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G. Bien | Th. Gil | J. Wilke (Hrsg.) : « Natur» im Umbruch. Zur Diskussion
des Naturbegriffs in Philosophie, Naturwissenschaft und Kunsttheorie,
Stuttgart-Bad Cannstatt (frommann-holzboog) 1994 (problemata 127).

Vor dem Hintergrund der durch (i) die vom Menschen selbst gemachte, 6ko-
logische Bedrohung und (ii) die neuen, auf den wahrnehmbaren Mesokosmos
focussierten, dynamischen Theorien der Selbstorganisation entstandenen Krise
der seit der Neuzeit dominierenden mechanizistischen, physikalistisch-reduktio-
nistischen und technomorphen Naturauffassung mit der ihr eigenen Weise der
Naturerkenntnis sehen die Herausgeber einen Reflexionsbedarf hinsichtlich unse-
rer Begriffe und Konzeptionen von Natur. Mit den im Band enthaltenen Beitrigen
des gleichnamigen interdisziplindren Stuttgarter Kolloquiums (Mai 1991) sollen
wichtige, fachiibergreifende Tendenzen und Trends in dieser Arbeit an einem
neuartigen Naturverstindnis der weiteren philosophischen und naturwissen-
schaftlichen Diskussion zugénglich gemacht werden.

Die naturwissenschaftlichen Beitrige spiegeln die Vielfalt der jiingeren Ent-
wicklung wider. Wihrend die Synergetik mit universalistischen Anspriichen als
die wissenschaftliche Losungsstrategie fiir naturphilosophische Probleme wie z.
B. «Reduktionismus — Holismus> (Reiner/ Weidlich) resp. fiir das Erreichen des
alten Ziels einer Einheit von Natur-, Geistes- und Sozialwissenschaften (Haken/
Wischert/Wunderlin) propagiert wird, geht der Evolutionstheoretiker Kull, einem
eher <konservativen> Ansatz folgend, den Moglichkeiten und Grenzen nach, die
Kulturevolution (z. B. der Sprache) durch Analogiebildungen vom biologischen
Evolutionsverstindnis her zu konzeptualisieren. W. F. Gutmann/Edlinger ihrer-
seits unterziehen das Darwinsche Evolutionskonzept einer radikalen Kritik und
lassen auch das Selbstorganisationskonzept dessen Abstraktheit und dessen phy-

363



sikalistischem Paradigma wegen nicht gelten. Evolution gelte es als Binnendiffe-
renzierung einer im wesentlichen organismisch verfaflten Biosphire zu verstehen.
Auf eine Neuorientierung zielen schlieflich auch die Arbeiten zur fraktalen Geo-
metrie : Ist Fankhauser an einer Operationalisierung der fraktalen Geometrie fiir
die Belange der Morphologie interessiert, hat Cramer eine Umkehrung eines der
Grundpfeiler des wissenschaftlichen Selbstverstéindnisses der Moderne vor Au-
gen, mochte er doch Schonheit nicht linger dem #sthetischen Empfinden des
Menschen, sondern der Natur selbst zuordnen.

Bedauerlicherweise setzen sich die philosophischen Beitridge hochstens indi-
rekt mit den durch diese Vorschlige aufgeworfenen Problemfeldern resp. mit de-
ren Legitimationsstrategien (so z. B. deren auffillige Berufung auf <Wahrneh-
mung>) auseinander. Neben Untersuchungen zum Verhiltnis von Natur(produkt)
und Technik (Artefakt) (Zoglauer) und zu epistemologischen Aspekten
(Kornwachs ; Weingarten/ M. Gutmann), finden sich weiter eine kritische Aus-
einandersetzung mit dem hédufig in Umweltfragen als Handlungsorientierung zu-
grundegelegten okologisch-technokratischen Naturalismus (Gil), ein Thesenpa-
pier Janichs zum Charakter von Physik und Biologie, in dem bestritten wird, daf3
die Natur Gegenstand jener Wissenschaften sei, sowie ein dem Band vorangestell-
ter Beitrag Schifers mit der Position, daB die groBen Naturparadigmen
<kosmische Ordnung>, «<mechanische Uhr> und neuerdings das okologische Natur-
verstindnis keine naturwissenschaftlichen Erkenntnisse darstellen, sondern Pro-
jektionen des jeweiligen Selbstverstdndnisses des Menschen sind.

Kunst- und architekturhistorische Arbeiten runden den informativen und gut
konzipierten Band ab. Die naturphilosophisch interessierte Leserin sollte freilich
nicht iibersehen, dal der Band in erster Linie iiberblicksm#Big Material bietet,
und nicht mit der falschen Erwartung an die Lektiire herangehen, ausgearbeitete,
philosophisch fundierte Konzepte einer nicht-reduktionistischen Naturauffassung
zu finden. Paul Burger (Basel)

Rafael Ferber : Philosophische Grundbegriffe. Eine Einfiihrung, 2., durch-
gesehene Auflage, Miinchen (C.H. Beck) 1994, 184 Seiten.

Zu den vornehmsten Aufgaben der Philosophietreibenden gehort es, in ihr
Treiben einzufiihren. Dass dies nicht in Form trocken-pedantischer Belehrung
iiber historisch-systematische Grundlagen geschehen muss, beweist Ferber in sei-
nem Buch, das weniger «die » Philosophie vermitteln, als vielmehr zum Philoso-
phieren anleiten will. Ferber verfolgt eine in bestem Sinne maieutische Absicht,
ohne dabei jene Antworten auf die gestellten Fundamentalfragen ausser acht zu
lassen, die die Tradition anbietet.

Sechs Grundbegriffe sind die Stationen auf Ferbers Gang durch die Gefilde
des abendldndischen Denkens : zuniichst die Philosophie selbst, sodann die Spra-
che, die Erkenntnis, die Wahrheit, das Sein und schliesslich das Gute. Dass Pla-
tons Hohlengleichnis bereits die ersten Schritte bestimmt (und sich von ihm her
hohe Anforderungen an die Philosophie stellen), tduscht nicht iliber Ferbers
<analytischen> Zugang zur « Sache» hinweg. Vor dem Kapitel iiber Erkenntnis
steht folgerichtig dasjenige iiber Sprache. Die im Vorwort beschworene Ver-
pflichtung Platon gegeniiber driickt sich so vornehmlich in der Metaphorik aus,
die eine Approximation an die Wahrheit, ja gar philosophischen Fortschritt in der
« Ausarbeitung und Verfeinerung von Fragestellungen» (S. 16) suggeriert. Szien-
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tistisch wird Ferbers Philosophiekonzeption dabei freilich nicht; Philosophie als
letztlich nie Erreich- und Besitzbares erhilt wie die Erkenntnis, die Wahrheit und
das Gute Idealcharakter. Bereits die Ausfiihrungen i{iber Sprechhandlungen und
Bedeutung machen die zentrale Rolle deutlich, die Ferber der Uebereinkunft, der
(institutionalisierten) Konvention innerhalb einer (Sprach-) Gemeinschaft zuweist.
Besonders wichtig wird sie in den Abschnitten iiber Wahrheit und Ethik. Bei der
Frage nach Erkenntnis findet der Leser dann auch ausgiebige Erorterungen der
deduktiven und induktiven Schlussverfahren, um schliesslich bei den Axiomen
dariiber unterrichtet zu werden, dass sie weder am Ideenhimmel geschaut noch
induktiv erschlossen wiirden, sondern sie auf allgemeiner Akzeptanz beruhten.
Man mag sich ilibrigens dariiber wundern, mit welcher Selbstverstidndlichkeit der
Vernunftbegriff schon im Erkenntniskapitel verwendet wird, ohne dass er eigent-
lich eingefiihrt worden wiére.

Um originelle Ansétze ist Ferber z.B. im Wahrheitskapitel nicht verlegen, wo
er die Korrespondenztheorie zunichst der Kritik unterzieht, um sie schliesslich —
nachdem sich Alternativen als ungeniigend erwiesen haben — zu rehabilitieren,
unter Verabschiedung des naiven erkenntnistheoretischen Realismus allerdings.
An dessen Stelle tritt ein « hypothetischer Realismus », fiir den eine Tatsache das
ist, was uns erscheint und nicht, was <an sich> und von unserer Wahrnehmung un-
abhiingig ist. Wahrheit als Ubereinstimmung der Propositionen mit einer Wirk-
lichkeit an sich ldsst Ferber schliesslich nur als Ideal gelten, dem wir uns allen-
falls annidhern konnten. Der hypothetische Realismus mit seinem impliziten Po-
stulat einer Wirklichkeit «fiir uns> diirfte kaum um Konzessionen an eine Kon-
senstheorie der Wahrheit herumkommen, deren Habermassche Variante auch
skizziert wird.

Ferbers Voranschreiten auf dem maieutischen Weg ist mithin in doppeltem
Sinne dialektisch, stellt er zum einen doch eine Minimal- oder Traditionaldefini-
tion z.B. der Wahrheit an den Anfang, um dann zu zeigen, was sich dagegen ein-
wenden lédsst, und dass eine explizite Definition philosophischer Grundbegriffe
meist nicht moglich ist. Auf These und Antithese folgt sodann eine Restitution
beider in einer Synthese, die den Widerspriichen ebenso wie den axiomatischen
Schwierigkeiten Rechnung tragen soll. Dialektisch ist zum andern Ferbers litera-
rische Technik, mit der er die Leser bei der Stange, das heisst bei der Lektiire hilt,
weil er als Geburtshelfer dem Leser niemals voraus und deswegen lehrerhaft zu
sein scheint. Die unmittelbar inszenierte Entwicklung der Gedanken provoziert
die Mitreisenden zum Widerspruch und lédsst sie manchmal grimmige Bemerkun-
gen an den Rand schreiben, die dann schon auf der nidchsten Seite durch das ar-
gumentative Fortschreiten iiberholt werden. So mutet der Reisefiihrer uns bei der
Behandlung des Guten zunéichst den steinigen Umweg iiber die Metaethik zu —
was uns nur gut bekommt, wenn wir uns mit der perspektivistisch abgeschwich-
ten, deontologischen Ethik vertraut machen wollen, die mit ihm zusammen zu
entwickeln er uns einlddt. Dabei werden die jeweiligen Moralen nicht aus ihrer
historisch-institutionellen Bedingtheit entlassen; zugleich aber wird auf das Po-
stulat der Verallgemeinerbarkeit der ethischen Maxime gedringt, damit die prak-
tische Vernunft nicht in einen Selbstwiderspruch gerate. Der Utilitarismus muss
dabei einige Federn lassen.

Als Wegbegleiter stimmt man Ferber am Ende gerne zu: « Auch wenn wir die
Sonne selber noch nicht sahen, so haben wir uns doch ein wenig aus der Hohle
herausgearbeitet. Hier wollen wir uns etwas ausruhen vom Wege, bevor wir wei-
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tergehen» (S. 167). Vielleicht bricht auch am Rastplatz, wo wir das Gelesene
kontemplativ wiedererwigen, das Sonnenlicht durch die Wolken.
Andreas Urs Sommer (Basel)

Walter Ch. Zimmerli | Mike Sandbothe (Hrsg.): Klassiker der modernen
Zeitphilosophie, Darmstadt (Wissenschaftliche Buchgesellschaft) 1993.

Der Reader mit seinen dreizehn, nach den Leitthemen Zeiterfahrung und Zeit-
sprache, Zeitpfeil der Natur sowie Zeit und Zeitlichkeit gegliederten Texten der
philosophischen Zeitdiskussion des 20. Jahrhunderts soll den Herausgebern zu-
folge dazu dienen, einen auch fiir Nicht-Fachphilosophen brauchbaren « Werk-
zeugkasten» fiir die in der Formierung der neuen Wissenschaft der Chrono
Science bisher ausgebliebene methodische Reflexion auf die zugrundeliegenden
zeitphilosophischen und zeitpsychologischen Denktraditionen bereitzustellen.
Eine derartige Reflexion vermdge nicht nur weiterfiihrende Dimensionen der
Zeitproblematik aufzuzeigen, sie sei vor dem Hintergrund (i) des bedeutsamen
Beitrags der Chrono Science zum « beschleunigenden ProzeB der Technologisie-
rung von Wissenschaft und Lebenswelt », (ii) des immer noch virulenten Zeit-Pa-
radoxons in den modernen Grundlagenwissenschaften (irreversible versus rever-
sible Zeit) und (iii) des nach wie vor bestehenden Auseinanderfallens von logisch-
analytischer, physikalisch-naturphilosophischer und lebensweltlich-existenzieller
Zeitforschung geradezu geboten (10-15).

Der gestellten Aufgabe entsprechend orientiert sich die Auswahl der Texte an
der Oppositionsstellung <objektive Zeit der Natur> versus <erfahrene Zeit des fiir
uns> und deren moglichen wechselseitigen Abhéngigkeiten. Die erste Gruppe
Zeiterfahrung und Zeitsprache enthilt z. T. erstmalig ins Deutsche iibersetzte
Texte zum Verhiltnis zwischen objektiver und subjektiver, erfahrener Zeit
(Analyse der Strukturen <frither-spiter> und <vergangen-gegenwirtig-zukiinftig>
und ihren Objektivitdtsanspriichen) von James, McTaggart, Russell und Smart
sowie eine Verteidigungsschrift Dummetts zu McTaggarts Nichtrealititsbeweis.
Die zweite Gruppe mit Texten von Boltzmann, Eddington, Popper und Prigogine
soll eine wichtige Wende in der modernen Zeitdiskussion dokumentieren, haben
doch die Naturwissenschaften selbst, der starken Stellung des Entropiekonzepts
wegen, aufgehdrt, den Zeitpfeil als bloB mentales Phiinomen zu dequalifizieren.
Die Botschaft des dritten Teils mit Texten von Heidegger, Bergson, Derrida und
Gadamer schlieBlich lautet, da es fiir den Menschen iiber die Naturzeit und ihrer
Fundierungsprobleme hinaus eine qualitative Dimension der Zeitfrage gibt, die-
jenige eines sinnvollen und erfiillten Lebens, die nicht genuin naturwissenschaft-
lichen Zugangsweisen offen steht.

Die Auswahl der Texte ist der Baukastenintention angemessen und spiegelt die
Vielfalt in der Zeitdiskussion wider. Sowohl fiir die geforderte Reflexion als auch
fiir philosophische Lehrveranstaltungen wird man aber nicht umhin kommen,
weitere Texte zur Fiillung von Liicken heranzuziehen. Vor allem der 2. Abschnitt
ist unbefriedigend, da nur Texte beriicksichtigt sind, die den Zeitpfeil von der
Entropie her konzipieren, obwohl, methodisch gesehen, fiir die Formulierung ei-
ner empirischen Regularitit wie der Entropie schon eine Zeitrichtung zugrundege-
legt sein muB. Unberiicksichtigt bleiben ferner modallogisch operierende Beitrige
zur tensed theory of time (z.B. Prior) resp. deren Antipoden. Weiter fehlt ein Bei-
trag zu Fundierungsproblemen der Zeitmessung (z. B. Reichenbach, Janich).
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Nicht in den Blick kommt schlieBlich auch die Frage, ob die in der Chrono
Science-Diskussion so beliebten Sitze wie «Die Zeit ist F» oder « Die Zeit ist
non-F » {iberhaupt sinnvoll sind resp. ob das von den Herausgebern festgestellte
Zeit-Paradoxon nicht womoglich Resultat davon ist, daB iibersehen wird, daB Zeit
gar kein (normaler) singuldrer Term, sondern ein Familienterm ist, dessen prizise
Bedeutung nur relativ zu Kontexten (Systemen) exponiert werden kann.

Paul Burger (Basel)

Le dépassement de soi dans la pensée philosophique, Neuchitel, La
Baconniére, 1994,

Les éditions de la Baconniére publient sous ce titre les actes d’un colloque
organisé pour féter les soixante-dix ans du regretté¢ Fernand Brunner. Cet ouvrage,
qui réunit les contributions diverses d’amis et d’anciens éleves rassemblés a cette
occasion, constitue un vivant témoignage du rayonnement de sa pensée et de sa
personnalité. Il contient en complément une bibliographie compléte des travaux
du philosophe disparu qui sera précieuse pour toutes les intelligences éprises de
culture philosophique.

Dans le cadre du théme du dépassement de soi dans la pensée philosophique,
Ruedi Imbach propose une réflexion sur la conception thomasienne de la vie
active et de la vie contemplative. Si cette conception s’enracine dans toute une
tradition de théologie biblique couronnée par Grégoire le Grand, elle trouve sa
source philosophique proprement dite dans 1’oeuvre d’Aristote, et principalement
dans I’Ethique @ Nicomaque. Bien que le Stagirite proclame avec netteté la
prééminence de la vie contemplative sur la vie active dans sa philosophie
humaine, on n’échapperait pas, selon 1’auteur, a une importante « tension, interne
a la pensée aristotélicienne, entre un idéal philosophique contemplatif et la vie
proprement humaine dans la cité ». Saint Thomas, toujours fidéle aux principes de
la philosophie d’Aristote qu’il ne cesse d’expliciter, affirme de son c6té que
I'ultime et parfaite béatitude de 1’homme ne peut consister que dans I’activité
contemplative. Il faut ajouter cependant que pour Thomas «la vie active selon
laquelle on livre aux autres, par la prédication et 1’enseignement, ce qu’on a
contemplé, est plus parfaite que la vie exclusivement contemplative, puisqu’une
telle vie présuppose 1’abondance de la contemplation ». C’est bien au maitre de
philosophie qu’aura été toute sa vie Fernand Brunner que 1’auteur, en citant ce
texte, entend rendre un ultime hommage.

Laissant de coté 1’opposition traditionnelle de la philosophie et de la mystique,
Alain de Libera reléve, dans sa contribution intitulée « Sérénité et détachement
chez maitre Eckhart», que deux termes sont considérés comme désignant le
dépassement de soi chez les philosophes et les théologiens allemands des XIII® et
XIVe siecles: Gelassenheit et Abgeschiedenheit. Y a-t-il un lien entre ces deux
modes du dépassement de soi? Au terme d’un passionnant itinéraire, 1’auteur
parvient & la conclusion qu’il y aurait une remarquable continuité d’inspiration
dans la pensée du maitre de Cologne qui, quels que soient les termes utilisés, ne
cesserait d’enseigner « le dépassement de toutes choses dans le néant vers 1’altiére
et noble soumission a I’'Unique nécessaire, Dieu » et que toujours «1’homme doit
s’efforcer de se rendre accessible a ’influx divin» en se libérant de toutes les
créatures. Ainsi, qu’il s’agisse de la Gelassenheit ou de I’ Abgeschiedenheit, on se
trouverait de fait en présence d’un effort pathétique du grand théologien allemand
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pour acclimater les notions dionysiennes d'ekstasis et d'aphairesis au contexte
spirituel de son temps.

Avec Michel Hulin, ¢’est I’apport de la doctrine indienne classique du
Samkhya au théme du dépassement de soi qui est envisagé. Si I’on s’en tient a la
pure pensée théorique, on se trouve confronté ici a une sorte de dualisme entre
une Nature matérielle primordiale, dont le corps humain fait partie, qui se déploie
et se manifeste dans ’interaction éphémere et multiforme des phénomenes, y
compris de ceux qui sont couramment considérés comme relevant de la vie
mentale, et un pur Esprit, sorte de monade incatégorisable « dont la présence au
monde doit étre présumée pour que 1’ensemble de la manifestation ne sombre pas
dans la nuit de I'inconscience » et que 1’auteur, reprenant pour son compte 1’ex-
pression de G. Ryle, n’hésite pas a qualifier de « ghost in the machine ». Pour
vérifier pratiquement l’existence de tels principes, nous n’aurions d’autres
ressources que de nous livrer a certains types d’exercices spirituels dont le but
dernier serait de parvenir a une nette discrimination de I’Esprit et de la Nature.
Grace a une véritable méthode de détachement spirituel, le sage, déchirant le voile
trompeur de la « nescience », ou méconnaissance de soi, et franchissant le seuil de
toute souffrance liée & I’immersion passive dans les processus naturels, devien-
drait alors, selon cette antique doctrine indienne, ce qu’il est dés I’origine en tant
qu’esprit: «libre, pur, immortel, autosuffisant, parfait... ».

En se demandant « De quel sujet parlerai-je ? », Jules Vuillemin trouve un ex-
cellent prétexte pour tenter de pénétrer dans les arcanes de nos processus de
décision. L’expression fluctuatio animi désignait chez les classiques la phase
d’hésitation qui préceéde habituellement telle ou telle décision effective: c’est cet
état de flottement de la pensée que notre auteur se propose, dans un premier
temps, de décrire. Son aire d’investigation propre est le champ fini des possibles
qu’il faut obligatoirement considérer pour que prenne figure le personnage qui se
révélera a travers ’action, en d’autres termes a travers la phase de réalisation
concréte dans laquelle la décision le précipite. Conformément a une conception
cartésiano-leibnizienne de I’acte libre, la décision rationnelle est objectivement la
meilleure du fait qu’elle semble reposer sur le calcul infaillible d’un ensemble de
parametres mesurables et univoquement comparables qui finit toujours par livrer
le possible le plus adéquat. Un tel calcul ne peut cependant éliminer une marge
d’incertitude due aux circonstances imprévisibles qui introduisent dans toute
décision rationnelle humaine un inévitable quotient de probabilité. C’est toutefois
du c6té du sujet libre qu’il faut chercher, selon I’auteur, la raison derniére de la
fluctuatio animi: aucun examen comparatif, si subtil soit-il, des possibles en
présence, ne peut en effet évacuer cette part obscure du moi qui péserait de tout
son poids d’irrationalité au moment d’élire les possibles a réaliser hic et nunc.

Dans son essai intitulé « Economie et dépassement de soi», Gilbert Boss
oppose pour sa part deux types fondamentaux d’éthique. L’une, d’inspiration
«utilitariste », débusque impitoyablement tout ce qui pourrait ressembler a une
attitude généreuse et désintéressée, ramenant froidement tout « idéalisme moral »
a la source véritable de toute valeur: 1’égoisme originaire ou naturel du sujet
postulé comme référence absolue et indépassable. L’autre, reconnaissant sans la
critiquer cette référence premiere, accorde toutefois au sujet libre la capacité de
s’en affranchir par la vertu d’actes héroiques ou sous la mouvance d’une grice
exceptionnelle. En entreprenant de récuser le postulat de 1’égoisme principiel du
sujet humain, prémisse commune aux deux types de morale évoqués, 1’auteur se
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donne les moyens de les renvoyer dos & dos comme deux extrémes contraires
participant du méme genre d’erreur. Non seulement ce regard désabusé porté sur
I’agent libre semble ignorer certains types d’inclinations toutes orientées vers
’autre ou toutes polarisées par des valeurs oblatives, mais surtout il repose, selon
G.B., sur «un certain mode abstrait de pensée », qui concevrait la substance
individuelle comme une monade close alors qu’une analyse attentive du réel
expérimenté en révélerait au contraire 1’essentielle ouverture aux autres. Le vrai
probléme ne serait donc pas celui d’un impossible dépassement de soi mais bien
celui d’un enfermement en soi fondé sur une frileuse et fallacieuse idéologie du
sujet soi-disant naturellement égoiste. Vivre humainement, c’est donner libre
essor aux diverses formes de dépassement de soi qui prennent justement source
dans nos inclinations naturelles.

Enfin et pour clore, Gerhard Seel, ne reculant pas devant le paradoxe, engage
une méditation métaphysique dont 1’ambition sera de « montrer que le dépasse-
ment de soi propre & un étre fini peut I’emporter sur le repos en soi d’un ens
perfectissimum ». Nous ne le suivrons pas dans les méandres de son argumenta-
tion, mais nous nous plairons & imaginer, en empruntant ses voies, des dieux
lassés de leur plénitude d’€tre et de vie et contemplant avec un brin d’envie et de
nostalgie, du haut de leur inamovible perfection, le cours fécond et toujours
imprévisible de I’histoire des hommes.

En présentant trop bri¢vement ces diverses conférences, nous nous sommes
délibérément abstenus de toute critique. Nous laissons par ailleurs au lecteur le
soin de découvrir par lui-méme les paroles conclusives de Fernand Brunner qui,
on le comprendra, prennent désormais toute la valeur d’un testament spirituel.
Disons simplement qu’elles témoignent de cette amitié dans la recherche du vrai
désiré pour lui-méme, de cette noblesse de cceur sans laquelle toute philosophie
est vaine. Yves Page (Geneve)

André Robinet : Aux sources de ’esprit cartésien, Paris, Vrin, 1996, 316 p.

Comme le sous-titre de cet ouvrage le précise — « L’axe La Ramée-Descartes,
de la Dialectique de 1555 aux Regulae» —, André Robinet s’est attelé a dégager
les rapports, jusqu’ici largement inexplorés, de Pierre de la Ramée au jeune
Descartes. Les premiers chapitres (ou livres, car ¢’est ainsi qu’est divisé I’ouvra-
ge) de cette étude sont consacrés a une étude fouillée de la Dialectique, présentée
comme le manifeste philosophique de la Pléiade, tant dans sa structure que dans
son contexte (ses sources et les réactions qu’elle a suscitées). Les derniers
chapitres étudient directement I’influence de Ramus sur les Regulae, aprés un
détour par ’examen de leur environnement intellectuel (notamment Beeckman,
Mersenne, Eustache de Saint-Paul et Gassendi).

Avant Descartes, Ramus marque son indépendance par rapport a la scolastique
en publiant son ouvrage en frangais; par son titre d’ailleurs, il. s’oppose aux
Logiques d’inspiration péripatéticienne. Il a pour dessein d’exposer la méthode,
voie de la raison universelle, qui comporte deux parties, invention et jugement.
L’auteur les détaille dans leur multiples articulations, en montrant & de nombreu-
ses reprises ce qui les rapproche ou les éloigne des logiques aristotéliciennes (la
différence la plus palpable étant sans doute que la Dialectique procede toujours
par division de paires). Relevons encore que c’est la premiere fois que le terme de
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‘méthode’ est employé dans le cadre de la dialectique, et la détermination de son
sens précis dans ce domaine sera 1’objet de bien des débats que 1’ouvrage retrace.

Les Regulae de Descartes sont aussi un écrit anti-aristotélicien; Robinet y voit
d’ailleurs I’influence et la trace de la lecture non seulement de La Ramée, mais
aussi de Gassendi. Du point de vue doctrinal, qui bien sir est le plus important,
I’auteur montre trés précisément I’influence des concepts €élaborés par les dialec-
ticiens dans la formulation des différentes Régles, ainsi que les traces de la pré-
sence des débats d’alors. On y voit s’élaborer bien des notions dont certaines, plus
tard, joueront encore dans le systéme cartésien de la maturité un role important;
telle celle de « natures simples ».

On connait aussi I'importance que les mathématiques prennent a cette époque;;
c’est pourquoi on est encore heureux de lire plusieurs chapitres sur les relations de
la dialectique et des Regulae a cette science.

La conclusion de I’auteur est qu’il y a 12 tout un aspect de ’esprit du cartésia-
nisme qui a été trop longtemps laissé de coté, sous prétexte que, des le Discours
de la méthode, ce qui précédait n’importait plus au systeme. Mais 1’axe La
Ramée-Descartes, diiment mis & jour, jette une lumiere éclairante sur la philo-
sophie nouvelle et sa genése: la Renaissance annonce déja bien des aspects de la
méthode qui s’imposera avec Descartes. Si nous 1’ignorions encore, 1’ouvrage
d’André Robinet ne nous donne plus aucune excuse pour continuer a le faire !

Bernard Baertschi (Gen¢ve)

Michael Esfeld : Mechanismus und Subjektivitidt in der Philosophie von
Thomas Hobbes, Stuttgart-Bad Cannstatt (frommann-holzboog) 1995

Das mit vielen Deutungen geteilte Anliegen, « Hobbes’ Theorie von ihrem
Anspruch aus zu interpretieren » (286), erfiillt die von M. Esfeld vorgelegte
Monographie in beeindruckender Weise. Zum besonderen Kennzeichen jenes
Anspruchs gehort die Kohidrenz des philosophischen Systems : Obwohl Hobbes
vor allem als Klassiker der politischen Philosophie rezipiert worden ist, versteht
sich seine Politik als Teil eines umfassenden Systems, innerhalb dessen sie
namentlich auf Primissen der Anthropologie, der Metaphysik und Erkenntnis-
theorie aufbaut. Die vorliegende Untersuchung ist ein eingehender analytischer
Kommentar des Gesamtwerks, der dessen Teile und argumentative Schritte
rekonstruiert und auf ihre Konsistenz hin iiberpriift. Er beruht auf einer um-
fassenden Textkenntnis und entfaltet sich in durchgehender Auseinandersetzung
mit der Sekundirliteratur. Die Theorie von Hobbes wird in einem zweifachen
historischen Kontext beleuchtet. Einerseits bildet die von Hobbes selber
betriebene kritische Distanzierung von der klassischen Metaphysik einen durch-
gehenden Leitfaden, zum anderen situiert Esfeld Hobbes” Theorie im historischen
Umfeld der friihen Neuzeit (Descartes, Spinoza); beides trigt wesentlich zur
Profilierung der dargestellten Theorie bei.

Vor allem die umfassende und radikale Abkehr von der aristotelischen
Philosophie wird als tragendes Scharnier herausgestellt. Ihr zentraler Stellenwert
ergibt sich daraus, dass sie die basalsten ontologischen Grundlagen betrifft und
iber diese das Mensch- und Politikverstindnis prégt. Differenziert arbeitet E.
sowohl die grundlegende Revision des aristotelischen Essentialismus (die
Reduktion der Substanz auf den Kérper, die Degradierung der Essenz zu einem
Akzidens, die Ersetzung der Substanzontologie durch eine Relations- bzw.
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Funktionslogik) wie die Ablosung des teleologischen durch ein mechanistisches
Ordnungsverstindnis heraus. Bedeutsam ist die Transformation der metaphy-
sischen Grundlagen namentlich im Blick auf die Anthropologie, in der E. den
Ausgangspunkt und das eigentliche Zentrum der Philosophie von Hobbes sieht
(88). Auch wenn die Hinorientierung des ontologischen Paradigmenwechsels auf
diesen Fokus nicht unbedingt iiberzeugen muss, ist der von E. aufgezeigte
Zusammenhang, der zur Herausbildung des neuzeitlichen Subjektverstindnisses
fiihrt, von Interesse. Danach liegt die entscheidende Weichenstellung nicht in den
von anderen Autoren betonten Figuren der Selbsterhaltung und der Reflexion,
sondern im Subjektstatus, der mit der — spezifisch neuzeitlichen — Subjekt-
Objekt-Spaltung einhergeht (296) : Weil die Welt nicht mehr teleologisch geord-
net ist und als solche dem Menschen einen iibergreifenden Orientierungsrahmen
bietet, wird sie ihm zum Gegenstand, dem er als Subjekt gegeniibertritt; das neue
Verstidndnis des Menschen ist eines, das indirekt aus dem neuen mechanistischen
Ordnungskonzept resultiert. Nicht die Erstarkung des Subjekts, sondern die Ent-
teleologisierung der Welt wird zum treibenden Faktor fiir die genuin neuzeitliche
Subjekt-Objekt-Spaltung. Demgegeniiber ist eine andere spezifische Komponente
dieses Subjektbegriffs: der den Naturzustand wie das Staatsvertragskonzept
pragende Individualismus, nach E. nicht mehr von den ontologisch-methodischen
Grundlagen her einsichtig zu machen, sondern als eigenstindiger Ausdruck eines
origindr neuzeitlichen Menschbildes zu verstehen. Die innere Unendlichkeit des
Strebens, die Hobbes plastisch im Phénomen des Machtstrebens beschreibt und
der in sich erfiillten Wesensverwirklichung kontrastiert, versteht E. nicht nur von
ihrer negativen Seite — als Selbstverfehlung oder Fortfithrung der antiken Pleo-
nexie im biirgerlichen Besitzstreben —, sondern als Bekriftigung eines affirma-
tiven Selbstverhéltnisses, fiir welches die Momente der Selbstbestitigung und des
Betrachtens der eigenen M