuitif”? En ce qui concereeptemier probléme, si nous
interpréterons I'affrmation de Brentano en persipec descriptive, alors la

48 GA, pp. 83-84. Le fait que Brentano parle dans satete’une représentation intuitive au sens
restreint indique qu'il ne vise pas le passageegeésentation au sens impropre, abstraite, de la
fantaisie a la représentation sensible de la faietdui correspondante, mais le passage de
représentation impropre de la fantaisie a la rept@sion perceptive lui correspondante (pour
reprendre I'exemple concernant la figure d’un amine passe pas de sa représentation nominale a
se remémorer son visage, mais de représentatiomalena sa représentation perceptive directe (a
son vue).

4 ps 78/c, p. 351. L'éditrice propose: ,Je me regmésiu fantaisie un carré rouge par le fait que je
posséde l'intuition d’un carré blanc G4, p. 83)

%0ps 78/c, p. 353.
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représentation impropre de la fantaisie sera fadinde partie sensible, le noyau
intuitif, et une abstraite, en quelque sorte sdn ¢conceptuel. Le probleme de cette
interprétation c’est gu’elle attribue la note formtale de la représentation
propre, son caractere sensible, intuitif, & laéspntation impropre de la fantaisie,
représentation qui, tel que 'indique le nom, jostat n’expose pas 'objet au sens
propre, par I'intermédiaire des ses déterminatgmrssibles, mais par leur substitut
abstrait (par exemple, je ne me représente pas tam facon intuitif, mais par
'intermédiaire de son nom). L'interprétation enrgmective descriptive risque,
donc, effacer la différence entre les deux typegeggésentation. En plus, une
représentation impropre constituée de cette mas@mt manqué de 'unité propre
puisqu’a Brentano il n'existe que l'unité intuitivke la représentation sensible et
celle attributive des représentations abstraiteaueas ou les deux sont considérées
ensemble, leur unité c’est une extérieure, qudésiu fait qu’'un acte de jugement
ou un phénoméne émotionnal se rapporte a elleseangisageant d'une maniére
unitaire’. C’est la raison pour laquelle, I'idée d’une resaétation impropre de la
fantaisie entendue en tant que représentation dg/tiormée d’'un noyau intuitif et
un toit conceptuel semble assez difficilement desau

L'autre interprétation, beaucoup plus vraisemblatdemon point de vue ,
se situe en perspective génétique et considéextrirs au moment intuitif comme
signe du fait que pour Brentano la représentatiopropre de la fantaisie se
constitue soit en tant qusubstitué linguistiqguede lui, le cas du nom dans la
deuxieme série d'exemple, soit commeansposition conceptuelle, abstraite du
noyau sensible de la représentation intuitive defdntaisie noyau dont cette
représentation expose I'objet donné dans la peorepktérieure. A remarquer ici
gue ce noyau intuitif doit étre distingué de saebdisabstractisation, c’est a dire le
contenu du représentation perceptive, entendu cofemeemble de déterminations
sensibles donnés a la représentation perceptiase Hont il est obtenu par un
processus de sélection et de synthése intuitiveelains traits (la figure de I'ami
m’apparait d’'un fagon intuitif dans la fantaisieukement par l'intermédiaire des
traits qui marquent prégnant sa physionomie: temédu front, le profil du nez, le
contour du menton ; mais autres details de sorgeisia forme des lévres ou la
couleur de joues, ne m’'apparait pas précissemens da méme mesure).
Secondement, le noyau intuitif conserve I'unit@itiNe propre aux représentations
perceptives dont il est extrait, unité qui réapjtaga niveau abstrait comme
synthése attributive des déterminations concdpsigiui renferment les qualités
sensibles qui constituent le noyau intuitif. Cederniere remarque nous permet
soutenir que tant les représentations dont l'uei#é seulement attributive (la
représentation du cercle carré et, généralemestrdprésentations des entités
absurdes), que les représentations subgtiéupeuvent étre considérées comme
représentations impropres de la fantaisie puisjuellés ne sont pas des représentations

51psll, 146,GA, p. 81.
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dont I'objet pourrait étre donné par une représ@m perceptive, ce qui signifie
que (b) il n'y a pas un fondement sensible dont@nmencant on pourrait obtenir
un noyau intuitif.

En synthétisant, les représentations impropresadaritaisie présentes a
cettes deux séries d’exemples sont soit des suiestitlinguistiques, soit des
transpositions conceptuelles des noyaux intuitifeppes aux représentations
intuitives de la fantaisie correspondantes. Commd’a vu, essentiel pour leur
statut des représentations impropres de la faatai'gst la possibilité de leur
obtention conformément & un noyau intuitif et, éément liée a cette condition,
bien que sans la méme importance, la possibilitéede illustration a I'aide
d’exemples par une intuition sensible. Quoiquedgau intuitif n’est pas une parte
composante de cettes représentations de la fantaisi, comme on I'a déja vu,
admettent de I'intuition directe de leur objetcjeis pourtant que pour Brentano la
référence a ce noyau constitue une dimension giseri essentielle des
représentations impropres de la fantaisie. Ce |&s&t distingue d’'une maniére
fondamentale de les représentations impropres dieglgue et nous en permette
considérer que, a la différence de fonctions usseall nom traitées en logique: la
fonction de donner de I'expression au phénomégehigue qui a eu lieu pour ce
qui le prononce, d’envoyer & un concept et d’appete objet?, le nom d’une
représentation de la fantaisie présente la paatitéldécisive de renvoyer a un tel
noyau intuitif. Ce noyau c’est I'élément en vertugdel la représentation impropre
de la fantaisie s’apparente, pour Brentano, de mé&ue s’apparente la
représentation de la fantaisie pour la conceptmnmune ou celle traditionelle, a
la représentation perceptive et peut étre considémgme modalité dont il essaie
récupérer la dimension sensible, intuitive de lprésentation de la fantaisie
accentuée par cettes conceptions. Davantage, dafiseations on peur déduire
que le poids de cet élément intuitif est plus gramour I'établissement de la
représentation impropre de la fantaisie, que cettdavantage le caractere d'un
phénoméne (d’'une représentation) dantaisie ,[...] nous parlons de
représentations de la fantaisie surtout au momenteorapprochement a les
représentations perceptives va si loin que cedamalyses, certains effets et,
aussi, certaines expériences esthétiques s'attadheettes représentations d’'une
maniére semblable & celui dont s’attachent & f@@sentations intuitives®

Aussi cela vaut la peine de discuter dans ce ctmten bref le cas des
deux autres représentations, la représentation ptlésomeénes psychiques de
lindividualité étrangeres (la constitution de ted ego a Husserl) et la
représentation des phénoménes psychicques prdptdes phénomenes physiques
en tant que phénomeénes passés ou a venir. En ceoncérne le premier cas,
Brentano appuie qu'on a a faire a représentationmgrapres de la fantaisie

Y

relativement a I' individualité étrangére au momaditine discussion avec

S2LRU, p. 47.
53 GA, pp. 86 sq.
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quelgu’un, quand on nous raconte quelque choseaswde lecture d’'une création
littéraire, du regard des gestes des autres oeghard d’'un tableau etc. En toutes
cettes circonstances, il considére, ,Le noyau fiifitwle propres phénomeénes
psychiques semblables aux phénomenes psychiquasgétes est sujet a une
certaine abstraction et & une détermination cone#ipt®™ Ce n’est pas ici le lieu
d’une reconstruction détaillée de cette afirmateton les theses fondamentales de
la logique et la psychologie brentanniene donteeeillles implique, mais c’est
important a souligner (1) que le noyau intuitif @iscussion c’est un de nature
psychique (les propres phénoménes psychiques tel comme dessans au
pereception intérieure), (2) que I' abstractiord&stussion consiste dans le fait que
cettes phénomenes psychiques sont détachés decdatexte d'apparition (la
propre vie consciente) et sont congues en tantpp@@aomeénes qui peuvent étre
vécus par les autres dans la méme mesure ou ceox{cvécus par nous-mémes et
(3) que la détermination conceptuelle dont parkenBmo consiste en I'établissement
du type de phénoméne psychique (joie, espoirgesisst etc.) qui subordonnent les
phénoménes de I' individualité propre et étrangkeedernier moment constitue le
c6té abstrait, conceptuel de la représentationaprerdu phénomene psychique de
lindividualité étrangére (I'état psychique du ltawi est représenté par
'intermédiaire de la notion a laquelle s'en sulmmde), pendant que son noyau
intuitif est composé des phénomenes psychiquesrgaonstituent I'analogue dans
la propre vie psychique des phénoménes dont nesisshvisageons comme
appartenant a l'individualité étrangére appuyésasrmanifestations verbales ou de
conduite. Ce noyau est différent de la notion dednpménes psychiques qui le
compose et il s’appuie dans les phénoménes véaufoisipar l'individualité qui
représente, des phénoménes réactualisée d'une rmmamiede l'autre dans la
représentation de l'individualité étrangere. Breotae péneétre plus loin les détails
du probléme, mais un exemple mentionné par lui @orant la représentation
impropre des phénoménes psychiques a venir en uggée interprétation: ,si,
par exemple, je penserai ou voudrais quelque cleapees, alors jaurais de
sensations de douleur ou plaisit.Or, la douleur ou le plaisir en discussion ne sont
ni équivalentes a leur notions, ni réduites a setie— les notions n'en les
provogquent pas! -, mais elles ont la nature deatertphénomeénes psychiques déja
vécus et représenté ou projetés en tant que phémsngui seront vécus dans
'avenir. En tant que phénoménes de ce genre ceng-surgissent plus comme
phénomenes psychiques vécus dans le moment agtai, commeobjets des
certains actes de représentation actuelles, dess apii, en accord a thése
brentanienne de l'intentionalité des tous phénomésychiques, aura comme

% GA p. 83.

S GA, p. 84; cf, aussi p. 44

% | a thése de l'intentionalité des phénoménes peyelsi est beaucoup trop compliquée pour étre ici
analysée. Pour le probleme présente c’est impoéaetenir que, selon cette thése, en rapport a
n’'importe quel phénoméne psychique il faut disteigliacte psychique de son contenu ou son
objet immanent, contenu vers lequel il est orieBX@abitude Brentano éclaircit cette distinction
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contenu ou objet immanent auquel se rapporte justete phénomene psychique
de douleur ou plaisir représenté comme phénomémeai&’. Mutatis mutandisle
fait est valable aussi en ce qui concerne la semtation de lindividualité
étrangére dont le noyau intuitif sera composé deprps phénomeénes psychiques
sur le fondement desquels on se représente leopiédes psychiques étrangéres
en tant que phénomeénes analogues a notre propgasipbnes. A la différence de
cas de lareprésentation de I'ami, ou aussi le noyau irffuijue le moment
conceptuel pourraient exister d’'une maniére indéaete et pourraient constituer
des représentations autonomes — je peux appelemmosans le représenter d'un
fagon intuitif, ainsi que je peux le représentduitif & moi-méme sans invoquer
son nom — il semble que au cas de la représentatipropre de I'individualité
étrangére, je ne peux pas me représenter d'un fatmtrait le phénomeéne
psychique vécu par celui-ci, que si moi-méme I'écw et si, en vertu de ce
phénoméne, il me réapparait dans le contexte dmpréboension perceptive de
I'individualité étrangére en tant que noyau infuifidace auquel je me représente le
phénoméne psychique étranger comme similaire acielécu par moi-méme. Si
on ajoute a ce-ci le fait que pour Brentano lesonstdes phénoménes psychiques
et physiques sont des notions empiriques, obteengsartant de leur expérience
perceptivé® et le fait que cette thése est applicable aumss de contexte de la
représentation de l'individualité étrangere, aloosis pouvons envisager que entre
le moment sensible et celui abstrait de la reptéten de I'individualité étrangere

il y a une liaison génétigue beaucoup plus étrgite entre la représentation
intuitive et celle nominale de mon ami.

En comptent sur cette maniére de caractériser peésentation de la
fantaisie, Brentano revient a la fagon dont la cmce commune a utilisé le terme
fantaisie et considére que, en fait, elle n'a pésigait la nature des phénomeénes en
discussion puisque celles-la étaient considéréesmen phénoménes intuitifs
guand, en fait, comme son analyse le montre, enddudeur cété intuitive, a celles-
la le revient essentiallement aussi un coté ateStraComme on a mentionné, la
sphére d’application de cettes représentationsreptemier lieu une psychologique,

par recours a phénomeénes psychiques dont les osrtensistent en phénoménes physiques: I'acte de
voi et la couleur vue, I'acte d'ouir et le son @it La particularité du cas met sur le tapis istsslans

ce que les phénoménes psychiques mémes deviepseobjéts vers lesquels s'orientent des autres
phénoménes psychiques. Ce fait transforme letut sta sens qu’elle ne sont plus des objects astuel
de la perception intérieure, mais des contenus @gsts immanentes) des certains actes de
représentation qui, a peine elles, sont percegtibtérieurement (cPsl, pp. 111 sq. et 124-128).

57 Quoique comme phénoménes représentés le douléeptaisir n'ont pas l'intensité des sensations
de douleur ou de plaisir vecues au présent, uriaicerintensité incombe a celles-ci, plus réduite
gue celle des phénomeénes actuels vecus. Dans atyseuBrentano est d’accord parfois avec la
thése traditionnelle relativement a l'intensité phéduite de la représentation de la fantaisie par
rapport avec la représentation perceptSé, (p. 82).

%8 Cf. par exemple Brentar’dpm Ursprung sittlicher Erkenntni&889. Mit Einleitung und Anmerkungen
hrsg. von O. Kraus. Leipzig, F. Meiner, 1934, pg. shq, 110 sq, et Brentand/ahrheit und
Evidenz Mit Einleitung und Anmerkungen hrsg. von O. Kradamburg, F. Meiner, 1974, p. 29.

59 GA, pp. 84 sq.
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et non esthétique, en precissant que, dans le pagthologique méme d’application,
leur valabilité est réstreinte en rapport avec tifane classe des phénoménes
envisgés par la conscience commune comme phénordérasfantaisie, & savoir
la représentation des phénomeénes psychiques égandés phénomenes psychiques
propres et des phénomeénes physiques comme phéropasses ou a veffirLa
composition hétérogene des représentations immaprda fantaisie est peut-étre
celle qui le détermine Brenatno considérer audfincours qu’il n'y a pas une
théorie au sens propre de la représentation dartisie et que, en fait, ses
représentations reviennent partiellement au sptiéseintuitions, partiellement au
sphére des conceptes, raison pour laquelle leepprae représentation de la
fantaisie ne présente pas I'importance théoriqukeniun, ni de I'autr#'.

Comme on I'a dit dans I'introduction, la mise cafgrde cet étude consiste
a démontrer que l'analyse de la représentation aprpr de la fantaisie dans
Ausgewdhlte Fragen aus Psychologie und Asthg@td85/86) est effectuée en
perspective psychologique, et non esthétique, éaiggant que cette analyse peut
étre considérée comme possédant un role propédeuéq rapport a I'analyse
esthétique de la représentation de la fantaisatricé. Auprés de fait que Brentano
n'utilise pas le terme de représentation improgrdéadfantaisie dans les écrits ou il
s’en occupe de rble de la fantaisie créatrice dangénése d’oeuvres d’art, un
dernier argument consiste en ce que, en accordtes @nalyses, les artistes qui
créent en faisant recours aux élémentes spécifileeseprésentation impropre de
la fantaisie, aux conceptes, aux réfflesc., ne sont pas des artistes de génie, mais
des artistes de niveau moyen qui congoivent I'oe@r’améne au but par recours
aux régles du domaine et aux solutions des pramsde

O GA p. 86.

®1 GA, p. 87. Malheureusement Mayer-Hillebrand a éditéteixte d'une telle maniére que produit
l'impression que Brentano hésite entre différeptestions, mais sans préférer quelqu’une entreszell
la. Le manuscrit cité indique toutefois que Breatartline vers linterprétation des représentatienia
fantaisie en tant que concepts a noyau intuifi lgu'il est conscient aussi des limites d'util@atde
cette solution, que de la possibilité des nouveanyens d'entamer ce probléme: ,De cette maniére (e
réduisant la classe de représentations de la dentaila représentation des phénomeénes psychiques
étrangeres, des phénomenes psychiques et phypag&ses ou a venir m. n. I. T.) [nous aboutissons]
peut étre le meilleur_es plus vastes groupes d'application [du teramgafsie] sont gardées. D'ailleurs,
certains [penseurs] ont déja commencé ne plusagarides hallucinations comme représentations de la
fantaisie.” (Auf diese Art wohl am besten. Die wsten Gruppen bisher[iger] Anwendung dabei.
Tatséachlich schon manche angefangen, die Hallicairggt nicht dazu zu rechnen.” (Ps 78/c p. 368; les
complétements entre crochetes et le soulignemeappaitient); concernant le moyen dont Brentano
classifier les phénoménes de la fantaisieG4f.p. 85.

62 || s'agit spécialement d'afirmations de Brentaetativement a celle régles qui peuvent stimuler
d'une maniere indirecte la création artistique. domnaissance de cettes régles peut jouer pour
I'artiste le méme réle joué par I'assimilation duméthode adéquate de recherche pour le savant
(GA, pp. 6-13).

3 GA, pp. 102 sq. et 105.
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FROM HEGEL TO ARISTOTLE:
HORIZON AND LIMITS OF THE PRACTICAL DIMENSION
OF MARTIN HEIDEGGER’S THOUGHT

ANNA PIA RUOPPQO"

ABSTRACT. It is one of the fundamental characteristics of tWtaHeidegger’'s
thought that he proceeds in dialog with other thiskin the elaboration of his
philosophy. Whereas the relevance that the inteafioe of Aristotle had for
young Heidegger is almost commonplace, it is mue$s Iknown that before
turning to Aristotle, Heidegger had dwelt on Hegdhought. It is this passage
from “Hegel to Aristotle” that the present papesheés to analyze. This development
from the model of mediation of Hegelian dialectdhat of Aristoteliarphronesis
therefore defines the possibility and the limitdtué ethical-practical dimension of
Heidegger’s thought.

Keywords: Heidegger, Aristotelesm Hegel, praxis, phenomenolog

1. Introduction

It is one of the fundamental characteristics of twtaHeidegger’s thought
that he proceeds in dialog with other thinkershia ¢laboration of his philosophy.
Such attitude is recognizable ever since his fosiulation of a philosophical
program. However, whereas on the one hand theanetevthat the interpretation of
Aristotle had for young Heidegger so as to deteentiis idea of philosophy and to
formulate categories through which to understafadisi almost commonplace, it is,
on the other hand, much less known that beforartgno Aristotle, Heidegger had
dwelt on Hegel's thought. It is this passage frdfedel to Aristotle” that the present
paper wishes to analyze, as it is my opinion thatgossibility to comprehend the
practical dimension of Heidegger’s thought emeffiges this paradigmatic change
of perspective.

The latter’'s early interest in Hegelian philosopsigircumscribed to those
few years from 1916 to 1920. A first explicit reface to Hegel is found in fact in
the conclusion to Heidegger’'s habilitation thesisdicated to the philosophy of
Duns Scotus, where Heidegger identifies the task ¢bhilosophy of the living

P Universita degli Studi di Salerno, annapiaruoppc®go.com



ANNA PIA RUOPPO

spirit” in “a discussion with Hegel”, i.e. with “thmost potent system of a historical
view of the world, a system which is full, deepdanich in experiencé” This
discussion with Hegel becomes the implicit leitmaif Heidegger’'s determination
of the idea of philosophy which he elaborates dutiis first teaching period in
Freiburg (1919-1923). As is evident from his filstture held after World War |,
known asKriegnotsemestérHeidegger - in pursuing since the first programmati
formulation of his thought the objective of life-its-motility as a whole — finds
himself “facing Hegel and therefore before onehaf most difficult tasks” Such
confrontation cannot be simply reduced to Heinriitkert's influence on
Heidegger. Rickert was his first master, and in tirgeteen-twenties Rickert’s
polemical book entitledPhilosophie des Lebehspublished in 1920, considered
“young Hegel a philosopher of lif2”On the following pages, therefore, it will be
my aim to make transparent how Heidegger is noitdunto considering his
program almost a parallel course to Hegel's phiprsoal comprehension of the
living spirit as a dynamic process, but how he a®s) even though within a well-
confined phase, the latter's thought as a modekiehtation for the determination
of the method of his phenomenology of life.

We are in the nineteen-twenties and Heidegger lfarks new “formulation®
of philosophy, understood as science of the origindUrwissenschajt The
peculiarity of this kind of thought consists in tkdtique of the reduction of
philosophy to the theoretical and the consequerdeming of philosophical
research to the sphere of life-in-its-motility. Hegger outlines a sketch of his
program in his course of lectures of the Freiburgi@riod entitledDie Idee der
Philosophie und das Weltanschauungsproblét819). In the course of the

! M. HEIDEGGER, Die Kategorien- und Bedeutungslehre des Duns Scdtiibingen: Mohr
Siebeck, 1916, p. 241.

2 M. HEIDEGGER, Die Idee der Philosophie und das Weltanschauundseno (1919),in
Gesamtausgabeol. 56/57, B. Heimbiichel (edt.), Frankfurt a.Wittorio Klostermann, 1999
HGA 56/57.

3HGA 56/57, p 97.

* Through Heidegger's correspondence with Rickertvalh as some passages from his lectures in
which Rickert's theses are examined more or leqdicitly, we learn that Heidegger reads
Philosophie des Leberasd agrees with its propositions. See: Martin Hgige - Heinrich Rickert,
Briefe 1912 bis 1933 und andere Dokumerite Denker (Edt.), Frankfurt a. M. 2002. On the
August 2#' 1920, Heidegger writes a letter to Rickert froneddkirsch: “Husserl will give me
your book on the philosophy of life when he finisheading it”. In another letter of April 10
1924, we know instead that in the meantime he éad the book and he agrees with its invitation
to pay more attention on the need of a more rigotme of the concept: ‘helping out the concept to
recover the domain which means to root the conegjgtinct anew, which is the necessary task
of those who want to ‘say’ something in the phildisical field. This is why | am pleased you
explicitly managed to highlight something obviouslamutmoded these days”.

5H. RICKERT,Philosophie des LebenEiibingen: Mohr Siebeck, 1920, p. V.

® M. HEIDEGGER, Phanomenologie der Anschauung und des Ausdruckeorieh der
philosophischen Begriffsbildungn Gesamtausgabeol. 60, C. Strube (edt.), Frankfurt a.M.:
Vittorio Klostermann, 1993, p. 4.
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immediately following semester (1919-20) entitleGrundprobleme der
Phanomenologfe Heidegger begins to realize his project, outlinisiguctural
characters of life and describing philosophy asrsm of the origins in terms of a
phenomenon motivated by life itself. It is at thmd when Heidegger works
towards a formulation of his own method to brirfg tio the word that he faces a
confrontation with Hegel. In those years, the comerary situation is
characterized by an irrational and disproportiodethination of the philosophy of
life and Heidegger's confrontation with Hegel camndwonsidered only partly as an
answer to Rickert's invitation from the pages o Inolemical text to “cross
through Hegelism” and to “learn from Hegel morerttieom Zarathustrd, More
exactly Heidegger considers Hegel's thought in ptdesolve internal structural
problems of his phenomenological method. We wibrilly see, in fact, that the
significance of Hegelian philosophy in the deteration of the method of
“phenomenology of life” is evident in the “mediatioof intuition and comprehension,
in the recourse to a productive “negativity” in wieof an overcoming of mere
negativity of theepoché and, lastly, as a reference to an introductionthef
historical theme.

2. Intuition and comprehension, productive neggti@nd historicity: the
reference to Hegel in the phenomenology of life

Heidegger’s first step towards a new foundatiorplolosophy is the so-
calledKriegsnotsemestefpllowing an idea of a critique of the “theorefig@imate
"% and identifying the subject of philosophy in thEhere of theJmwelterlebnisse.
His intention is to formulate acience of the originshat expresses life in its
multiple meanings. Thereby he opposes theoretimahledge which characteristically
consists in objectifying life in an attempt to camlpend it, from whence emerges
the program of overcoming the primacy of theonptlgh the rooting of the latter
in pre-theoretical life from which it derives. Tlegprogrammatic motifs are
developed in the winter semester course of lectl®88/20, entitledsrundprobleme
der Phanomenologie This course represents Heidegger's best atteropt t
comprehend the rapport between life and philosopteidegger locates himself
programmatically within the circularity of life g and tries to deduce from it
categories of philosophical comprehension. It ighis context that Heidegger,
while looking for a method to comprehend life withhabjectifying its vitality,
turns to Hegel. The discussion with Hegel regaimiparticular, the possibility to
comprehend dialectic as an instrument for mediati@tween punctuality of
intuition and the horizon of comprehension, as wasllan overcoming of the mere

" M. HEIDEGGER, Grundprobleme der Phanomenologie (1919/1920)Gesamtausgabeol. 58
H.-H. Gander (edt.), Frankfurt a. M.: Vittorio Kkesmann, 1993: HGA 58.

8 Philosophie des Lebengs, V.

9HGA 56/57, p.59.
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negativity of Husserl'€poché Furthermore, the acquisition of history as themat
terrain of philosophy may be understood as an itapothird point of contact with
Hegelian philosophy.

As becomes apparent from the reconstruction ottmelusive part of the
winter course (1919-20), philosophy according taddgger may comprehend life
as a whole through a reciprocal relationship afitiin and comprehension. In this
sense Heidegger refers to Husserl’s rediscoverintaftion, but underlines “the
danger that phenomenological intuition is idendifigith the intuition of objects®.
Neither intuition itself nor thought on its own chring to comprehending a life-
situation. Thus Heidegger writes in a letter tokert of August 27th 1920: “In my
last course ofPhenomenology of intuitiohgot to the conclusion that the intuition
is not sufficient but that, nevertheless, the mihg to thought, vague and
imprecise, is even less fecund — this differenageiserally excessive and does not
correspond with our understanding of the phenomignaddeidegger defines this
relationship between intuition and comprehensiorwhich each element is not
without the other as “dialecticaf’ Dialectic is not only the form of comprehension,
but also of expression. Through this dialectisipossible to comprehend the inner
articulation of the situation, and in this way gaiccess to life. Hegel's dialectic,
the sense of which is adequately recognized, is #mquired in terms of “the
problem of relationship between intuition and esgien™ first of all in view of a
correction of the merely intuitive aspect of thélgdophy of life.

Hegel's importance for the development of Heidetggehought, in
relation to the question of the comprehension fef dis a whole, becomes clear if
one considers that Heidegger recurs to Hegel'®dlial in his attempt to correct
the merely negative side of HusserEpoché In order to understand life it is
necessary to acquire some distance from it. Sustardie cannot, however, take
the form of reflection. In Heidegger's perspectpiilosophical comprehension
must proceed in unison with life, so that “Hussegphenomenological reduction
seems to be reversed into its opposife*there | do the exact opposite, | do not
participate, | do not take sides, | practiepoch&'® However, according to
Heidegger, this “statement is appropriate if onasiers uniquely th@egative
side of the question® reduction as simple suspension. Heidegger umasrithat
instead one needs to explore the positive sideddation, too, and in order to do
this he once again recurs to Hegel. Phenomenologitaprehension starts from
concrete life-forms. Since life undergoes deforotai “denial represents the

YHGA 58, p. 237.

1 M. Heidegger — H. RickerBriefe, cit., p. 52.
12HGA 58, p. 255.

13 |bid.

1 |vi, p. 254
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fundamental sense of the phenomenological methddgidegger tries to think the
positive side of this distancing from the deforraat and objectification of life by
using the Hegelian dialectic whose proper sengieiified in “the productiveness
of negative®. Whenever one proceeds hand in hand with life ethisr a
contemporaneous destruction, a going back with e@sgo objectification.
Heidegger finds “the fundamental senseHdgelian method ofdialectics in
“negation’s creative force', which makes objective formations of life revetsib
However, this is so because Heidegger, in ordactmmplish the positive side of
epochéand to think its character as “productive” for th@mprehension of life,
assumes history as a fundamental characteristifeo&nd its vitality. In a letter
addressed to Rickert on Jan™27920, Heidegger seems already aware of this
disruptive effect of the new theme for the phenoohegical method. Looking back
to his lecture course of the winter semester 1%)1 Grundprobleme der
Phanomenologiehe remembers how he tried “to comprehend phenology in a
more philosophical sense — in the question ofdtganon history?®. But while
acknowledging “the fundamental meaning of histaoy philosophy”, Heidegger
“does not comprehend it as suth’However, an interpretation of the role of
history for the thematization of life may be propdshere through an analysis of
Becker's notes appended to the often quoted cafrigetures 1919/20. History, as
life-experience which goes hand-in-hand with life/gality, allows a certain
distance to be kept between the observed experantactual experience, with no
need to make recourse to reflectorThe theme of history, therefore, fills the void
left by the rejection of reflection as a method admprehension. History is
movement by constitution. It offers both the themdield and theorganon of
comprehension. As the theme of phenomenologicalpeehension it allows a
distancing from itself which is necessary to lite its thematization as well as the
return of life to itself without it being reduced bbject, i.e. it carries out a task
similar to that of theepoché History becomes “the point of contact” or evelttdre
“the guiding experiencé® of phenomenological comprehension, because in
memory the fundamental articulations of life arensidered at some distance,
which allows a reckoning of their constitutive cheteristics. History allows
comprehension of life’s articulations at some distawhile remaining in life itself
and in its vitality and without covering excessivahrough “reflection”, the
“strength of the life-current®. When assuming history as theme of phenomenology

7 1vi., 148.

18 |bid.

19 |bid.

20 M. Heidegger-H. RickerBriefe,cit., p. 48.

2L |bid.

22 HGA 58, p. 2565.

28 |vi, p. 252.

2 M. HEIDEGGER - E. BLOCHMANN Briefwechsel 1918-1969,. Storck (edt.), Marbach: Dt.
Schillerges, 1989, p. 19.
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Heidegger acknowledges, once again, “the signifieasf Hegelianphilosophyfor
phenomenology?”®. History, however, must not resolve itself in @ffpgism” as is
the case in Hegel's system. In fact, as emerges is letter to Jaspers of Ded16
1925, Heidegger is aware that Hegel has “catedlytickipped from the beginning,
life, existence, and the proc&ssThe original connection between history and the
problem of life, therefore, becomes apparent ofhlyistory undergoes a critical-
phenomenological research. It is precisely the ssige logicism of categories
through which Hegel comprehends life and historyiciwhakes Heidegger away
from his first model.

3. Phronesis instead of dialectic: the referencatistotle

With the precise intent to search for categorieth wihich to comprehend
the historical-factual life-in-its-motility, Heideggr dedicates himself from the
winter semester 1921/22 onwards to an intensepirgtation of Aristotle. A crucial
time in this passage “from Hegel to Aristotle” épresented by the phenomenological
interpretation of the experience of proto-Christid@® assumed by Heidegger as a
paradigmatic model for the historical comprehensibmexistenc&. According to
Heidegger, an authentic historical conception td bhecomes for the first time
apparent in the origins of Christianity. Concretstdricity of life comes to light
with the experience of conversion through the Wattte conversion represents an
instantaneous change of perspective which makegdheerts into “new men”.
They have “become”, they have chosen a new attitadeards life, characterized
by the acquisition of a “concentrated temporalitgf, an authentic uneasiness
which pushes them to refute identification with ieler things, but takes them to
full life each day “as if” it were the last befdiee end of time. In the comprehension of
the uniqueness of proto-Christian experience masthistorical fact™, Heidegger
is particularly interested in the immediate chanfeerspective which takes place
through conversion. It is precisely with the iniemtof identifying intuitions relative to
historical comprehension and cairological temptyadresent in proto-Christian life
experience, in a more properly philosophical conealfy, that Heidegger starts to
be engaged in a productive confrontation with Atist which he considers “the
first expert of phenomenology” in history. Heidegggentifies a central point of
Aristotle’s thinking in an ontology oriented toetproduction model from whence
a concept of Being as mere presence and the casrseptimacy of the form of
theoretical life are derived. In opposition to Aoite, Heidegger assumphronesis

25 HGA 58, p. 238.

%6 M. HEIDEGGER- K. JASPERSBriefwechsel 1920-1963V. Biemel-H. Saner (edts.), Frankfurt
a. M.-Minchen- Zirich: Piper,1992, p. 59.

2" M. HEIDEGGER Einleitung in die Phanomenologie des religiésendreb(1929/21)a M. Jung e
T. Regehly (edts.), iGesamtausgabeol. 60, Frankfurt a.M. 1995: Vittorio KlostermanHGA
60, pp. 1-156.

28 HGA 60, p. 75.
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as the model of philosophical knowledge. Pointingt @n ambivalence in
Aristotle’s thinking, he contrasts to the Aristaé®l ontology of production (for
which the texts of th€hysicsand Metaphysicsre the relevant reference) his own
ontology of life (the foundations of which he seée$e Anima the Rhetoricand
theNicomachean Ethiéy.

According to his own testimony, Heidegger gaineatial insight into the
understanding of existence from his analysiDef Anima “a doctrine of living
Being” offering “an ontology of Being characterizad life”*. Then, employing a
method to which he will come back laterBring and Timehe turns to th&khetoric,
seen by him as an interpretation of “Dasein” in“daedinariness” Alltaglichkeif).

In this context, Heidegger’s attention is focusedtioe Aristotelian interpretation
of pathewhere he finds a thematic basis for the undergtgnaf the “attunement”
(Befindlichkei}. Furthermore, by an integration of conceptuaheets from the
Nicomachean Ethigghe concept gbatheis interpreted in terms of a disposition or
propensity €xi9 to act, thereby opening a wide horizon with respe the problem
of an ethical dimension of existential analyticse& though these moments of
Aristotelian thinking — theloctrine ofpathefrom theRhetoricand the analyses of
life from De Animaand of the cairological instant from book VI oétNicomachean
Ethics- offer the basis for an understanding of the funeiatal categories of life, it
is Heidegger’s view that Aristotle did not integrahese important intuitions into a
doctrine of the entire human life. To achieve ihiggration is the task Heidegger
sets himself in existential analytics. In doinghgodoes not acquire the fundamental
categories of Aristotelian comprehension of lifetheir original context of Being
as production, but instead in the horizon of BaisgBeing-unto-death”. However,
the rapport with Aristotle is essential not onlyfimction of the comprehension of
categories of historical existence, but also iredeining a model and a method of
philosophical knowledge. It is in this sense tHe briginal reference to Hegel
comes into play. As already noted, Heidegger @ the orientation of Aristotle’s
ontology towards the model of production and chargges such an ontology as
directly linked with the concept of being as meresence, from which in turn
derives the primacy attributed by Aristotle to fbem of theoretical life. Heidegger
attempts to contrast this primacy of theory throaghcourse tphronesisas conceived
as practical form of knowledge. It emerges fromddgger’s interpretation of the
book VI of the Nicomachean Ethicshat phronesisis to be seen as the most
appropriate form for comprehending life-in-its-nliogi as it means to know and to
mediate the universal and the particular and toraogbthe situation of action in its
entirety. In comprehending lifphronesis fulfills a task analogous to the function
in the determination of a method for comprehendifegthat Heidegger attributes
to Hegel's dialectic.

29 Cfr. M. HeideggerGrundprobleme der aristotelischen Philosophie ()924. Michalski (edt.), in
Gesamtausgabeol. 18, Frankfurt a.M. 2002: HGA 18.
°HGA 18, p. 101.
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However, although in Heidegger's interpretatjghronesisis shorn of its
ethical character and only represents a formalrégu orientation, it introduces an
element of transformation in the comprehensionifef IA form of knowledge
which orients itself tgphronesisdoes not enact a simple contemplation of what is
before us. What is understood is not simply pretieare, it is fulfilled in the same
moment of conceptiorPhronesisis a knowledgen fieri in the situation and not a
contemplating knowledg®f the situation. Transformation is tightly linked to
interpretation. This passage from the model of atéwh of Hegelian dialectic to
that of Aristotelianphronesistherefore defines the limit of the ethical-praatic
dimension of Heidegger’'s thought, which can beftifled only in the transformation
of life as brought to pass by interpretation.

In conclusion, | would like to highlight that a nber of earlier writings of
Herbert Marcuse having only recently been madelaai to the American public
under the titleHeideggerian Marxist are instructive for an evaluation of the
limits of the ethical-practical dimension of Heidgg's thought. Marcuse’s
interpretation of Heidegger’s thinking, especialjth reference toBeing and
Time is a possible confirmation of the fact that ofié¢h® limits of the practical
dimension of Heidegger’s thinking is the passageffHegel to Aristotle” or from
the dialectical to the hermeneutic form of underdbag of life. Marcuse, after
having moved away from Freiburg in 1922, returrtesté to study with Heidegger
in 1927, just after the publication Being and Timea work in which he gleaned
an authentic standpoint for a concrete philosofignificantly, Marcuse recognized
Heidegger the formal merit of having focalized mtitan on the historic phenomenon.
From Heidegger he drew the conviction that whem@es historical it is in every
instant in a concrete historical situation whichstbe destroyed and indicated in
its fundamental structure. Marcuse does not iderttie destructive method as
pertaining to hermeneutics, but to dialectic whildrives praxis from knowledge
of a determinate historical situation. Even mogmi§icantly, in moving his first steps
towards his autonomous formulation of a theory @éia action in his planned
thesis of habilitation entitlelegels Ontologie und die Theorie der Geschichthiftk
- the Marcusian text that, by the author's own ahmoin, resents most of
Heidegger’s influence — Marcuse develops Heideggpremises by dedicating
himself to study and interpretation of Hegel, thegel from which Heidegger soon,
perhaps too much so, had distanced himself byitigithe practical dimension of
his thought to the sole sphere of hermeneuticpnétation of the real.

31 H. MARCUSE,Heideggerian MarxisnfR. Wolin and Abromeit (edts.), Univ. of Nebraskasar2005.
321d., Hegels Ontologie und die Theorie der Geschichtkihkrankfurt a. M.: Suhrkamp, 1968.
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ABSTRACT. Body and Individuality in Descartes. The particular body has no
similarities with the substance of the spirit; keadically different: he has his own
nature, his autonomy inside the human. This diffeeeis fundamental for the
constitution of the human person. She is foundthgough the redefinition of the
concept of passion- the independence of the stiigtmoral neutrality of the body
(the body has no responsibility, he is not a sowfcgin), and the moral integrity
of the person (morality has a single source: thatrob of the himself not the
control of the body with the principles of the reas Nevertheless, the particular
human body, qua unified with a soul, became himsdibmogeneous individual,
changing meaning and as well, in a way, changiragtamce. Thereby, the body
becomes identical with the person; he is the esaof the self.

Keywords: dualism, body, body-mind union, person, individtyali

Le corps humain est, pour ainsi dire, victime depsapre étendue chez
Descartes. Bien sar (et Descartes ne le nie paseiot son propre corps autrement
gue tous les autres, par une diversité de sensati@rieures sans ressemblance aux
perceptions qu'on a des autres corps. Mais laakigiclucogita au moment crucial
de la mise en doute de la sensibilité, demandeida amtre parenthése de tout ce
qui n'est pas strictement présent en tant que ¢@mse; parmi eux tous les corps
en tant que matériels, dont le nétre.dogito distingue entre I'esprit et la conscience
de son corps d'un cbté et la réalité du corps datie coté. Le fait d’avoir le
privilege d’accéder et expérimenter son propre €ogchange rien au fait qu'il est
matériel; ce fait distingue mon corps des corpssme le met pas a patéscorps.
Descartes rompt ainsi avec «la pratiqgue» aristatédcolastique qui considére les
choses auxquelles on peut assigner une individualiimme des substances
premieres. Ce n'est pas parce que le corps hursgiivant, donc organique (en plus
gue mécanique) gu'il differe en essence, en natursubstance des autres corps. Par
sa matérialité et sa mécanicité indubitable (safisspit seulement cela, comme nous
le verrons), le corps de 'homme est rangé datisri@ine de la physique.

En leur essence, les corps se caractérisent pamdige, I'attribut substantiel
ainsi que les autres attributs qui en dérivent.rAvaut il est divisible, et c’est par
cela qu'il contraste le mieux avec I'ame. Le canfest pas individuel, on ne peut pas
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distinguer en lui des parties privilégiées, il @ypas une organisation telle qu'on ne
puisse concevoir une chose donnée autrement qusmMe@rchitecture actuelle.
Une pierre brisée (si on n'y attache pas une s@atibn subjective) donne
naissance non pas a des morceaux de cette piesig,arde nouvelles pierres.
Comment les corps peuvent-ils alors étre des suiet& Etre une substance
signifie le pouvoir d’étre congu en soi. Mais cesigbsistance en son essence
présuppose au moins en partie que cette substaitagidentifiée, qu’elle soit la
méme chose, qu’elle aie donc une identité. Parémprent, c’'est seulemeletcorps
en général (et pass corps) qui est une substance, qui est identigeei &n sa
matérialité et donc en sa divisibilité, et qui paela s’oppose a la substance
pensante. Il est donc trés important que ce nepsstle corps humain, en sa
concrétion qui soit une substance et qui s'opposéarae; il s’en distingue
uniguement par sa matérialité et divisibilité plys qu’il partage avec les corps.
Comme le remarque P. Guenancia, «le dualisme es$tétre I'expression d’'une
conception rigoureusement (et sans doute aussiésxagnt) symétrique des
choses: les propriétés d'un des types de chosdsesgthm’étre que la négation (ou
la privation) des propriétés de l'autre», ce guash’valable, a proprement parler,
gue pour la matérialité en général.

A la these de la non-individualité des choses sermslolpposer le fait qu’'on
retrouve des corps avec une structure plus ou nomngplexe. La, les différentes
parties ne sont pas interchangeables, sinon leuctste ne serait plus la méme.
Mais une horloge ne devient pas pour autant urviehati sa structure, méme si
bien définie, ne se forme pas par l'ipséité deceesposants qui se rapportent a un
méme tout. On peut changer un rouage a l'intérikucette structure et I'horloge
reste la méme dans sa fonctionnalité, ontologiquéreée n’est plusdem numero
En ce sens, c’'est seulement notre idée de la steudie I'horloge, une idée qui
procéde de sa fonctionnalité projetée qui n'a p@sgé, qui reste identique en tant
gue concept. Cela est valable aussi pour les aovpsts, c'est-a-dire des plantes
jusqu’au corps humain. Descartes ne partage pasthdasiasme des ses
contemporains (une époque des grandes découvedesraques) concernant «le
miracle», la perfection machinale des corps vivatitstient pour hybris cet
enthousiasme, parce que le miracle de 'homme exdadperfection de «sa»
machine, elle n'est pas ce qui est le plus propteamme'. Pour Descartes, la
merveille de cette complexité des corps des bétesl@ de 'homme ne nécessite
pas une explication qui recourt aux causes finddsscauses efficientes suffisent.
La matiére n’est pas douée d’'une raison métaphgsicgin’est pas non plus Dieu

[N

cf. Bitbol-Hespéries, A.: «La médecine et I'unidans la Méditation sixieme», in.: D. Kolesnik-
Antoine (coord.)Union et distinction de I'ame et du corps: lectudesla Vie «Méditation»Kime,
Paris 1998. Arnauld, le disciple et avocat le fidéle de Descartes, admet que «L’art de Dieu en
parait plus merveilleux de ce que tout ce fait ks pétes] par ressorts (...) Mais dés que [les
hommes] pensent ce ne sont plus des simples maehihe cite A. -R. NdiayeLa philosophie
d’Antoine Arnauld Vrin, Paris 1991
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qui agit en elle, elle se construit elle-méme garlbis que Dieu lui a données et
gu’elle utilise de maniére autonome. La grace @ise montre dans les lois de la
nature et non pas dans l'usage de celles-ci paatare. Le corps-machine est
«intelligent», non pas parce qu'il agirait par emsou finalité, mais parce qu'il
contient dans sa nature tout ce qui est nécesaaimintenir sa nature, sans
recourir a quoi que ce soit qui ne soit autre agikeniéme. Les anciens ont nommé
anima a la fois les pensées et la vie, c'est-a-direrilecipe par lequel le corps
exerce ses fonctions vitales. Descartes sépadeles sens: la pensée est pour lui
ce par quoi lanensse manifeste et les fonctions vitales ne sontdpas a I'esprit
mais, au contraire, elle sont ce que le corps alde propre. Par cela les deux
deviennent substances complétes: I'esprit n'a pkesoin de la notion de corps
pour étre ce qu'il estes cogitanset le corps peut étre congu en sa pleine essence
sans ne plus avoir a recourir & I'esprit pour ex@r le principe de sa vie organique.

C’est parce que le corps est «animé» par cettelkg@nce» qu'il peut y
avoir la complexité du corps humain. Bien s(r, KAme peut pas s'unir avec un
corps quelconque, parce que l'union exige une cexitgl («la perfection» de la
machine), une organisation, c'est-a-dire I'orga@iciu corps pour en avoir tirer
profit, pour que I'union soit ce qu’elle est. L’amnse trouve dans la naturalité de
I'union par le fait que le corps est bien dispagéanisé, apte a s'unir a 'ame: «Je
juge que sa premiére passion [a 'dme] a été & mrce qu'il n'est pas croyable
que I'ame ait été mise dans le corps, sinon loikquété bien disposé, et que,
lorsqu'il est ainsi bien disposé, cela nous donatimellement de la joié» Etre
bien disposé, cela requiert d’étre, en quelquerfaigalividuel, pour ainsi dire plus
individuel gu’une pierre, en raison de la dispositiequise des organes, d’'une
architecture qui donne l'impression de l'individitéi, une fonctionnalité qui ne
serait pas la méme si on changeait I'ordre de lsgjses parties se sont structurées.
Mais, si on prend en compte strictmenet la fonctaité de ce corps, cela n'est pas
une individualité réelle; physiquement, le corpsteéesujet a la division, la mort est
toujours possible. La mort n'est pas «la séparatianl’ame du corps, mais la rupture
de I'organisation, condition indispensable de lamilLa mort, la destruction de
I'organicité prive 'ame de sa seule raison deefaiu corps le sien, raison identifiée,
dans la lettre a Chanut, a la joie. L'ame ne chps$ d’'étre unie au corps, mais en
éprouvant de la joie I'ame rend 'union volontaiefle en fait en quelque sorte son
choix: «vivre n'est-ce pas consentir a étre unnaorps et recréer a chaque instant
le consentement inaugural?» se demande P. Guehancia

Ainsi, I'organisation du corps humain en vue defdactionnalité, son
individualité virtuelle qui procéde de sa finaligehnique (et non pas morale) en tant
gu'«horloge» ne le retire pas du monde physiqulecentinue porter les «signes» de
la deuxieme substance. Mais est-ce un handicapdequerps ne trahit pas sa

2 ettre & Chanutlu ' février 1647, AT IV, p. 604-605
Sp. Guenancid-'intelligence du sensibjeGallimard, Paris 1998, p. 202
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nature et sa radicale différence, est-ce une #dteinl'intégralité en laquelle la

personne se présente indubitablement, comme otergst de penser si on coupe
court a la réflexion cartésienne en lui donnantidiéette de dualisme pur et
simple? La thése que je soutiens ici est qu'auraoat I'altérité que le corps

représente a lintérieur de 'humain est une gaeasblide de sa liberté et le
fondement de son unité morale. C’est dans les @assiu cette valeur est instituée
par le réle que joue le corps et 'dme dans lesipas.

Tout d’'abord, la différence du corps institue I'ép@ndance de I'esprit:
«quoique tout I'esprit semble étre uni a tout lepsp toutefois un pied, ou un bras
ou quelgu’autre partie étant séparé de mon cdrpst certain que pour cela il n'y
aura rien de retranché de mon esfri8il y avait une correspondance exacte, une
identité d’organisation que demanderait l'identié@ essence, chaque défaut
corporel se traduirait par une déficience mentald’expérience nous montre que,
sauf dans le cas d'une lésion vitale ou quand $padition du corps requise a
s’unir a 'ame est altéré, I'ame garde son intégsitbstantielle.

La nature du corps différente de I'esprit est laagte de la neutralité
morale des passions et de l'union. Etant donné gléixiste pas d'identité de
substance entre les deux, le corps ne peut pagugseb» I'esprit, les passions ne
sont pas une capitulation devant la chair. |l éstessaire de ne pas confondre
corps et esprit, de les distinguer de la maniérggsianne afin de redéfinir I'idée
du péché. Le corps est tout ce qui en nous n’eshpas, tout ce qui se passe en
nous qui n'a pas notre volonté comme cause. L'esprpeut pas en étre I'esclave
parce qu'’il n’y aurait aucun principe qui transgesit la barriere substantielle. Le
corps est différent, le corps est autonome; onewg goupgonner aucune raison qui
agisse en lui, qui serait de méme étoffe que lgements moraux, privilége et
attribut substantiel de I'esprit. Le corps et lbe@ses matérielles qui nous causent
ou, plutét, qui nous éveillent les passions sontafement neutres; la grande
innovation de Descartes est justement la séparatitne la valeur que les choses
semblent porter et les choses elles-mémes. Nosavons pas pourquoi une chose
nous plait et une autre non, nous ignorons leomaipour lesquelles nous les
aimons ou les évitons; la lumiére de I'esprit ngaeg a fonder ou a redéfinir la
juste valeur et I'importance des objets des passiui ne sont pas données dans
celles-ci (sinon elles ne seraient plus des paskidiny a quelque chose de gratuit
dans les passions qui ne provient pas de la ndesechoses, un surplus qui fait
découvrir 'autonomie de la subjectivité affectivene autonomie qu’on serait
contraint de définir comme péché original ou inafion & pécher si on attribuait
une raison (qui se montre plus fort et plus auijgrtque «la nétre», et par cela
méme, il est «le mal») au corps. Le corps est unr&a non pas parce qu'il
s’opposerait a la raison par la force qu’il reprdee mais parce qu’il n'est pas
raison: il agit par figure et mouvement et non pas conscience ou volonté. Son

* Sixieme MéditationAT VII, p. 85
114



CORPS ET INDIVIDUALITE CHEZ DESCARTES

altérité, son autonomie est a illustrer par deisésad’anatomie et non de morale.
Le corps n’est pas contre-raison ou contre la rig@st non raisonnable, paralléle
a toute raison. Bien sdr, I'inverse est égalematdble: I'action que 'ame exerce
sur le corps n'est pas l'assujettissement de @gludentrairement a Malebranche,
chez qui la «rébellion» du corps justifie et ménx@e la suppression, dans la
théorie des passions et de la morale cartésiedaesermit une absurdité. L’ame ne
peut pas changer le corps, parce qu'il n'y riemanger dans sa nature, nature qui
n'est pas instituée par la raison. La maitriseessions est maitrise de soi-méme
par 'dme et aucunement maitrise du corps. L’ame p#luencer le corps, elle
peut méme agir sur lui avec plus de force que tkeneaelle-méme, écrit Descartes
a la princesse Elisabeth: «...la diéte et I'exeraiopt (...) les meilleures de tous
[les remédes]apres toutefois celles de I'amgui a sans doute beaucoup de force
sur le corps, ainsi que le montrent les grands gdraents que la colére, la crainte
et les passions excitent en fuikes passions elles-mémes agissent donc & leur tou
et, avec plus d'efficacité, sur le corps. Bien eru(et c'est pour cela que les
remédes de I'&me et sa bonne santé sont si impesjaast le moyen le plus
approprié pour contrdler son corps; c’est pour gela Descartes associe, non sans
ironie, le médecin qui s’appréte simplement albreorps a I'astrologue. Les deux
veulent extrapoler les changements d’état d’unétééa une autre, différente, et
par la méme ils se trompent et se ridiculisent.sMeiiir diagnostique peut étre, par
la force que I'ame exerce sur le corps, auto-actisegmte, comme dans le cas de
ceux qui, «sur le rapport d'un Astrologue ou d'uédécin se font accroire gu'ils
doivent mourir en certain temps et par cela seuietment malade$» Mais le
contréle de I'ame, souligne Descartes, n’est peecdiEn effet, ce n’est pas par la
simple volonté que les esprits corporels sont am&néu ils peuvent étre utiles ou
nuisibles, mais par une volonté qui veut autre ehagii pense a autre chbse
L'ame est censée, pour ainsi dire, apprendre lalegdu corps, observer en quoi
il vit son altérité et en quoi il vit sa propre vik’ame doit connaitre les
mécanismes, les techniques qui agissent dansps pour pouvoir agir par eux, a
son tour, sur le corps. Avoir la conscience deddegetion de cette machine, avoir
la conviction qu’elle est tellement bien construdi€il n’est pas facile de tomber
malade une fois qu’on est en bonne santé, cela @seilleure pensée a garder la
santé et a la retrouver apres une maladie, simplepsa la force da la nature. I
faut bien souligner, ici, que le contrdtelirect de I'ame sur le corps ne réduit pas
la maladie a un disfonctionnement et, par conségleemédecine a une science du
corps machinale. Le corps est autonome en ce goecoe son fonctionnement qui
procéde de sa matérialité; il ne I'est pas tanil @st le mien, par sa participation a
une unité, a moi-méme, qui donne sens a son odgams qui définit comme

5 Lettre & Elisabethuu juillet 1644 ( ?), AT V, p. 65 (je souligne)
® |bid. p. 65-66
" Ibid. p. 65
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aptitude (& savoir I'aptitude de s’'unir a 'ame) son orgation. Il n'est ni séparé,
ni indépendant de I'dme. Ce n’est donc pas icildatit chercher les racines de la
technicisation des sciences et de la médecineoncgqiéplore du reste aujourd’hui.
Pour Descartes, il y a deux conditions d'existgmzer la science médicale: il faut
gue le corps soit concevable en soi, qu’il puissetionner et étre décrit de facon
autonome, en tant que substance (condition d’'dbgin et de positivitégt que
tout ce qui est fonctionnement de ce corps soiirté@ un registre de sens a qui la
diversité des phénomenes du fonctionnement se m@ppomme a un pble d'unité.
En bref, il faut également que le composé ame-ceofisune union et que celle-ci
soit la plus intime possible, donc substantielle,qui fait, par exemple, que les
signes physiques d’'un changement/déréglement dséient définis comme les
symptdémes d’unenaladie (condition desensou fondation ontologique). Maladie
et guérison ne caractérisent pas le corps: ceegos et changements ne cessent
d’étre entierement naturels, propres a tous lets éta la matiére; toutes ses
caractéristiques qui procédent de sa matérialitéldazivent pas moins le corps
malade que le sain. «Un homme malade n’est passmw@éiritablement la créature
de Dieu, gu'un homme qui est en pleine santé (.t.J..B une horloge, composée
de roues et de contrepoids, n'observe pas moinstaxrant toutes les lois de la
nature, lorsqu’elle est mal faite, et qu'elle nemntne pas bien les heures, que
lorsquelle satisfait entierement au désir de I'dew®. Maladie et guérison se
définissent au niveau de l'unité substantielle’ohelividu humain. C'est ici que le
changement de I'état du corps se définit conuiisfonctionnement: c’est par
'unité et par son sens de personne que le distomement du corps parait une
perversion de celui-ci, comme s'il s'écartait oumgoe s'il revenait (dans le cas de
la guérison), a sa nature propre. La maladie edbldeur et le mal-étre; I'étude du
corps sert a cataloguer la maladie et non paguestiin état maladif.

En instaurant I'autonomie et l'altérité du corpssDartes veut éviter les
erreurs qui nous empécheraient d’avoir une conmaigsvéritable des passions et
par conséquent une morale, c'est-a-dire l'errewttribuer au corps ce qui
appartient a I'ame et faire dépendre de I'ame lEnpmenes qui proviennent du
corps. La description des passions en physiciers poépare a surprendre ce qui
est le plus propre aux passions, leur spontaréité,caractére fondamentalement
subjectif, leur capacité a construire la morale fpaur valeur intrinseque et
irréductible a rien d’autre; et elle le fait en deant le corps et les corps comme
objets de la physique. En pensant, comme persorame ki, I'altérité du corps par
rapport a 'ame, Descartes ne tombe pas dans ureegtion dualiste dehomme
victime de deux natures contraires en conflit peergé Le corps ne peut pas jouer
le rdle d’opposant parce gu'il n’est pas spirits@let, par conséquent, il ne peut pas
avoir un sens négatif, conflictuel, diabolique.Guenancia énumére les piliers de
«lI'anthropologie» cartésienne: distinguer autarg gossible de I'ame et du corps

8 Sixieme MéditationAT VII, p. 84
116



CORPS ET INDIVIDUALITE CHEZ DESCARTES

confondus dans I'expérience, identifier les idéemme les images des choses,
dont I'analyse est la vraie voie de la connaissater@r la connaissance pour la
seule fagcon pour 'homme d’étre en rapport avemdmde. «Pour ces raisons qui
n’en font qu'une, Descartes ne verse pas dansad@tre théologique ou existentiel.
D’ou l'absence dans sa pensée d'une dimension gui pien des philosophes
modernes est la condition pour qu'il y ait une &xise humaine, celle de I'historicité,
sans laquelle il N’y a ni drame ni méme «existenee»sens des philosophies dont
c’est I'objet. L’homme des passions \sbnhistoire, I'existence dsespassions.
Une autre conséquence de l'altérité radicale desx dmmposants de
’homme est que I'dme peut ainsi étre «cause lidréwne étant d'une autre nature, la
cause gu’'elle représente pour le corps n'est pagsipece particuliere du genre cause
mais une cause tout a fait différente d’'une cauéeamique. Ainsi sa «causalité»
est plus radicale que la plus étroite déterminattansens strict, ou par «causalité»
on entend, comme Descartes l'a fait, uniguemenseaificiente, la relation de
I'ame et du corps n’est, évidemment, pas de I'oodugsal. Entre les deux il ne peut
pas y avoir une détermination causale mécanigeajdax substances participant a
une union substantielle en deux sens: d’'un coué,ueion peut étre congcue comme
une troisiéme substance/notion primifﬂzede 'autre coté, les deux substances
participent a I'union dans leur plénitude et ratiiéade substance. Pourtant, il
semble qu'il n'y ait pas chez Descartes un termécifigue décrivant comment
I'ame peut déterminer un mouvement quelconque dopsc®ar «cause libre» nous
voulons dire que les deux substances restent $ideleeurs essences, que l'une
n'est pas influencée par la logique de I'autre ngaien méme temps les deux ont
un pouvoir d'agirimmédiatsur l'autre, et cet immédiat peut étre illustrémi@ux
par I'idée que nous avons sur la causalité. Einoetediat du pouvoir des substances
de provoquer des changements dans l'autre substen@uiert pas que les deux,
décrits métaphoriquement comme «cause» et «effetient du méme genre,
contrairement a la causalité efficiente agissaatesda substance étendue (causalité
qui décrit la matiere sans recourir pour cela a cengse extérieure a la matiere).
Dans l'union, pour faire bouger le bras, il esfisaht et nécessaire de vouloir cela,
il n’est pas besoin d'une «médiation» techniduéme agit par la pure volonté et
elle le peut seulement en agissant sur quelqueeditiérent d’elle. Cela est méme
une condition essentielle de I'union intime, sulistdle: par sa volonté déterminante
pour le corps, 'adme institue et renforce I'unicar ghaque acte volitif. Elle n'a pas
de raison de le faire, il n’y a pas de principesdsa®s volontés; 'ame est une cause
suffisante en tant que telle, les actions de I'hemmiont en cela rien & justifier.
Bien sdr, I'homme suit la raison, mais c’est pavdéonté seule qu'il agit, volonté
qui n'a besoin d’aucune raison pour étre suffisaiteause libre. C'est aussi en
cela (de méme qu’en la gratuité des passions, @nnleutralité morale et, par

® P. Guenanciap. cit p. 211
10°¢f art. 48 de®rincipeset la lettre & Elisabeth de 21 mai 1643
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conséquent, en leur «plasticité» morale dans lagggon en fait, ce que I'ame
reconnait en reconnaissant d’abord sa distinctiaoncdrps) que Il'union est
contingente, libre de toute déduction métaphysigtiu’elle a une valeur en soi
(nous y reviendrons). L'essence de I'ame se mawifas exercant sa libre causalité
sur son corps et en sa libre affectivité, une esseni se déploie non pas dans une
théorie donc, mais tout au long d’une vie concréte.

Mais ce n’est pas uniqguement par l'institution ‘aéérité substantielle que
la réalité de l'individu se manifeste. En effet,usosommes les témoins d’une
transformation du sens du corps a l'intérieur depdasonne. L'art. 30 de la
premiére partie diTraité des passiondit: «Il est besoin de savoir que I'ame est
véritablement jointe a tout le corps et qu'on netpeas proprement dire qu’elle
soit en quelqu’une de ses parties a I'exclusionadisesa cause qu'il est un et en
guelque facon indivisibje raison de la disposition de ses organes qaipgmrtent
tellement tous I'un a l'autre que, lorsque quelqudieux est 6té, cela rend tout le
corps défectueux» (je souligne). Ici, on rencoutr@utre corps que le corps-machine.
Ce qu'il faut remarquer est que ce n'est pas, commegerait tenté d’'observer dans
une premiere lecture, la disposition requise degares qui donne au corps
I'indivisibilité et le caractére d’'un seul et unigtout qui disparaitrait si quelqu’un
de ses organes sera 0té. Sinon, une horloge rs@namoins un individu, parce qu’elle
serait défectueuse, elle aussi, si un de ses camzoétait enlevé. Le corps humain
n'est pas individu par le fait gu'il est organisgais, au contraire, son organisation
prend le sens de l'individualité en tant qu'il agtjgat & une ame. Ainsi, c'est parce que
'Ame est jointe a tout le corps (c'est-a-diretdeudes parties de ce corps auquel je dis
«je» ont leur sens en tant qu'appartenant et agsafit ce «je») que celui-Ci
devient indivisible et non pas l'inverse. L'organg] du point de vue purement
physique ou mécanique est plutdt accidentel; ont @&maginer, du moins
théoriguement, une autre disposition d’organesqrait la méme fonctionnalité; mais
toute cette organisation devient fondée, uniqumatangeable des qu'on parle du
corps de quelgu’un. La scolastique disait que I'&rfe@@me le corps, la forme informe
la matiére; Descartes reprend volontiers ce tewuneifustrer ce cas précis.

On a affaire ici a un nouveau sens du mot corpsaminqu’il appartient a
un homme et la description qu’on en fait n'est palée d’'un scientifique qui veut
dévoiler son essence, mais celui d'un herméneuteequt comprendre qu’est-ce
que I'on entend par «le corgun homme» quelle signification le corpson
corps a pour un homme. Le texte le plus représéptair ce sujet, qui est la lettre
au péere Mesland du 9 février 1645 abonde en exXpresgui soulignent cela: «Je
considére ce que c'est le corps d'un homme», «quang parlons du corps d'un
homme, (...) nous entendons»..etc. Ce n'est plus le corps de la premiére partie
desPassions de I'ameu delLa Description du corps humainne construction, un
assemblage qui, méme considéré comme un tounesinité seulement fonctionnelle
et I'objet d’'une explication analytigue. Dans latle a Mesland, I'approche au
corps est différent: «Quand nous parlons du coros litbomme (...) nous entendons
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toute la matiére qui est ensemble unie avec I'aeeed homme (...) C'est le méme
corps,idem numerppendant gu’il demeure joint et uni substantiebema la méme
ame (...) Notre corps, en tant que corps humain, desméujours le méme
numeropendant gu'il est uni avec la méme ame. Et mémeseesens-la, il est
indivisible: car si on coupe un bras ou une jamhm daomme, nous pensons bien
que son corps est divisé en prenant le nom de @rda premiere signification
mais non pas en la prenant en la seconde; et mopsnsons pas que celui qui a un
bras ou une jambe coupée soit moins homme qu’'ue>attC’est donc en tant
gu’'appartenant a un homme que le corps est undetisible, ce qui n'empéche
pas, pour autant, gu'il reste divisible en tant goeps qui partage la matérialité
avec la nature physique. Il y un certain malaigerggport au fait de fusionner ces
deux significations en une seule (il estquelque facomdivisible, dit I'art. 30Des
passions de 'ame), mais cela ne doit pas pourtant nous empéchejouie des
deux significations; et, d’'ailleurs ce n'est denlgas le but du savoir cartésien
d’exiler les dualités de sens en ce qui concernédarraine si délicat, mais de
mieux les comprendre (il le dit aussi a propos duoit de concevoir 'ame et le
corps a la fois distincts et unis, dans les letireElisabeth du 21 mai et 28 juin
1643). L'individualité du corps est paradoxaleedt divisible, parce que méme
étant le corps d’'un homme, la mutilation le rentedtieux, donc non pas méme

et en ce sens il serait absurde de dire qu'a upscowtilé d’'un hommel ne
manque rierpour étreun corpshumain. Mais il est individu, parce que le faitilqu
appartient a une personne fait que ce corps nagilee méme homme et en ce sens
il serait absurde de dire qu’a ce comanqueraitquelque chose pour étrerfééme
hommequ’'auparavant. En ce sens, et c'est trés impodare remarquer, il y a,
chez Descartes, l'identification profonde, sansehpgdu corps de I'homme avec
’lhomme, avec la personne. Dans I'union, le caracphysique du corps est plutot
un trait hérité de la matérialité du monde qu’ «udes natures de 'homme. La fin
du passage que nous venons de citer de la leNtestand nous le démontre rien
gue par sa constitution grammaticale: la phraseagait au début comme sujet «le
corps» se termine avec le sujet «celui qui», «homibéée appelle ce glissement
de sens entre les deux termes. L'organisation dusaglisse vers 'homogénéité de
lindividu, et c'est seulement I' «expérimentatiomorbide de couper les différentes
parties du corps (une réduction eidétique avatre)equi peut le ramener a un état
de corps physique, en le faisant défectueux (eim glens), c'est-a-dire inapte a
fournir quelque raison que ce soit pour que 'amesge le tenir encore pour le
sien, ce qui équivaut donc a le ramener a la mak. peux bien concevoir un
homme sans mains, pieds, téte (...) ce n’est queédigance qui nous apprend que
la téte est plus nécessaire que les pieds», diaPadour citer un cartésien qui,
sans hommer son maitre, expose la these des letrd3escartes envoyées a

1 Lettre & Meslandlu 9 février 1645, AT IV, p. 166-167
12 penséaNo. 339, éd. Brunschvicg
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Mesland: «Un corps humain qu’on aurait privé dedpjede mains, de dents, de
narines, d'yeux, d'oreilles, et de toutes les aufarties sans lesquelles il peut
vivre, qui serait tantdt gras et tantét maigret@asain et tantét malade, pourvu
qu'il ft toujours uni a la méme ame raisonnabbrai toujours estimé le méme.
Et c’est ce qui nous apprend de quelle maniére deusns dire que le corps de
I'homme est indivisible, ou comme parlent les Lagis, individu..»,

C’est par cette individualité homogéne que Dessagtlique le mystére
de I'Eucharistie, contrariant ainsi I'enseignemdast 'Eglise. Ce n’est pas parce
gue les propriétés (les accidents, en termes sicplas) du pain sacramental sont
restées intactes (alors que sa substance auraigj&len celle du corps de Jésus-
Christ) qu’on percoit le pain sacramental comme nuorceaude pain et non
commele corps organiquelde Jésus-Christ. Non, les organes du corps satré o
disparu dans l'union substantielle de celui-ci av@me, parce que l'union fait de
la définition du corps humain comme organique ubsuedité. Dans l'union, la
fonctionnalité du corps qui demande la disposities organes de fagcon a ce que
cette fonctionnalité soit source de joie pour I'4fweir la lettre a Chanut citée plus
haut) et qui accueille ainsi 'ame, disparait. logps d’'un homme est le méme en
toutes ses parties, on n'a pas besoin d’obsergepadies pour percevoir le corps
en tant que corps de quelqu’un. C’est pour celamgherche en vain les bras et
les jambes de Jésus-Christ dans chaque morceaaimulp corps substantiel est
un corps sans organes ou, plutdt, un corps domrigenes qui le constituent ne
constituent aucunement ssensde corpsi’'un hommeDescartes met en continuité
de cette transsubstantiation miraculeuse une atitreerse» et «naturelle»: ce qui
se passe en nous avec les aliments que nous isgéres petites parties du pain
digérées restent, dans leur essence matérielleénquement identiques, c'est-a-
dire les mémes qu’elles étaient avant qu'on lesaag®é, des choses étendues et
matérielles, divisibles a l'infini, quoique déj@&srpetites. Mais en tant que mélées a
mon sang, mélées a moi, elles deviennent moi-méle®,parties intégrantes de
mon corps qui ne sont plus identifiables en tard arties et en tant queain.
Elles contribuent, par leur distinction, a 'homagé&é de mon corps; elles ont ainsi
changé de nature. Ainsi, ce n'est pas parce querfes tout entier de Jésus-Christ
se trouve dans le pain que I'on devrait y trouar tnembres qui le composent;
bien au contraire, c’est justement parce gu’ilpgésent comme un tout homogéene
gu’'on ne peut pas y chercher les membres. Le parasental n'est pas le corps
de Jésus-Christ qai gardél'apparence de pain (ce qui contredirait scandament la
physique cartésienne), mais le pan tant quecorps de Jésus-Christ, dont
’lhomogénéité fait que les morcearemplacententierement le tout, les morceaux
sontidentiquesavec le tout. Ainsi, chercher des organes et desep dans cette
maniere d'étre si spécifique serait absurde.

13 Cally dans I'ouvrage anonyntaurand commenté ou I'accord de la philosophie alkethéologie
touchant la Transsubstantiation de I'Eucharis@dlogne 1700, p. 171. Le cite G. Levap, cit, p. 76
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La transsubstantiation naturelle souligne trés liéefait que la personne
fait intégrer en sa significatioa la foisl'altérité et 'autonomie du corps en tant
gue matiere organisée et ’homogénéité transsuteten non-organique de celui-
ci; on a besoin de toutes les deux significatiooarpcomprendre la corporalité
humaine et ses répercussions sur la personne. btps doit fonctionner, c'est-a-
dire garder son aptitude a étre uni a 'ame. Ea,deést une parfaite machine et il
serait absurde de I'empécher de vivre sa natum nature jamais assez connue a
esprit. En un sens, le corps a un savoir, il tesae qui lui est utile et il «sait»
comment le suivié. Comme le dit D. Kambouchner, «S'il y a passiotg passion est
en quelque facon utile et nécessaire, c'est queries «sait» mieux que I'ame elle-
méme ce qu’elle doit vouloir ou penserie corps n'a pas besoin de l'esprit pour
effectuer le changement continu qui se fait en aees I'appropriation et élimination
de la matiere distincte de lui-méme, de se redmestcontinuellement. En un sens,
I'essentiel de mon corps est cette auto-reconstitutontinue, il est une matiére
qui n'est jamais entierement la mienne, seulementpartie» parce que toujours
temporairement la mienne (si cette expression mpastabsurde). De l'autre coté,
mon corps est toujours mon corps, parce que «fauteatiére, tant grande ou
petite qu’elle soit, qui est ensemble informé demi@me ame humaine est prise
pour un corps humain tout entit»Les Passions de 'anest un ouvrage unique dans
I'ceuvre cartésien parce qu'il tient ensemble ledyars de ces deux significations.

En ce double sens le corps peut étre un sujet. Ebtd, son altérité et son
autonomie étrangére a toute raison, c'est-a-disaelsstantialité en tant que matiére est
la condition qu'il puisse faire patir 'ame. Deulze coté, dans sa «transsubstantiations
par l'union avec I'ame, le corps humain prend lakurs d'unité, de substance et
de sujet, valeurs qui caractérisaient alors I'amka eorporalitéen général Dans
son union a I'dme qui est la plus intime possiblest-a-dire substantielle, le corps,
cette fois d’un individu, devient identique a moéme. Le corps perd sa figure
extérieure de corps. Quand il faut définir la mamus pouvons le faire en
décrivant sa forme extérieure, son usage. Maisdpschumain en son intégrité ne
peut pas étre décrit de cette maniére sans queséote qu’il ne s'agit plus de lui
en cette description, que c’'est une descriptioliash@tomie du corps et non pas la
définition du corps d’'un homme. Par conséquenfipiae extérieure et 'usage du
corps ne peuvent étre que moi-méme, et sa réaligient étre, & proprement parler,
que mon ipséité.

14 Et I'esprit peut se laisser guider. Pou ne pateresux exemples triviales, un cours de direction
d’orchestre n’est pas principalement un cours efjmtétation de partition, mais, on peut dire, une
sorte d’ «entrailnement» physique qui suit la commpngion de la partition, en sachant que les
mouvements et I'expression du chef d’orchestre plus compréhensibles qu’une explication

5 0p. cit, tome 1, p, 342

16| ettre & Meslandiu 9 février 1645, AT IV, p. 167
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ENTRE LA REPUBLIQUE PLATONICIENNE ET LES
EXCREMENTS DE ROMULUS: AUTOPORTRAIT DE
L'INTELLECTUEL DANS LA POLITIQUE DE LIPSE

CLAUDIU GAIU "

ABSTRACT. Justus Lipsius'Six Books of Politics possibly the most influential early
modern treatise of the art of politics. Lipsiustesiagainst Machiavelli but draws on
Tacitus, and proposes a radical brand of realismavonger live in Plato’s republic and
must make do with «Romulus’s excrements». Througle s@ind conception, the

treatise brings to the fore an unexpected poliiesdona: the intellectual.

Keywords: Justus Lipsius, politics, neostoicism, tacticisradence

C’est la galeriePitti de Florence qui détient leQuatre philosophessehef
d'ceuvre de Peter Paul Rubens. Le tableau contient un aut@ortrartiste se
représente debout, en compagnie de Philip Rubemsfrere, et Jan Voverius,
professeur a Louvain. Ces deux derniers, assisitéuoleur maitre, le philosophe
néostoicien Juste Lipse (1547-1606). Ce n'est [aatiste lui-méme qui est le
guatrieme philosophe, mais Séneque, dont le busteaebre domine la discussion.
A c6té des ceuvres de I'écrivain latin, commente@sLjpse devant ses disciples,
le peintre a placé le&nnalesde Tacite. Editeur des premiers éditions critiqdies
Séneque et de Tacite, Lipse se sert de l'autogitéed auteurs pour batir sa morale
et pour élaborer sa politique. Dans notre essdiasphilosophie politique de Lipse
nous nous sommes intéressé de la figure de I'aatielel moderne qui se constitue
dans le marges du pouvoir. Il sert le prince, rihas détache des intéréts patriotiques
et des ambitions personnelles en s’inspirant doopslitisme stoicien.

Par le savant assemblage des citations, des exemipties commentaires
gue constitue s®&olitique, Juste Lipse s'inspire de la tradition de la ptojohie
morale ancienne et s’inscrit dans la lignée deéfexion historique gréco-latine.
Le maitre a penser des fréres Rubens se targueidiastitué un nouveau genre
littéraire. Dans laPolitiqgue (1589), il met en ordre et commente un nombre
impressionnant deententiaetirées des ceuvres des philosophes anciens. Alors,
lauteur flamand peut affirmer avec égale raisoe @ans cet ouvrage tout lui
appartient, pour ce qui est du rangement des pitapts et que rien n’est sien,
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pour ce qui est de I'origine des texte&insi, cette écriture philosophique opére un
double mouvement revendiquant l'autorité antiqueurpaffirmer sa propre
originalité. Tous ces rapports complexes sont ésntar I'idée de droite raison qui
organise l'existence publique et détermine la viege. Son livre a connu une
étonnante fortune. L’'air de scandale et de provoeatjui entourait IPrince de
Machiavel, a fait que les autorités politiques @igieuses se sont appuyés plus
volontiers sur cet art politique présenté dansfaglie d’'un universitaire passionné
par les belles-lettres anciennes. Deés le début dli ®)&iécle, il existe déja des
traductions frangaises, italiennes et hongroises.

Chez Juste Lipse, il y a une coupure qui orgardsdidtinction entre le
sens philosophique et le sens public des qualitémles, formulée autour du
rapport entre la vertu et la prudence. La réunies dertus est organisée par la
constance, nom donné par Lipse a la force int&ieui permet & I'homme de
garder son équilibre devant les bouleversementsehgruou malheureux de la
fortune? La vertu et la prudence sont les principes dedaivile, définie comme
I'existence en communauté, appréciée par les ftits, en vue de l'avantage
partagé et de l'utilité réciprogdel’articulation entre la morale et l'art du
gouvernement représente le lien entre les dewédrde LipseDe la constancet
la Politique Elle se construit a partir de I'acception politigdes principes de la
vie commune: la constance est enseignée au peoptdyp inculquer la patience et
'obéissance, la prudence est révélée au princer gstruire a l'art du
gouvernement. La constance est assignée a la udeltdestinée a la soumission,
alors que la prudence est affectée au petit nopriessenti pour le commandemént.
Le savant flamand invoque l'autorité de Platon &ridtote pour présenter la
prudence comme guide non seulement de la vie civildss en méme temps de la
vertu® En son absence la force morale reste impuissBritecipe directeur de la
vie civile, elle est définie commennaissance et choix des choses qui en public et

! Lipse, De consilio et forma nostri operis, «Nam inopinatquoddam stili genus instituimus: in quo
vere possim dicere, omnia nostra esse, et nihihxJustus LipsiusPolitica, Six Books of Politics or
Political Instruction, edited, with translation aimroduction by Jan Waszink, Royal Van Gorcum,
Assen, 2004, p. 232, 1

2 «Jappelle constance la juste et ferme force ésprit qui n'est point élevé ou abaissé de ce sfui e
externe ou fortuit», Juste Lipdess deux livres de la Constance. Esquels en foemeds familier est
discouru des afflictions, et principalement deslipules, et comme il se faut résoudre a les supporte
Traduction anonyme du latin, Edition de Tours ()5B#itions Noxia, Paris, 2000, I, IV, p.27

8 Lipse,Politica, I, 1, p.260, 12-14, «Vitam Civilem definitio, QUAMN HOMINUM SOCIETATE
MIXTI DEGIMUS ? AD MUTUA COMMODA SIVE USUM»

4 Ibid., prelim. 4, p.230, 8-18QUIQUIS es Lector, paullum in vestibulo hoc sisten diu te morabor, nec
ambitiose addam muneri meo pompam: saltem Consiiigtituti operis nosce, et eius Formam. Quod
nunc tibi damus, POLITICA esse vides. in quibus holis consilium, ut guemadmodum in Constantia
cives formavimus ad patiendum et parendum, itedécqui imperant, ad regendum.»

5 lbid., 1, 7, p.282, 15-18; Lipse renvoie a Platdtenon 97 cl, «la prudence seule est capable de
diriger I'action correctement» étristote, Ethique a Nicomaquel144b31, «...il n’est pas possible
d’étre homme de bien au sens strict, sans prudenpejdent sans la vertu morale.»
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en particulier, doivent étre évitées ou désird&n conséquence, la constance est
nécessaire a tous en tant que sujets de la fotdeis.tres peu sont ceux destinés a
faire la fortune des autres. Ces derniers recewnoatinstruction spéciale constituée
par la science de la prudence. Implicitement, Lijpggmatise le statut du savant.
Son détachement relatif devant les troubles paksgvient de son cosmopolitisme,
qui est fondé dans sa connaissance des chosesllest@t des choses humairies.
Ce savoir l'autorise a entreprendre des ouvragdiigoes, car s'il n'a pas une
expérience directe, il connait pourtant les ensgigants et les exemples du passé.
Nous pouvons déceler deux aspects dans la politigsienne: une réflexion sur le
réle du savoir dans I'art du gouvernement et uéetiie de I'action du pouvoir. Ces
deux directions de recherche sont incarnées ragpawnt par les figures du
conseiller et par le prince.

Les dangers de l'intelligence: apologie des espri&noussés

L'initiation du prince a I'art du gouvernement aste science tirée de
I'histoire vécue et des ouvrages des historien® &f-dessus des autres se justifie
par l'acquisition de I'expérience des plus illustrprédécesseurs, ajoutée a sa
propre habileté. Ainsi, la prudence est engendeée’psage et par la mémoife.
L’'usage est défini comme la connaissance des climseaines vues et traitées par
soi-méme. La mémoire est obtenue par oui-dire aulgpdecture. C'est surtout
I'étude des annales et des philosophies antiquiesstjuecommandée. Finalement,
le traité du savant anversois ne peut servir qusugeort au prince. La science qui
y est contenue n'offre que des repéres généraux lfamtion politique qui reste
essentiellement particuliere. D’ailleurs, Palitique est un recueil des préceptes
tirés des anciens et organisés selon une méthddamabe. Or, la prudence
s’acquiert principalement par I'expérience persdiené&lle exige un apprentissage
difficile qui ne s'impose qu’avec I'age. Le jeungnge ne peut pas étre un souverain

® Ibid., I, 7, p. 282, 22-23«INTELLECTUM ET DILECTUM RERUM, QUAE PUBLICE
PRIVATIMQUE FUGIENDE AUT APPETENDAE>»

” Les deux arguments se trouvent dans:
a) argument de la connaissance natur€itmstancel,Xl, pp.53-54
«... je vous fais entendre ce grand secret, c’essigueus considérez 'lhomme en tout, vous trouverez
que tous les endroits qu’on dit étre son pays serié point, et que possible on peut bien détemine
patrie aux corps, mais non a I'esprit, qui étamttté de ce haut domicile, a toute cette Terre copoue
prison et garde. Car le ciel est son vrai et ngpags, auquel nous devons aspirer, pour dire desteur
avec Anaxagore, auquel le sot vulgaire demandaitaVvait point souci de son pays: voila mon pats,
gu'ainsi nous dressions le doigt et 'entendemers ie ciel.»
b) argument de la connaissance historiggamstancel, XVI, pp.69-71
«Mais ou est Rome, faussement dite ville éternklleeine de tout et de toutes nation ? Elle a été
renversée, détruite, brllée, noyée, elle est nlerf@usieurs morts, on se flatte en la curieuseerebe
de celle-ci, et on ne la plus trouver en sa ploas voyez Constantinople qui est glorieuse paerlét
siege de deux empires, du romain autrefois etrdiataette heure. Et Venise qui se glorifie d’adéja
duré mille ans, leur jour viendra, et toi notre Ars/petit oeil des villes tu as été plus que ts e
quelgue jour tu ne seras plus.»...etc.

8 Politica, 1, 8, p.286, 4-5
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complet, car il se trouve encore sous la tutellseteconseillers, ayant besoin de la
mémoire de ses proches et de la sagesse des Rgescela, I'usage est nommé
pére de la prudenceandis que la mémoire serad mere En derniére analyse, le
caractére mystérieux de I'art du pouvoir tiennemtla nature méme du sujet, car
aucun discours théorique ne peut étre substituéxadrience personnelle. Une
connaissance abstraite impose des limitations. éniraire, dans le domaine de
I'expérience, personne ne peut prétendre avoiinatie dernier degré d'intelligence
pratiqgue. Néanmoins, Juste Lipse affirme préféaaanémoire a 'usage a cause de
la grande largeur de vue offerte par celle-ci. pé&xence peut offrir des bases
stables, mais sa compréhension reste trés restr@imts que la mémoire ouvre la
voie universelle propre a 'homme d’esprit. Ell¢ @sis facile a acquérir et accessible
a tous et a tout moment, assurant une généraliitésge irréalisable par I'usage.

«La Mémoire est l'autre parent de la prudence. Neulement je la mets au
méme rang, mais en quelque sorte j'ose la prététdysage. Parce que elle se rencontre
d’avantage et est plus aisée: elle s’épanche pidarge, donne plus de conseils et a plus
personnes, pour acquérir la Prudence. Car elleésepte et appartient a tous et en tout
temps. D’autant aussi que ce chemin, que nousnisonos dépens, est plus long et
périlleux, celui de la Mémoire est plus battu aussise trouve que plus de gens apprennent
au dommage d’autrui que du ledr.»

Si I'expérience est un sentier discret et privémémoire représente le
grand chemin de I'histoire. Les belles lettres exairtde I'oubli et mettent en
lumiére les faits glorieux des grands hommes. L@s/@ns nous montrent des
exemples de vertu et nous avertissent sur la tudpides méchants. Leur art a une
finalité moralement édificatrice aupres du lectétirplus important encore, il offre
une instruction certaine en cultivant la subtiktéla force. Pour ces raisons, les
plus grands rois se sont entourés des hommestdesldta science, avertit Lipse,
ne se substitue pas a la prudence, mais elle didjose a la recevoir. L'érudition
et la vertu font bon ménage a condition de saweisarvir réciproquement. La
connaissance et la pratique s'intégrent dans umeengXpérience de vie. Il y a des
mauvais usages du savoir, tels que les beaux dgscpil couvrent les méfaits ou
les parades d’érudition qui cachent les défautsadlactere. Le sens de la science
est donné par ses fruits dont le plus importanteréapprivoisement de son

%1lbid., I, 9, p.288, 10-15 «At Memoria, parens altera @sam Usui non appono solum, sed in parte
praepono. Magis enim obvia haec et facilis: difflegus, et quae plura Prudentiam et in plures
confert. In quosvis enim ea, et quovis temporeitcadmaque iter illud per propria pericula, logum,
nec sine periculis sit: haec via tutior, ideoquikoty et haud paulloPlures aliorum eventis
docendur» Nous utilisons la traduction de Simon Goularde quus avons remaniée Iégérement.
Parue pour la premiére fois a Lyon, en 1594, eltesepérieure littérairement a celle de Charles Le
Ber, imprimée a La Rochelle, en 1590. Un autre ment en faveur de la traduction lyonnaise est
qu’elle comprend aussi le mot au lecteur sur lgepret la forme de I'ouvrageDé consilio et
forma nostri operis et les bréves notesAd libros Politicorum breves notaecontenant des
exemples et des commentaires de Lipse sur lesnemsteitées. Charles Le Ber n'integre pas dans
son ouvrage ces deux parties du traité deoldique.
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naturel’® C’est pourquoi, Juste Lipse met en garde I'eniastesnovice en philosophie
et l'avertit qu'il faut étresage par mesuré Dans ce sens il faut comprendre le mot de
Lactance, selon lequel le menu peuple est le @gs,scar il est sage autant qu'il
faut? Dans le portrait que Lipse Iui dresse, le stoici@derne sait tirer profit de
chaque renseignement obtenu par épreuve ou pa. étadecon la plus difficile de

la science est de trouver le moyen de ne pas &e davant et de s'arréter
seulement a ce qui est utile.

La prudence est nécessaire dans toutes les affaireaines, mais surtout
dans les questions d’Efdt.Sans elle, la force de I'ame ne produit que des
bouleversements risqués. Le contréle de soi pphilasophie et le contrble de la
multitude par le gouvernement sont les taches las pminentes et les plus
difficiles de I'numanité. Le premier se fait pardanstance qui enléve les défauts
du caractére et nous prépare a affronter les celamakternes. Le deuxieme se fait
par la prudence qui assure la stabilité de la conamié et prévient les désordres
publics. La principale cause qui rend la pruderdeensaire est le mauvais naturel
de I'hnomme, le plus sauvage des toutes les bgieatanément enclin a I'injustice
et a I'insoumission.

«A vrai dire, la Prudence tient le premier rangnaaniement des affaires d’'Etat:
car elle seule est cette douce bride qui raménédesmes dans le cercle d’obéissance.
Vous ne sauriez dompter les animaux sans quelglresse et maniement: combien moins
I'homme, le plus farouche entre tous les animatiguél faut manier avec plus d’industrie
que nul autre? De nature, nous sommes sauvagesnptables, ennemis d'équité, et
encore plus de sujétiord™

Chez Lipse, la prudence comprend d'une part le dmseil et d’autre la
force des convictions. Par ces moyens, elle rerapiadorce brute et destructrice
de la nature humaine. Ainsi, le professeur anversqiprécie plus les princes
entourés d’honnétes hommes capables de donnegéds awis que les souverains
solitaires qui ne comptent que sur leur propre nug®. La prudence est une
qualité rare, le plus souvent absente chez les egonamts, faute d'age, faute
d’instruction ou faute de tempéraménbDe la sorte, il est préférable que le prince
associe a son pouvoir les opinions des courtisgpérenentés. Méme s'il posséde
la prudence, celle-ci est une science infinie dtma peut embrasser d’'un seul

©bid., I, 10, p. 290, 24-25

Ybid. I, 10, p. 292, 11-12

2 1bid., 1, 10, p. 292,15-16 Rdus sapit vulgus, quia tantum quantum opus egiit.salactance,
Institutions Divineslll, V; repris par Montaignekssais|i, 17, 660

Bbid., IIl, 1, p. 294, 9-17

4 1bid., I, 1, p.384, 4-9; trad. Goulard, p. 145 «Et cénteyubernatione palam potior: quia sola lene
illud fraenum est, quo voluntarri redigundur in diemtiae gyrum. Ecce, ne animalia quidem cetera
domueris sine tractatione quadam et arte: tu sgesesnem ? quawullum animal morosius est,
nullum maiori arte tractandun{.SénequeDe Clemential, 17, 1).

Natura nos feroces, indomiti, aequi impatientedune servitutis.»

% bid., Ill, 2, p.350, 14-15
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regard le nombre immense des affaires d'un roya@tamt obligé de laisser au
soin des autres la plupart des questions de I'Eipse dédie le troisieme livre de
sa Politique a I'analyse de la prudence des collaborateurs dwesain, car la
premiére ceuvre de la sagesse princiére est daugidcdes amis et des fidéles. Les
liens libres de l'affection sont plus stables gaedépendance assurée par la
contrainte. La liberté se traduit par le couragesdjet qui donne son avis sans
flatterie, sans crainte et sans mettre ses ambitievant I'intérét générdl.Dans
son action le prince est servi d'une part par dasseillers ¢onsiliarii) qui lui
offrent leurentendemengt leurlangueet d’autre part par les officieradministrj

qui lui préteniesmainsetles actes’

Le prince choisit ses proches et ses auxiliairemnsleur vertu et selon
leur intelligence, évitant les intrigants et lesgibrneurs. A cette fin, il est
souhaitable d'éliminer les esprits aiguac\tiorey et de préférer les esprits
émousseés hebetiores L'intelligence vive des premiers ne fait que tem
davantage les troubles existantéseur clairvoyance est bonne dans les débats
pointus et dans les discours subtils, mais ellénesile dans la délibération et dans
I'action. Par exemple, Lipse ne trouve pas parmsi gantemporains un écrivain
politique plus pénétrant que Machiavel. Et pourtdiiltustre secrétaire florentin
n'est a ses yeux qu’'un mauvais et meédiocre coesailk César Borgia qui aime
mieux accuser la fortune au lieu de questionnerestu et celle de son maitfe.
Comme autrefois, dans la Gréce antique les Athén@rt surpassé de loin les
autres cités par la vivacité de leur esprit, awjtwri, constate Lipse, les Florentins
sont inégalables dans les oceuvres de leur intetligedéanmoins ce sont les
Spartiates qui ont vaincu Athénes et ce sont lastié@s qui illustrent le mieux la
force et la stabilité d’'une républigé®Lipse identifie trois raisons qui rendent
compte de l'insucces des subtils. Premiérememt,denptitude de I'esprit ne laisse
rien en repos en provoquant des troubles inutidesixiemement, les esprits aigus
préférent a la délibération mire les inventionsatégites et les explications
fantaisistes. lls dirigent la pensée vers des voiegvelles, mais dangereuses.
Troisiemement, émerveillés par le raffinement der Ipropre pensée, ces gens
déconsidérent les adversaires qui ne tardent pagpreedre le dessds. A
I'agitation effervescente de l'intelligence et adstination stupide, Lipse oppose la
voie modérée de la constance qui par des moyeassdiuit le méme chemin ou au
moins tend vers la méme finalité. Si le caracteneusséle I'esprit est la régle pour la

% 1pid., 11, 4-5
Ybid., Ill, 3, p.352, 23-24
18 Ibid., IIl, 4, p.356, 5-17; Lipse reprend et interprétalistinction entrdes esprits émoussés et les

esprits aigus de Thucydide, 3.37.3: «les cités sont en gémbialix gouvernées par les gens
ordinaires que par les esprits profonds»

19bid., Ad libros Politicorum breves notall, IV, p. 754, 29-31

20 |hdi., Ad libros Politicorum breves notall, IV, p. 754, 32-36

2L bid., Ad libros Politicorum breves notaldl, IV, pp. 754-755, 36-38

128



ENTRE LA REPUBLIQUE PLATONICIENNE ET LES EXCREMENTBE ROMULUS: AUTOPORTRAIT ...

sélection des conseillers, elle est d’autant phlahle dans le choix des officiers
dont la charge est surtout exécutive. Pour lesadfi Lipse recommande ceux qui
ont unjugement droitet non pas lesxcellentsjui sont trop proches du viée.

L'art du prince: le bon usage de la fraude et de laertu

Aprés avoir décrit la compagnie du prince, Lipsatér de la prudence
princiére en elle-méme, en temps de paix et en seaepguerre. Evidemment, la
recta ratio du souverain jouit d’'une mobilité plus grande qeelle de ses
conseillers. Reprenant la métaphore du chemintdiawtrouve qu'il est impossible
de fixer les limites de ses démarches. Par sa@ud prince partage I'universalisme
de la prudence qui rend compte de la totalité désires humaine$® Mais
'universalité de l'action du souverain n’est pasdénéralité de la science. Les
voies de la prudence sont incertaines, contradégtat mystérieuses, car telle est
la nature des choses humaines. Pour surprendigesess, 'homme ne peut que
lancer son filet dans des conjectures incertailkss, il n'existe pas de rapport
entre la connaissance humaine et I'immensité desesadivines, naturelles ou
accidentelles. Ce qui est sublime et splendide dfandre anthropologique est
indifférent dans I'ordre ontologique. La majesté danpires s'écroule devant le
silence de l'univers. Entre ces deux réalités, égaht menacantes, I'histoire et le
cosmos, I'écrivain qui aborde le théme de la prodesst semblable au navigateur
en haute mer qui affronte pour la premiére foigdan suivant une route confuse
qu'il essaie de tracer & partir de la lumiére dees?*

Le livre IV de saPolitique se préoccupe de la prudence ordinaire ou
pacifiqgue du prince. La principale fonction de emge de prudence est de prévenir
les confrontations et d’assurer la tranquillité mhys. Lipse distingue l'attention
portée aux choses divines de la préoccupation srgerchoses humaines. Par la
théorie de Igprudence divingle penseur néostoicien ébauche une réflexiomesur
rble des coutumes et de la religion dans la saci®th prince n'a pas de
responsabilités théologiques et ne suit pas unatieocprophétique. Mais il est le
protecteur de la religion, car celle-ci est le pintien de la communauté et I'un
des fondements de I'Etat. Par conséquent, il 8éFét a garder une religion simple,
accessible a la multitude et a rejeter tous leangés proposés par les novateurs.
Ces derniers doivent étre réprimés rapidement,ilsasement le désordre et la
désobéissanc®. Le prince lipsien ne se méle pas directement désires
religieuses, mais il prend des mesures pour gquedeismonies anciennes soient
respectées. Derriere le conservatisme de l'autewrs retrouvons l'avertissement

22 |bid., IIl, 10, p. 374, 18-22

Zbid., IV, 1, p. 382, 10-14Alienae Prudentiae semitam decurri: aperitur méfmpus Propriae, sed
vere campus. In quo certam viam aut limitem quimm@hendet ? Diffusa nimis res est, Confusa,
Obscura. Diffusa primum. Quid enim latius se, quees humanae pandit? quarum omnium
Prudentia est, imo et singularum.»

2 bid., IV, 1, p.385, 19-24

% bid., IV, 2, p.388, 29-32
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contre 'ardeur de l'intelligence. Les esprits agnt tendance a tout remuer alors
gu'il est préférable de maintenir les vices anciensobustes au lieu de provoquer
des maux latents et peut-étre dévastateurs. Sedesits subtils méritent un
traitement intransigeant, les simples doivent émeduits avec clémence. De toute
facon, personne ne peut commander aux penséex efoawrs des hommes. En
conséquence, il vaut mieux que le prince se mditaveillant afin de ne pas
obliger ses sujets a désobéir directement parraéfreent armé ou indirectement
par la simulation d’un respect hypocrite.

Le sort du prince est rarement heureux, car ilfairé@ avec deux réalités
extrémement instables, le peuple et 'Etat. Lesgipaux traits du vulgaire sont
I'inconstance, I'excitation, la cruauté, la |égérdtenvie, la lacheté, eté.D’autre
part, les Etats en raison de leur nature historigoet soumis a la fortune. Le plus
souvent, nous sommes incapables d’expliquer lesesade la misére des pays et il
est fréquent de voir des empires en pleine gldeBosidrant dans un temps trés
court?® Si leur puissance les protége contre les ennerianes, les dangers
internes naissent incessamment soit sous la fosepdjets de renversements
ourdis par les grands, soit sous la forme de taretaséditieuses qui agitent les
petits. A cette atmosphére de suspicion générajeute la fievre du pouvoir qui
rend les princes jaloux et difficiles, ce qui enage la félonie et le secret. Pour
survivre a toutes les difficultés et maintenir gmuvoir, le prince a deux moyens:
la force et la vertu. Par la premiére, Lipse entdhdhe part, les gardes et les
troupes dont le souverain peut disposer immédiatenee d’autre part, les
forteresses et les citadelles qui défendent sesiéres. Mais cet ordre militaire de
slreté n’est employé qu’en dernier recours et Sagel témoigne de I'échec de la
prudence pacifique. Le régime de la prudence gsadenix intérieure et extérieure
par la vertu, définie commdouable et utile affection pour le bien de I'Etaiy
regard du Prince et envers le PrincE»La vertu comprend généralement les
rapports d’honnéte domination établie entre le qariret ses sujets. Elle est
I'application de la juste mesure du jugement pgnccomprenant deux branches,
la bienveillance et I'autorité. La premiére estomenandée aupres des conseillers,
auprés des officiers, mais surtout auprés du meuplp. Le vulgaire doit étre
traité avec douceur et indulgence, il faut satisfaes besoins vitaux et en lui
offrant des jeux publics. La distraction est néagespour tempérer la vigueur des
gens, car une ferveur guerriére, utile dans leflithrest encombrante en temps de
paix®* Inversement, la bienveillance est tempérée pantdité qui réunit
'ensemble des mesures inspirant crainte et regumat le prince. Ces sentiments

2 Cf. Politica, IV, 4

27 cf. Politica, IV, 5,

28 Cf. Politica, IV, 6

2 politica, IV, VI, p.418, 1, «<LAUDABILE UTILEMQUE IMPERIO AFFECTUM, DE REGE,
VEL IN REGEM»

Obid., IV, IV, 8, p.422, 22-23
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sont provoqués par la sévérité du souverain etspar attention portée a la
conservation des lois et des coutumes. La majeStagde par les actes du
souverain n’'est pas une simple pose, mais I'effiesé&tieux avec lequel il traite les
graves questions des finances, des armes, des esngais intérieurs et des
alliances extérieures. Le portrait du prince estgi@té par un exposé systématique
des maux qui I'entourent. Lipse commence par laestation violentela force
(vis) qui peut agir ouvertement, comme dans les caségitons, des factions et
de la guerre ou secrétement, comme dans le casntdesucheginsidia) que sont
les attentats directs contre la vie du prince stti@dhissons(proditiore§ que sont
les mouvements d’agitation politique plus amplepliqguant I'occupation des
forteresses et des villes. Les formes de contestatit pour cause la corruption du
pouvoir princier. Lorsque l'ordre est défié ouvenant, des causes plus obscures
ont déja accompli leur travail d'altération de txigté. Elles sont réunies sous le
concept device défini comme affection dépravée et nuisiblel'&tat, touchant
celui qui gouverne ou contre lut>»Lipse distingue dans le vice une partie
pulsionnelle, lghaine qui est I'affection proprement dite contre le pgret contre
I'Etat, et une partie intellectuelle, teéprisqui est la mauvaise opinion a I'égard du
prince et de I'Etat.

Bien qu’il soit la personne la plus libre moralemesar il est le seul qui
n'a ni de trajet préétabli dans son action ni d&tidation a atteindre, le prince est
contraint a se soumettre aux exigences d'un mondemai. Le filet des conjectures
de sadroite raisonest mis en pratique, d’'une part par le résealcdeseillers, des
officiers et des alliés, qui a pour réle de coneefordre de I'Etat, et d’autre part,
par I'observation des lois et des coutumes qui éneet ordre. Mais la réitération
du réglement est parfois insuffisante devant laveauté des menaces ou devant la
gravité des dangers. Alors le prince s'autorise@ourir & ungprudence mélée
Lipse accuse le manque de réalisme des penseurdemqmandent au prince de
fonder chacune de ses actions dans la vertu.

«Il me semble que j'ai versé assez largement,@éiae mesure, comme on dit,
des deux fontaines de la Prudence, le plus claleraeilleur. Me sera-t-il loisible de faire
qguelgue mélange léger et y ajouter quelques godieka lie des finesses ? Oui, il me
semble: encore que quelques Zénons me résistestinmat rien louable, s'il ne tend tout
droit & la Vertu. Qui n'estime pas raisonnable tueaison donnée de Dieu a I'’homme,
pour servir a bonne fin, soit employée en fines$esirprises.

Hors de notre dispute, je crois tout ce qu’ils mdésent: je ne puis en cet endroit.
On dirait qu’ils ne voient point, ni en quel tempisparmi quelles gens nous sommes: et
gu’en proposant leurs avis ils ne pensent pasegtrguelque République de Platon et non
dans les excréments de Romuld3.»

% bid.,IV, 11, p. 460, 9-10, «<PRAVUM NOXIUMQUE IMPERIO AFCTUM, DE REGE VEL IN
REGEM»

32 pid., IV, 13, p. 506, 3-13, «Videor liberaliter satispgéna, quod dicitur, manu, tibi prompsisse e
gemino Prudentiae fonte: et quidem probumac mefasne est ut leviter misceam, et iungam
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Ces moralisateurs préchent I'abandon du bien pelia désertion devant
les méchants. Contrairement, le traité dedditique arment le prince des moyens
obtenus par une juste moyenne entre I'honnétatdtiaté.

Les fraudes sont définies généralement comddikération cauteleuse,
éloignée de la vertu ou des lois, pour le bien dimge et de I'Etats Lipse
distingue trois niveaux de gravité pour les écdeda vertu commis en faveur du
bien commun: |éger, moyen et grand. Les fraudgdrés ne s’éloignent pas de la
vertu, mais larroseavec unepart de malicé? Les plus connues sont la défiance
(diffidentig) et la dissimulationdissimulatig, qui sont recommandables dans toute
action politique. Le bon prince passe au cribleddute tout renseignement, tout
avis et toute déclaration. Il retarde ses agiss&snee sorte a plonger ses
adversaires dans l'incertitude et dans la craiktémes ses proches ne sont pas
plus éclairés sur les intentions et sur les crogamu souverain. Par conséquent,
I'amitié est rare a la cour, malgré la qualité dembreux honnétes hommes qui y
participent. Lipse n’insiste pas sur I'hypocristdasuspicion qui regnent dans ces
assemblées, mais sur la rareté de la loyauté. hie né@ritable est celui qui sait se
montrer franc envers tous, sans ouvrir son cceurdgwant trés peu. Simuler la
confiance totale, mais ne I'accorder qu'a un cereldreint des fideles, voila l'art
royal du gouvernement de la prudeft€elui qui le posséde s’appetigacieux
ayant cette vertu moyenne entre la crédulité stt@querie. Ce sont des gens qui
manient I'art de la réticence, tout en exposantsleualités® Deuxiémement, nous
avons les fraudes moyennes gidloignent sérieusement de la vertu pour se situer
aux frontieres du vic¥. Elles comprennent principalement la corruption
(conciliationig et la déceptiondgceptionis Lipse les trouvent tolérables du point
de vue moral. La premiére consiste a attirer lasitears d'un rival par des
menaces, par des promesses et par des dons. Hilallee jusqu’au lit sacré de

aliquid e fraudium faece ? ego puto. Quidquid Zesoguidam mihi abnuant, quibusum illud ad
laudem, cum virtute directum iter, probat@€icéron, Cael. 41)
Qui fas putantRationem bono consilio a diis immortalibus datam,fiaudem malitiamque
converti. (Cicéron, De natura deorum, 3. 78)
Quos alibi sane libens audio: hic qui possum ? Aewt homines ignorare mihi videntur, et
diceretanquam in Romuli faece sententiam.(Cicéron, AT8»
33 |dem IV, 14, p. 512, 7-8, “ARGUTUM CONSILIUM A VIRTUTEAUT LEGIBUS DEVIUM,
REGIS REGNIQUE BONO”
34 |bid., IV, 14, 512, 9-10, «QUAE HAUT LONGE A VIRTUTE ABITMALITIAE RORE
LEVITER ASPERSA»
% bid., IV, 14, p.516, 22-25
38 |bid., IV, 14, p.518, 8-12, «Nam qui modice dissimulatiahantur, et in iis quae haud plane perspicua et
ante pedes oculusque sunt, gratiosi apparentefigthique a Nicomaqud 127b, 30
3" 1dem 1V, 14, p. 512, 12-13«QUAE AB EADEM VIRTUTE FLECTITONGIUS, ET AD VITII
CONFINIA VENIT»
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I'adversaire en corrompant sa femme, consigne Lapse une noble indignatidh.
Quant a la déception elle consiste dans la troraparidans I'artifice. Pour Lipse,
les ruses sont acceptables a condition de lesartitiontre les méchants et pour le
bien public. Troisiemement, les grandes fraude$ smmdamnables dans toutes les
occasions. Elles s’éloignent a la fois des vertuses vices et sont accompagnées
d’une malice forte et accomplfé Parmi les grandes fraudes on compte la perfidie
(perfidia) et l'injustice (niustitia). La premiére désigne un engagement non respecté.
La deuxiéme consiste dans la transgression dea ks propre profit, comme par
exemple I'élimination d’un concurrent pour un offipublic. Ce sont des actions
entreprises dans des temps tumultueux, surtoutgmend guerre, au cours de
séditions ou a la mort du prince. Elles suspenlsribis et s’orientent selon ce qui
est utile, en oubliant 'honnéteté. Mais Lipse ddaee que le prince a le droit
d’enfreindre les lois seulement pour conserveussspnce, jamais pour I'agranfir.

Finalement, malgré les efforts de systématisatimrata entrepris par
Lipse, c’est au sujet politique de décider destémiéthiques de I'utile. D'une part
le prince est libre parce qu'il commande aux loiénms. D’autre part, il est
contraint dans ses actions par un univers menaarte point de vue, la prudence
guerriére est le modéle de la prudence civile. N&iserte de I'Etat au profit d'un
envahisseur n’'est pas le plus grand malheur quiteyle souverain. Dans cette
situation, il peut encore espérer retrouver sonerde plus grand mal de la vie
politique reste la guerre civile qui dissout toas liens sociaux et instaure une
confusion générale. La discorde s'étend du sein gduvernement jusqu’a
lintérieur des familles. La démission des forcesblmues est I'expression
manifeste de la décomposition des meceurs et le dggndus clair de la ruine
générale du pays. La dégradation des lois, desicmst et des cérémonies éclate
dans I'affrontement violent entre les membres d’'omégne communauté.

Le prince et le savant

Deux figures semblent incarner la prudence a tealad?olitique de Lipse:
le prince qui est au centre de la démarche phildgop entreprise par ce livre et
son principal objet ; le lettré qui est tout pras gbuvoir en tant que conseiller.
Sous la figure de ce dernier se cache l'auteur méenee traité politique. D’'une
part le prince est visible, mais agit rarement. étdoute attentivement ses
collaborateurs et veille au respect des lois et ad@émonies. La rareté de ses
décisions signifie une situation exceptionnellealdie part, les conseillers et les
officiers sont discrets et actifs. lls agissentam du souverain en appliquant ses
lois et ses décisions. lls ceuvrent pour sa gloismtacomme but de leurs actions

%8 bid., IV, 14, p.520, 6-7 «Quid ? quod in sacrum et indiivim thorum penetravit ista fraus? Rem
turpen! et faeminae etiam inducuntur sive emuntur»

% Ibid., IV, 14, p.512, 13-14 «QUAE NON A VIRTUTE SOLUM SEDREGIBUS ETIAM
RECEDIT, MALITIAE IAM ROBUSTAE ET PERFECTAE»

“0bid., IV, 14, pp.530-532
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I'intérét général. A cette fin, il faut éviter lesprits trop vifs, car ils ont tendance a
transgresser I'ordre des choses, a se mettre erwueémes et par cela a mettre
en danger le pouvoir. Le conflit anime la vie pgbk soit par sa présence, soit par
sa menace. |l est un élément important de la négjeat le prince s'impose devant
les autres par le courage, par la stabilité et'ipguiétude qu'il inspire.

Seul le savant a une autre compréhension des métikcs, loin de la
constance obéissante de la multitude. Lui, il arcédp paix et la grandeur, la
guerre et la ruine, comme faisant partie du coérsggal de I'histoire. Les autres
s’attachent aux lois, cérémonies et coutumes ogarosent les communaut®s.
Alors si le prince est l'incarnation de I'égoisnm@ramunautaire en personnifiant le
bien public, I'érudit est le véritable altruisterpa que ses lectures lui conférent une
vision universelle qui relativise les intéréts grmvaux des différents Etats. Par sa
culture, le lettré acquiert un relativisme qui ileefe des contraintes de la patrie.
C’est lui qui occupe cette position biaisée papoapa la hiérarchie politique que
constitue la vertu de la prudence. Et c’est grasa distance qu'il peut étre un
excellent conseiller. Et un traitre potentiel.

La suspicion qui entoure la figure du conseillétréeest due a sa position
excentrique. Il soutient son roi et son pays pa logauté qui n'a d’autre support
gue la reconnaissance de ['utilité de I'équilibmijigue, qui ne peut étre assuré
gue par I'action d’'une autorité ferme. Irremplagald cause de ses connaissances
et a cause de sa capacité d’'estimation, le sagafiagile, en raison de ces mémes
gualités. Connaissant trop bien les rouages du @guiv pourrait étre tenté de
transgresser son statut en cédant a I'avarice los, grobablement, a l'orgueil.
Pour cette raison, Lipse, tout au long de sonétrai¢ cesse jamais de prévenir son
lecteur du danger représenté par les esprits remuan

Le maniérisme politique du savant lipsien vient fdit qu'il fonde sa
fidélité civique sur une constance affermie par savoir des choses naturelles et
son instruction dans I'histoire des affaires huraairMais cette science ne contient
gue la preuve troublante du relativisme univerkel.détachement du conseiller
consiste dans son maintien en dehors de cetteté@rlincessante, en opposition
avec l'esprit vif qui tente a s'identifier a ce nvament. L'esprit vif contribue a
I'effort du gouvernement, en s’inspirant de I'anidoit royale. Par contre, le savant

4 Juste LipseConstanceéd. cit, I, XI, p.51 «Car aprés que les homeaisgnt leur facon de vivre
rude et sauvage se sont retirés des champs etldésemux villes, et ont commencé a batir des
maisons et forteresses, et faire des compagniesi®gvec peuple, se défendre ou courir sus aux
autres: aussitdt par nécessité se sont engendrfeseex des communautés, et sociétés de choses
diverses. Plusieurs ont eu ensemble des terresmied communes, des temples et lieux
indifférents, des places, des trésoreries, et deaisp et ce qui est leur principal lien, des
cérémonies, des coutumes et des lois: lesquels avérice a commencé d’aimer et chérir comme
siennes, en quoi elle n’a pas du tout failli: céritablement chacun y a sa part, et ne different en
rien des possessions privés: sinon qu’elles nemmnt a un seul.»
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soutient pour des raisons utilitaires 1’effort princier, qui vise a offrir une image
ferme dans un monde agité par les conflits. Sa loyauté est une expression de la
stabilité conférée par son savoir.

L’écriture philosophique est une forme de transgression réciproque entre la
culture de soi et le pouvoir public. Lipse se sert de I’autorité des anciens pour
formuler son message. Sa confiance dans la connaissance le pousse a chercher des
sens parfois inattendus aux sentences tirées des ouvrages classiques. Ainsi, il met a
I’ceuvre ses recherches en philosophie morale et en histoire greco-latine, pour
comprendre son siccle.

Pour Lipse, le seul véritable agent politique était le prince, les autres étant
contraints soit a une soumission servile, dans le cas du menu peuple, soit a une
obédience librement admise, dans le cas des personnes instruites. En cette derniére
circonstance, la conscience de la nécessité de 1’ordre civique est obtenue grace a
I’étendue de la connaissance. Par son étude des choses naturelles et des choses
humaines, le savant réalise que la faiblesse humaine réclame une autorité organisatrice.

Entre les deux sources de la prudence, la mémoire et 1’'usage, Lipse préfere
la premiéere, car elle ouvre la voie universelle de la connaissance. Par conséquent, une
des questions soulevées par sa doctrine est celle de la transmission du savoir prudentiel.
11 qualifie de gracieux ceux qui savent accorder la défiance avec la confiance, incarnant
ainsi la vertu de la prudence. Nous reconnaissons dans cette description ’homme de
cour qui inspire assurance a son entourage parce qu’il considére attentivement tous les
renseignements recus. Paradoxalement, sa suspicion le recommande comme quelqu’un
a qui nous pouvons nous fier. Le conseiller de Lipse n’est pas un soupgonneux craintif,
mais le dépositaire du fondement cognitif de 1’action souveraine. Lui, il possede la
connaissance qui justifie la décision princiére. D’une part, le lettré montre une
ouverture d’esprit qui n’est pas a confondre avec la crédulité placide, d’autre part,
il affiche une disponibilité de discernement trés €loignée de I’hésitation angoissée.
Si au plan de la connaissance les choses semblent assez claires, par contre, sur le
plan pragmatique, il n’est pas évident qu’il puisse exhiber devant les autres cet art
du juste milieu entre la défiance et la créance. Lipse suggere a son prince et a son
conseiller de feindre d’accorder crédit a tout le monde, mais de réduire leur cercle
d’amis a un nombre restreint. Ainsi, la confiance proposée a trés peu sera justement
estimée. Sous la défiance, trait commun au représentant du savoir et au détenteur
de la force, on entrevoie cette histoire moderne, faite des espoirs décus et des alliances
fragiles qui caractérise le rapport de I’intellectuel au pouvoir.

Peter Paul Rubens se représente lui-méme comme témoin silencieux du débat
des quatre philosophes. Mais c’est grace a son témoignage que nous avons connaissance
de la méditation de Lipse, nourrie par la lecture de Sénéque et entretenue par la
curiosité de ses disciples. De la méme manicre Juste Lipse insére I’intellectuel dans
I’exposition des enjeux du politique. Il se situe dans la proximité de la force souveraine
et sa présence garantie la mémoire de la postérité, mais le pouvoir paye sa gloire en
admettant dans son sein le regard importun de la critique.
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