A n al e 1l e

Universitatii din Craiova
Seria:

Filosofie

Nr. 50 (2/2022)



ANNALES DE L’UNIVERSITE DE CRAIOVA SERIE DE PHILOSOPHIE, nr. 50 (2/2022)
13 A. I. Cuza rue, Craiova, ROUMANIE

On fait des échanges des publications avec des institutions similaires du pays et de
I’étranger

ANNALS OF THE UNIVERSITY OF CRAIOVA PHILOSOPHY SERIES, nr. 50 (22022)
13 A. I. Cuza Street, Craiova, ROMANIA

We exchange publications with similar institutions of our country and abroad.

Annals of The University of Craiova. Philosophy Series publishes two issues per year, in
June and December. The journal is available in print, but it is also available for download
as PDF document at http://cis01.central.ucv.ro/analele universitatii/filosofie/

Editor-in-Chief:
Adriana Neacsu, University of Craiova

Managing Editor:

Stefan Viorel Ghenea, University of Craiova

Editorial Board:
Anton Adimut, ”Alexandru Ioan Cuza” Adrian Nita, ”C. Radulescu-Motru” Insti-
University of lasi tute of Philosophy and Psychology of the
Giuseppe Cacciatore, University of Naples Romanian Academy
”Federico I1”
Giuseppe Cascione, University of Bari
Gabriella Farina, ”"Roma Tre” University
Vasile Musci, ”Babes-Bolyai” University,
Cluj-Napoca
Niculae Matasaru, University of Craiova

Vasile Salan, University of Craiova
Giovanni Semeraro, Federal University
of Rio de Janeiro

Tibor Szabd, University of Szeged
Cristinel Nicu Trandafir, University

Alessandro Attilio Negroni, University of of Craiova _
Genoa Gheorghe Vliadutescu, Romanian Aca-
demy

Ionut Raduica, University of Craiova

Secretary: Catilin Stanciulescu, University of Craiova
ISSN 1841-8325

e-mails: filosofie_craiova@yahoo.com; neacsuelvira2@gmail.com
webpage: http://cisO1.central.ucv.ro/analele_universitatii/filosofie/
Tel.: +40-(0)-351-403.149; +40-(0)-724-582.854; Fax: +40-(0)-351-403.140

This publication is present in the following scientific databases:
SCOPUS, Philosopher’s Index, European Reference Index for the Humanities (ERIH Plus,

Philosophy), Regesta Imperii - Akademie der Wissenschaften und der literatur Mainz, ICI
World of Journal, EBSCO, CEEOL.


http://cis01.central.ucv.ro/analele_universitatii/filosofie/

CUPRINS

Herbert HRACHOVEC, Sein als Allegorie. Ein Kontakt zwischen Parmenides und Badiou

Constantin-Ionut MIHAI, Seneca medicus. Practici terapeutice si protreptic filosofic in
Consolatio ad Helviam

Marius CUCU, Oana LENTA, Schieiermacher: Concepts théologiques libéraux

Kateryna SHEVCHUK, Dmytro SHEVCHUK, Roman Ingarden’s Aesthetical Theory and
Contemporary Art

Tonut BARLIBA, Presupozitii metafizice ale individului. Drepturi si autonomie versus nevoi
fundamentale

Gianluigi SEGALERBA, Observations on Seyla Benhabib’s Interpretations of The Cosmo-
politan Rights

Ana BAZAC, Why Labour and What Kind of Labour? From Modern to Some Present Philo-
sophical Remarks

Adriana NEACSU, Despre dubla dimensiune, teoretici si practicd, a filosofiei

Eugenia BOGATU, Conexiunea minte, creier, corp in domeniul educatiei

Adrian NITA, Membranele iubirii la Saramago

Recenzii

Stefan Viorel Ghenea, Imaginarul religios si hermeneutica simbolurilor
(Ariana BALASA)

AUTHORS/CONTRIBUTORS

CONTENTS

24

41

61

80

96

134

158
179

198

215

222

224






SEIN ALS ALLEGORIE. EIN KONTAKT ZWISCHEN
PARMENIDES UND BADIOU

Herbert HRACHOVEC:

Abstract: The following considerations develop two basic assumptions. A
sophisticated concept of allegory, laid out in the theological-exegetical tra-
dition, may also serve as a contemprorary hermeneutical tool. This can,
secondly, be exemplified by putting together Parmenides’ , Being” with its
interpretation according to Alain Badiou. The proposal is developed in five
sections. (1) A (purposively selective) sketch recalls that allegories connect
inhomogeneous dimensions of meaning across cognitive divides. The appa-
ratus employed for this purpose is then employed to (2) examine the literal
composition of Parmenides’ central formula and to (3) indicate how it
might be interpreted according to present day parlance. This exposition is
followed by (4) an exploration of the counter-strategy Badiou develops vis
a vis Parmenidean ontology and finally (5) by an indication of the allegor-
ical function of Badiou's being.

Keywords: Being, Allegory, Parmenides, Badiou.

Die folgenden Uberlegungen entwickeln zwei Grundannahmen. Ein an-
spruchsvoller, in der theologisch-exegetischen Tradition angelegter, Al-
legoriebegriff kann auch gegenwdrtig als hilfreiches hermeneutisches
Werkzeug dienenz2. Das lasst sich, zweitens, zeigen, wenn man das “Sein”
des Parmenides mit jener Interpretation zusammenstellt, die Alain Badi-
ou dieser “Vorhalle” der klassischen Ontologie gewidmet hat ([Badiou,
2018], S. 31) Die Durchfithrung erfolgt in fiinf Abschnitten. (1) In einer
(zweckbezogen selektiven) Skizze wird daran erinnert, dass Allegorien
inhomogene Bedeutungsdimensionen iiber Briiche hinweg miteinander
verbinden konnen. Der dazu eingesetzte Apparat wird anschlieffend
dazu verwendet, (2) die wortliche Komposition der zentralen Formel
Parmenides' zu priifen und (3) anzugeben, wie sie sich nach heutigem
Verstandnis interpretieren ldsst. Auf diese Vorbereitung folgt (4) eine

! Department of Philosophy, University of Vienna, Austria.

2 Den Anstofs zu dieser Hypothese gaben die ebenso gelehrten wie weltanschau-
lich divergenten Arbeiten von Henri de Lubac und Frederic Jameson. Zu Allego-
rie generell siehe [Copeland and Struck, 2010], [Machosky, 2010], [Mendola and
Lezra, 2015].
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Exposition der antagonistischen Ankniipfung, mit welcher Badiou der
parmenideischen Ontologie begegnet und zuletzt (5) der Hinweis auf
eine allegorische Funktion des Badiouschen “Seins”. Ein Beispiel wird
zeigen, wie seine begriffichen Vorkehrungen auf die Unterstiitzung einer
revolutionaren Daseinsweise hinauslaufen.

Allegorisch

Philosophinnen und Philosophen sprechen vom “Sein”. Die Wortpra-
gung geht auf Parmenides und dessen Lehrgedicht zur “Seinserkennt-
nis” zurtiick ([Stemich Huber, 2008], S. 43). In Einfiihrungen zur Ontolo-
gie wird in der Regel auf die griechische Herkunft des Wortes (to £6v)
verwiesen. Die Annahme liegt nahe, sein Sinn wiirde jenem der Aus-
gangssprache folgen. Die Frage ist allerdings, ob der normale Wortge-
brauch weiterhilft. Es ist eingewandt worden, die Bedeutung von “sein”
konne nicht einfach von den vorgegebenen Bedeutungsmoglichkeiten
des griechischen Wortes her erklart werden ([Mansfeld, 1986], S5.291).
Ahnlich argumentiert Chiara Robbiano im Blick auf die Adressatinnen
der Unterweisung: “Nobody could know what ¢6v meant before listen-
ing to the Poem: even native speakers of Ancient Greek needed to ac-
quire new mental categories and form this new concept ([Robbiano,
2011], S. 213 Elektronisches Dokument https://www.academia.edu
[69998243/What is Parmenides Being ). Die Rede vom Sein war dem-
nach schon zu Beginn alles andere als normal. Ihr Verstandnis heute ver-

langt eine doppelte Transposition. Thre urspriingliche Befremdlichkeit
wurde, beginnend mit der platonisch-aristotelischen Aneignung, trans-
formiert und iiber die hellenistische sowie patristische Rezeption in die
europaische Geistesgeschichte eingebunden.

Eine anders gelagerte Diskrepanz zwischen dem Normalgebrauch
uiberlieferter Texte und deren kontra-intuitivem Verstandnis zeigt die
jiidisch-christlichen Uberlieferung. Die Kirchenviter reagierten ange-
sichts des etablierten corpus der hebrdischen Bibel mit Sinnverschiebun-
gen. Den Theologen des frithen Christentums lagen die Zeugnisse der
transgressiven Ankniipfung der Urgemeinde an Lebenszusammenhéange
des zeitgenossischen Judentums vor. Sie glaubten, dass sich mit dem Tod
und der Auferstehung Jesu Christi die VerheifSungen erfiillt hétten, die
an die Vater ergangen waren (Apg. 13, 32). Im Psalm 2,7 ist zu lesen: “Du
bist mein Sohn, heute habe ich Dich gezeugt” und nach Psalm 16,10
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“wirst Du nicht zugeben, dass dein Heiliger die Verwesung sehe”. “Der
aber, den Gott auferweckt hat, der hat die Verwesung nicht gesehen.”
(Apg. 13,37) Die Entstehung dieser Texte lag hunderte Jahre zuriick,
gleichwohl gehorten sie zum Kanon der mittlerweile dramatisch ver-
wandelten Glaubenslehre. Sie markierten Absprungspunkte aufSerhalb
und innerhalb ihrer eigenen Uberlieferung. Den Psalmisten und Prophe-
ten wurden Vorahnungen zugeschrieben, die sich post festum bestatigt
hétten. “Wie geschrieben steht”, wurde zur Formel des transformativen
Riickbezugs der neuen Religion auf ihre Herkunft.

Zur argumentativen Integration der Diskontinuitaten des jiidisch-
christlichen Verhéltnisses entwickelte die frithmittelalterliche Exegese
ein spezielles Werkzeug. Ausgewahlte Vorgaben der hebraischen Bibel
wurden im Rahmen eines interpretatorischen Stufenmodells angeeignet.
Wegweisend war ein Distichon, das inhaltlich auf Johannes Cassian (360
-- 435) zuriickgeht und erstmals durch Augustinus von Dacien (gest.
1285) formuliert wurdes:

Littera gesta docet
quid credas allegoria
quid agas tropologia
quo tendas anagogia‘

Cassian erlauterte die Sinnebenen am Beispiel des Namens “Jerusalem”.
Wortlich sei damit eine bestimmte Stadt bezeichnet. Bildlich genommen
(allegorisch) bezieht sich der Name auf das Jerusalem der neutestamentli-
chen Apokalypse (Apk. 21, 2). Der Ausdruck dient aber, so der moralische
Sinn, zur Ermutigung der glaubigen Seele. “Schiittle den Staub von dir
ab, / steh auf, du gefangenes Jerusalem! Lose die Fesseln von deinem
Hals, / gefangene Tochter Zion!” (Jesaia 52, 2). Im Hinblick auf die Ziel-
bestimmung der Menschheit steht er schliefSlich fiir die himmlische Voll-
endung: “Das himmlische Jerusalem aber ist frei, und dieses Jerusalem
ist unsere Mutter.” (Gal. 4,26) Durch den vierfachen Schriftsinn wurden
auf diese Weise die disparaten Textsorten und Geschichtsepochen zu
einem homogenisierten Sinnzusammenhang verwoben.

Die strafiche Unbekiimmertheit, mit welcher allegorische Interpretati-

3 [Ocker, 2014], S.552.
4 Der Buchstabe lehrt, was geschehen ist, die Allegorie, was zu glauben ist, die
Tropologie, was zu tun sei und die Anagogie, woraufhin die Schrift hinauslauft.
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onen philologische Vorgaben iiberschrieben, ist vielfach beméangelt wor-
den. Jonas, vom Walfisch verschlungen und nach drei Tagen ausgespien,
ist demnach eine Allegorie fiir Christi Tod und Auferstehung. Derartige
Gleichnisse waren (und sind stellenweise noch immer) in der Glaubens-
praxis gebrauchlich, ohne ernsthaft belastbar zu sein. Im 1. Buch Samuel,
Kapitel 28, stirbt Saul einen Tag nachdem ihm eine Totenbeschworerin
das Abendessen bereitet hatte. Kann man, davon ausgehend, redlicher-
weise einen Bezug zum letzen Abendmahl des Neuen Testaments her-
stellen? Ehrenrettungen solcher Vermittlungsversuche sind unternom-
men worden. Der franzdsische Theologe Henri de Lubac hat eine Strate-
gie gegen das Argernis allegorisierender Auslegungen empfohlen. Thr
entsprechend werden die betreffenden Bibelstellen nicht in kiinstlich
konstruierte Bildratsel iibertragen. Allegorien seien Ergebnis einer mit
enormer Intelligenz gelebten und reflektierten spirituellen Synthese , die
nicht wie Tatsachen angesehen werden kann. Sie seien (er verwendet die
Formel nicht) nach dem “principle of charity” zu lesen. Mittelalterliche
Allegorien sind “ernstes Denken, welches die Miihe lohnt, es zu ver-
stehen, selbst wenn man ihm nicht folgen sollte.” ([Lubac, 1959], S.14.
Ubersetzung h.h.) Das Kerygma, die durchschlagende Urbotschaft vom
auferstandenen Jesus Christus, differenziert sich in den erwahnten Lesar-
ten zu einer breitenwirksamen Botschaft, die den Traditionsprozess vom
historischen Tatbestand bis zu seinem anvisierten Sinnhorizont wieder-
gibt.

Allegorie als Interpretationshilfe ist seit der Reformation und der an-
schlieffenden historischen Textkritik nicht mehr gebrauchlich. Martin
Luthers sola scriptura blockierte die Untermauerung christlicher Glau-
bensinhalte durch das kirchliche Lehramt. Einige geistesgeschichtliche
Epochen spéter erregt die Allegorie dann neuerlich philosophisches Inte-
resse. 1960 hat Hans-Georg Gadamer in “Wahrheit und Methode” ihre
semiotische Funktionalitdt als Gegensatz zur romantisch gepragten Au-
thentizitdt in Erinnerung gerufen: “Die Grenze der Erlebniskunst: Reha-
bilitierung der Allegorie” ([Gadamer, 1975], 5.76). Symbol bezeichnet
konventionell ein Zeichen mit innerem Bezug zum Bezeichneten, wie die
Passung zweier Teilstlicke einer gebrochenen Tontafel die Vertrauens-
wiirdigkeit oder Vertragskonformitiat der Partner nicht blofs anzeigte,
sondern auch verbiirgte. Dagegen sei die Allegorie nicht eigentlich eine
metaphysische Urverwandtschaft (a.a.O. 5.80). Sie entsteht aus dem theo-
logischen Bediirfnis, in religidser Uberlieferung “das AnstdBige zu eli-
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minieren und giiltige Wahrheiten dahinter zu erkennen.” (a.a.O. S.78) Sie
sei, von ihrer doktrindren Verwendung befreit, eine Konkurrenz zum
Symbol. Erniichterung {iiber dessen festgekniipfte Verbindlichkeiten
macht das allegorische Verfahren neuerdings attraktiv. Es erlaubt bild-
hafte Darstellungen fiir Bildloses zu verwenden (a.a.0.) Der darin lie-
gende Systembruch wird durch inhaltliche Affinitdt nur unvollkommen
geglattet. Er kann darum die Fremdheit zwischen einem Skandalon und
dessen Auftreten im Sprachgebrauch bedeuten. So gesehen kommt es
zur Charakteristik des Seinsdenkens in Frage. Die Logik dieser Darstel-
lung lasst sich an Walter Benjamins Engel der Geschichte ablesen. Er ist
dem Triimmerhaufen zugewandt, der vor seinen Augen als Geschichte
zum Himmel wachst [Batschmann, 2006].

Symbole sollen intuitiv verstandlich sein und keiner komplizierten In-
terpretation bediirfen. Das ist auch ihre Schwachstelle. Sie eignen sich
nicht dazu, komplexe Sachverhalte biindig mitzuteilen. Paul Klees “An-
gelus Novus” ist, fiir sich genommen, (vielleicht) eine Beschwdrungsges-
te, doch ohne Erklarung lasst er sich nicht als versuchtes Einhalten des
Fortschritts begreifen. Kein Bild kann ein derart bestimmtes Verstandnis
erzwingen. Es ist von Kommunikationskontexten abhéngig. In ihnen
manifestieren sich Traditionslinien und historische Verwerfungen. Die
Textvorgaben der Bibel und das Parmenideische Lehrgedicht gleichen
einander darin, dass beide als Schliisseltexte einer Tradition periodisch
neuen Interpretationen unterliegen. So wie markante Ereignisse der heb-
rdischen Bibel als Vorbilder gefasst und gemaf; dem Allegoriemodell mit
dem jeweiligen christlichen Verstandnishorizont in Beziehung gesetzt
werden, ist die These des Parmenides in gleichem Maf geschichtsbil-
dend und umstritten. Frederic Jameson hat unlangst gezeigt, wie pro-
duktiv ein derartiges Vorgehen in den Kulturwissenschaften sein kann
[Jameson, 2019]. Seine Version des 4-Stufenmodells entfaltet die Bedeu-
tung bestimmter (1) historischer Berichte (etwa iiber die Biographie Che
Guevaras) (2) zu einer Heldensaga, (3) mit psychoanalytischen und (4)
marxistischen Konsequenzen. Die gegenwartige Funktion der Allegorie
beschreibt er als ein In-Beziehung-Setzen widerstreitender tektonischer
Tiefenschichten unserer Kultur. Sie kann die Unvereinbarkeiten nicht
versOhnen, wohl aber ihre Spannungen ermessen:

I tend to feel that allegory raises its head as a solution when beneath this or
that seemingly stable or unified reality the tectonic plates of deeper contra-
dictory levels of the Real shift and grate ominously against one another and
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demand a representation, or at least an acknowledgment, they are unable to
find in the Schein- or illusory surfaces of existential or social life. ([Jameson,
2019], S. 34)

Vor dem Hintergrund dieser Uberlegungen behandelt das Folgende
einen iiberlieferten Schliisseltext Parmenides' als literale Vorgabe einer
Seins-Allegorie. Ubersetzungen seiner Syntax in die Semantik der nach-
folgenden europaischen Sprachen werden als typologisierende Entwiirfe
des im Ausgangsfragment angesprochenen Verhaltnisses von Sein, Den-
ken und Wahrheit aufgefasst. In zahlreichen, traditionsbildenden Deu-
tungen wird “das Seiende” und “das Sein” mit “dem Erkennen” und
“der Wahrheit” in ein Rollenspiel verflochten. Die herkdmmliche Onto-
logie nimmt ihren Ausgang davon, dass die Thematisierung des
“ist” unter den Vorgangern und Zeitgenossen des Parmenides beispiel-
los ist ([Rapp, 2007], S. 106) und verlangert diese Verbliiffung in Denk-
mustern, die diesen ersten Spielzug strukturell wiederholen. In der
christlichen Offenbarungstheologie unterlegte ein vergangenes biblisches
Geschehen typologisch, als Vorldaufer, die angekiindigte Erfiillung in
einer Heilsgeschichte. Im vorliegenden Entwurf wird die anhaltende
Wirksamkeit der Rede vom Sein unter den angefiihrten, sinnstiftenden
Gesichtspunkten betrachtet. Die moralische Bedeutungsstufe reprasen-
tiert in diesem Aufriss Alain Badious (entschieden ikonoklastische) Ver-
werfung der tiberkommenen Seins-Typologie. Sie folgt, damit erfiillt sie
die abschlieflende Vorgabe des Allegoriebegriffes, einem padagogischen
Zweck. Die Umstiilpung des Seinsbegriffes soll, so kann man die Lesart
des zeitgendssischen Ontologen verstehen, die Aussicht auf wahrhaft
innovative gesellschaftliche Zustande eroffnen.

Wortlich

Unter Allegorie wird gemeinhin die Personifikation abstrakter Sachver-
halte verstanden. “Sein” ist uniiberbietbar abstrakt, in dieser Hinsicht
taugt es nicht zur Allegorese. Doch der vorgestellte Stufenbau der Ver-
standigung tiber erklarungsbediirftige Konventionsbriiche kann auch auf
die von Parmenides ausgelosten Dimensionen des Seinsdenkens ange-
wandt werden. Die Grundstufe ist der griechische Sprachbefund. Er gibt
Strukturen vor, an denen sich die Auslegung in der Folge orientiert. Zu-
ndchst ist an die zentrale Rolle des Behauptungssatzes im indo-
europdischen Sprachraum zu erinnern. Im Unterschied zu Listen versieht
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er Wortkombinationen mit einer Pointe, dem Wahrheitsanspruch, dessen
Auferung bestitigt oder verworfen wird. Das sprachliche Gebilde be-
steht -- drastisch vereinfacht -- aus Namen und Eigenschaftsbezeichnun-
gen, die deren Tragern zugesprochen werden. Der eine Ausdruck fixiert
einen “Satzgegenstand”, der andere von ihm behauptete Beschaffenhei-
ten. Die Kehrseite dieser Zusammensetzung ist ihre Verneinung. Durch
das Negationspartikel kann sie im Ganzen (de dicto), oder beziiglich ihrer
inhaltlichen Zuschreibung (de re) von der Affirmation zur Negation ge-
dreht werden.

Eine Alltagsaussage wire etwa “Die Kugel ist blau”. Beim unschein-
baren “ist” handelt es sich um die passende Form des sogenannten
Hilfszeitwortes “sein”. Als “Kopula” zwischen Namens- und Be-
griffsausdruck markiert sie den Unterschied zwischen Listeneintragen
und Satzen. Vor dem Hintergrund dieses Sprachgebrauches lasst sich die
Fremdartigkeit der Worte ermessen, mit der eine Gottin bei Parmenides
einen jungen Mann empfangt. Wenn man die eben skizzierte elementare
Syntax im Beispielsatz {iber eine Kugel exemplifiziert, konnte er etwa so
lauten:

OTWS OPALOAX KLAVEODG E0TLV TE KL WG OVK OPAIQA LUT) KUAVEOS EOTLV.
Dass die Kugel rund ist und nicht nicht-rund ist.

Die Form der Mitteilung der Gottin weicht an einem entscheidenden
Punkt davon ab.

OMwG €0TLV TE KAl WG OVK E0TL 1) elvaLs
Dass ist und dass nicht ist nicht sein.

Das Auxiliarverb tritt, ohne die erwartete Aussage zu begriinden, isoliert
auf. Unwillkiirlich fragt man nach, was denn sei.

OTwg . . . E0TLV
Dass? ist

Das Erstaunen verdichtet sich angesichts der Tatsache, dass Parmenides
sich dieses Wortes an anderer Stelle in Form des Infinitivs eivat ebenfalls
absolut, d.h. ohne Koppelungsfunktion, bedient. Die neutrale Form tritt

5 Parmenides, ([Diels, 2005], 28 B 2).
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dabei im zentralen Behauptungssatz als Name auf:

TO YXQ AUTO VOELV €0TLV TE Kal elvas
das Erkennen ist dasselbe, wie Sein

Die Tatigkeit des Erkennens (voetv) wird mit dem substantivierten Infi-
nitiv des Seins gleichgesetzt. Eine Variante dieses Gedankens gewinnt
aus dem Prasenspartizip des Hilfszeitworts den Namen £6v:

XOM TO AEYELV TE VOELV T €0V Eupeval’
es ist notig zu sagen und zu erkennen, dass Seiendes ist

Die reguldare Morphologie des Griechischen entspricht jener des Deut-
schen.

¢ die Kugel rollt

* rollen

¢ das Rollen der Kugel

Die parmenideische Sprechweise fallt aus dem Rahmen. Sie macht den
Ausdruck fiir die Kopula zum attributsfahigen Namen. Der Effekt {iber-
trigt sich auch auf die deutsche Ubersetzung. “Seiendes ist” verbliifft,
weil in dieser Aussage die semantische Hilfsfunktion von sein (des Aus-
drucks “ist”) in Anspruch genommen wird, um pradikatlos eine Art Satz
zu bilden, dessen Nomen die substantivierte Form dieses Hilfsausdrucks
selbst ist. Umgekehrt gesagt: Ein Satzteil, den (idealisiert) alle Sétze als
Bindemittel teilen, wird seinerseits in einem Satz angesprochen. In dieser
Funktion verhilft er nicht zur Kenntnis einer Sache im Kontext eines
Sachverhaltes, sondern nimmt selber einen Platz in einer Wort-
Verbindung ein, die als Satz auftritt, obwohl ihr der Inhalt zu fehlen
scheint. Das universale Hilfsmittel fungiert zusatzlich als Sachmoment.
Diese kiihne Konstruktion hat tausendjahrige Nachwirkungen im euro-
paischen Denken. Ihre Semantik beschaftigt Philosophinnen und Philo-
sophen bis zum heutigen Tag.

Typisch

Die Debatte iiber die Interpretation von “ist” (affirmativ, existenziell,
veritativ) und die angemessene Erganzung der unbesetzten Leerstelle in

6 Parmenides, ([Diels, 2005], 28 B 10).
7a.a.0.
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der Parmenideischen These (Etwas, die Wirklichkeit, der Gegenstand der
Untersuchung etc.) ist lebhaft ([Rapp, 2007] S.101, [Mansfeld, 1986], S.
284 , [Thanassas, 2007], S. 31 , [Henn, 2003], S. 101 ). Sie sucht nach einer
moglichst plausiblen Interpretation des Parmenideischen Diktums und
greift notgedrungen auf das Sprachverstandnis des {iberlieferten Grie-
chisch zuriick. Die hermeneutische Situation ist ungewdhnlich: Eine
Textvorlage, die sich bereits im Herkunftskontext gegen Normalisierung
sperrt, ist zu libertragen. Wie kann man einem Grundthema der abend-
landischen Philosophie heutzutage mit Verstandnisschwierigkeiten ge-
geniibertreten? Ein Bogen spannt sich vom etvat und €6v aus vorsokrati-
scher Zeit zum abgenutzten und andererseits auch ratselhaften Aus-
druck “Sein”. In seinen “Studien {iber den Eleatismus” entwirft Guido
Calogero (1932), eine Verbindung zwischen griechischer Philologie und
symbolischer Logik, um dieser Spannung gerecht zu werden ([Calogero,
1970], S.1-62).

Die Frage nach der Lesart des Parmenideischen “dass ist” ([Rapp,
2007], vgl. S.112 ) hat mehrere mogliche Antworten. Abgesehen davon ist
sie aber als solche eine Zumutung.” Das Sein ist” -- worum geht es hier
iiberhaupt? “Die Kugel rollt” ist sinnvoll, doch “Das Rollen rollt” klingt
widersinnig. Substantivierte Infinitive sind gewohnlich nicht dazu vor-
gesehen, den Abladufen, die sie benennen, selbst zu unterliegen. Einem
nominalisierten Verbum konnen Begriffe zugesprochen werden: “Rollen
ist eine Bewegung”, “Rollen ist nicht vorgesehen”. So wird auch aus
“sein” der Name fiir potenzielle Begriffszuschreibungen. Doch die Zu-
schreibung (wenn man “ist” so nennen will), bezieht sich einfach auf
sich selbsts. Die Gottin des Parmenides stellt das als Vollkommenheit hin,
als das unerschiitterliche Herz der wirklich {iberzeugenden Wahrheit®.
Daraus werden in der Folge unter anderem theologische Aussagen tiber
die Beschaffenheit Gottes. Die Septuaginta gibt das jiidische JAHWE
(hebradisch “er ist”) mit “0 «wv” wieder: der Seiende. Philosophisch inspi-
rierte Auslegungen haben hierin die Aussage gesehen, Gott sei Sein par
excellence ([Neidhart, 2008], S. 527). Wie ist mit einer Syntax umzugehen,
die derart aus dem Rahmen fallt. Calogero hat ihr eine spezifische lingu-

8 Die Phrase kiirzt diesen Volltext ab: Zuschreiben ist eine Operation, die mit
“Zuschreibung” bezeichnet wird. Die Bezeichnung gilt einem Vorgang, der in
gerade dieser Operation besteht.

9 Parmenides, ([Diels, 2005], 28 B 1, 29, Ubersetzung J. Mansfeld).
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istische Struktur zugeordnet.

Sein Beitrag zu Parmenides ist von der frithen analytischen Philoso-
phie inspiriert. Allegorisierung liegt ihm fern. Im hier entwickelten Zu-
sammenhang kann sein Vorgehen dennoch tentativ als Briickenschlag
zwischen einem fremdartigen Text und seiner Integration in einem wei-
ter ausgreifenden Deutungszusammenhang angesehen werden. Er bietet
eine quasi typologische Deutung fiir die ratselhafte Selbsterhaltung nach
dem Muster des unbewegten Bewegers. “dass ist” verkorpert nach sei-
nem Vorschlag die Idee von Behauptung im Allgemeinen. In Freges
Terminologie: im “dass” liegt der Anspruch, einen Gedanken zu fassen,
fiir dessen ausgesparten (Satz-)Gegenstand eine Variable stehen kann.
Die inhaltliche Bestimmtheit fehlt, an ihrer Stelle steht das Hilfszeitwort.
Es fungiert als prototypischer Platzhalter der Bindekraft, die Satzen eigen
ist. “dass ist” gibt das Prinzip von ¢(x) an, den Anspruch, einen Gedan-
ken zu fassen, fiir dessen (Satz-)Gegenstand eine Variable stehen kann.

Die Platzierung von “x” anstelle eines Namens der, zusammen mit
Eigenschaften, einen Satz ergibt, ist ein Merkmal aller beurteilbaren Sat-
ze. Sie implizieren (idealtypisch) eine durch “ist” markierte Synthesis.
Sprechweisen, in denen diese Partikel selbst zum Thema werden, liegen
nicht auf dem Sprachniveau, in dem “ist” seine angestammte Funktion
erfiillt. Calogero nennt das derart gegenstandlich gefasste Sein des
Parmenides jenes Sein, das er in der logisch-verbalen Erfahrung des
Denkens als universell entdeckt ([Calogero, 1970], S. 9). Das parmenidei-
sche Sein ist also “... nur die ontologische Hypostasierung jenes Seins
der Affirmation...” (a.a.O. S. 21). “So entsteht aus dem allgemeinen, in
seiner reinen Indeterminiertheit objektivierten ‘was ist’ des Parmenides
der Begriff des Seienden” (a.a.O. S. 23). Aus dem Verstandnis von eivat
als einer metasprachlichen Variable fiir eine objektsprachliche Konstruk-
tion ergibt sich dann die terminologische Fixierung “des Seienden” (to
€6v) als trans-empirische Bezeichnung aller Gegebenheiten, von denen
die Sétze der betrachteten Sprache handeln. In einer Satzform wird dem-
nach zweierlei dargestellt: das Schema, dem Behauptungssatze unterlie-
gen als Abstraktionsergebnis aus jenen Satzen, durch die das Schema
praktisch realisiert wird.

Initiativ

Ein Résumé des bisher vorgetragenen Gedankengangs ist angebracht,
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bevor die beiden abschliefenden Abschnitte von Badious Seinsbegriff
handeln. Die Textgestalt der These des Parmenides ist aufSergewohnlich
und markiert einen Uberbegriff, das Insgesamt aller Bestdande, die in der
Welt zu finden und sprachlich zu vermitteln sind. Diese syntaktisch se-
mantischen Konstruktion schliefit eine Komplikation ein: Es wird mit
sprachlichen Mitteln iiber den vollstandigen Umfang eines Typs von
sprachlicher Verstandigung gesprochen. “ist” dient zur Bereitstellung
einzelner Bestdande und auch (als “Sein”) zur Anzeige einer Art Gege-
benheit, namlich des Umstands, dass sich sprachfihige Wesen in einer
Welt von Sachverhalten und gedanklichen Zusammenhangen befinden.
Diese Doppelfunktion kann in zeitgeméfier Rekonstruktion als Verhalt-
nis zwischen der metatheoretisch idealisierten Aussagefunktion von Ob-
jektsprachen und einer nach diesem Schema operativen Sprachform auf-
gefasst werden. Sie steht im Verhaltnis zu einem weiteren Befund, nam-
lich, dass Wortfolgen, iiber die sprachliche Bedeutungsbildung hinaus,
praktisch und handgreifich den Umgang mit der Welt gestalten. Damit
ist die dritte Ebene erreicht, die der abgestufte Allegoriebegriff vorzeich-
net. Das kognitive Gebilde des Seinsbegriffes enthdlt, als Allegorie be-
trachtet, eine pragmatische Funktion. Sie ist schon darin angelegt, dass
die verbale Artikulation des Themas, wie weiter oben notiert, Aufsehen
und Befremden erzeugt. Was soll mit diesen Reaktionen geschehen? Der
vorliegende Beitrag untersucht das am Beispiel Alain Badious, der zur
Motivation seiner eigenen Ontologie auf Parmenides zurtiickgreift.

Von Badiou, der Mathematik als die eigentliche Ontologie betrachtet,
konnte man erwarten, dass er sich Calogeros im vorigen Abschnitt pra-
sentierter Analyse anschliefst. Doch seine Lesart der Parmenideischen
Seinsphilosophie folgt einem fritheren Logiker und Philosophen. Leibniz
hat innerhalb traditoneller Versuche, Eigenschaften des Metaprinzips
“Sein” herauszufinden, eine markante These aufgestellt. “Was nicht
wahrhaft ein Sein ist, das ist auch nicht wahrhaft ein Sein.” ([Badiou,
2018], S. 31)10 In dieser Formulierung wird, sieht man es nach Calogero,
ein entscheidender Punkt verschleiert. Die Pradikation (“ist ein Sein”)
bezieht sich auf den Inbegriff von Pradikation (“Sein”). Die Sprachebene,
auf der etwas behauptet werden kann, tiberlagert sich mit der Erérterung

10 ... que ce qui n ést pas veritablement un estre, n'est pas non plus veritable-
ment un estre ([Leibniz, 1965], S. 97. Bei Badiou ohne Quellenangabe. Sdmtliche
Ubersetzungen dieses Autors von h.h..
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der Moglichkeit, dass das geschieht. Badiou zerlegt diese kithne Kon-
struktion und beginnt “Sein und Ereignis” mit einem Paukenschlag. Er
reklamiert, die herkommliche Ontologie kdme schon im Anfang, bei
Parmenides, dem eingestiirzten Portal eines Tempels gleich.

Badious Argumentation bedient sich der angezeigten Zweigleisigkeit.
Von einem Gesprachsgegenstand kann verlangt werden, dass er identifi-
zierbar bleibt, wahrend Zuschreibungen ihn mit verschiedenen Charak-
teren versehen. “Sein” als Thema ist ein Fokus -- und gleichzeitig wird
dieser Fokus beschrieben. Ihm werden Eigenschaften zugeordnet wobei
er auch die Bezeichnung dieses Zuordnungsprinzips ist. Worauf bezieht
sich dieses “ihm”? Ist “Sein” ein Fixpunkt oder ist er dessen unweigerli-
che Verschlungenheit mit den Vielfaltigkeiten, die es zur Sprache bringt?
In Badious Exposition: Wenn Sein eines ist, dann ist die Vielfalt nicht.
Aber wie kommt man dann zum Sein? Der Weg dorthin fiihrt iiber Sitze,
die Gegenstdnden diverse Beschaffenheiten zuerkennen. Wie kann “das
Sein” in diesem Fall “eins” sein? Sofern die Beschaffenheiten ihm an-
gehoren, ist es als Thema vorausgesetzt, doch als Thema kann es umge-
kehrt nur auftreten, wenn es sich (hier beginnt die néchste Schleife) mit
Beschaffenheiten verbinden ldsst. Badiou halt sich in seiner Darstellung
der Tempelruine an das Vokabular der klassischen Ontologie: Einheit,
Mannigfaltigkeit, wesentlich, Prasentation. (Im Sinn Calogeros kann da-
rauf hingewiesen werden, dass der Einsturz durch die Beachtung des
kategorialen Unterschieds zwischen Seiendem und hypostasierter Affir-
mation vermieden werden kann.) In die dargestellten Schwierigkeiten
gerdat man beim Versuch, Aussagesétze iiber das Thema zu formulieren,
dass alle Aussagen eine gemeinsame Form besitzen. Im 20. Jahrhundert
hat Wittgenstein im Tractatus Logico-Philosophicus das Dilemma publi-
kumswirksam durchexerziert.

Badious Losung unterscheidet sich von Wittgensteins Leiter. Zwi-
schen der Eins-Artigkeit des Seins und seiner Verbreitung als Welt
herrscht ein circulus vitiosus, der nach Badiou aufgegeben werden muss.
Als Ausweg formuliert er ein Axiom: Das Eine ist nicht ([Badiou, 2018],
S. 31). Anders gesagt: Dem Sein fehlt die Beschaffenheit, eins-artig zu
sein. Wir konnen uns zur Vergewisserung unseres Gegenstandsbezuges
nicht darauf berufen, dass der Diskurshintergrund letztlich die Einzig-
keit des Angesprochenen garantiert. Badiou statuiert programmatisch,
dem Sein fehle jede Struktur. Die althergebrachten Transzendentalien
(Einheit, Wahrheit, Gutheit) fallen weg. Auf den ersten Blick handelt es
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sich um das Ende von “Sein als Allegorie”. Der moralischen, denk- und
handlungsbestimmenden Funktion des Seins ist der Boden entzogen.
Doch Badiou hat eine alternative Rolle fiir das Prinzip der Einheit vorge-
sehen. Es besteht in einer idiosynkratischen Version der Mengenbildung.
Ein ontologisches Fixum sind Situationen, das sind per definitionem
durch eine Operation (die Zahlungs-als-Fins) konstituierte Inhaltsbiin-
del. Sie sind Anordnungen in doppeltem Sinn. Einerseits prasentieren
sie, wie auf Kommando, eine Gesamtheit von Umstanden. Und anderer-
seits pragt die Operation ihnen Strukturen auf. (Sie erweisen sich als phi-
losophisch ausgewertete Grundbegriffe der Mengentheorie.) In solchen
Situationen, und damit nédhert sich Badiou der Sache der Ontologie,
macht sich ein Nichts bemerkbar.

Operatoren sind Anweisungen zur Durchfiihrung bestimmter ma-
thematischer Aktionen. Mit der (de facto) Einfithrung des Mengenopera-
tors in die Philosophie hat Badiou ein charakteristisch meta-physisches
Untersuchungsfeld geschaffen. “Sein” allerdings bleibt aufien vor. Badi-
ou entwickelt auf der Grundlage des mathematischen Ordnungsmandats
die ontologische Unfassbarkeit des Ausgangspunkts der Ordnung. Etwas
wird als eins gezahlt, es gilt die Identifizierbarkeit -- doch ohne Halt in
der Vorgeschichte ist diese Operation bodenlos. “Die Inkonsistenz als
reine Mannigfaltigkeit besteht blof$ in der Voraussetzung, dass es das
Eine vor der Zahlung nicht gibt”. ([Badiou, 2018], S.65) Die formalistische
Tonart umkleidet einen in der Philosophie immer wieder angesproche-
nen Grundzug der Reflexivitit. Gesetzt jemand kann aus einem Baumbe-
stand Apfelbdume als Untermenge aussondern. Kornelkirschen, Mirabel-
len, Linden und Rubinien werden von dieser Auslese nicht erfasst. Fiir
eine Person, die ausschliefSlich die Kompetenz der Apfelidentifkation
besitzt, ist der Rest der Gewéachse Wildnis. Von den ausgewahlten Ap-
felbaumen kann in dieser formalen Zugangsweise nicht auf RegelmafSig-
keiten des vorgegebenen Bestands zuriickgeschlossen werden. Jedoch
gilt fiir die Situation: Das Mannigfache kann in ihr riickwirkend, sofern
die Zahlung-als-Fins immer ein Resultat ist, als dem Einen vorausgehend
gelesen werden. ([Badiou, 2018], S.32) Die Riickwendung (Reflexion) auf
den Ausgangspunkt ergibt danach keine urspriingliche Konstanz, son-
dern vielmehr deren Gegenteil.

Badiou sieht, dass er sich damit auf schliipfriges Territorium begibt.
Platonisierende, mystifizierende und poetische Ansitze beanspruchen
Zugange zu jenem vorgangigen Bereich, den faktische Gegebenheiten zu
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denken geben, ohne ihn begrifflich erfassen zu konnen. In aller wiin-
schenswerten Klarheit hat etwa Plotin zwischen den diskursiven Kapazi-
taten des Verstandes und jenem Unergriindlichen unterschieden, das er,
es klingt wie eine invertierte Vorwegnahme Badious, das Eine nennt.
Solchen Ansitzen stellt Badiou eine einschneidende These gegeniiber.
“Sein” wird nicht mit extravaganten Mitteln, unter Uberbietung vorhan-
dener Ausdrucksmoglichkeiten und Einhaltung penibler Vorsichtsmaf-
nahmen, besprochen. Das Thema ist gleichauf mit Pradikationen im {ibli-
chen Sinn. “Die Wette dieses Buches besteht darin, dass die Ontologie
eine Situation ist.” ([Badiou, 2018], S.35) Es handelt sich um einen drasti-
scher Gegenzug zu den seinsgeschichtlichen Etiiden, mit denen etwa
Heidegger dem sich eréffnenden Herkunftsort des Weltgeschicks begeg-
net: “Nur das Gewahrte wahrt. Das anfanglich aus der Frithe Wahrende
ist das Gewahrende.” ([Heidegger, 2000], S.36. Kursiv im Original.) Ver-
glichen mit dieser Eloge an den Ursprung vertritt Badiou eine Ontologie
der Gleichmacherei. An diesem Punkt dreht seine Ankniipfung an das
Seinsdenken dessen bestimmende Eigenschaft um und baut der Allego-
rie eine weitere Stufe ein. Ontologie als Situation zu fassen bedeutet, Sein
in einem Schritt fiir Schritt nachvollziehbaren Zusammenhang zu dis-
kutieren. Sein als Allegorie zu verstehen bedeutet: es steht fiir ein Kom-
positum von Text, Typologie, Handlungsmotivation und Sinnhorizont.
Wie kann die Beschiéftigung mit Sein von einer Situation wie andere
auch zur Konigsdisziplion der Philosophie werden?

Die ontologische Situation ist die Prasentation der Gesetze aller Pra-
sentationen (vgl. [Badiou, 2018] S. 69). Die Prasentation aller Apfelbaume
kann, wie gesagt, nichts aufier diese Baume erfassen. Das gilt generell fiir
Zahlungen-als-Eins. Sie konnen nur identifizieren, nicht reflektieren.
Ihnen gemeinsam ist, so Badious Pointe, die Unzuganglichkeit des Berei-
ches, aus welchem sie ihre Elemente selbst gewinnt. Darauf legt die onto-
logische Situation sie fest.1! Der Gedankensprung korreliert mit klassi-
schen ontologischen Ansitzen. In diesen wurde stets hervorgehoben,
dass Sein von Seiendem kategorial zu trennen sei. Badiou bestimmt die
ontologische Differenz freilich auf seine Weise. Dem Weltgeschehen steht
die Theorie der reinen Mannigfaltigkeit ohne-eins, die Theorie der Man-
nigfaltigkeit der Mannigfaltigkeiten ([Badiou, 2018], S5.69) gegeniiber. Das

11 Die Mengentheorie setzt Elemente, deren Aggregationsgesetzlichkeiten sie
untersucht, fraglos voraus.
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hochste Sein ist zum durchgehenden Nichts von Seiendem umgedreht.
Zwar gibt es Seiendes in Situationen, doch ohne Riickversicherung in
einer Seinsordnung. Ontologie bietet die Theorie dieser Leerstelle. Sie ist
als “Stelle” unpassend beschrieben. Eher kann sie als jener Vorgang ge-
fasst werden, der sich im Widerspruch zwischen der Widerspruchs-
losigkeit aller Prasentationen und ihrer eigenen unmdglichen Prasentati-
on manifestiert. Das klingt nicht nach Handlungsanweisung, sondern
nach dem Abbau jeder Orientierung, die {iber Erfordernisse einzelner
Situationen hinausgeht. Es ist jedoch die Vorstufe zu einem spektakula-
ren nachsten Schritt.

Gezielt

Drei Schichten des traditionell weitgespannten Allegoriebegriffes sind
am Thema “Sein” exemplifiziert worden, zuletzt seine “typologische”
und “moralische” Dimension bei Alain Badiou. Wahrend Parmenides
die Menge der Uneinsichtigen kategorisch von den Wohlunterrichteten
abtrennt, besteht fiir den radikalen Marxisten Badiou kein Privileg fiir
hoherstufiges Wissen. Die moralische Pointe seines Seins als Pool herr-
schaftsfreier Mannigfaltigkeiten besteht darin, ein gleiches Maf3 fiir jeden
Weltzustand zu postulieren. Ontologie sei eine unter zahllosen anderen
Situationen. Die Uberraschung wartet im vierten Schritt, der nach der
Allegoriekonvention dariiber Auskunft geben soll, worauf die konzeptu-
ellen Schichtungen letztlich hinauslaufen. Badious Aussicht, das kann
hier nur als Perspektive angesprochen werden, ist eine mengentheore-
tisch inspirierte Konstruktion mit revolutiondrem Potenzial. Sie fiihrt
nicht zum Relativismus, sondern im Endeffekt verbliiffend nahe zur
konventionellen Seinsfrage zuriick. Diese Behauptung scheint angesichts
des avancierten meta-mathematischen Apparats und der damit verbun-
denen idiosynkratischen Terminologie des Philosophen unplausibel. Sie
kann im Rahmen des vorliegenden Beitrags nicht detailliert verteidigt
werden. Stattdessen wechselt die Darstellung abschlieffend in ein ande-
res Genre. Badious “anagogia” (Hinauffithrung) hat, wie ihre frithchrist-
lichen Vorlaufer, Predigtcharakter. Die Leere, die sich selbst als gegen-
standsloser Eigenname des Seins darstellt ([Badiou, 2018] S. 59), erganzt
er unerschrocken mit wirksam eingestreuten, erbaulichen Anwendungs-
fallen. Einer davon ist hier noch vorzustellen.

Mit der axiomatischen Riickfithrung des Seins auf Leere ist eine Di-
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mension erreicht, die jenseits des konventionell Vorstellbaren liegt. Einen
solchen Knalleffekt hatte schon Parmenides gesetzt, nur dass er das
Nichts als den Gott-sei-bei-uns verniinftiger Menschen darstellte. In
Badious Gebrauch wird dieses Motiv umgekehrt zum Angelpunkt revo-
lutiondrer Bewegungen. Sie stellen und verfolgen Fragen, die im her-
kommlichen Verstandnis nicht als Probleme, geschweige denn als Anre-
gungen, aufgefasst werden konnen. Der Umbruch einer Situation liegt
nach Badiou darin, dass ein bis dato unerhorter Verbund von Mannigfal-
tigkeiten umwerfend in sie eingreift. Bezogen auf ein Staatswesen kann
das als geordnetes Ergebnis einer starken Volksbewegung in Erschei-
nung treten. Damit wird Ontologie politisch. Die angefiihrte Formulie-
rung stammt aus der Seminarmitschrift einer 2011 angebotenen Veran-
staltung “Was bedeutet ‘die Welt’ verandern”? ([Badiou, o]]. Elektroni-
sches Dokument. Den Hinweis auf diese Quelle verdanke ich Andreas
Kirchner.12 Die umfassende, genralisierte Fragestellung kommt von der
Seinsfrage; die Zuhorerinnen im Seminar sind die Kongregation an die
sich die politische Analyse richtet. Im konkreten Fall geht es um den
Arabischen Friihling im Jahr des Seminars.

Badiou lasst einerseits keinen Zweifel daran, dass vom Sein als reiner
Vielheit “nicht viel zu erwarten ist”. Es handelt sich aus der Warte der
Situation um die gleichgiiltige Neutralitat von Es-gibt. Und es kann zu
einem Eklat kommen, wie etwa in Kairo. Etwas zuvor Undenkbares
schldgt durch; am Tahir Platz versammeln sich tausende Menschen und
stiirzen Hosni Mubarak. “Das dgyptische Volk ist dort, was besagt: es ist
dort mit seinem Sein prasent.”13 In einem Seminar formuliert man nicht
immer druckreif. Badiou hat die Zusammenhinge an vielen Stellen diffe-
renzierter dargestellt. Dennoch lasst sich gerade aus diesen spontanen
Bemerkungen das ganze Spektrum seines philosophischen Ausblicks
ermessen. Dazu kann man bei der Beschreibung des Geschehens in Kairo
drei Lesarten von “undenkbar” hervorheben. (1) Angesichts der jahr-
zehntelang geltenden politischen Realitat war nicht mit einer Volkserhe-
bung zu rechnen. (2) Das Undenkbare ist eingetreten. (3) Es handelt sich
nicht um eine zufillige, lokale Uberraschung. Der mogliche Durchschlag

2 Er hat die Sitzung vom 9. November ins Deutsche iibersetzt:
https://wiki.philo.at/index.php? title=Benutzer:Andyk/Badiou/weltenwandel.

13 “le peuple égyptien est la, ce qui veut dire : il est la, présent dans son étre”
(a.a.0.).
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des Undenkbaren in etablierte Zustdnde ist ein bestimmendes Merkmal
jeder konsolidierten Situation.

Diese drei Hinsichten auf den Arabischen Friihling lassen sich séduber-
lich trennen. Die erste ergibt sich aus einem relativen, historischen Kon-
text, die zweite abstrahiert davon. Das Undenkbare fungiert, wie das
Sein, als Name der generalisierten, meta-diskursiven Einsicht, dass die
Analyse der strukturellen Beschaffenheit samtlicher historischer Kontex-
te einen Faktor “Unzuganglichkeit” ergibt. Niemand ist im Besitz der
Bedingungen, unter denen Situationen sich eingestellt haben und andau-
ern. Diese beiden Betrachtungsweisen lassen sich problemlos separat
festhalten, als relative und prinzipielle Undenkbarkeit folgen sie ihrer je
eigenen Logik. Das Gewicht der Seinsfrage liegt jedoch in der dritten
Hinsicht. Die Form von Aussagesitzen nach Calogero ist keine metho-
dische Abstraktion, sondern die Form von Aussagesitzen, eine Vorbe-
dingung der Zuganglichkeit aller Umstande der Welt. Wir sind an den
Beginn von Badious Buch zuriickgekehrt. Genau diese Parmenideische
Verschrankung des einen Seinsprinzips mit der Mannigfaltigkeit seines
Auftretens im Denken ist der Eingang in seine eingestiirzte Vorhalle. Die
Betrachtung von Badious Kommentar zum Tahir Platz fiihrt auf das Di-
lemma zuriick, aus dem seine Ontologie sich 16sen will. Im zitierten Se-
minar spielt das “Sein” im Kostiim der Massen eine an Parmenides ge-
mahnende Rolle. Es schreitet ein, um die alte, verkommene Gesell-
schaftsordnung zu verwerfen:

Aber die Massen, das ist das kollektive Sein. Es ist nicht einfach das Sein als
kollektive Tragheit, sondern das Sein bringt zum Ausdruck, dass die alte
Existenz langst vorbei ist, es ist das Sein, das Gericht fiihrt iiber die Existenz.
[[Badiou, o]]14

Auf dem Weg vom mengentheoretischen Konstrukt zur Anwendung
auf das politische Tagesgeschehen ist das Sein von extensionalen Man-
nigfaltigkeiten zum Richter tiber Mensch und Welt geworden. Zur Alle-
gorie einer Neuen Welt. Eine Hinfiihrung zur Apokalypse, wenn es je
eine gab.

Die ambitionierte Variante der Allegorie, mit der hier gearbeitet wur-

14 “Mais les masses, c'est I'étre du collectif. Simplement, ce n'est pas 1'étre en tant
qu'inertie collective, mais l'étre qui manifeste que 1'existence ancienne est révo-
lue, c'est 'étre portant juridiction sur l'existence.” (a.a.O.).
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de, zeichnet einen Bogen vom Sein zum Weltgericht. Was geschrieben
steht, wie es zu verstehen sei, welche Verhaltensweisen daraus folgen
und was, zuletzt, aus diesen Folgen folgt. Wir sind gewohnt, die Hinsich-
ten auseinander zu halten. Die Allegorie dagegen prasentiert inhaltliche
Briiche in Kurzfassung. Es ist nicht unmittelbar einsichtig, warum die
Augenbinde der Justitia Blindheit gegeniiber den Konfliktparteien und
nicht der Sache gegeniiber anzeigt. Und wie wird “ausgleichende” Ge-
rechtigkeit durch eine Waage mit zwei leeren Schalen dargestellt? Will-
kiirliche Schrittwechsel sind eingeschlossen; entscheidend ist, dass dabei
kein Themenwechsel eintritt. Allegorien prasentieren Sollbruchstellen. So
kann “Sein” vom hochsten Einheitspol zur Dummbheitts und weiter zur
Nullmeldung werden -- nur um danach wieder in einem bekannten
Kleid aufzutreten. Badiou zu Agypten: “Die ganze Welt wird zum Er-
gebnis kommen, dass etwas vom Volkswesen da ist.”16 Trennscharf sind
Allegorien nicht. Sie trennen allenfalls, um zu versshnen. Schriftgelehrte,
Hermeneutikerinnen, Ethikexperinnen und Zukunftsforscher kommen
nur teilweise zu ihren Recht. Allegorie: semiautonome Teile riskieren ein
Ganzes.
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SENECA MEDICUS. PRACTICI TERAPEUTICE SI PROTREPTIC
FILOSOFIC IN CONSOLATIO AD HELVIAM®

Constantin-Ionut MIHAI

Abstract: In this article, I pursue two aims. First, I will discuss some thera-
peutic techniques and strategies Seneca made use of in his Ad Helviam, focu-
sing on the philosopher’s role qua medicus. I will explore to what extent the
acquaintance with the tradition of philosophical therapy allowed Seneca to
portray himself as a ‘physician of the soul” with moral and intellectual autho-
rity, relating his text to other works of ‘ancient psychotherapy’. The second
aim is to provide a close analysis of Ad Helviam, 17, 1-18, 1, in which we
find an encouragement to the study of the liberal arts and philosophy. As I
intend to demonstrate, Seneca’s main concern here was to show his audience
the value of a life dedicated to moral improvement, in other words, to persua-
de his would-be readers to convert to philosophy. The content and the rhetori-
cal structure of the text invite comparison with other philosophical writings
of protreptic intent from Greco-Roman antiquity. Such an approach will al-
low us to readdress not only the question of the genre of Seneca’s text but al-
so that of its intended audience.

Keywords: Seneca, Ad Helviam, ancient consolation, philosophical therapy,
protreptic, conversion to philosophy.

Scrierile filosofice redactate de Seneca atesta o larga influenta din partea
literaturii medicale antice, fapt observabil si In cazul altor autori din peri-
oada stoicismului roman. Familiaritatea autorului cu limbajul si practicile
medicale recurente in epoca este atestatd nu doar prin uzul unor termeni
specifici stiintei medicale, ci si prin intentia, de multe ori manifestatd expli-
cit, de a transforma discursul filosofic intr-un demers cu finalitate terapeu-
tica. De altfel, in multe dintre scrierile sale, Seneca isi asuma rolul unui
,medic al sufletelor” (medicus animorum), urmarind s puna la indemana
destinatarilor sai o serie de precepte ale filosofiei morale In masura sa asi-
gure ceea ce am putea numi, cu o expresie consacratd de Seneca insusi,

*Acest articol a fost realizat in cadrul unui proiect de cercetare finantat de Ministe-
rul Cercetarii, Inovarii si Digitalizarii, CNCS/CCCDI - UEFISCDI, proiect nr. PN-
I11-P1-1.1-PD-2019-0519, in cadrul PNCDI II1.

LInstitute of Interdisciplinary Research, ,, Alexandru Ioan Cuza” University of lasi,

Iasi, Romania.
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tranquillitas animi.2 Demersul sdu se inscrie astfel in traditia mai vasta a , te-
rapiilor filosofice” din antichitatea greco-romand, traditie la care Seneca se
raporteaza de multe ori in chip nemijlocit, imprumutand diferite topos-uri si
strategii retorice.3

Desi joaca un rol cat se poate de important la nivelul tehnicii argumenta-
tive desfasurate de Seneca, imaginile si conceptele medicale prezente in
scrierile sale filosofice nu au fost inca studiate indeajuns. Lecturi noi, din
perspective multiple, sunt incd necesare pentru a intelege mai bine semnifi-
catiile si functiile retorice ale acestui imaginar medical, la care Seneca re-
curge frecvent in scrierile sale. Studiul de fata isi propune sa aduca o con-
tributie In acest sens, analizand cateva secvente ale imaginarului medical
prezent in Consolatio ad Helviam. Una dintre mizele analizei va fi aceea de a
pune in lumina o serie de concepte si tehnici retorice prezente in argumen-
tatia lui Seneca prin care discursul sdu dobandeste valentele unui demers
terapeutic. Asa cum vom vedea, Seneca recurge la un vast repertoriu de
argumenta consolatoria, imprumutate din vulgata diferitelor scoli filosofice si
construite, cel mai frecvent, pe baza unor analogii cu stiinta medicala a
vremii. Aldturi de discutarea acestor aspecte, studiul de fata isi propune
totodata sa releve dimensiunea exortativa care caracterizeaza si individua-
lizeaza, In buna masura, discursul consolator din Ad Helviam. O serie de
secvente din partea de final a textului, in care autorul formuleazd un in-
demn la studiul artelor liberale (liberalia studia) si un elogiu al acestora,
apropie textul in cauza de traditia protrepticului filosofic. Desi nu a fost
citit din aceastd perspectiva, textul avut in vedere poate fi interpretat in
termenii unui protreptic filosofic, autorul lui manifestand o bund familiari-
tate cu scrierile apartinand acestui gen literar.4 Cum bine se stie, Seneca

2 Seneca, De tranquillitate animi, 2, 3-4.

3 Vezi In acest sens Paul Rabbow, Antike Schriften iiber Seelenheilung und Seelenlei-
tung, I: Die Therapie des Zorns, Teubner, Leipzig — Berlin, 1914; Ilsetraut Hadot, Se-
neca und die griechish-romische Tradition der Seelenleitung, De Gruyter, Berlin, 1969;
Christopher Gill, ,Ancient Psychotherapy”, Journal of the History of Ideas, 46:3, 1985,
pp. 307-325; David H. Kaufman, , Seneca on the Analysis and Therapy of Occur-
rent Emotions”, in Jula Wildberger & Marcia L. Colish (eds.), Seneca Philosophus, De
Gruyter, Berlin, 2014, pp. 111-134.

4 Pentru o bund introducere In tematica si istoricul scriilor protreptice, vezi studiile
semnate de Sophie Van der Meeren, , Le protreptique en philosophie: essai de dé-
finition d’un genre”, Revue des études grecques, 115, 2002, pp. 591-621; S. R. Slings,
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insusi este autorul unui protreptic, intitulat sugestiv Exhortationes, la care
vom reveni pe parcursul analizei noastre.

Consolatio ad Helviam a fost redactata de Seneca in perioada in care se
afla in exil (relegatio) in insula Corsica, cel mai probabil in anul 41 p. Chr.
Intentia autorului, asa cum singur marturiseste, este aceea de a inlatura
tristetea mamei sale, Helvia, cauzatd de faptul ca fiul ei se afla in exil. Tex-
tul este calificat inca din primele randuri drept o consolatio, pe care Seneca
urmadreste sa o puna In relatie cu traditia literara si filosofica de pana la el.
Acest fapt ii permite sa sublinieze nota de originalitate (res nova — 1, 2) pe
care demersul sdu o comporta, dat fiind faptul cad in traditia scrierilor de
consolare redactate pana atunci nu putuse afla exemplul cuiva , care sa-i fi
consolat pe ai sdi, fiind el insusi pricina plansului” (ibidem).5 Asa cum vom
vedea, Seneca refuza categoric ipostaza unui consolandus — a celui care ar
avea nevoie de o consolare — asumandu-si in schimb rolul unui consolator
(1, 4).6

,Protreptic in Ancient Theories of Philosophical Literature”, in J. G. J. Abbens, S. R.
Slings & 1. Sluiter (eds.), Greek Literary Theory after Aristotle, VU University Press,
Amsterdam, 1995, pp. 173-192; Mark, D. Jordan, , Ancient Philosophic Protreptic
and the Problem of Persuasive Genres”, Rhetorica. A Journal of the History of Rhetoric,
4, 1986, pp. 309-333; Olga Alieva, Annemaré Kotzé, Sophie Van der Meeren (eds.),
When Wisdom Calls: Philosophical Protreptic in Antiquity, Brepols, Turnhout, 2018.

5 Pentru pasajele din Ad Helviam redate in traducere am urmat editia realizata de
Ioana Costa: Seneca, Dialoguri, vol. II, Polirom, Iasi, 2004.

6 Marcus Wilson, ,Seneca the Consoler? A New Reading of his Consolatory
Writings”, In Han Baltussen (ed.), Greek and Roman Consolations. Eight Studies of a
Tradition and Its Afterlife, The Classical Press of Wales, Swansea, 2013, pp. 93-121 (p.
95), atrage atentia asupra faptului ca Ad Helviam poate fi cititd, In egala masura, si
ca o consolatio ad se (,self-consolation”). Un demers similar intalnim la Cicero, care
redactase o consolatio ad se dupa moartea prematura a fiicei sale, Tullia, in luna
februarie a anului 45 a. Chr. Ca si Seneca mai tarziu, in scrierea respectiva Cicero isi
asumase rolul unui consolator: Nihil enim de maerore minuendo scriptum ab ullo est
quod ego non domi tuae legerim. Sed omnem consolationem vincit dolor. Quin etiam feci,
quod profecto ante me nemo, ut ipse me per litteras consolarer. (Ad Atticum, X11, 14, 3). In
Ad Polybium, o alta consolatio datand tot din perioada exilului, Seneca ofera insa o
imagine cu totul diferita (un alter Seneca, am putea spune), infatisandu-se in iposta-
za unui consolandus care isi deplange soarta nefericitd, Intr-o maniera prea putin
demna de un filosof (e.g. 13, 3: miseria mea; 18, 9: sua mala), toate acestea, fireste, cu
scopul de a castiga bunavointa autoritatii politice, in speranta de a fi rechemat la
Roma. Pentru o discutie mai ampla privitoare la problema exilului in scrierile lui
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Inc din partea de debut a textului, Seneca ii adreseaza mamei sale in-
demnul de a se ldsa in seama tratamentului pe care pretinde ca i-l1 poate
oferi (ita tu nunc debes fortiter praebere te curationi, 3, 1), facand cunoscuta, in
mod explicit, intentia sa de a-si asuma statutul unui medic al sufletului.
Pentru a descrie registrul starilor afective ale Helviei, Seneca va recurge la o
serie de termeni si imagini din domeniul practicii medicale (substantive
precum dolor, -oris, morbus, -i, exulceratio, -onis, remedium, -i, medicina, -ae sau
verbe precum sanor, -are, medeor, -eri, curo, -are etc.), care descriu si totodata
justifica demersul terapeutic.

Una dintre mizele principale asumate de Seneca va fi aceea de a proba
faptul cd exilul nu constituie un rau (malum) sau o experientd generatoare
de suferinta. Potrivit autorului, exilul nu este nimic altceva decat o schim-
bare de loc (loci commutatio, 6, 1), iar schimbarea locului nu poate fi ceva
inspdimantdtor sau greu de suportat (commutatio ipsa locorum gravis non est
- 6, 5).7 Aldturi de o serie de argumente de ordin istoric, care descriu feno-
menul migratiei in formele sale multiple (ibid., 7, 1-10), Seneca va recurge la
argumente de factura filosoficd, prin care va urmari sa combatd opinia co-
munad potrivit cdreia experienta exilului este generatoare de suferinta.s Sar-
cina autorului va fi aceea de a Inlatura o serie de opinii false, datorate mul-
timii (tudicium plurimum, 6, 1), opinii care provoaca si amplificd nelinistea si
suferinta interioara. Discursul va fi indreptat, in mod predilect, spre dome-
niul afectelor si al dispozitiilor sufletesti, fiind destinat sa actioneze in sen-
sul unei terapii spirituale (medicina animi).’

Seneca vezi si Constantin Réchita, ,,Ovidius si Seneca — perspective asupra exilului
in Antichitate”, In Philologica Jassyensia, X, 1 (19), 2014, Supliment, pp. 457-469.

7 Cf. Ad Helviam 9, 7: pentru intelept, patria poate fi oriunde (ut scires omnem locum
sapienti viro patriam esse).

8 Pentru o analiza din perspectiva discursurului consolator a textului din Ad Helvi-
am, vezi si studiul recent semnat de Alex W. Muir, ,«Our moAitevua Belongs in
Heaven» (Phil 3:20). Comparing Paul’s and Seneca’s Narratives of Consolation”,
Novum Testamentum, 64, 2022, pp. 249-266, in special pp. 253-258.

9 Multe dintre scrierile de consolare din literatura greco-latind comporta, in fapt, o
dimensiune terapeutica. Asa cum noteaza Christopher Gill, ,Philosophical Thera-
py as Preventive Psychological Medicine”, in W. V. Harris (ed.), Mental Disorders in
the Classical World, Brill, Leiden — Boston, 2013, pp. 339-360 (p. 343), ,,the consolato-
ry writings overlap in themes and approach with philosophical writings on thera-

”

py-
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Daca privim mecanismele care sustin o astfel de terapie, observam ca
una dintre principalele sarcini ale filosofului qua medic al sufletului era
aceea de a-l convinge pe destinatarul discursului sau de faptul ca suferinta
sa este, Thainte de toate, produsul unei opinii false si al unei reprezentdri
eronate cu privire la sine si la lumea din jur. Motivul se regaseste in multe
dintre scrierile autorilor antici, fiind utilizat, cu precadere, de reprezentantii
filosofiei stoice. Descriind pe larg diferitele sarcini pe care trebuie sa si le
asume un consolator (asa-numitele officia consolantis), Cicero atribuia aceasta
practica terapeutica lui Cleanthes, succesorul lui Zenon la conducerea scolii
stoice. Potrivit acestuia, singura sarcind a unui consolator ar fi aceea de a
dovedi si de a-1 convinge pe destinatar cd suferinta sa este lipsita de temei,
ci evenimentul pe care il considerd nefericit nu trebuie socotit astfel. In
cuvintele lui Cicero — Sunt qui unum officium consolantis putent — [docere] ma-
lum illud omnino non esse, ut Cleanthi placet. — ,,Sunt unii care considera ca
singura sarcind care i revine celui ce oferd o consolare este aceea de a arata
cd rdul respectiv nu este deloc astfel, dupa cum afirma Cleanthes.” (Tusc.
disp. IlI, 76 = SVF, 1, 576) (trad. n.).10 Cum bine se stie, stoicii considerau ca
singurul bine este virtutea, iar singurul rdu — viciul, toate celelalte constitu-
ind vastul domeniu al lucrurilor indiferente — t&x &dik@opa — care nu pot
ori nu ar trebui sa influenteze in vreun fel dispozitiile sufletului.t Dar, in
vreme ce inteleptul stoic va fi in masura sa discearna intre lucrurile care
conteaza cu adevdrat — ta daxgpégovta — si cele care nu conteazd — T
adidpooa, cel lipsit de exercitiul filosofiei nu va fi capabil sa opereze, in
termeni potriviti, cu aceasta distinctie, socotind adesea ca fiind bune ori
rele lucruri care, pentru el, ar trebui sa rdmand indiferente. Suferinta lui
este astfel produsul unei opinii false (kevr) d6Ea / falsa opinio), care are la
baza un set de credinte conventionale, care se cuvin corectate prin precep-
tele filosofiei.12

Acest exercitiu terapeutic, care comporta si o dimensiune didactica si
moralizatoare, este exploatat pe larg in Consolatio ad Helviam. lata un pasaj
reprezentativ:

10 Cf. Tusc. disp., 11, 77 (= SVF, 1, 577).

11 Vezi In acest sens Diogenes Laertios, VII, 102-104.

12 Cf. Cicero, Tusc. disp., 111, 24: Est igitur causa omnis in opinione, nec vero aegritudinis
solum, sed etiam reliquarum omnium perturbationum...”; ibid. IV, 14: Sed omnes pertur-
bationes iudicio censent [Stoici] fieri et opinione.
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,Am hotdrat sa-ti infrang durerea, nu sa 1i dau tarcoale. Si o voi infrange
dacd, tnainte de toate, te voi convinge ca nimic din ceea ce indur nu ma
poate face sa ma numesc nefericit. (...) Voi atinge mai intai ceea ce iubi-
rea ta doreste cel mai mult sa auda: faptul cd nu am suferit nici o neno-
rocire (nihil mihi mali esse). (...) In privinta mea, nu-i crede pe altii: eu In-
sumi ti-o spun, ca sa nu te lasi tulburata de pareri nesigure (ne quid incer-
tis opinionibus perturberis), ca nu sunt nefericit. Voi mai adauga, ca sa fii
inca si mai impacata, cd nici nu este cu putinta sa devin nefericit (ne fieri
quidem me posse miserum).” (Ad Helviam 4, 1-3, trad. de Ioana Costa, ed.
cit., p. 197).

In pasajul citat mai sus se observa insistenta autorului asupra importan-
tei pe care o are faptul de a discerne intre evenimentele ca atare si perceptia
pe care o avem asupra lor: ideea de baza este aceea ca raul nu este, de cele
mai multe ori, decat produsul unor opinii lipsite de judecata (incertae opini-
ones), care afecteaza registrul launtric prin deformarea perceptiei pe care o
avem asupra realitdtii. Asa cum afirmd Seneca intr-o altd scriere cu rol con-
solator, anume Ad Marciam, 19, 1, ,ceea ce ne chinuieste este pdrerea, iar
raul este doar atat cat i-am ingaduit noi sa fie” (opinio est ergo quae nos cruci-
at, et tanti quodque malum est quanti illud taxavimus).’3 Locul si rolul opiniei
trebuie luate de ratiune (ratio), singura In masura sa discearnd adevarata
natura a lucrurilor. Acesta este si motivul pentru care Seneca infiereaza
opinia multimii, nu doar in Ad Helviam, ci si in multe alte scrieri de-ale sa-
le.14 Pentru cel capabil de acest exercitiu filosofic, exilul si toate celelalte
incommoda vitae nu mai pot constitui motiv de tristete sau suferinta. Este
ceea ce declara Insusi Seneca in consolarea adresata mamei sale: ,, Acum, in
intamplarile numite nenorociri (quae mala vocantur), nu gasesc nimic atat de
inspaimantdtor si de crud pe cat ameninta pdrerea multimii.” (opinio vulgi,
5, 6, trad. de Ioana Costa, ed. cit., p. 199).

Alaturi de acest exercitiul filosofic, Seneca invoca o alta tehnica recuren-
td in campul terapiilor filosofice din antichitatea greco-romand, si anume,
anticiparea, la nivel mental, a unui posibil rau viitor (praemeditatio mali).1s

13 Aceeasi conceptie o intalnim si la Plutarh, De exilio, 599c-f si 600d-e (6Aov kat
Tav tO AVTIOUV €k kevng DOENG avamémAaotal).

14 E. g. De vita beata, 1, 3-5; 2, 1-2; De brevitate vitae, 18, 1.

15 O serie Intreaga de autori care se revendica de la scoli filosofice diferite recurg la
acest procedeu: pe langa cirenaici, 1l intdlnim la Diogene Cinicul (vezi Diogenes
Laertios, VI, 63), la Chrisip (citat de Cicero in Tusc. disp., I, 55 — hoc enim fere tum
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Potrivit acestui exercitiu, evenimentele nefericite nu sunt percepute astfel si
nu il afecteaza decat pe cel al carui suflet nu a fost pregdtit pentru a le in-
frunta. Cicero atribuie paternitatea acestei tehnici spirituale adeptilor scolii
tilosofice din Cirene, potrivit cdrora tristetea si suferinta morala (gr. AV /
lat. aegritudo) sunt cauzate nu atat de o intamplare nefericita, cat de caracte-
rul neasteptat pe care aceasta il are de cele mai multe ori. In cuvintele lui
Cicero, Cyrenaici non omni malo aegritudinem effici censent sed insperato et ne-
copinato malo (,,Cirenaicii sunt de parere ca suferinta nu este produsa de
orice rau, ci doar de cel negandit si neasteptat.” — trad. n.) (Tusc. disp., 11,
28).

Seneca recunoaste importanta acestui exercitiu in multe dintre scrierile
sale, iar Consolatio ad Helviam oferd, de asemenea, un exemplu elocvent in
acest sens. Invocand scrierile autorilor din vechime, care ofera diferite re-
media pentru situatiile nefericite, Seneca noteaza: , Acei [intelepti] mi-au
poruncit sa stau fara incetare de veghe, ca intr-un post de paza si sa tin sub
observatie orice incercare a sortii (omnis impetus prospicere), orice atac, mai
inainte de a se produce. Caci iIntamplarea este apdsatoare (gravis) pentru cei
nepregdtiti; o Indura insa usor cel care a asteptat-o dintotdeauna.” (5, 3)
(trad. de Ioana Costa, ed. cit., p. 198)16

Exercitiul mental al anticiparii (praemeditatio) are rolul de a diminua gra-
vitatea unui eveniment nefericit care ar putea surveni in viitor. Cel ce prac-
ticd un astfel de exercitiu nu va resimti cu aceeasi intensitate forta eveni-
mentelor, fiind pregatit sa le suporte intr-o manierd demna, rationala. El va
putea socoti ,rdul” drept ceva care putea si chiar trebuia sa se intample.
Este ceea ce recomanda Seneca in Ep. 99, cdtre Lucilius: ,,...te indemn ca pe
viitor sa te ridici cu curaj impotriva sortii, privind toate loviturile ei nu ca si
cum te-ar putea izbi, ci ca si cum neaparat te vor izbi.” (trad. de Gh. Gutu,
ed. cit., p. 385)

habemus in promptu, nihil oportere inopinatum videri), la stoicul Panaetius (citat de
Plutarh, in De coh. ira, 463d) etc. Vezi si Plutarh, De tranquillitate animi, 474e; Ps.
Plutarh, Consolatio ad Apollonium, 112d.

16 Cf. Ep. 91: ,Nenorocirile neasteptate sunt mai grele: noutatea sporeste gravitatea
dezastrului si orice muritor suferd si mai mult durerea de care se mird.” (trad. de
Gh. Gutu, in Seneca, Scrisori citre Luciliu, Editura Stiintificd, Bucuresti, 1967, p.
318). Ideea se regaseste si in De tranquillitate animi, 11, 6; Ep. 63; 107 s. a. Vezi si
Cicero, Tusc. disp., IlI, 76: sunt qui satis putant ostendere nihil inopinati accidisse <ut
Cyrenaici>.
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Eficacitatea terapeutica a discursului filosofic dezvoltat de Seneca in Ad
Helviam este sustinuta si prin recursul la un alt tip de exercitiu, care vizeaza
o reorientare a atentiei dinspre lucrurile aducatoare de suferinta spre cele
care pot constitui o sursa de consolare sau chiar de fericire. Tehnica respec-
tivd, care poate fi sintetizatd in formula ad alia traducere, este considerata a fi
de sorginte epicureicd, dovada in acest sens fiind cuvintele lui Cicero din
Tusc. disp. 111, 33: Levationem autem aegritudinis in duabus rebus ponit [Epicu-
rus], avocatione a cogitanda molestia et revocatione ad contemplandas voluptates.\?

Aceasta practicd, prin care gandurile cuiva sunt intoarse a malis ad bona,
este, la randul ei, destul de raspanditd in scrierile de filosofie morala din
antichitatea greco-romand.!8 Seneca recurge la ea atunci cand isi iIndeamna
mama sd 1si Indrepte atentia dinspre el, ca sursa a nefericirii, spre persoane-
le care 1i sunt in preajma si care pot constitui pentru ea un motiv sau o sur-
sd de fericire:

,Intoarce-te catre fratii mei (respice fratres meos). Ai in fiecare din ei prilej
de bucurie (...) iar dorul de unul dintre fiii tdi va fi inlocuit de iubirea ce-
lorlalti doi” (unius desiderium duorum pietate supplebitur) (Ad Helviam, 18,
2-3, trad. de Ioana Costa, ed. cit., p. 220).19

Argumentele expuse de Seneca imprima discursului anumite valente te-
rapeutice, intentia asumata fiind aceea de a-i oferi mamei sale un suport de
ordin moral, un exercitiu didactic prin intermediul cdruia perceptia sa asu-
pra exilului si a nefericirii sa poata fi modificata. Condamnand opinia mul-
timii, autorul militeaza pentru o repozitionare fatd de evenimentele exteri-
oare si o intoarcere spre interior, spre lumea lduntrica, in care Seneca vede

17 Cf. Tusc. disp., 111, 76: sunt qui abducunt a malis ad bona, ut Epicurus; ibid., V, 74.
Vezi si De fin. 1, 57: Est autem situm in nobis ut et adversa quasi perpetua oblivione abru-
amus et secunda iucunde ac suaviter meminerimus. In scrierile lui Epicur gasim cel
putin un exemplu de punere in practicd a acestui mecanism terapeutic: este vorba
despre Scrisoarea citre Idomeneus (in Diogenes Laertios, X, 22 = fr. 138 Us.): , Ti-am
scris In aceasta zi fericitd, care-i si cea din urma a vietii mele. Suferintele mele (...)
sunt la paroxism si Intru nimic nu-si micsoreaza intensitatea lor; dar tuturor aces-
tor dureri le opun fericirea pe care o simt in suflet amintindu-mi convorbirile noas-
tre trecute.” (trad. de C. I. Balmus, in Diogenes Laertios, Despre vietile si doctrinele
filosofilor, Polirom, lasi, 1997, p. 318).

18 Plutarh, De trang. an., 469a-d; De exilio, 600d. in scrierile lui Seneca acest proce-
deu se regaseste in Ad Polyb., 10, 3; 12, 1; Ad Marc., 16, 7-9; Ep. 63, 4-7; 99, 3-5 etc.

19 Acelasi Indemn este reluat si in secventa 18, 4: ad nepotes quoque respice.
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adevaratul izvor al unei vita beata.0 La un nivel mai profund, toate aceste
exercitii sau practici terapeutice implicd un demers paideic, in mdsura in
care vizeaza si o transformare lduntricd a cititorului. Aceasta intentie didac-
tica si edificatoare devine tot mai vizibila in partea de final a textului, acolo
unde Seneca imprima discursului sdu o evidentad nota protreptica.

Astfel, in capitolul 17 al scrierii sale, Seneca formuleaza un elogiu la
adresa studiilor liberale (liberalia studia), elogiu insotit de un indemn expli-
cit la cultivarea acestora. Cele doua componente retorice — elogiul si in-
demnul - transforma textul intr-un exemplu de discurs protreptic, care
poate fi comparat cu alte scrieri de aceasta factura din antichitatea greco-
romana. La o privire atentd, observam familiaritatea autorului cu multe
dintre categoriile retorice specifice acestui tip de discurs, asa cum sunt teo-
retizate acestea In manualele de retorica din antichitate. Recunoasterea
acestei dimensiuni protreptice este importanta intrucat ne permite sa re-
gandim atat problema genului literar caruia 1i apartine acest text, cat si
problema destinatarilor sai. Asa cum voi incerca sa argumentez in continu-
are, Indemnul la cultivarea studiilor liberale nu-i este adresat, in realitate,
doar Helviei, ci si — sau in primul rand — unui public mai vast, pe care auto-
rul urmadreste sa-1 convingd de importanta asumarii unui anumit demers
paideic.

Indemnul la o viatd retrasa, dedicata studiului, constituie un motiv recu-
rent in scrierile lui Seneca. Il regésim, spre exemplu, in Consolatio ad Polybi-
um, unde preocupadrile intelectuale (studia) sunt descrise ca cele care ,inalta
in chip desavarsit fericirea omului si 1i restrang usor nefericirea” (et optime
felicitatem extollunt et facillime minuunt calamitatem) (ad Polybium, 18, 1).
Acesta este motivul pentru care Polybius este indemnat sa se dedice cu si
mai multa ravna acestor studii, pentru a-si face din ele o ,pavaza a sufletu-
lui”, asa incat durerea (dolor) sa nu gaseasca nicio cale pe unde sa patrunda
(ibid.).2t Acelasi motiv este reluat si In De brevitate vitae, un text cu evidenta
dimensiune protreptica?, in care Seneca nu ezita sa afirme faptul cd doar
cei care 1si consacra timpul filosofiei (qui sapientiae vacant) trdiesc cu adeva-
rat (soli vivunt) (De brev. vit., 14, 1). O viata Inchinata studiilor, considera
Seneca, ne da posibilitatea de a ne Intoarce din prezentul neinsemnat si

20 Cf. Ad Helviam, 5, 1: unusquisque facere se beatum potest.

21 Cf. ibid., 8, 2.

22 Vezi In acest sens Anne Banateanu, ,Filozofie, echilibru si libertate”, studiu in-
troductiv la Seneca, Dialoguri, vol. II, ed. cit., p. 10.
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trecator catre ,acel trecut nemdsurat si vesnic, pe care il avem in comun cu
unii mai buni decat noi.” (ibid., 14, 2) Comuniunea cu cei pe care autorul i
numeste ,sacerdoti ai artelor liberale” (antistites bonarum artium) (ibid., 14,
5) constituie nu doar un mijloc de edificare lduntricd, ci si o sursd constanta
de fericire, caci ,niciunul dintre acestia nu 1i va da drumul vizitatorului sau
sd plece fara sa fie mai fericit, mai impdcat cu sine decat la venire, nici unul
nu-l va ldsa sa se duca de la el cu mainile goale.” (ibid., 14, 5, trad. de Vichi-
Eugenia Dumitru, In Seneca, Dialoguri, vol. II, ed. cit., p. 160). Destinatarul
scrierii, Paulinus, este indemnat asadar ca, in locul unei vieti traite in mijlo-
cul multimii, sa se retraga la lucrurile care sunt ,mai pasnice, mai sigure si
mai Insemnate” (Recipe te ad haec tranquilliora, tutiora, maiora!) (ibid. 19, 1), cu
alte cuvinte, la o viata de tihna, dedicata studiilor ,sacre si nalte” (sacra et
sublima) (ibid.).

Dimensiunea protreptica a pasajele invocate mai sus este evidenta: auto-
rul 1i indeamna pe destinatarii scrierilor sale la alegerea unui anumit mod
de viata, si tocmai acest aspect constituie una dintre trasaturile definitorii
ale unui discurs protreptic.23 Adoptand o astfel de perspectiva interpretati-
va, In cele ce urmeaza vom citi pasajul din Ad Helviam, 17, 1 - 18, 1, referitor
la importanta studiilor liberale, in termenii unui protreptic filosofic, rapor-
tandu-1 la traditia scrierilor exortative din filosofia greco-romana.

Dincolo de protrepticele redactate de autori precum Aristip din Cirene,
Antistene Cinicul, Aristotel, Teofrast, Epicur, Zenon din Citium, Chysip
sau Posidonius din Apamea (din care nu avem, din pdcate, decat putine
fragmente), meritd amintit faptul cd, in literatura latina, exemplul cel mai
celebru de discurs protreptic il constituia dialogul lui Cicero intitulat Hor-
tensius sive de philosophia, din care Seneca Insusi citeaza uneori.2+ Daca tinem
cont de larga raspandire a acestei traditii literare si filosofice, intelegem mai

23 Sophie Van der Meeren, , Le protreptique en philosophie”, art. cit., p. 597: , Tous
ces texts (pour la philosophie, pour les arts et pour la religion) invitent a embrasser
un mode de vie, dans son ampleur, ce qui est un signe distinctif evident du genre”.
Vezi si Mark D. Jordan, ,, Ancient Philosophic Protreptic and the Problem of Persu-
asive Genres”, art. cit., pp. 330-331.

2 Vezi editia critica alcatuita de Alberto Grilli, Marco Tullio Cicerone: Ortensio. Testo
critico, introduzione, versione e commento, Patron Editore, Bologna, 2010, fr. 12, 22
si 77a, transmise sub forma de citate in scrierile lui Seneca. Acelasi Alberto Grilli,
intr-un articol intitulat ,Democrito e 1'Hortensius”, publicat In Studi in onore di
Adelmo Barigazzi, vol. I, Edizioni dell’ Ateneo, Roma, 1986, p. 276, vedea in dialogul
Hortensius ,1o scritto piu celebre dell’antichita romana”.
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usor familiaritatea lui Seneca — prea putin recunoscuta in literatura de spe-
cialitate din prezent — cu scrierile de aceasta facturd. De altfel, asa cum
aminteam, Seneca Insusi este autorul unor Exhortationes?s, pdstrate, din pa-
cate, doar fragmentar, iar alte cateva dintre scrierile sale se apropie, prin stil
si continut, de genul protrepticului filosofic. In aceasté categorie intr, cu
sigurantd, dialogul De vita beata, dar si cateva dintre Epistolele citre Lucilius.
Toate acestea ofera deja premisele pentru interpretarea pasajului din Ad
Helviam, 17,1 - 18, 1, In termenii unui discurs protreptic.

Sa amintim mai intai faptul ca o caracteristicd a discursurilor protreptice
consta in dispunerea argumentatiei pe doud planuri relativ distincte: auto-
rul unui protreptic urmareste, pe de o parte, critica si devalorizarea unor
puncte de vedere opuse, concurente, pentru a trece ulterior la elogierea si
promovarea actiunii care face obiectul discursului sdu. Acest aspect a fost
teoretizat si recunoscut ca atare inca din antichitate, dovada in acest sens
definitia data protrepticului de Philon din Larissa (sec. II-I a. Chr.), intr-un
fragment pastrat in Anthologia lui Stobaios:

»[Discursul] protreptic este cel care indeamna la virtute; o parte a lui su-
bliniaza (¢voelkvutat) folosul nespus pe care il poate aduce filosofia, in
vreme ce o alta 1i combate (ameAéyyel) pe cei care o denigreaza, o neso-
cotesc sau clevetesc impotriva ei.”26

2 In ciuda conditiei fragmentare in care ne este disponibil astizi, acest protreptic
filosofic atestd preocuparea lui Seneca pentru justificarea si promovarea filosofiei
in mediile intelectuale ale lumii romane de la mijlocul secolului I p. Chr. Pentru o
discutie asupra acestei scrieri, vezi Giancarlo Mazzoli, ,,Sul Protrettico perduto di
Seneca: le Exhortationes”, Memorie dell'Istituto Lombardo — Accademia di Scienze e
Lettere, Classe di Lettere, Scienze Morali e Storiche, 36/1, Milano, 1977, pp. 7-47.
Pentru alte corespondente intre scrierile lui Seneca si traditia protrepticului filoso-
fic vezi Sophie Van der Meeren, ,,Recta ratio vivendi: sur une définition sénéquienne
de la philosophie, rapportée et critiquée par Lactance”, Revue des études latines, 83,
2005, pp. 154-178.

2 Stobaios, Anthologia, vol. 11, p. 40, 6-9 Wachsmuth & Hense, Weidmann, Berlin,
1884: "EoTL YO0 0 MQOTQETMTIKOG O MAQOQHWV €Tl TNV agetnv. Tovtov & 6 pév
gvdelkvutat TO0  peyaAw@edes avtig, O 0& ToLg avaokevaloviag 1
KQTYOQOUVTAS 1) Tws AAAwG kakonOlopévoug eig v @ulooopiav ameAéyyeL
Vezi discutiile cu privire la acest aspect in Paulus Hartlich, , De exhortationum a
Graecis Romanisque scriptarum historia et indole”, Leipziger Studien zur classischen
Philologie, 11 (1889), pp. 209-336 (p. 302); David, E. Aune, ,Romans as a Logos Pro-
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Critica unor scoli filosofice concurente, a unor technai sau a unor moduri
de viata diferite are rolul de a sublinia superioritatea alegerii la care in-
deamna autorul unui protreptic, prin discreditarea celorlalte optiuni posibi-
le. La o privire atentd, discursul din Ad Helviam, 17, 1-3, urmeaza o astfel de
structura bipartita.

Pentru inceput, Seneca trece in revista, cu vaditd dezaprobare, cateva
dintre activitatile la care oamenii recurg cel mai adesea pentru inldturarea
tristetii. Astfel, remarca Seneca, unii aleg sd-si tind sufletul mereu ocupat cu
spectacole sau lupte de gladiatori, dar tristetea nu este invinsa cu totul, ci
persista chiar si in timpul acestor distractii (spectacula, 17, 1). Este mai bine,
considerd Seneca, sa-ti invingi durerea, nu doar sa o inseli, ,cdci durerea
care e Inselata si Indepartata cu pldceri si ocupatii se nalta din nou” (resur-
git) si, la vreme de liniste, ,se repede sa muste” cu si mai multa violenta
(17, 2). Numai durerea care a cedat in fata ratiunii poate inceta definitiv
(quisquis rationi cessit, in perpetuum componitur, ibid.). Acesta este si motivul
pentru care Seneca se delimiteazd de asa-numitele ,remedii” pe care le re-
comandad si la care recurg cei mai multi:

,Nu am insd de gand sa-ti ardt acele remedii de care s-au folosit multi
(illa ... quibus usos esse multos scio): sa te asterni la drum lung sau sa te
alini cu ceva placut, sa-ti ocupi din plin timpul cu supravegherea atenta
a cheltuielilor casei, cu administrarea patrimoniului — in asa fel incat sa
ai mereu ceva nou de facut. Toate acestea sunt de folos pentru scurta
vreme si nu sunt leacuri pentru durere, ci piedici.” (nec remedia doloris sed
inpedimenta sunt) (ibid., trad. de Ioana Costa, ed. cit., p. 219).

Preocuparea autorului de a sublinia caducitatea acestor ,false remedii”
este evidenta si ea poate fi interpretatd ca fiind prima dintre cele doua sec-
tiuni , traditionale” ale unui discurs protreptic. Dupa aceasta retorica nega-
tivd, care vizeaza critica si discreditarea altor practici sau mecanisme tera-

treptikos in the Context of Ancient Religious and Philosophical Propaganda”, in
Martin Hengel & Ulrich Heckel (eds.), Paulus und das antike Judentum, J. C. B. Mohr,
Tiibingen, 1991, pp. 91-121 (p. 91); Sophie Van der Meeren, , Le protreptique en
philosophie”, art. cit., pp. 600-602. Asa cum noteazd Annemaré Kotzé, Augustine’s
«Confessions»: Communicative Purpose and Audience (Supplements to ,,Vigiliae Chris-
tianae” 71), Brill, Leiden — Boston, 2004, p. 57, ,apart from showing the audience
that they are in need of help, the merits of the recommended way of life must be
presented together with a refutation of the claims of rival groups that they repre-
sent the best modus vivendi.”
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peutice concurente, Seneca va propune propriul remediu impotriva tristetii,
pe care il identificd in cultivarea studiilor liberale. Dorinta de a se delimita
de opiniile si practicile recurente la nivelul multimii este marcatd la nivel
sintactic prin formula emfatica ego autem ... (ibid., 17, 2), asezata — fapt la fel
de sugestiv — chiar in debutul celei de a doua sectiuni a discursului sau
protreptic.

In paragraful 17, 3, Seneca formuleaza un indemn explicit la cultivarea
studiilor liberale, Inscriind de aceasta data discursul in cadrele unei retorici
elogiative:

, Te calauzesc (...) acolo unde trebuie sa-si gaseascd adapost toti cei care
incearca sa fuga de soartd, si anume in invataturile demne de oamenii li-
beri (ad liberalia studia): acelea iti vor vindeca rana, ele iti vor inlatura ori-
ce tristete (illa sanabunt vulnus tuum, illa omnem tristitiam tibi evellent).”
(trad. de Ioana Costa, ed. cit., p. 219).

Indemnul formulat de Seneca vizeaza in definitiv insusirea preceptelor
tilosofiei (praecepta sapientiae) (ibid., 17, 4), care sunt In masurd sa ofere un
sprijin sigur impotriva sortii (auxilium contra fortunam) (ibid.). Adresarile
directe din finalul acestei exhortatio confera si mai multa fortd persuasiva
discursului:

,,Tntoarce-te acum la ele (nunc ad illas revertere): te vor apdra bine. Ele te
vor consola, te vor mangaia; dacd au intrat cu buna credinta in sufletul
tdu, nu va mai patrunde acolo niciodata durerea, niciodata ingrijorarea,
niciodata — tulburarea fara rost a unei dureri desarte; inima nu-ti va mai
fi deschisa catre nici una dintre aceste nelinisti.” (ibid., 17, 4-5, trad. de
Ioana Costa, ed. cit., p. 220)2

Sa notam faptul ca motivul filosofiei ca auxilium este frecvent in scrierile
protreptice. O argumentatie in multe privinte similara oferd Cicero in dia-
logul Hortensius, fr. 111 Grilli, atunci cand infatiseaza filosofia drept singu-
rul sprijin pe care cineva il poate afla impotriva necazurilor vietii (contra
miserias huius vitae unicum auxilium).2s Dimensiunea practica a filosofiei con-
std insa, in opinia lui Seneca, in faptul ca aceasta poate reprezenta o ,artd a
vietii”, o ,lege a traiului drept si frumos”. Acestea sunt chiar definitiile pe

27 Cf. ibid., 5, 2: ad omnis miserias leniendas, sapientibus me uiris dedi.
28 O argumentatie In multe privinte similara se regdseste si in Protrepticului lui Aris-
totel, fr. 104-110 Diiring.
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care Seneca le da filosofiei in Exhortationes?, un inteles similar al acesteia
fiind asumat si in discursul din Ad Helviam.

In fapt, discursul lui Seneca se sprijind pe o serie de categorii retorice
specifice genului protreptic. Aldturi de dimensiunea encomiastica, menita
sd pund in lumina caracterul nobil al preocuparilor intelectuale, discursul
din Ad Helviam insistd asupra caracterului util si chiar necesar al studiilor
liberale. Nu intamplator, Seneca releva rolul terapeutic al acestor preocu-
pdri intelectuale, recurgand, asa cum am vazut, la termeni si imagini din
sfera stiintei medicale (e.g. illa sanabunt vulnus tuum, 17, 3). Nu trebuie sa
pierdem din vedere faptul ca recursul la imaginarul medical constituia o
strategie retorica prin care autorii de texte protreptice urmdreau, in defini-
tiv, justificarea si promovarea filosofiei.30 Descrierea conditiei maladive
care-i caracterizeazd pe destinatarii unui protreptic este o constantd a genu-
lui, iar textul lui Seneca poate fi considerat un alt exemplu in acest sens.
Abundenta termenilor care descriu afectiunile sufletesti ale Helviei (e.g.
dolor: 1,2;2,1;2,5;4,1;19, 3; vulnus, 16, 5; 17, 3; exulceratio: 1, 3 etc.) au ro-
lul de a proba necesitatea unui demers terapeutic. In acord cu specificul
unui protreptic, aceasta medicina animi nu poate fi obtinutd, considera Sene-
ca, decat prin intoarcerea la preceptele filosofiei3, care sunt descrise in con-

29 Exhortationes, fr. 82 Vottero: Philosophia nihil aliud est quam recta ratio vivendi vel
honeste vivendi scientia vel ars rectae vitae agendae. Non errabimus si dixerimus philo-
sophiam esse legem bene honesteque vivendi, et qui dixerit illam regqulam vitae, suum illi
reddidit. (In Lucio Anneo Seneca, La clemenza, Apocolocyntosis, Epigrammi, Fram-
menti, a cura di Luciano di Biasi, Anna Maria Ferrero, Ermanno Malaspina e Di-
onigi Vottero, UTET, Torino, 2009, p. 792).

3% Vezi In acest sens Sophie Van der Meeren, , Le protreptique en philosophie”, art.
cit.,, pp. 610-611 si p. 614: ,Dans l'optique du modeéle thérapeutique, la philosophie
ne s’appréhende donc pas comme un art dont on apprend les regles, mais comme
une médication que I’on subit”.

31 Definitia filosofiei ca medicina animi se regaseste formulatd ca atare la Cicero,
Tusc. disp., 111, 6: est profecto animi medicina, philosophia; cf. ibid., IV, 84: Demus igitur
nos huic excolendos patiamurque nos sanari. O imagine asemdnatoare ofera Cicero si
in Academica posteriora, 1, 11: Nunc vero et fortunae gravissimo percussus vulnere et
administratione reipublicae liberatus, doloris medicinam a philosophia peto, et otii oblecta-
tionem hanc, honestissimam iudico. In aceeasi ordine de idei, stoicul Epictet nu va
ezita sa descrie scoala filosofului In termenii unui ,,cabinet medical” — vezi Disserta-
tiones, III, 23, 30: Tateldv €otv, AvOEES, TO TOL PLAOCOPOL OXOAEIOV: OV del
nobévrtag é£eAbetv, AN aAynoavtac.
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tinuare ca ,pavezele cele mai sigure” (certissima praesidia, 18, 1) impotriva
sortii, ca un port linistit in care cei aflati in primejdii pot adasta.3

Elogiul inchinat unei activitati anume, sublinierea caracterului util, nobil
sau necesar pe care respectiva activitate il comportd, toate acestea reprezin-
td, in fond, cateva dintre principalele categorii retorice care definesc specifi-
cul unui protreptic, fiind teoretizate ca atare in manualele de retorica anti-
ce.® Recursul, din partea lui Seneca, la aceste categorii retorice probeazd, o
datd in plus, intentia sa de a conferi textului o anumita finalitate protrepti-
ca.

Perspectiva interpretativd propusa mai sus ne permite sa regandim nu
doar problema genului literar cdruia ii apartine acest text al lui Seneca, in
care putem vedea atat o consolatio, cat si un protreptic, ci si pe aceea a des-
tinatarilor sdi. Critica tehnicilor si mecanismelor terapeutice aflate in uz in
randul multimii, precum si indemnul explicit la insusirea preceptelor filo-
sofiei, transforma textul intr-o invitatie directa la urmarea unui parcurs
filosofic. Nu mai putin important insd, discutia privitoare la diferitele reme-

32 Ad Helviam, 18, 1: in illum portum quem tibi studia promittunt. O formuld similara
intalnim si in De brevitate vitae, 18, 1, tot sub forma unui indemn adresat destinata-
rului scrierii respective: in tranquilliorem portum ... recede.

3 Pentru categoria elogiului (¢matvog), recurenta in discursurile protreptice, vezi
Aristotel, Retorica, 1358b. In Rhetorica ad Alexandrum, 1421b, un text apocrif, atribuit
uneori lui Aristotel, se insista asupra faptului ca autorul unui protreptic va infdtisa
lucrurile la care discursul sdu Indeamnd ca fiind drepte (dikaia), legitime
(vopua), folositoare (cvpgégovta), nobile (kaAd), placute (110éa) si usor de Inde-
plinit (0ddix TEarxONvaw), iar in cazul in care activitatea la care indeamna este greu
de realizat, aceasta va trebui infdtisatd in termenii necesarului (dvaykaia tavta
niotetv éott). La randul sau, Quintilian, Institutio oratoria, 111, 8, 22, va insista asupra
categoriilor de nobil (honestum), util (utile) si necesar (necessariumy), care definesc, de
reguld, specificul unui discurs cu valoare protrepticd. Asa cum am vazut, pasajele
din Ad Helviam la care ne-am referit reiau o buna parte din categoriile retorice
amintite mai sus.

3 Pentru apropierile dintre consolatio si protreptic, vezi observatia formulatd de
Sophie Van der Meeren, , L’influence du protreptique a la philosophie sur la Conso-
latio de Boece: réexamen de la question”, Revue d’études augustiniennes et patristiqu-
es, 57, 2011, pp. 287-323 (p. 294): , Protreptique et consolation en tant que modes de
discours ont pour caractéristique commune leur intention efficiente: agir concrete-
ment sur 'ame du lecteur ou de l'auditeur pour le faire sortir d’un état et 'amener
vers un autre état.”



Analele Universitdtii din Craiova. Seria Filosofie 50 (2/2022) | 39

dia impotriva tristetii atesta rolul social pe care autorul, in calitate de medi-
cus animorum, doreste sa si-1 asume.3s O intentie similard, care are la baza
dorinta de a influenta opiniile si comportamentul celorlalti, este vizibila in
multe dintre textele filosofice redactate de Seneca. Pasajele in care autorul
discuta despre rolul social pe care il poate avea filosoful, chiar si atunci
cand opteaza pentru o viata de tihnd, sunt o buna dovada in acest sens.3
Nu mai putin important, caracterizarea studiilor liberale si a filosofiei ca
activitati cu miza terapeutica ne invita sa il privim pe Seneca in raport cu
diferitele tehnici psihoterapeutice din epoca sa. Textul din Ad Helviam re-
prezintd astfel o marturie directd a intentiei autorului de a lua parte la am-
plele dezbateri purtate pe tema asa-numitelor , patologii spirituale”, identi-
ficate si teoretizate ca atare in multe dintre scrierile autorilor antici.” Desi
adresata, formal, mamei sale, Consolatio ad Helviam viza un public mai vast.
Indemnul la cultivarea studiilor liberale Imprumutd, asa cum am vazut,
multe dintre trasdturile specifice unui discurs protreptic, una dintre mizele

3 Un rol similar este asumat de Seneca si in De tranquillitate animi, 1, 2, o scriere
foarte apropiatd ca tematica si intentie de Ad Helviam. Pentru o discutie mai ampla
privitoare la rolul si impactul social al filosofului in calitate de medicus animorum,
precum si despre relatia dintre ,terapia filosofica” si practicile medicale, vezi
Christopher Gill, , Philosophical Psychological Therapy: Did It Have Any Impact
on Medical Practice?”, in Chiara Thumiger and P. N. Singer (eds.), Mental Illness in
Ancient Medicine: From Celsus to Paul of Aegina, Brill, Leiden — Boston, 2018, pp. 365-
380.

3 Un pasaj sugestiv este cel din De tranquillitate animi, 3, 3: ,De fapt, nu este de
folos statului doar acela care aduce in fatd candidatii, 1i apara pe acuzati si voteaza
pentru pace si pentru rdzboi, ci si acela care 1i indeamna pe tineri, care, intr-o lipsa
atat de mare de buni invatatori, le picura virtutea in suflete, care ii prinde cu mana
si 1i opreste pe cei care aleargd dupa bani si lux si, dacd nu obtine nici un alt rezul-
tat, cel putin 1i Intarzie, si chiar in viata privatd el se ocupa de treburi publice.”
(trad. de Stefania Ferchedau, in Seneca, Dialoguri, vol. 1I, ed. cit., p. 111). Cf. De
brevitate vitae, 14-15; De otio, 6, 4.

% Marcus Wilson, ,Seneca the Consoler? A new Reading of his Consolatory
Writings”, art. cit., p. 113, considera ca publicarea textului raspunde intentiei lui
Seneca de a influenta comportamentul celorlalti (,,the desire to influence the lives
of others”), vizand, prin aceasta, un public mai vast: ,By the act of publishing his
consolationes he asserts to his readers the place of the Stoic within a social network
and his practical obligation and willingness to alleviate the unhappiness of his
acquaintances, even at the risk of his own peace of mind.”



40 | Constantin-Tonut MIHAI

principale asumate de Seneca fiind aceea de a atrage publicul in sfera preo-
cuparilor filosofice.3#

38 Cu privire la intentia lui Seneca de a determina convertirea la filosofie a destina-
tarilor scrierilor sale, vezi studiul semnat de Robert Wagoner, ,,Seneca on Moral
Theory and Moral Improvement”, Classical Philology, 109, 2014, pp. 241-262. Anali-
za oferitd de Wagoner se axeaza pe o serie de pasaje din Epistulae ad Lucilium, dar
acceasi intentie ,, protreptica” este vizibild, credem, si In alte scrieri filosofice redac-
tate de Seneca. Autorul combate astfel pozitia sustinutd anterior de John M. Coo-
per, ,Moral Theory and Moral Improvement: Seneca”, in idem, Knowledge, Nature,
and the Good. Essays on Ancient Philosophy, Princeton University Press, Princeton,
2004, pp. 309-334, potrivit cdruia convertirea la filosofie nu reprezinta o componen-
td esentiala a operei lui Seneca. Cu privire la publicul vizat de Seneca in scrierile
sale filosofice, vezi si observatia lui Brad Inwood, Reading Seneca. Stoic Philosophy at
Rome, Oxford University Press, Oxford, 2005, p. 18: ,[H]is audience included rea-
ders who had considerable philosophical training, perhaps even professional
teachers of philosophy who cared to read contributions to their problems written
in Latin.”
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Abstract: F.D.E. Schleiermacher’s inauguration of hermeneutics as a
philosophical discipline took place in the broad cultural frameworks offe-
red by German Romanticism. The re-evaluation of theological and philo-
sophical concepts benefited, in the case of Schleiermacher’s works, from
the context of the renewals imposed by the liberal vision proposed by the
axiological perspective of romanticism as a relevant event for the ninete-
enth century and its extensions in the twentieth century. The present
text aims to capture some landmarks of the symbiosis between Schleier-
macher’s preoccupations in the inauguration of philosophical and thema-
tic hermeneutics such as the interdependence between the finite human
and the infinite divine consciousness, the dialectical progress of religious
consciousness, the finiteness of gnoseological approaches to the divine
meta-presence, the need of another interpretation of Christian soteriology,
the re-evaluation of the relationship between dogma and the individual
experience of faith. The interval of this symbiosis may measure the value
of Schleiermacher’s work and the level of cultural topicality of his sub-
jects.

Keywords: hermeneutics, dogma, individual consciousness, the dialecti-
cal dependence between finite and infinite consciousness, soteriology.

Introduction.

L’inauguration de 1'herméneutique par le penseur allemand en tant que
discipline philosophique distincte a été une approche qui a ouvert non seu-
lement pour le XIXe siccle et pour la métaphysique théologique de nou-
veaux horizons mais surtout pour le XXe si¢cle un domaine beaucoup plus
large de la recherche humaniste. En passant par 1'école nietzschéenne pos-
tulant l'interprétation comme technique philosophique définissante, le
message et I'héritage des Suvres de Schleiermacher n’ont trouvé leur ac-
complissement qu’au XXe siécle, lorsque des auteurs tels que Martin Hei-
degger, H.G. Gadamer ou Paul Ricoeur ont soutenu la nécessité d’adopter
le discours herméneutique, d’ot peut s’inaugurer une nouvelle renaissance
de la philosophie et sa méditation sur le destin humain. Le parcours de
I'herméneutique en tant que discipline philosophique est arrivé jusqu’t nos

17”Stefan cel Mare” University of Suceava, Romania.

2 ”Stefan cel Mare” University of Suceava, Romania.
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jours, se développant, aux niveaux analytique et conceptuel et au niveau
des domaines de I"approche interprétative. Mais cette ampleur de son dé-
veloppement n’aurait pas été possible sans le début de la pensée de Schle-
iermacher, qui a soutenu la nécessité de l’acte d’interprétation métaphysi-
que, psychologique et grammatical appliqué aux textes classiques tels que
les récits de Platon ou du Nouveau Testament. L’herméneutique, ainsi ina-
ugurée, ne représente plus qu'une direction de recherche philosophique,
mais une nécessité vitale de la pensée philosophique contemporaine, un fait
que Schleiermacher avait compris un siccle plus t6t, étant aujourd'hui, par
son Suvre, contemporain de I'expression et de la méditation philosophiqu-
es.

Schleiermacher dans le contexte du romantisme allemand. La réalité
métaphysique du malentendu interprétatif et la dialectique herméneuti-
que.

Le romantisme allemand est 'un des moments de I'histoire universelle ot
I’Esprit s'ouvre pour se révéler pleinement et se rétablir, si I’on choisit les
termes hégéliens. R coté d’intervalles comme le moment de I'Athénes de
Périclés ou de la Renaissance italienne, le romantisme allemand met au
premier plan de la conscience humaine sa capacité r se transcender, f évo-
luer au-delf de ses propres attentes et limites. Friedrich Daniel Ernst Schle-
iermacher (1768-1834) fut I'un des représentants les plus éloquents de la
dimension de la création accessible f I'époque du romantisme allemand. A
travers ses textes, I'énergie de I'Esprit que I'expression du romantisme a
assumée se fait encore ressentir aujourd’hui. Métaphysicien et théologien
allemand, professeur f Halle et f Berlin, traducteur de 1'suvre de Platon,
Schleiermacher est considéré comme le fondateur de I'herméneutique en
tant que discipline philosophique.

Bien stir, I'approche herméneutique elle-meme, 1'acte d’interprétation
est une constante de l'interrelation de I'etre humain avec ses semblables,
avec la nature, avec ses propres sentiments et expressions cognitives mais
aussi avec la possibilité de transcendance.

Si « herméneutique » peut se dire en plusieurs sens, le qualificatif qu’on appo-

se T cet « art » ou cette « théorie » de I'interprétation est déterminant. Parfois, il

signale simplement une périodisation, en reprenant un schéma traditionnel sur

lequel il conviendrait de s’interroger : aux herméneutiques « spéciales », liées t

des disciplines distinctes comme la théologie, le droit ou la philologie, aurait

succédé, f partir de Schleiermacher, une herméneutique « générale »,
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s’étendant r toutes les expressions du langage, puis, f partir de Dilthey et sur-
tout de Heidegger, une herméneutique « philosophique », d’ambition univer-
selle, dont le représentant attitré est Gadamer.3 4

Schleirmacher est I'une des premicres personnalités culturelles universelles
f entreprendre I'application de I’approche interprétative au sein d’une dis-
cipline humaniste indépendante. Influencé par les perspectives métaphysi-
ques ouvertes par Spinoza et Fichte, il remet en question la possibilité de
relier la conscience humaine f la transcendance f partir des positions de
compréhension du sentiment de dépendance de 1’etre humain f l'infini.
Dans ce contexte, les grands textes des religions fondamentales de
I’humanité se sont construits et I’herméneutique proposée par Schleirma-
cher lance les étapes de ces textes, notamment du Nouveau Testament. Po-
ur ’herméneute allemand, il y a deux manicres importantes d’aborder ce
texte, une manicre grammaticale et une manicre psychologique. La pre-
micre vise f encadrer le texte dans un environnement culturel, linguistique
et mental, la seconde repose sur l'identification de I’expérience et de I'esprit
qui ont dominé la conscience des auteurs respectifs dans l'acte descriptif,
en opérationnalisant une description aussi intense que I’apostolique. Mais,
dans la situation de l'interprétation, comme dans le cas de la traduction, on
peut se demander:

N’avons-nous pas souvent besoin de traduir le discours d'une autre personne,

tout f fait semblable f nous, mais dont la sensibilité et le tempérament sont

différents?>

3 Denis Thouard, Qu’est-ce qu'une « herméneutique critique » ? Méthodos (2/2002),
Published by OpenEdition, 2004, p. 2
https://www.researchgate.net/publication/30447759 Qu%27est-

ce_qu%27une hermeneutique critique

4« Gadamer déclare que I'herméneutique philosophique est une recherche de tran-
scendance et qu'une reconnaissance complete de la transcendance comme limite de
la connaissance humaine joue un role important pour la compréhension mutuelle.
Le virage religieux de Gadamer n'était pas un virage vers la foi confessionnelle,
mais vers les religions du monde». (Zdenko S. Sirka, Conceptul gadamerian de experi-
entd esteticd: o posibilitate pentru teologia biblicd ortodoxd, traducere in limba romana
de Antoaneta Sabdu, in Alexandru lonita (editor), Interpretarea Biblicd intre Biserici
si Universitate : perspective interconfesionale, Sibiu, Editura Andreiana ; Cluj-Napoca,
Presa Universitara Clujeand, 2016, p. 312.)

5 Friedrich D.E. Schleiermacher, Des différentes méthodes du traduire, traduit de

'allemand par Antoine Berman, Editions du Seuil, Paris, 1999, p.- 31.


https://www.researchgate.net/publication/30447759_Qu'est-ce_qu'une_hermeneutique_critique
https://www.researchgate.net/publication/30447759_Qu'est-ce_qu'une_hermeneutique_critique
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Schleiermacher croyait que I'herméneutique doit avoir des régles clai-
res, des coordonnées précises d’application et d’analyse. L’approche inter-
prétative est extremement tentante et précisément pour cette raison elle
peut facilement glisser dans une zone de superficialité et de constats super-
ficiels, de définitions infondées. Tout comme la logique peut etre facilement
faussée par une pensée exubérante et chaotique, de meme l'interprétation
peut négliger la rigueur d'une construction critique solide et argumentée.

L’herméneutique a ce tehne mentionné par les anciens Grecs, ce n’est
donc pas seulement un art d’interprétation, mais aussi une technique f part
enticre. Le phénomcne de l'incompréhension doit etre considéré comme
une composante des efforts d’interprétation, l’affirmation selon laquelle
I’"herméneute doit comprendre pleinement un texte étant une erreur. Mais,
n'oublions pas, comme le dit Stefan Afloroaei:

Par exemple, rappelons que le terme grec techne signifie a la fois artisanat, sa-

voir-faire et art. En fait, il nomme une disposition humaine qui s'adresse a au

moins deux sens, a la fois a la production et f la création. Il s'adresse  la fois au
monde technique des artefacts et au monde artistique.®

L’interprcte authentique, selon Schleiermacher, est censé déterminer le
moment ou la zone ot le texte qu’il aborde est obscur, manifestant prati-
quement une résistance f 1’acte herméneutique. Le processus de cette con-
frontation doit etre assumé comme la réalité naturelle de '’herméneutique,
I'incompréhension et la rencontre avec 1'indéfinissable étant des réalités
vitales pour I'acte créateur et interprétatif.

Une herméneutique qui rejette les situations d’impossibilité totale
d’interprétation, c’est-f-dire qui ne laisse aucune place au mystcre, f
I'énigme dans le texte f interpréter, est une herméneutique qui se déclassi-
fie7 s.

6 Stefan Afloroaei, Religious Experience as an Experience of Human Finitude, Journal
for the Study of Religions and Ideologies, vol. 11, issue 32 (Summer 2012) p. 164.

7 Stefan Afloroaei, Dorinta interpretului de a fi liber de metodid, Hermeneia, nr. 4, 2003,
PP- 9-25. http://hermeneia.ro/wp-content/uploads/2011/02/Hermeneia nr.4 2003-
2004 ISSN1453-9047 2.pdf

8 a voir aussi Mohammad Motahari, The Hermeneutical Circle or the Hermeneutical
Spiral?. Intl. J. Humanities, (2008), Vol. 15 (2), pp. 99-111
https://eijh.modares.ac.ir/article-27-3023-en.pdf ; et Petru Bejan Hermeneutica intre
cenzura metodologicd si “desfrdul” speculativ, Hermeneia, nr. 4, 2003, pp. 26-40.



http://hermeneia.ro/wp-content/uploads/2011/02/Hermeneia_nr.4_2003-2004_ISSN1453-9047_2.pdf
http://hermeneia.ro/wp-content/uploads/2011/02/Hermeneia_nr.4_2003-2004_ISSN1453-9047_2.pdf
https://eijh.modares.ac.ir/article-27-3023-en.pdf
https://eijh.modares.ac.ir/article-27-3023-en.pdf
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L’influence de la pensée kantienne est évidente dans ce contexte,
I’'herméneutique proposée par Schleiermacher étant une critique de la fa-
culté de comprendre qui doit assumer la réalité des zones d’impossibilité
interprétative, descriptive, similaires f celles des antinomies signalées par
Emmanuel Kant. Afin de pouvoir élargir au maximum le domaine du savo-
ir, de la découverte interprétative profonde dans le cas d'un texte,
I’'herméneute doit accéder f des informations sur la langue, en pensant f
I'environnement dans lequel l'auteur a vécu mais aussi f ses expériences
personnelles. Bien entendu, cela ne peut etre réalisé que partiellement,
I'interprétation grammaticale et psychologique présentant des lacunes na-
turelles, I'impossibilité d’inclure la totalité des informations étant évidente.
Essayant de distinguer les résultats des deux types d’interprétation, Schle-
iermacher a estimé que l'interprétation grammaticale pouvait conduire f
des solutions plus conséquentes, les régles qui peuvent etre appliquées ici
étant des ressorts qui augmentent les chances d’arriver f des conclusions
exactes et nombreuses f I'égard d'un texte. A l'inverse, I'interprétation psy-
chologique a un ensemble beaucoup plus étroit de rcgles fixes, avec des
changements, des transformations profondes de l'interprétation faite ou le
développement d'autres interprétations capables de mettre en lumicre des
aspects et détails inédits. L'interprcte ne peut toucher et analyser seul la
totalité des sentiments qui ont servi de base f I'élaboration d'un texte.
D’autres interprétations sont nécessaires, d’autres herméneutes, peut-etre
d’autres périodes historiques et dimensions culturelles, afin de remarquer
certaines composantes psychologiques présentes dans le texte en question,
qui n’ont pas été découvertes auparavant. Ainsi, I'acte interprétatif est un
acte vivant, dynamique, dans un processus constant de changement et de
renouvellement des techniques d’investigation.® Schleiermacher soutenait
le concept d'universalité de I'incompréhension, le texte représentant pour
I'interpréte un défi constant, un systéme d’énoncés et de descriptions aux
thémes multiples qui font appel f l'interrogation, f 1'émerveillement, f
I'investigation multiple. L’incompréhension s’avcre etre une constante

http://hermeneia.ro/wp-content/uploads/2011/02/Hermeneia_nr.4_2003-
2004_ISSN1453-9047_2.pdf

9 José Angel Garcia Landa, 2004, p. 157; Garcia Landa, 1996, p. 61; voir également
Garcia Landa, Notes on Friedrich Schleiermacher’s "Hermeneutics: The Handwritten
Manuscripts”: [publié 2013, PP 24-26]. disponible a
SSRN: https://ssrn.com/abstract=2526404)



http://hermeneia.ro/wp-content/uploads/2011/02/Hermeneia_nr.4_2003-2004_ISSN1453-9047_2.pdf
http://hermeneia.ro/wp-content/uploads/2011/02/Hermeneia_nr.4_2003-2004_ISSN1453-9047_2.pdf
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d’interprétations psychologiques, un élément essentiel de la complexité de
la démarche herméneutique, une invitation au dialogue entre auteur et in-
terprcte. Ainsi, selon Schleiermacher, nous aurons, f c6té d’une dialectique
de la création, au sens hégélien, une dialectique de l'interprétation dans
laquelle I'information rel¢ve non seulement de I’auteur du texte, mais aussi
de I'herméneute qui I'aborde analytiquement. Cette dialectique révcle le
fait que I’auteur lui-meme n’est pas le propriétaire absolu de sa propre cré-
ation au niveau des idées et des théses exprimées. Il est un moyen terme
par lequel des énergies plus larges que celles de sa conscience transitent
vers 'expression de son texte.10 Il s’agit de I'esprit de I'époque dans laquelle
a vécu l'auteur mais aussi des rythmes d’inspiration poétique ou drama-
turgique. En meme temps, selon Schleiermacher, dans le cas des textes
sacrés, pénctrent les informations révélées ou les données de la révélation
transcendante, 1'auteur étant celui qui les engage et les formate dans le ca-
dre de certaines régles d’expression et de rendu linguistique.1t La dialecti-
que interprétative vient ouvrir le champ d’investigation sur les termes utili-
sés dans ce type d’écriture, de nouvelles valences et significations étant
constamment découvertes.

Les limites de I’approche gnoséologique de la providence divine.

Schleirmacher a compris I'importance de l'interprétation psychologique f
partir de I'analyse des textes du Nouveau, ainsi que de I’Ancien Testament.
I1 considére, compte tenu notamment du discours du Nouveau Testament,
que les descriptions développées dans ce texte n’étaient pas destinées f
s’adresser directement f un public dans un avenir lointain:

[...] dés qu'on congoit I'écriture comme communication, elle est aussi influencée
par les représentations de ceux a qui l'écriture s'adresse. Tout ce qui a le carac-
tere de dialogue dans une écriture, de cette fagon, ne peut étre compris qu'a par-
tir de I'élément commun de l'auteur et de ses lecteurs. Mieux le cercle des lec-
teurs est défini, plus il s'écarte de I'élément commun et aussi plus présente dans
un écrit la tendance a la forme de communication confidentielle. Si les écrits du
Nouveau Testament s'étaient adressés aux générations futures, ce qui, en fait,
dans ce cas aurait été normal, alors une telle cible aurait conduit au-dela de leur

10 Eric Sean Nelson, Schleiermacher on Language, Religious Feeling, and the Ineffable.
Epoché, Volume §, Issue 2 (Spring 2004), pp. 297-312.

11 Nicolae Rambu, Studiu introductiv la F.D.E.Schleiermacher, Hermeneutica, trad.
Nicolae Rambu, Polirom, Iasi, 2001, pp. 7-17.
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domaine ; mais l'opération [herméneutique] montre qu'ils sont restés dans le

domaine commun d'eux et de leurs lecteurs. 12

Les présentations étaient écrites en langage épistolaire comme si elles pou-
vaient etre facilement envoyées et lues par un destinataire d’une autre régi-
on géographique et meme culturelle mais un destinataire qui soit au cou-
rant des événements en question et qui connaisse 'expéditeur. L’auteur
épistolaire ne semblait donc pas directement intéressé par un public situé
dans les siccles f venir, mais plutot centré sur la célébration religieuse qui le
dominait, sur I'expérience de sa propre rencontre avec I'épiphanie du tran-
scendant. Cette expérience est transitée, comme un axe primordial, par ce
que Schleiermacher appelait le sentiment de dépendance humaine par rap-
port f I'éternel absolu. L’auteur allemand part de I'idée que la recomman-
dation insistante de la piété chrétienne vise la possibilité d"une conversion,
d’une inversion des deux pdles existentiels, f savoir la conscience individu-
elle et I'infini divin. Ainsi, si pour la pensée métaphysique nous partons du
sujet contemplatif pour atteindre I'extension infinie de l'universel, pour
I'expérience authentique du mystcre chrétien, nous considérons d’abord
Iinfini divin f partir duquel nous tentons l’approche méditative de la
conscience humaine individuelle et du destin de I’homme. Une fois 1’état
de piété assumé, le sentiment de la dépendance du fini de l'infini, de
I'individualité pérenne par rapport f I'éternité démiurgique augmente de
fagon exponentielle. De meme, il peut diminuer, également de manicre ex-
ponentielle, avec la réduction de la piété et de la piété cultivée, en particuli-
er dans le domaine de la manifestation du sacramentel. Dans 1’expérience
d’une vie religieuse authentique, I'intuition de 1'Univers surgit au sein de
I'individualité humaine qui participe aux sens premiers de 1'éternité. En
révélant l'infini dans le fini, s'exprime la pleine dépendance de '’homme f
I'infini divin. Utilisant des formulations telles que la dissolution de I'dme dans
I'absolu ou le retour dans la totalité, Schleiermacher laisse entrer dans ses
écrits les influences de la pensée panthéiste de Spinoza mais aussi les idées
du mysticisme allemand ou du platonisme. Il est proposé, dans ce contexte,
I'image de I'Univers unitaire au sein duquel 'homme doit prendre sa place

12 Friedrich D.E. Schleiermacher, Hermeneutica, trad. Nicolae Rambu, Polirom, Iasi,
2001, pp. 152-153.
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en tant que contemplateur mais aussi en tant que partie active-spirituelle.13
Toute conscience religieuse devrait atteindre le stade d’assumer le senti-
ment de dépendance par rapport f I'infini divin, ainsi étant possible la réuni-
on entre le moi individuel et le moi universel. Evoquant 1’architectonique
dogmatique-théologique, I'herméneute allemand considérait qu’elles mani-
festaient des syncopes, des déficiences naturelles, essentiellement les limi-
tes de la raison humaine se reflétant dans les constructions argumentatives
dogmatiques qui tentent d’apporter des preuves, fondées sur la rigueur
logique, de l'existence de Dieu.4 Le sentiment de dépendance vis-f-vis du
facteur divin universel ne compense pas ces défauts de la rationalité huma-
ine, mais les dépasse complétement. Par conséquent, f partir de I’hypothcse
et de la prise de conscience de ce sentiment de dépendance spirituelle, des
structures dogmatiques possibles peuvent etre construites, et non l'inverse.
La veine romantique de Friedrich Schleiermacher se révcle dans ce contex-
te, car il met f la base des efforts de la raison la dynamique tellurique de
I'affectivité, I'énergie inépuisable des sentiments. Dans cette perspective,
propre au romantisme allemand comme univers culturel indépendant, le
sentiment de la dépendance absolue du fini par rapport f l'infini, se rév¢le
ne pas etre un accident, une composante secondaire de la nature humaine,
mais la veine affective centrale.

Prenant conscience ce sentiment, ’homme commence f comprendre son
appartenance existentielle f une architecture universelle dont il constitue

13 Ovidiu Cristian Nedu, Friedrich Schleiermacher si teologia liberald, Prefata la Frie-
drich Schleiermacher, Teologie liberalid crestind, trad. Ovidiu Cristian Nedu, Herald,
Bucuresti, 2014, pp. 25-26.

14 3 voir aussi Adriana Neacsu, Teologia ca paradigmd cognitivd autonomd, Analele
Universitdtii din Craiova, seria Filosofie, Nr. 48 (2/2021): « L'explication théologi-
que est donc par excellence une interprétation. Elle tente de donner a notre conna-
issance du monde en général et de toutes ses composantes, un sens clarifiant sup-
plémentaire, au-dela de tout ce que la science nous offre, sans étre géné par aucune
de ses hypotheses et sans entrer en polémique directe avec elles, car, au fond, elles
ne discutent pas des mémes choses ou, en tout cas, pas du méme point de vue.
C'est pourquoi, du point de vue de la théologie, la science a une liberté absolue de
recherche et d'affirmation de ses théories, car la vérité visée par l'explication théo-
logique dépasse la vérité de la science, n'en dépend pas, mais représente une vision
interprétative de maximum de généralité, qui puisse étayer, c'est-a-dire étre com-
patible avec toute vérité scientifique particuliére, concrete, résultant de méthodes
d'investigation spécifiques. » (p. 27)
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un segment, une composante extremement importante. Sa conscience
posscde la capacité constante de réflexion de la grace et de I'énergie divi-
nes, mais seulement dans la mesure ot I'intensité du sentiment de dépen-
dance f I'égard de 1’absolu augmente.15

Pour Schleiermacher, trois niveaux conceptuels sont définis qui doivent
etre postulés et traités d'un point de vue analytique. Tout d’abord, il s’agit
de comprendre la relation entre la nature finie du monde espace-temps et la
nature divine infinie, ainsi que la manicre dont cette relation se refl¢te et
influence fortement la conscience humaine. Ensuite, en accord avec les in-
vestigations scolastiques, le probl¢éme métaphysique des traits divins, des
attributs de Dieu, et de la manicre dont toute conscience humaine a la pos-
sibilité d’accéder cognitivement f la recherche de ces qualités parfaites. Le
troisicme enjeu évoqué par Schleiermacher, dans ce contexte, est la présen-
ce, au niveau de I'humanité tout enticre, et pas seulement individuelle-
ment, du sentiment de dépendance absolue f I'existence et f I'instance divi-
ne. La manicre dont le sentiment de dépendance universelle manifeste ses
influences sur la conscience individuelle est un sujet qui doit etre abordé
par le métaphysicien, ainsi que par le théologien. La présence d"un tel affect
central qui marque et porte la dynamique des énergies psychiques f la fois
personnellement et collectivement, ne peut etre soumise ¥ une analyse ap-
profondie que dans la mesure ot est prise en compte, soutient Schleierma-
cher, la doctrine créatrice, qui affirme que le monde est une complexité
physique et spirituelle générée, créée par la volonté divine, donc un sys-
téme qui a un début et une fin, et la doctrine de la providence, une thcse
qui suit la premicre, postulant que le monde créé est coordonné et suit son
chemin ontologique basé sur un plan prédéterminé, le Créateur controlant
les mécanismes de la mobilité universelle. Ainsi, il n'y a pas d’accident réel,
d’erreur ou d’évasion de cette architecture absolue et ce que nous per-

15 « La théologie, cependant, a la différence de la science, ne poursuit pas un idéal
éminemment cognitif, ni ne se contente, comme la philosophie, d'esquisser une
«sagesse » théorique ou pratique, fruit exclusif de la raison humaine, proposée
comme modele de vie facultatif. Nourrissant 1'espérance de 1'épanouissement de
l'individu par la communion avec le divin, la théologie veut atteindre, par la coo-
pération de ses propres efforts avec la grace, les vérités divines, rendre accessibles
a l'homme, et le convaincre lui-méme de ces vérités, en pour pouvoir s'élever vers
eux, vivre dans leur contemplation et ordonner sa vie a leur lumiere. » (Ibidem, p.
29)



50 | Marius CUCU, Oana LENTA

cevons comme le triomphe du mal dans le monde n’est qu'un intervalle
existentiel limité, le facteur destructeur ou négatif ayant son role insulaire.
L’erreur que constate le penseur allemand dans les approches multiples sur
le th¢me du créationnisme divin et le sentiment de la dépendance du fini
par rapport f 'infini est celle de la projection des hypostases de 'etre hu-
main sur la Divinité. Ainsi, la création du monde est discutée en termes de
création humaine et ’acte démiurgique divin est placé sur les coordonnées
d’une action complexe d’élaboration, de construction architecturale humai-
ne.

Mais la mesure, la taille, 1'échelle et les énergies mises en jeu dans le cas
de la création du Cosmos n'impliquent aucun degré de comparaison réalis-
te avec les approches créatives humaines. L’infini ne peut pas etre jugé par
les normes gnoséologiques du fini, et les formules pour 1'analyse des struc-
tures finies de la nature ou de '’homme sur I'omniprésence divine ne peu-
vent pas etre congues et activées.

...ce n'est que lorsque nous ne discuterons plus en termes de concordance ou
de discordance simpliste entre l'explication théologique et l'explication que
nous offre la science, que nous comprendrons qu'elles peuvent éventuellement
se rejoindre, d'ailleurs, avec la philosophie, dans - un domaine cognitif atypi-
que, qui transcende tout aspect concret de la genése du monde ou de I'homme,
pour ne mettre en évidence que les points majeurs de compréhension de la ré-
alité sensible et intelligible, les lignes directrices de l'interprétation objective
quant f la réponse aux questions existentielles fondamentales, telles que : la na-
ture et le structure de l'univers, l'origine de la vie, le statut de 'homme et ses
perspectives d'évolution, ainsi que les relations mutuelles entre les hommes et
envers un éventuel créateur.16

L’herméneute allemand a rejeté les explications de 1'exagération mysti-
que, considérant que, de la manicre dont on doit reconnaitre 1'existence, au
centre de notre vie psychique, du sentiment de profonde dépendance f
I'infini, on doit reconnaitre aussi I'impossibilité de connaitre et de quantifi-
er les voies de création et de gestion de la création universelle par la provi-
dence divine. Il s’agit d’'un dédoublement de la prise de conscience de la
finitude ontique par la prise de conscience de la finitude gnoséologique
face f I'absolu intemporel.’” Dans cette perspective que Schleiermacher a
assumée, t la fois en tant que représentant éminent du romantisme alle-
mand et en tant que fondateur de la direction herméneutique de la recher-

16 Jbidem, p. 28.
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che et adepte de l'orientation de la théologie protestante, il a également
contesté la version traditionnelle de la sotéorologie chrétienne.

La nouvelle version sotérologique proposée par Schleiermacher.

Pour Schleiermacher, 1'idée théologique traditionnelle de la mort sacrifici-
elle comporte quelques risques majeurs. Il s’agit tout d’abord de la possible
diminution de I'engagement personnel, de I'effort individuel pour obtenir
I’absolution des conséquences du choix moral erroné. Si la libération, le
détachement de la conscience des mauvaises options et de leurs effets se
fait de 'extérieur, par une intervention radicale qui vient vers le sujet et
non pas du sujet, alors la valeur de I'acte, traditionnellement appelé acte de
salut, diminue significativement, ou alors elle est meme annulée. La méca-
nique théologique du refoulement du péché f travers le sacrifice de I'etre
divin, f travers la mythologie du sacrifice de la crucifixion, au sens chrétien,
représente, pour Schleiermacher, un mécanisme explicatif dépassé qu’il
faut remplacer par une vision nouvelle dans laquelle 'homme assume
beaucoup plus l'effort du sacrifice personnel en vue de l’obtention de
’ascension spirituelle. La sotériologie classique, en tant que doctrine qui
pronait la libération de ’homme de la pression morale du péché par le sa-
crifice du Christ, montre ses limites lorsqu’elle semble offrir une alternative
trop facile f I'etre humain. Le penseur allemand considérait que si I'on pen-
se aux conséquences ultimes de cette explication sotériologique de la théo-
logie chrétienne traditionnelle, on verra qu’elle peut déterminer une vision
dans laquelle la Divinité agit injustement envers I'etre humain sous le z¢le
de I'amour absolu. En intervenant sur l'effet du choix moralement erroné,
par l'acte du sacrifice, la volonté divine peut empecher I'évolution naturelle
de la conscience humaine de connaitre pleinement, jusqu’aux dernicres
manifestations, les conséquences de ses choix. Le salut devient un état qui
s’offre comme un bien, il ne se conquiert plus par I'effort et surtout par le
sacrifice individuel. R travers ces propos, Schleiermacher ne souhaite abso-
lument pas nier directement le scénario christologique originel avec ses
éléments de base, mais il attire I'attention sur la dérive risquée vers un es-
pace de superficialité en termes de dualité entre sacrifice divin et acte de
salut personnel. Cet acte est trop complexe, impliquant dramatiquement la

17 Friedrich D.E. Schleiermacher, Credinta crestind, in Friedrich D.E. Schleiermacher,
Teologia crestind liberald, trad. Ovidu Cristian Nedu, Herald, Bucuresti, 2014, pp.
225-227.
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totalité de la destinée humaine, et il ne peut pas etre accompli en recevant
simplement une intervention rédemptrice externe faite sur la base du sacri-
fice divin total. Pratiquement, si I'on soutient que I'individu peut etre sau-
vé, au sens chrétien traditionnel de ce concept, par le geste chrétien de la
crucifixion, alors son mérite dans cet acte vital de conscience est presque
inexistant. D¢s lors, il est nécessaire de reconsidérer le role joué par le sujet
actif dans la gestion de I'annulation des effets du propre usage négatif du
libre arbitre, et c’est uniquement f travers cette reconfiguration axiomatique
que la liberté de choix est proportionnelle f la responsabilité assumée. La
mort chrétienne de substitution intensément évoquée par le christianisme
ecclésiastique apparait comme une formule beaucoup trop simpliste pour
résoudre la conciliation entre ’homme et son Créateur. L’idée que la réalité
du péché ne peut etre annulée que par le chatiment, et cette approche radi-
cale est pleinement assumée par un etre pret f faire le sacrifice supreme
pour accorder la libération sacrée f toute '’humanité, la thése de 1'équilibre
universel, restauré que par une violence apportée par la sanction radicale
qui doit etre assumée par un sauveur au lieu de I'humanité, apparait f
Schleiermacher comme un contre-argument f la justice divine. Pourquoi
I'innocent devrait-il souffrir terriblement pour le coupable, pourquoi I'effet
d’un mauvais choix devrait-il etre supporté par une conscience extérieure
et non par la conscience directement impliquée ? Si nous acceptons ce
schéma conceptuel-théologique, alors comment pouvons-nous parler de
I’évolution personnelle d'une conscience, son amélioration, sa libération
des vices et autres syncopes négatives n’est-elle pas obtenue grace f son
effort individuel? Alors une intervention extérieure peut bloquer ce type
d’évolution, elle peut I'obliger f viser un processus de salut forcé, salut qui
ne peut s’accomplir sans 1'apport pertinent de celui visé dans un processus
aussi large aux nuances théologiques, métaphysiques et psychologiques.
L’implication personnelle dans I'acte d’approcher I'Etre divin est la seule
garantie de I’accomplissement de ce processus. Le salut offert de I'extérieur
de la conscience individuelle, la rédemption obtenue facilement, n’implique
plus aucun processus de développement spirituel intense de la personne, le
chemin du salut devenant extremement simple et générant une image er-
ronée de l’état de salut chrétien. En fait, le chemin vers 1'étape de la ré-
demption spirituelle représente dans le christianisme authentique, consi-
dcre le penseur allemand, I'effort individuel le plus large et le plus difficile
possible pour toute conscience qui comprend que, selon Schleiermacher, le
Christ a été sacrifié non pour les péchés de I'humanité mais 7 cause de ceux-
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ci. La responsabilité des choix individuels ne doit pas etre éludée ou an-
nulée par une thése annongant I'offrande du salut f tous, quel que soit le
degré d’implication au niveau du sacrifice individuel. Le risque le plus im-
portant qui peut survenir dans ce contexte est la construction dune per-
spective magique sur la mort sacrificielle du Christ. Dans une telle situation,
la vision et les concepts de I'Eglise deviendraient plus importants que
I’activité chrétienne rapportée par les apotres et le message chrétien primai-
re serait éclipsé par la tentative cléricale de confisquer le salut en ne
I'offrant qu't ceux qui respectent le dogme mais pas les principes chrétiens
authentiques, la compassion et le sacrifice individuel étant parmi les plus
importants.

Le terme sotériologie vient du grec ancien et est basé sur le mot libérateur,
sauveur. Conservant ce sens authentique, le penseur allemand considérait
qu’un autre regard sur le sacrifice chrétien s'imposait afin d’en éliminer les
éléments magiques et mystiques, les explications qu’ils proposaient consti-
tuant un non-sens tout au long de I'évolution de la conscience religieuse de
I"humanite:

Tant que tout le rapport de 'homme au monde n'est pas arrivé a la clarté, ce
sentiment n'est qu'un vague instinct, le monde ne peut lui apparaitre qu'une
unité confuse. Rien de sa complexité ne se distingue définitivement. C'est pour
lui un chaos, uniforme dans sa confusion, sans division, sans ordre ni loi. En
dehors de ce qui concerne le plus immédiatement la subsistance de I'homme, il
ne distingue rien d'individuel qu'en le découpant arbitrairement dans le temps
et dans l'espace. Vous ne trouverez ici que peu de traces de conceptions quel-
conques, et vous discernerez a peine de quel c6té elles penchent. Vous n'accor-
derez pas beaucoup d'importance a la différence, qu'un destin aveugle, qui n'est
indiqué que par des rites magiques, manifeste le caractere du Tout, ou qu'un
étre, certes vivant, mais sans caractéristiques définies, une idole, un fétiche, un,
ou, s'ils sont nombreux, ne se distinguent que par les limites arbitrairement
fixées de leur sphere. 18

Ainsi, dans la perspective de la nouvelle approche, la mort sur la croix re-
présente 1'étape absolue oti la conscience divine se révcle pleinement f
I’apogée de ses manifestations dans 1'etre et la vie historique du Christ. Les
interprétations de la théologie protestante sont ouvertement affirmées f ce

18 Friedrich D.E. Schleiermacher, On religion: Speeches to its Cultured Despisers, Tran-
slated by John Oman from the Third German Edition in 1893, Public Domain Digi-
tal Edition, 2006, p. 91.
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point conceptuel, la vision proposée par Schleiermacher en étant fortement
influencée. Le centre de gravité du moment du sacrifice chrétien se déplace,
dans la pensée protestante, qui est suivie par le fondateur de
I'herméneutique comme discipline humaniste, sur I'idée de la force de
I'exemple. Si la nature divine a atteint son apogée de réunion avec la nature
humaine dans l'acte et le symbolisme de la crucifixion, alors il tout vrai
chrétien devrait suivre ce modcle supreme de sacrifice individuel si le but
proposé est la réintégration dans la grace divine. Ce n’est qu’ainsi que I'on
peut obtenir 1'état de bénédiction et d’insertion spirituelle dans ’harmonie
universelle, la conscience redevenant le tribunal qui dicte la corporéité,
corrélée f un registre ontique transcendantal. Dans la pensée de Schleier-
macher, la relation entre les passions du Christ et la réalité du péché huma-
in n’est pas rejetée, mais réinterprétée.1 Selon cette approche interprétative,
la rencontre entre la négativité de la conscience humaine, entre la force des-
tructrice du mal humain et le message chrétien a généré la tragédie de la
crucifixion mais aussi 'exemple absolu de la capacité f porter f un terme
paroxystique la mission assumée. La fin, représentée par le sacrifice indivi-
duel, est un nouveau commencement, concentrant essentiellement les res-
sources d'une résurrection de toute l'’humanité par la force de
I’exemplification extreme. Le choix moral erroné de ’humanité, exprimé ¢
travers des illustrations thématiques du péché, est finalement responsable,
meme dans la pensée de Schleiermacher, de I'intervalle dramatique de la
crucifixion. Sur une autre version interprétative, sont tirées les memes con-
clusions théologiques, métaphysiques et éthiques.

La dialectique du progrcs de la conscience religieuse.

Pour Schleiermacher, le dogme figé ne peut pas rendre la réalité de la vie
religieuse. Le blocage en théorie détermine souvent la distance décisive par
rapport f la priorité de la vie spirituelle qui doit rester la proximité avec la
conscience divine. Comprendre le chemin authentique de I'¢tre humain
jusqu’t I'étape extatique du salut implique, selon le penseur allemand, la
considération de l'importance exceptionnelle de la dialectique f travers
laquelle I'esprit se révcle f soi-meme en transitant les vastes domaines de la
vie humaine comme l'histoire, les arts et les sciences. Ce n'est qu'en assu-

19 Ovidu Cristian Nedu, Friedrich Schleiermacher si teologia liberald, Prefata la Frie-

drich D.E. Schleiermacher, Teologia crestind liberald, Herald, Bucuresti, 2014, pp.189-
192.
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mant cette dialectique que le niveau du rapport constant au dogme est dé-
passé. Plus les éléments opposés sont conséquents, plus I'opposition dialec-
tique est élevée et simple conduisant f la révélation des vérités primordia-
les de I'existence humaine. Ainsi, les oppositions entre matérialité et spiri-
tualité, entre corps et conscience, entre immanent et transcendant géncrent,
sous forme de synth¢éses, des images complexes de la réalité universelle qui,
correctement approchées, peuvent constituer la donnée dun savoir supé-
rieur pour l'etre humain. L’idée centrale de la perspective gnoséologique
proposée par Schleiermacher, dans le style de la pensée du romantisme
allemand, en particulier de la métaphysique hégélienne, est que le progrcs
dans la connaissance de ’homme, de la nature et de la relation avec la Di-
vinité ne peut etre réalisé en demeurant dans le paradigme du dogme, mais
uniquement en assumant la dialectique, les formes mobiles d’évolution
constante, de changement et d’amélioration de l'ensemble intégrateur de
I'etre. Selon Schleiermacher, toute conscience humaine peut refléter
I’absolu, étant une réunion d’opposés qui tendent f entrer dans la symbiose
d’une synthcése qui devient, f son tour, une autre thése qui s’oppose f une
autre antithése. C’est 'ample processus de 1'évolution du savoir et des ten-
sions affectives de I'etre humain qui tend vers 1’absolu du savoir, du beau
et du bien représenté, comme Platon le rappelait deux mille ans aupara-
vant, par la perfection divine. Le dogme ne peut etre qu'une simple étape
intermédiaire dans ce vaste processus spirituel progressif. Le sens de
’opposition est inné et la conscience humaine se manifeste, consciemment
ou inconsciemment, dans des paramctres dialectiques qui opposent la na-
ture f la raison et ’ame f la corporéité. Ces oppositions doivent etre sur-
montées et ce n'est que par cette approche que les possibilités
d’amélioration humaine au niveau de la connaissance et de I'intuition peu-
vent etre ouvertes. Mais 1'opposition la plus importante est celle entre
I'idéal et le réel, opposition qui délimite deux périmétres existentiels dis-
tincts, deux paradigmes de méditation, d’action et d’affectivité. De cette
dialectique active entre I'idéal et le réel se cristallise sa sc¢ne et ce que doit
etre sa scéne, les ouvertures axiomatiques éthiques trouvant ici leurs fon-
dements métaphysiques. Dans cette perspective, les préoccupations de la
physique viseraient 1'etre fini sous le pouvoir de la nature et la philosophie
serait centrée sur les actions de la raison en tant qu’exposant de l'idéal qui
régit la complexité de la nature:
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Toute sorte de connaissance est d'autant plus étroite qu'elle est déterminée par
une diversité d'opposés, et d'autant plus large qu'elle est I'expression d'opposi-
tions plus élevées et plus simples. [...] Le sens de I'opposition est inné sous la
forme de 'ame et du corps, de 1'idéal et du réel, de la raison et de la nature.
L'éthique est ainsi la représentation de 1'étre fini sous le pouvoir de la raison,
c'est-a-dire vu sous cet aspect oli, dans l'interdépendance des oppositions, la
raison est le principe actif et la réalité celle sur laquelle on agit ; la physique est
la représentation de 1'étre fini sous le pouvoir de la nature, c'est-a-dire ou la réa-
lité est le principe actif et 1'idéal est ce sur quoi on agit. 20

Le dogme religieux ne peut se substituer f I'expérience religieuse et f
I’évolution dialectique de la conscience humaine par laquelle il tend vers la
conscience divine, le dogme doit etre subordonné f ce processus
d’amélioration individuelle de chaque individu humain tout comme
I’analyse de la réalité doit etre subordonnée au rapport constant f I'idéal. Et
Gadamer, par exemple, (qui était agnostique) a soutenu que la transcen-
dance doit etre expérimentée. Tous deux ont utilisé le terme «Gefiihl » sig-
nifiant « un sens profond de la conscience, pas une émotion »21.

20 Friedrich D.E. Schleiermacher, Lectures on Philosophical Ethics, Edited by Robert B.
Louden, University of Southern Maine, Cambridge University Press, 2002, p. 5.

« Le savoir absolu n'est l'expression d'aucune opposition, mais seulement de I'étre
absolu, qui lui est identique. En tant que tel, cependant, ce n'est pas une forme
définie de connaissance dans la conscience finie, c'est-a-dire qui ne peut étre ex-
primée de maniere adéquate dans une pluralité de concepts ou de propositions,
mais seulement la base et la source de toutes les formes particuliéres de conna-
issance. Toutes les formes particulieres de connaissance, et donc aussi leur sys-
tématisation, c'est-a-dire les sciences réelles, existent sous forme d'opposition. La
totalité de l'étre en tant qu'entité finie doit étre exprimée au moyen d'une seule
opposition la plus élevée, car sinon ce ne serait pas une totalité mais un agrégat et
sa connaissance n'aurait pas d'unité, mais serait chaotique. Tout étre fini au sens le
plus étroit, c'est-a-dire toute vie, est une image de 1'absolu et donc une interaction
d'oppositions. La connaissance réelle dans sa totalité est donc le développement de
cette interrelation de toutes les oppositions sous la puissance des deux termes de la
plus haute opposition. Il n'y a donc que deux sciences réelles, qui doivent incorpo-
rer toutes les disciplines subordonnées. » (Ibidermn)

21 Zdenko S. éirka, op.cit., p. 313.

Comme le mentionne Zdenko « Pour Gadamer, la transcendance passe par les
autres, car elle implique la relation Je-Tu, mais elle se transforme aussi en quelque
chose d'indéfinissable, dans lequel une rencontre personnelle n'est pas possible. Ce
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Conclusions

L’impact des nouvelles idées infusées dans la pensée chrétienne f travers
les théses du romantisme schleiermachérien a généré de larges ouvertures
conceptuelles et théologiques non seulement pour le XIXe si¢cle, mais aussi
pour I'évolution de la compréhension de I'univers de la vie et de la con-
templation chrétienne au XXe siccle. Par son discours théologique nova-
teur, Schleiermacher a réussi f postuler une nouvelle vision de la foi chréti-
enne dans laquelle elle n’apparait plus comme une expérience individuelle
isolée, solitaire et rationnellement inexplicable. Au contraire, le christianis-
me doit s’intégrer socialement, en partant non de sa dogmatique tradition-
nelle, mais en assumant son message par chaque membre de la communa-
uté sociale et religieuse. La thése de Schleiermacher, selon laquelle la nature
de la religion exige qu’elle soit aussi sociale, trouve aujourd’hui un fort
écho dans tout le domaine du christianisme protestant et pas seulement:
,toute exploration de la relation entre la religion et I'ordre naturel dans la
pensée de Schleiermacher serait incomplcte sans une enquete sur les relati-
ons entre la religion et 1'ordre social.”2

A cOté de cette conception, on rencontre aujourd’hui, dans diverses re-
formulations, I'idée de la nécessité de I'action divine qui ne peut etre dé-
terminée par un facteur extérieur, mais est immanente r la volonté de la
grace, accordée f tout etre humain. L’action de la création qui cherche la
présence divine et I'action divine qui libcre I'esprit de la corrélation exces-
sive avec la matérialité se rencontrent dans un périmétre commun dans
lequel, comme I'a mentionné Schleiermacher, étant repris aujourd’hui par
les successeurs de sa vision théologique, les concepts de péché et da puniti-
on jouent un role secondaire. Aussi, la perspective sur la phénoménalité du
salut implique aussi des changements dans le parcours des analyses inau-
guré par le penseur allemand. Ainsi, le salut n’est plus compris comme un
phénomcne de rupture eschatologique fondamentale, une bréche qui inter-
vient dans la réalité spatio-temporelle de I'histoire humaine, la marquant
d'un point de vue transcendantal des positions d’'une dimension cogniti-
vement inaccessible. Au contraire, le salut est compris, également f travers
I’apport conceptuel de Schleiermacher, comme un phénomcne qui prend en

qui manque, c'est la complémentation de Miteinandersein (I'un avec l'autre) avec
Fiireinanderdasein (1'un pour l'autre). » (p. 314).

2 Andrew C. Dole, Schileiermacher on Religion and the Natural Order, Oxford Univer-
sity Press, USA, 2009, p. 101.
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compte les cadres et les conditions socio-historiques de I'humanité. D¢s
lors, I'idée d"un rapprochement entre la transcendance et 'homme déchu
dans la dimension spatio-temporelle éphémcre, f partir des positions d"une
double action ou initiative, celle de la grace et celle de la foi active, est so-
utenue. Ces thcses sont aujourd’hui assumées et réinterprétées non seule-
ment dans le contexte de la spiritualité du christianisme protestant mais
aussi dans les directions de recherche de la métaphysique théologique gé-
nérale. Le fait que le geste de menacer, de condamner et de punir, de ré-
péter de manicre obsessionnelle I'image de 'enfer comme symbole de la
justice divine a révélé ses limites et ses multiples incompatibilités avec le
message chrétien originel, était 1'une des idées soutenues par Schleierma-
cher et qui sont aujourd’hui assumées par un large éventail de penseurs
mais aussi de croyants chrétiens:
...dans The Christian Faith, il est plus prudent et admet simplement que c'est
aussi plausible que I'hypothése d'une damnation éternelle pour certaines per-
sonnes. Alors qu'il accepte 1idée du salut éternel comme sujet matériel de son
eschatologie, il relcgue l'idée de la damnation éternelle f un appendice. Il re-
connait la légitimité de l'idée d'une « restauration générale de toutes les ames
humaines » et attribue une probabilité plus élevée f un résultat ot tout le mon-
de est sauvé, bien qu'il ne soit pas clair si cela se produira de manicre progres-
sive ou dans un moment soudain au retour. du Christ. Néanmoins, ses idées
d'une rédemption générale et d'une prédestination universelle au salut dans le
Christ soutiennent le rejet d'un dualisme eschatologique strict.2

Malgré le fait que ces conceptions aient été initialement réprimées et faci-
lement catégorisées comme hérétiques et déstabilisantes pour l'esprit du
christianisme, elles sont ensuite devenues le signe d'un progrés majeur
dans la compréhension et la vie du message chrétien. Schleiermacher a trés
tot contribué f ce phénomcne qui bat son plein aujourd’hui. Bien str, et
dans ce contexte, nous soutenons l'idée formulée par George Bondor, selon
laquelle

L'herméneutique biblique montre quelles sont les limites de I'herméneutique
générale, mais en meme temps elle est la partie centrale d'un vaste projet philo-

23 Matthias Gockel, Barth and Schleiermacher on the Doctrine of Election. A Systematic-
Theological Comparison, Oxford University Press Inc., New York. 2006, p. 211.
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sophique, qui ne manque aucun des enjeux de I'herméneutique et, en général,
de la philosophie.?

Outre les échos contemporains de ses contributions aux nouvelles orienta-
tions de pensée et d’assomption des valeurs chrétiennes, Schleiermacher
reste incontestablement un auteur actuel f travers les effets qui se font en-
core sentir aujourd’hui sur la compréhension du phénomcéne de
I'interprétation philosophique.
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ROMAN INGARDEN’S AESTHETICAL THEORY AND CON-
TEMPORARY ART

Kateryna SHEVCHUK?, Dmytro SHEVCHUK:

Abstract: The article is devoted to the main aspects of Roman
Ingarden’s aesthetic theory that concern contemporary art. Modern
discussions on Ingarden’s aesthetic axiology are dedicated, in
particular, to the question of the possibility of using his theory to
analyze contemporary art. In this article, the authors seek to
demonstrate that the main ideas and categories of Roman Ingarden’s
aesthetic theory are adequate and suitable for analyzing not only
classical art but also contemporary art. Ingarden’s aesthetic theory is
an open system (which is the general characteristic of phenomenolo-
8y)-

Keywords: aesthetic, Roman Ingarden, aesthetical axiology, contem-
porary art, phenomenology.

I. Introduction

Roman Ingarden is known for his aesthetic ideas of the multilevel artistic
work, its “schematic” and artistic “openness.” For example, he analyzed
the “openness to communication” as a significant part of the perception of
the art. He also presented phenomenological axiology, which gives us a
fundamental understanding of aesthetical values.

Modern discussions on Ingarden’s aesthetic axiology are dedicated, in
particular, to the question of the possibility of using his theory to analyze
contemporary art. If we examine the works of R. Ingarden to statistically
study the names of writers, composers, and artists to whom he refers in his
works, it becomes clear that the list of artistic works is limited to the 1920s.
Among modern painters, only the name of Polish artist Waclaw
Taranczewski is mentioned; several interesting points also concern Pablo
Picasso, Jean Arp, and Jacques Villon. If we refer to Ingarden's aesthetical
analysis of music, we can find his interest in music from early Sebastian
Bach to the early Igor Stravinsky. In general, R. Ingarden knew and appre-

1 Rivne State University of Humanities, Rivne, Ukraine.
2 The National University of Ostroh Academy, Ostroh, Ukraine.
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ciated classical art. His reflections on art are limited to the phenomena
formed at the beginning of the 20th century. Therefore, sometimes it seems
that he lacks an understanding of contemporary art.

Most researchers note that the phenomenological method is an obstacle
to applying R. Ingarden's theory of aesthetics to contemporary arts. In par-
ticular, Joseph Margolis says that Husserl's phenomenology in Ingarden's
version is the opposite of any substantial connection with the historicity of
thoughtt.

In this article, we seek to demonstrate that the main ideas and categories
of Roman Ingarden's aesthetic theory are adequate and suitable for
analyzing not only classical art but also contemporary art. Ingarden's aes-
thetic theory is an open system (which is the general characteristic of phe-
nomenology). Therefore, its modifications are not only possible by further
development of this theory but also allowed by Roman Ingarden himselfs.
Thus, the main aesthetic ideas of R. Ingarden open the possibility of using
his aesthetic axiology in the study of contemporary art.

There is a significant difference in understanding the values of classical
and modern art. The reason for this is, first of all, the change of worldviews
and socio-cultural dominants in modern times. The man of the previous era
felt good in a world that was a “closed” system of values and ideas. The
human being could return to those moments in life or works that touched
her. The attempt to preserve them testifies to man’s power and his need to
realize this power. This is due to the desire to create lasting foundations of
life, to achieve the rationalization of all spheres of human life. Today, peo-
ple are trying to adapt to a fleeting world that opens up many opportuni-
ties. Man strives to keep up with the times and therefore is not able to re-
turn often to observe the world with fascination. The individual does not
have a strong need to communicate with the past act, even if he once
touched him very much. But each time, he or she opens to new experiences
that give new sensations, a new vision of the world, and more suitable for
reconstructing reality. Value is closely linked to novelty and originality in a
fast-paced world (“liquid world”). Such changes are the context of contem-

3 Majewska Z. (2001). Swiat kultury Romana Ingardena. Lublin: Wydawnictwo Uni-
wersytetu Marii Curie-Sklodowskiej, S. 44.

¢ Margolis J. (2004). Czym w gruncie rzeczy jest dzielo sztuki. Wyklady z filozofii sztuki.
Krakéw: UNIVERSITAS, S. 107.

5 Ogrodnik B. (2001). Ingarden. Warszawa: Wiedza Powszechna, S. 5.
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porary art. That is why applying aesthetic theory to its understanding is
problematic.

Analysis of the possibility of using Ingarden’s aesthetic theory in the
study of contemporary art is based on the following approaches:

- formal-ontological approach: Ingarden's aesthetic theory is based on
analyzing the main concepts and processes in art, so it can be applied de-
spite the changing historical context with which certain artistic phenomena
are associated. Ingarden's theory is focused primarily on outlining the es-
sence of a work of art, the way it exists, the process of creation and percep-
tion, and the mechanisms of aesthetic values. Also, Ingarden focuses on the
ontological status of the work of art;

- critical approach: due to the fact that R. Ingarden created his aesthetic
theory in relation to works of classical art, there may be criticism from
thinkers who doubt the possibility of using Ingarden's concept in the study
of contemporary art. However, we believe that the view of modern art from
the standpoint of Roman Ingarden's theory, on the contrary, only contrib-
utes to a better understanding of it. Ingarden's aesthetical axiology presents
an ontological analysis of artistic phenomena. This allows a more holistic
outline and correct interpretation of the phenomena and processes of con-
temporary art;

- interpretive approach: it is important to find out whether contempo-
rary art is something radically new, entirely opposite to classical art? The
answer to this question is related to the need to study the debates that arise
around the interpretation of the controversial phenomena of contemporary
art. In general, the phenomena of modern art are ambiguous and require
detailed analysis. The following questions remain debatable: what is con-
temporary art? Are we dealing with art that completely rejects classical
tradition or continues to develop its themes and expands the horizons of its
experience and sensuality? In interpreting the essence of contemporary art,
we also explore the possibilities and limits of Roman Ingarden's aesthetic
axiology.

The most important topic of discussion is the problem of the value of
works of contemporary art. Are they endowed with artistic qualities (in R.
Ingarden's terminology), or does modern art deliberately reject them? The
solution to this problem is not easy because the phenomena of contempo-
rary art are quite diverse. Therefore, our article is devoted, in particular, to
clarifying the essence of the phenomena of contemporary art and the possi-
bility of using the aesthetics of Roman Ingarden to understand it.
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An important aspect of Roman Ingarden's aesthetic theory is the distinc-
tion between aesthetic values and artistic values. This aspect of his work is
considered a novelty of aesthetic theory within phenomenological aesthet-
ics. The central thesis of R. Ingarden's aesthetic axiology is the assertion of
the need to distinguish between two orders: 1) the work of art and the val-
ues that serve it; 2) the aesthetic specification of a work of art with its char-
acteristic values. Ingarden believes that aesthetic values are objective, abso-
lute, and non-relative, and artistic values are simultaneously objective and
relative. Aesthetic values are determined by the specification of a work of
art and its aesthetic experience. Artistic values are related to understanding
the qualification of a work of art “in itself.” At the same time, it should also
be noted that the detection of artistic values is a more complex process and
requires higher competencies of the assessment subject, as it is not neces-
sarily directly related to aesthetic experience.

II. Meta-artistic reflections on contemporary art

The question of the terminological delineation of contemporary art is a
complex matter. Meeting the new and unusual images, the modern recipi-
ent is often disoriented. He does not have an adequate outline of new
works and does not know whether what he communicates with is art at all.
Thus, to understand the language of contemporary art, it is not enough to
define the terms used to determine the directions and phenomena of con-
temporary art. Aesthetics must take into account the profound changes that
have taken place in art and caused significant changes in culture and aes-
thetic sensuality. In other words, aesthetics must provide a kind of meta-
artistic reflection on contemporary art.

At the same time, the boundaries of art, according to some researchers
(for example, Morris Weitze) are not stable, and the scope of the concept of
art is historically variable. As a result, the meaning of the term “art” in dif-
ferent periods of history was subject to significant changes. Therefore, it is
difficult to talk about only one concept of art; it is worth considering the
existence of many definitions of this term.

It is worth referring to the definition of art by R. Ingarden. From his
statements, we can distinguish three meanings of this concept. While two

6 Weitz M. (1985). Rola teorii w estetyce, in: Estetyka w Swiecie. Red. M. Gotaszew-
ska. T. I. Krakow, S. 353-354.
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of them consider the objective criteria to be decisive, the third has a subjec-
tive-objective character.

In a broad sense, art, according to R. Ingarden, is a collection of indi-
vidual intentional objects with a special structure and elements that build a
quasi-reality, equipped with different “artistically valent” moments. Not
only works with positive aesthetic value can be artistically valent, but also
objects that are minimally endowed with artistic qualities. This notion of
“art” also encompasses works with scant artistic qualities, in which, for
various reasons, there is no realization of positive artistic value. R.
Ingarden's interpreters often do not pay attention to this aspect of his aes-
thetic’. This meaning of the term “art” is perhaps the most open, tolerant
and allows to include in the field of works of art many phenomena of con-
temporary art. However, Roman Ingarden would rate some manifestations
of contemporary art lower in terms of aesthetic values than those he recog-
nized as authentic and original works of classical art. We can assume that
he would consider most contemporary art phenomena as those that only
resemble art or are on the border of art and non-art. For example, even con-
trary to the intention of their creators, many happenings can have a certain
aesthetic significance (there is a script, the division into stage, and audi-
ence). Thus, the happenings are contained within Ingarden’s understand-
ing of art, but the problem is that he would not recognize them as true
works of art. We can say that a broad understanding of art was introduced
in Ingarden’s theory at the cost of the depreciation of that art. In this way,
the aesthetic normativism of Ingarden’s concept is clearly manifested.

Purely Ingarden's meaning of the concept of art is based on the under-
standing of it as the integrity of the “encounter of the subject with the ob-
ject in the aesthetic experience.” This meeting is not a phenomenon but an
unfolding process. Under the influence of value, there is a mutual trans-
formation of two individual beings, formed in a certain way, “transfor-
mation of what is experienced and transfiguration of what is given.”s This
concept of art was not, in fact, represented in Ingarden's major works on
aesthetics. It appeared only in the final period of his aesthetic research.
However, it can be considered the quintessence of his entire theory.

7 Ciszewska ]. (2001). Sztuka, in: Stownik pojec filozoficznych Romana Ingardena. Kra-
kéw, S. 267.
8 Ingarden R. (1981). Wyktady i dyskusje z estetyki. Warszawa: PWN, S. 19.
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It is challenging to reconcile most contemporary art phenomena with
the concept of art in Ingarden's works. The main problem is connected, first
of all, with the possibility of the aesthetic experience of works of modern
art, as well as the process of their evaluation. A true work of art, in
Ingarden's sense, can only be an object endowed with creative qualities as a
result of creative actions, which can evoke an aesthetic experience in favor-
able conditions. Creative manifestations, which, instead, cannot be recon-
ciled with these requirements, should be outlined with the help of some
new concepts.

A characteristic of modern art is its novelty. The concepts of “originali-
ty” and “innovation” are connected with it. In the process of creation and
perception, the use of new elements, new techniques, and means of educa-
tion is quite valuable, which indicates the creative nature of the artistic ac-
tivity. Over time, the constant desire for innovation has become a tradition;
the artist began to be equated with an innovator. Thus, innovation became
a new tradition in the twentieth century, especially in the third quarter.

Contrary to the original and anti-normative principles of neo-avant-
garde, the categories of novelty and innovation have become a kind of
dogma of modern art. However, "novelty" has always determined the au-
thenticity of art. As Tadeusz Szkolut notes, the most important stages in art
history are outlined in works characterized by innovation (formal-technical
or substantive). Instead, works endowed with this feature to the greatest
extent but also carry aesthetic qualities (structural and constructive), to-
gether with the culmination of humanity’s most significant achievements,
are called masterpieces’.

Novelty is one of the fundamental components of the integral value of
a work of art because it is not a self-sufficient value. It draws its potential
from other values that come with it. Novelty is associated with creativity
because it is one of the manifestations of the artist's creative abilities. There
is a close connection between novelty and freedom, tradition (which it
sometimes competes with, for example, in the case of the avant-garde), and
expression.

In R. Ingarden's aesthetic theory, novelty is a positive value of a work
of art. It testifies to the artist's creative abilities and his rich imagination. It
consists of the application of new themes in art and the use of new tech-

9 Szkotut T. (1999). Nowos¢ jako wartos¢ artystyczna, in: Wartosci i antywartosci w
kontekscie przeobrazen kultury wspdtczesnej. Lublin, S. 169.
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niques in art. It also is opposed to stereotypes in art. Today, however, nov-
elty is the most revolutionary aspect of art because it has become the main
principle, associated with the opposition of tradition and the rejection of
the basic foundations of classical aesthetics. Some phenomena of modern
art can not be reconciled with the characteristic of novelty inherent in tradi-
tional art. For example, in neo-avant-garde, we deal with innovation to
shock, create a surprise, and capture the recipient.

Contemporary art is characterized by the problem of synthesis of art.
For example, during the interwar twentieth century, there were constant
proposals, mainly from plastics, that painting and sculpture flow into ar-
chitecture in a broad way. The integration of art was caused by the domi-
nant re-humanization of architecture that took place after the Second World
War.

In Ingarden's works, we can find reflections on the synthesis of art. In
particular, he believed that a work of cinematography is a work of art at the
intersection of many arts, which due to their interaction are intertwined in
exceptional works. He wrote: “Cinema, on the one hand, overlaps with
works of literature, and on the other — is closer to theatrical performance,
although it differs significantly from it, and in addition, contains significant
points of the musical work.”10 He further notes that cinematography is at
the intersection of two other arts: painting and literature. Also, in the 9th
paragraph On non-presentational “abstract” paintings (O obrazach nieprzed-
stawiajqacych “abstrakcyjnych”) of the work On the structure of painting (O
budowie obrazu) R. Ingarden draws attention to the fact that some works of
abstractionism are borderline works, as they are located between painting
and architecturell.

Analyzing the work of Pablo Picasso, Roman Ingarden argues that alt-
hough the picture is at the intersection of painting and literature, due to its
structure, it introduces the viewer beyond the image itself, introducing him
into the realm of imaginary objects, and thus leaves him much more free-
dom of imagination than it happens in a picture on a historical theme?2.

In the context of these meta-artistic reflections, we can say that
Ingarden’s aesthetic theory does not ignore the features inherent in modern

10 Ingarden R. (1958). Studia z estetyki. T. II. Warszawa: PWN, S. 303.

11 Ingarden R. (1958). O budowie obrazu, in: Ingarden R. Studia z estetyki. T. IL.
Warszawa, S. 81.

12 [bidem, S. 88.
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art, which allows us to capture its basic characteristics and specific essence.
But the understanding of contemporary art also applies to other positions
and ideas that form an essential part of Roman Ingarden’s aesthetic theory.

II1. “Aesthetical situation” and contemporary art

In works on aesthetics, R. Ingarden wrote about the “aesthetic situation,”
the main feature of which is the influence of the factors that make up this
situation. These factors are work of art, creator, recipient, aesthetic experi-
ence, artistic value, and aesthetic value. All these elements can be found in
works of classical art.

In classical art, we are dealing with an artist who is the author of a work
of art. A work of art influences the recipient, who, in turn, influences the
work of art. This is because the work contains the so-called “unspecified
places.” The work itself is only a certain scheme, which comes to life only
in the process of aesthetic experience, or "concretization" of the work if to
use the terminology of R. Ingarden.

In avant-garde art, the scheme of the aesthetic situation is changing. In
classical art, which was guided by the principle of “compositional correct-
ness,” the artist cared about the transparency of the arrangement system of
elements of the work. In contemporary art, there is a new technique of con-
struction of elements, called decomposition, so we have a kind of composi-
tional chaos. There was also a rejection of beauty (which for centuries was
recognized as the primary aesthetic value) and the skill of execution. We
are dealing here with an artist, whose role is often reduced only to the or-
ganization of a certain artistic action (installations, happenings). In some
sense we can state that the neo-avant-garde artist is outside of art in its
classical sense since it has ceased to serve the aesthetic sacrum. A character-
istic feature of the neo-avant-garde is the deaestheticization of art and the
aestheticization of everyday life. The main value of a work of art is not aes-
thetic but cognitive and communicative. Renunciation of the values charac-
teristic of art caused the need to fill creativity with explanations, changing
the artist’s status and artistic role. The difference between classical and
modern art is also expressed in the fact that the work of art, according to R.
Ingarden, is mainly separated from the world. In contemporary art, on the
contrary, the work is included in reality and becomes one of its elements.
The boundary between the work and what it is not blurred. The recipient
becomes a co-organizer of the artistic action, its participant.
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Changes in contemporary art are related to the disintegration of the ob-
ject of art. The object takes on a different meaning by giving it a new name
(for example, an ordinary urinal is called a “Fountain”). Ready-mades gave
impetus to a new understanding of art. This causes a change in the position
of the artist, who, as a result of a creative act of choice, glorifies the “fin-
ished object” and thus places it in the world of art. Ready-mades requires a
different setting for the recipient: “The new name given by the artist to the
selected object stimulates the recipient's imagination to look for new, more
or less distant connections between the object and the name.”13 These
changes in art also cause changes in aesthetic values: the aesthetic value of
art can be defined as an attempt to express the irrational factors of human
reality. This is evidence of both the development of art and the dominant
attitude of human beings of our era.

The evolution of contemporary art demonstrates changes in all elements
of the traditional understanding of the aesthetic situation. The world
around us is changing at the same time, as is the model of the artist. There-
fore, the question arises: can the scheme of the aesthetic situation proposed
by R. Ingarden be used in the study of contemporary art? The answer to
this question is ambiguous because some elements of the aesthetic situa-
tion, according to Ingarden's theory, are inherent in modern art; some have
changed or do not exist. In our opinion, the main problem is related to the
possibility of aesthetic experience and aesthetic evaluation of works of con-
temporary art. This problem has a strong connection to changes in aesthet-
ics and modern culture. The key to understanding these changes is aesthet-
ical value as an essential part of the aesthetical situation.

In the second half of the 20th century, philosophers drew attention to the
exhaustion of the aesthetic paradigm in art. The essence of the crisis of
modern aesthetics, according to Teresa Penkala, is “the lack of integration
of tradition, modernity, and vision of the future. From a philosophical per-
spective, contemporary art emerges as a space of constant competition with
an old tradition firmly rooted in the artistic consciousness.”14

13 Ksigzek A. (2000). Sztuka przeciw sztuce. Z teorii awangardy XX wieku. Warszawa,
S. 81.

14 Pekala T. (1992). Wartosci estetyczne w sztuce awangardowej i postmoderni-
stycznej, in: Przemiany wspébiczesnej Swiadomosci artystycznej: wokot postmodernizmu.
Red. T. Szkotuta. Lublin: Wydawnictwo Uniwersytetu Marii Curie-Sktodowskiej,
S.113.



70 | Kateryna SHEVCHUK, Dmytro SHEVCHUK

Arthur Danto, George Dickie, Joseph Margolis, Bogdan Dziemidok, and
others put forward their proposals for overcoming the crisis of modern
aesthetics. The theoretical proposal was the view that the way out of the
crisis is a modification of the philosophical principles of aesthetics of the
previous era.

Another view of contemporary art and aesthetics is presented by post-
modern theorists who proclaim an unprecedented renaissance of aesthetics.
For example, Wolfgang Welsch claims that “we are experiencing an un-
precedented boom in aesthetics, [...] we live in an age of aestheticization of
all our reality.”15 Brigitte Sheer also writes about the exceptional flowering
of aesthetics in the late 20th century?e.

Some philosophers advocate the preservation of the aesthetic paradigm
of art. They state that contrary to declarative anti-aestheticism, modern art
is not aesthetically neutral. For example, contrasting his position with the
statement about the “end of art,” Bohdan Dziemidok notes that “despite all
the radical changes in modern culture, art has not ceased to be needed by
people. Neither the latest technology nor scientific achievements [...] can
replace a person's intimate creative and receptive contact with art. Art has
not ceased to shape a person's attitude to the world; it helps him under-
stand other people, other cultures, motivates reflection and activity, causes
a variety of experiences, develops intelligence, imagination, and emotional
sensuality. It helps a human being to become a person and survive the most
difficult moments without losing humanity”1”.

Art has always been connected to the sphere of values. Therefore, art
theory cannot abandon the study of the functioning of art as a source of
values and various evaluation processes. Contrary to the predictions of
anti-art spokesmen, art that realizes aesthetic values has stayed to be actual,
although the range of aesthetic values has increased significantly. In this
sense, the aesthetics of R. Ingarden, which can be called aesthetical axiolo-
gy, is still relevant.

Contemporary philosophy of art is tolerant and open to the most con-
tradictory artistic proposals, which breaks with the normative principles

15 Welsch W. (1996). Estetyka i anestetyka, in: Postmodernizm. Antologia przekladow.
Krakéw, S. 524.

16 Scheer B. (1997). Einfuhrung in die philosophische Aesthetik. Darmstad, S. 1-7.

17 Ibidem, S. 10.
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that restrict freedom. The most important thing, however, is that aesthetics,
both normative and descriptive, is always axiologicals.

Some aesthetics emphasize that despite the differences, modern aesthet-
ics continues to use the categories of traditional aesthetics. For example,
Jadwiga Ciszewska states that the old aesthetic categories are fully applica-
ble and correspond to the study of the aesthetic nature of reality and the
aesthetic nature of art. However, contemporary art changes require rethink-
ing concepts corresponding to artistic practice?.

To achieve this goal, J. Ciszewska turns to the aesthetic theory of R.
Ingarden, recognizing it as the highest achievement of phenomenological
aesthetics. R. Ingarden’s position, which preserves the meaning of the con-
cept of art based on the classical paradigm, differs from the prevailing ten-
dency to reduce the aesthetical dimension of works of art. However, the
undoubted relevance of R. Ingarden’s concept is to emphasize the value of
works of art, which is the basis for preventing a crisis of aesthetics and art.
In addition, the reference to the value of art allows us to emphasize the
aesthetic situation as a way of identifying artistic practices.

IV. The idea of “unspecified places.”

Some contemporary aesthetics (in particular, Raymond Bayer and Robin
George Collingwood) argue that postmodern art is characterized by the
principle of axiological emptiness and uncertainty. The incompleteness of
the paintings is considered even a condition of beauty. However, we must
state that a kind of uncertainty and incompleteness are characteristics of all
outstanding works of art, not only postmodern. R. Ingarden wrote about
the incompleteness of the work of art. In his opinion, incompleteness indi-
cates the openness of the form of the work.

The concept of “open work” was presented by Umberto Eco2. In his
opinion, the openness of the work is seen as a fundamental ambiguity of

18 Dziemidok B. (2002). Gldwne kontrowersje estetyki wspotczesnej. Warszawa: PWN,
S. 33.

19 Ciszewska J. (1994). Estetyka fenomenologiczna wobec wspolczesnosci, in: Czy
jeszcze estetyka? Sztuka wspdtczesna a tradycja estetyczna. Materiaty XXII Ogdlnopolskiej
Konferenciji Estetycznej. Red. M. Ostrowicki. Krakéw: Uniwersytet Jagielloniski w
Krakowie oraz Instytut Kultury w Warszawie, S. 49.

20 Eco U. (1973). Dzieto otwarte. Forma i nieokreslonos¢ w poetykach wspdtczesnych.
Warszawa: Czytelnik, 48 s.
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artistic translation, which is a permanent feature of any work at any time.
In modern art, it is manifested to a greater extent than in classical one2!.
However, similar ideas have appeared in different versions of many theo-
rists. Roman Ingarden stated about “unspecified places” in the work of art.
According to him, the work of art is a “schematic work.” It has the con-
struction that always “counts” on additions from the recipient.

In U. Eco's theory, an open work is a certain proposal of a “field” of in-
terpretive possibilities, a group of stimuli, the fundamental feature of
which is their uncertainty. In this case, the aesthetic value of the work de-
pends on the possibilities of its interpretation and the aspects it reveals to
the recipient without losing its own identity22. Thus, a work of art is "open"
only in a particular field of relation. Similarly, R. Ingarden speaks of a large
number of possible concretizations of the work of art within the framework
defined by the logic and leading idea of the work. He also notes the limits
of concretization that it provides to work and the “proximity” or
“remoteness” of concretization2s.

We must remember that according to Ingarden's aesthetical theory, the
openness of a work of art is different from that which we encounter in neo-
avant-garde art. Arguing that a work of art is an open subject, R. Ingarden,
noted the need to supplement only schematically defined substantive parts
of the work in the process of its concretization by the recipient. In this case,
the concretization was consistent with the work’s logic. In the case of, for
example, happening, it is about openness to improvisation, the purpose of
which is to surprise, impress, fascinate, and evoke unusual associations; we
are dealing here with several objects, and events, not related to logical
action.

The changes that take place in art affect the changes in aesthetics itself.
Therefore, we can find the idea of “open aesthetics.” This idea was present-
ed, for example, by Umberto Eco, Morris Weitz, and William E. Kennick.
Also, the conception of open aesthetics was developed by Polish philoso-
pher Mieczyslaw Wallis. He paid attention to aesthetical and artistic plural-
ism24. Generally, the idea of "openness" of aesthetics corresponds to modern

21 [bidem, S. 6-9.

22 [bidem, S. 26.

2 Ingarden R. (1976). O poznawaniu dziefa literackiego.Warszawa: PWN, S. 380-381.

2 Szkotut T. (1999). Awangarda. Neoawangarda. Postawangarda. Lublin: Wydawnic-
two UMCS, S. 133.
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pluralism. Eclecticism, hybridity, and stylistic diversity of postmodern art
are associated with the openness of aesthetics as a response to open works
of art.

In the context of such reflections on modern aesthetics, we can interpret
Ingarden’s ideas about the concretization of work of art. The work of art, as
well as the aesthetic object, are intentional objects. In other words, they are
formed in the acts of consciousness of the creator or recipient, which carries
out the process of concretization. Roman Ingarden presented a critical per-
ception of the traditional model of passive external reception and the “fin-
ished” artistic object, which is perceived as objects of sensory perception.
He sought to convey that the recipient is not dealing with finished work,
but he or she co-creates it. Thus, R. Ingarden emphasizes the active partici-
pation of the recipient in creating an aesthetic object as an intentional ob-
ject. The distinction between a work of art as an artistic object and an
aesthetic object makes it possible to elucidate a number of phenomena in
relation to which traditional aesthetics has remained helpless?. First of all,
it is the historical variability of the role and functions in the culture of some
of her works, as well as various perceptual experiences that belong to them.
R. Ingarden's understanding of the work of art as an intersubjective
scheme, which is uncertain and potential, allows us to establish the identity
of the work of art as the object of various perceptual acts and the historical
variability of aesthetic objects.

Although R. Ingarden did not deal in detail with the social determinants
of the processes of communication with art, however, he took into account
the importance of socio-cultural and historical factors as a certain variable
that appears in all processes of perception. He emphasized that these fac-
tors determine the form of concretization that occurs in a particular era. He
stated the importance of the “cultural context” in the process of exploring
the “life” of a work of art. He wrote: “Each epoch in the holistic develop-
ment of human culture has its type of understanding, recognition of aes-
thetic and non-aesthetic values, its priorities in terms of ways of under-
standing the world in general, as well as types of works of art in particular.
At a certain period of time, we are especially vulnerable to certain aesthetic
qualities of values, while we remain blind to others.”2¢ In addition, Roman

25 [bidem, S. 257-258.
2 Ingarden R. (1960). O dziele literackim. Badania z pogranicza ontologii, teorii jezyka i
filozofii literatury. Warszawa: PWN, S. 430.
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Ingarden noted that the concretization of a literary work depends on the
position of the reader, so in all respects bear the “signs of the times” and, to
some extent, participate in changing the cultural atmosphere?’.

Thus, we can say that Ingarden's theory of concretization is a “weapon”
against extreme axiological relativism and skepticism because the object of
aesthetic evaluation is a concretized aesthetic object, not a schematic work
of art as a carrier of artistic values in a potential state. The source of differ-
ences in aesthetic assessments is not a misperception but differences be-
tween concretizations.

V. Phenomena of modern art

It is possible to demonstrate the possibility of interpreting the phenomena
of contemporary art by using Roman Ingarden's aesthetics for analyzing
abstractionism, neo-avant-garde, and postmodern art.

R. Ingarden's views on abstract art are contained in the 4th and 9th par-
agraphs of the work On the structure of the painting, as well as in the article
On so-called abstract painting. R. Ingarden notes that there may be works of
art, even masterpieces, in which no homogeneous objects (things or people)
are presented, and their artistic value is high. Such works can be defined as
works of fine art and should be analyzed as such.

In On the structure of the painting, we can also find Ingarden's reflections
on impressionism. He argues that the characteristic of the Impressionist
way of conveying the form is that the paints create only the background of
the impression of a particular form, which we get when observing things.
This background, which the viewer sees, encourages the filling of many of
these impressions with different structural and substantive techniques, that
is, to the intentional construction of the form of a higher constitutional lev-
elzs,

R. Ingarden also drew attention to the works of cubism. He noted that
they refused to reproduce the views in favor of the presented objects.
Comparing impressionism with cubism, he writes: “Impressionists empha-
size the richness and diversity of immediate color spots, [...] cubism at-
tempts to abstract as much as possible from this diversity and variability.

27 [bidem, S. 432.
2 Ingarden R. (1958). O budowie obrazu, in: Ingarden R. Studia z estetyki. T. IL
Warszawa. S. 46.
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Thus, in the picture, there is a reconstruction from the sensory basis of the
views of only the simplest material and often reduced to one quality.

According to R. Ingarden, the difference between impressionism and
cubism lies in the method of creation. When presenting a thing in the shape
of a sphere, cubism chooses among the various ellipses the one in which
the circle form is most expressive. On the other hand, Impressionist paint-
ing chooses the type that would be most spectacular and would best con-
vey the shape of the circle when viewed in reverse.

The purpose of the article On so-called abstract painting was Ingarden's
desire to understand abstract painting through structural analysis. The phi-
losopher drew attention to the difference between abstract painting and
presentational art in terms of their perception. Traditionally tuned to the
perception of the depicted image, the recipient of the abstract work does
not know how to behave, feels helpless, and even rejects as unimportant
what gives him the seen image3. R. Ingarden notes that the essence of the
“abstract” painting is devoid of depicted objects. The only thing that re-
mains in it is a certain system of colored spots, light, and shadow, as well as
the integrity formed by them. Perceiving them, the viewer has no reason to
go beyond them, as with traditional paintings. Therefore, Ingarden sug-
gests using the term “concrete” paintings rather than “abstract” because
what they have for review is a concrete, purely visual works!. He notes that
the name “specific painting” is often suggested by the artists (in particular,
Jean Arp).

Studying the issue of evaluating works of abstractionism, R. Ingarden
notes that the principle of the general conditions for the emergence of aes-
thetically valuable qualities based on purely visual moments (colors, light,
shadows, shapes) has not yet been theoretically resolved. He emphasizes
that abstract art is quite complex because the artist must intuitively predict
aesthetically valuable qualities and their set, which forms the outlined aes-
thetic value, before finding out what the basis of purely visual qualities can
or should lead to the desired qualities of value®. However, a considerable
number of “abstract” paintings are not, according to Ingarden, clearly un-

29 [bidem, S. 51.

% Ingarden R. (1966). O tak zwanym malarstwie abstrakcyjnym, in: Ingarden R.
Przezycie — dzieto. — wartos¢, Krakéw: Wydawnictwo Literackie, S. 198.

31 [bidem, S. 205.

32 [bidem, S. 217.
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representative, and it often happens that they have no artistic value be-
cause they are only kitsch.

In general, we can identify the main features of the art of neo-avant-
garde: the relationship between reality and art disappears completely or
plays a minor role; there is no work of art as such because more important
is the idea (conceptualism), choice (land art, pop art); some works are one-
time, short-lived (happenings); the artist chooses and gives the existing
objects the status of a work of art (pop art); there are values that were pre-
viously perceived as unaesthetic; the recipient disappears in the traditional
sense as an admirer of art.

However, some aspects of neo-avant-garde can be correlated with the
theory of R. Ingarden. For example, Ingarden acknowledged that, in addi-
tion to positive, there are also negative aesthetic values. Researchers of
modern art note the growth of the role of the ugly (that is, the opposite of
the beautiful as aesthetical concept) or even talk about the real aestheticiza-
tion of the ugly, the exaggeration of the value of this “negative” value.
Sometimes a “work of art” pursues a single goal: to cause acute negative
feelings to shock and disgust the recipientss. Aesthetic values in his aesthet-
ics arise in the process of experiencing and capturing the qualitative artistic
qualifications of the work. In neo-avant-garde, we are dealing with the de-
cline of artistic value. “Going outside, art, unfortunately, does not equate
life with art, adding value to it, but rather is banalized by the average, eve-
ryday life [...]. In many happenings, installations, emptiness, and freshness
are hidden behind external pseudo-ritual forms, waiting to be filled with
the appropriate content. In the pursuit of new symbols, new reading, their
deep meaning perishes, and the external form is so open and ambiguous
that it is incomprehensible.”34

In the late 70s — early 80's of the 20th century, it became clear that neo-
avant-garde art was replaced by a new formation — postmodern, which
launched the next cycle of modern culture. The source of the artistic prac-
tice of postmodernism is the belief in reaching the limits of artistic possibili-

3 See: Welsch W. (1996). Estetyka i antyestetyka, in: Postmodernizm. Antologia prze-
ktadow. Krakdéw, S. 520-546.

3 Pekala T. (1992). Wartosci estetyczne w sztuce awangardowej i postmoderni-
stycznej, in: Przemiany wspdiczesnej Swiadomosci artystycznej: wokét postmodernizmu.
Red. T. Szkotuta. Lublin: Wydawnictwo Uniwersytetu Marii Curie-Sktodowskiej,
S. 11e.
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ties. Recognition that the most outstanding works have already been creat-
ed leaves the postmodern artist the right to use fragments, quotations, or
parodies. Redundancy, metaphorical utterances, and associativity often act
here.

In contrast to the break with tradition in avant-garde and neo-avant-
garde, postmodern art refers to tradition. We can find the understanding of
tradition here, similar to the approach of Hans-Georg Gadamer's herme-
neutics, where tradition is presented as a constant interaction of our present
and past®. Postmodern art adopts the artistic tradition of the past; many
references to the past characterize it.

We suppose that the turn to tradition, which is characteristic of post-
modern aesthetics, opens the possibility of using the concept of R.
Ingarden, focused on traditional aesthetic positions. However, postmod-
ernism does not simply refer to classical art and quotes it. Postmodern art
creates collages, flirts with popular art, ironically treats works of classical
art, and produces kitsch or pastiche. Ingarden's art theory is based on thor-
ough spiritual experiences that enrich the recipient’s personality.

VI. Conclusion

The main advantage of R. Ingarden's aesthetics is that his conception is not
evaluative but purely ontological. Therefore it has universal significance
because it does not state that the value of a work of art depends on
historical conditions. Artistic objects that meet the conditions defined by
Ingarden's theory belong to the field of art, regardless of anyone's
assessment. R. Ingarden, first of all, emphasized the aesthetic dimension of
works of art. This is the relevance of Ingarden's aesthetic concept. A posi-
tive aspect of his reflections is the definition of the aesthetic criterion of art,
which sets the boundaries of its space, as it opposes the "blurring" of art in
reality and the reduction of aesthetics to epistemology or philosophy of
culture.

R. Ingarden, as a representative of phenomenological philosophy, is
more interested in the problem of the emergence in the context of changes
in works of true values and changes in the relationships that characterize
classical art, i.e., the relationship between artist and work and work and
recipient. Changing the artist’s position leads to a change in the work itself.

3 Gadamer H.-G. (2013). Truth and Method, London: Bloomsbury Academic, 623 p.
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In our opinion, the phenomenological method helps to reach the essence
of the studied phenomena by focusing on the holistic capture of the studied
objects and determining the structural parts of this integrity and the con-
nections between them. Phenomenological attitude to the essence allowed
us to overcome the prevailing in the theory of art psychologism and natu-
ralism and also allowed looking at the work of art as art itself, whose role is
to stimulate aesthetic experiences.

R. Ingarden does not rule out the possibility of performing non-aesthetic
functions by art, but he argues that these functions can not raise the work
to the level of a work of art. The main task of philosophical aesthetics, ac-
cording to R. Ingarden, is not the creation of inductive generalizations but
the implementation of an eidetic review of the artistic objects.

Ingarden is both a scientist, a philosopher-phenomenologist, and a true
lover of art. Educated in classical art, he became a true admirer of it. Per-
haps this is the reason for the lack of proper attention to the phenomena of
contemporary art. Communicating with masterpieces, he could not take the
side of low-value works, which he often considered works of modern art.

In contemporary art, along with the erosion of the concepts of traditional
aesthetics, there has been an erosion of artistic qualities, the separation of
which leads to a developed aesthetic experience and the emergence of aes-
thetic values. Some "artistic acts" of neo-avant-garde consciously arose as a
protest against the recognition of only masterpieces as works of art. R.
Ingarden's position presupposes an axiological approach to aesthetics asso-
ciated with the high art of the Western cultural tradition. Therefore, the
lack of interest in the phenomena of contemporary art is a kind of protec-
tion of aesthetics against the onslaught of the new avant-garde.
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PRESUPOZITII METAFIZICE ALE INDIVIDULUL
DREPTURI SI AUTONOMIE VERSUS NEVOI FUNDAMENTALE

Tonut BARLIBA!

Abstract: The present paper proposes a brief comparative analysis between
two distinct metaphysical approaches about the person, with consequences in
the area of morality. On the one hand, there is a Cartesian, Kantian percepti-
on, adopted and adapted by John Rawls, who essentially understands the in-
dividual as a rational and autonomous entity. On the other hand, in a Kier-
kegaardian understanding, people are, in a primary sense, natural beings, i.e.
dependent, relational and guided by natural (not instrumental, determined)
needs. This second perspective can be understood as an “alternative me-
taphysics of the person/self”, which would suggest a different foundation for
morality. In other words, our moral thinking would have its origins in certa-
in natural needs, in love and affection (which also come with certain duties,
attributes and responsibilities), rather than in rights and in autonomy.
Keywords: individual, liberalism, John Rawls, self, Stren Kierkegaard.

Idei introductive

Conform lui John Rawls si mergand pe directia teoriilor politice liberale
contemporane despre dreptate si moralitate, societatea este un grup format
din indivizi rationali, autonomi, liberi, care actioneaza in functie de proprii-
le interese (in sensul cel mai larg al expresiei). Este vorba despre o viziune
asupra individul inteles ca entitate necorporali. Cu alte cuvinte, privit in
aceastd cheie, individul este o entitate autonomad, mai degraba statica, nes-
chimbatoare, care nu se defineste In mod necesar prin relationarea cu cei-
lalti. Totodatd, In materie de justitie si de dreptate, in relatiile sociale, indi-
vidul nu trebuie sa se ghideze dupa credintele proprii, derivate din rapor-
tarea sa la lume si din intelegerea acesteia intr-o cheie emotionala.

Se poate spune ca se desprinde de aici o perspectivd metafizica (esentia-
lista) asupra individului, in sensul in care ni se propune o imagine ideald,
purd, substantiala a omului (in societate). Ceea ce Intelegem Insd prin meta-
fizic in acest context nu este atat o teorie universala a fiintei, cat o perspec-
tiva generald, filosoficd, asupra individului, a omului, ca membru al socie-
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tatii. Varianta alternativa a acestei perspective ar fi cea a individului inteles
ca entitate cat se poate de concretd, ancoratd in realitate, corporald, adica
ghidata de nevoi naturale, fundamental conectata cu ceilalti si supusa ine-
vitabil schimbarilor in timp. Alison Assiter o numeste , metafizica alterna-
tiva a sinelui/a persoanei.”2 Ca reper filosofic, aceasta perspectiva isi are
originea In viziunea lui Seren Kierkegaard despre sine/individ, o entitate
fundamental relationala si dependenta. Filosoful danez ofera o viziune eti-
cd, ce se bazeaza pe notiunea de iubire de sine si iubire fata de celalalt, fie
acesta complet strdin. De fapt, putem vorbi despre o distinctie conceptuala
intre doud modele de intelegere a sinelui: modelul esentialist, ce implica
preexistenta unui sine substantial, autentic, ce trebuie descoperit in interio-
ritate si actualizat, concretizat, in acord cu propriile interese (in sensul larg
al termenului) si modelul existentialist, unde sinele reprezintd un proiect
fundamental, ceva ce trebuie ales, in mod originar si care poate fi constituit
prin alegerile libere ale individului.

,Metafizica individului” la Rawls

Conform lui John Rawls, indivizii aflati in , pozitia originard”, care actio-
neazd in spatele unui ,val al ignorantei”, sunt liberi, autonomi si poseda
capacitdtile de baza necesare pentru a se integra complet si voit intr-un sis-
tem social de cooperare reciproca. Cu alte cuvinte, acestia stiu ca pot fi
membri ai societatii, desi, presupozitia de la care pleaca Rawls este cd indi-
vidul situat In pozitia originara nu cunoaste aspectele particulare ale aces-
tui statut. Individul nu 1si cunoaste din start locul in societate, pozitia socia-
14, clasa din care face parte. In pozitia originard, individul nu cunoaste ni-
ciun aspect specific despre societatea in care traieste. Mai exact, acesta nu
stie situatia politicd si economica, nivelul de civilizatie si de cultura atins de
aceasta si nici macar informatii despre particularitatile generatiei din care
face parte.s In aceasta privintd, Rawls noteaza: “Trebuie si existe o cale de a
anula efectele contingentelor specifice care despart oamenii si 1i ispitesc sa
foloseasca circumstantele sociale si naturale in avantajul lor. In acest sens,
voi presupune cd participantii se afla in patele unui val al ignorantei. Aces-

2 Alison Assiter, Kierkegaard, Metaphysics and Political Theory, Continuum, London,
New York, 2009, p. 3.

3 John Rawls, O teorie a dreptitii, traducere de Horia Tarnoveanu, Editura Universita-
tii ,, Alexandru Ioan Cuza”, lasi, 2011, p. 136.
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tia nu stiu cum le va fi afectata situatia particulara de cdtre diversele alter-
native si sunt obligati sa evalueze principiile doar in baza consideratiilor
generale.”4

De fapt, ideea acestei teorii a pozitiei originare este de a stabili o proce-
durd, o metoda acceptabila si functionala pentru toatd lumea, astfel incat
orice reguld stabilita sa fie dreaptd/corectd. Scopul este acela de a folosi o
notiune aplicata a dreptdtii ca baza a teoriei, pentru a se evita astfel un
anumit nivel de contingentd, care ii poate face pe oameni sa foloseasca in
propriul avantaj unele circumstante sociale sau naturale. Aceasta perspec-
tivd este una ce vine pe filierd kantiana. In privinta aceasta, intr-o not la
capitolul in care discuta despre ,valul ignorantei”, din O teorie a dreptitii,
Rawls scrie urmadtoarele: ,Valul ignorantei reprezintd o conditie atat de
fireascd, incat trebuie sa fi trecut prin mintea multor persoane. Formularea
din text este implicita in doctrina kantiand a imperativului categoric, atat in
maniera In care este definit acest criteriu procedural, cat si in utilizarea sa
de catre Kant. Astfel, cand Kant ne indeamna sa testdm propria maxima
considerand ce s-ar intampla daca ea ar fi fost o lege universald a naturii, el
trebuie sa presupund cd nu ne stim locul in cadrul acestui sistem imaginat
al naturii.”s

Conditia pe care o aduce ,valul ignorantei” previne situatia ca indivizii
sa se impiedice de orice fel de informatii arbitrare si irelevante in demersul
de a stabili principiile dreptatii sociale. Vorbim astfel despre un concept al
dreptatii pure, cu implicatii sociale (si astfel, morale). Este, practic, ceea ce
Rawls subliniaza la inceputul cdrtii sale, printr-o afirmatie cu caracter pa-
radigmatic, ce situeaza conceptul de dreptate in centrul societatii, al institu-
tiilor acesteia si ca premizd a functionalitatii acestora: "Dreptatea este pri-
ma virtute a institutiilor sociale, asa cum adevarul este prima virtute a sis-
temelor de gandire.”®

Indivizii situati in pozitia originard (o pozitie ce trebuie inteleasa, desi-
gur, ca un punct de plecare) detin doud puteri morale: abilitatea de a dez-
volta si de a-si asuma un simt al justitiei/al dreptatii si abilitatea de a crea (a
revizui si a actualiza) o conceptie asupra binelui.” Ce Inseamna aceasta?
Conform lui Rawls, o conceptie despre bine este un set de principii, genera-

4 [bidem, p. 135.

5 Ibidem, pp. 135-136, nota 11.
6 Ibidem, p. 26.

7 Alison Assiter, op. cit., p. 9.
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le in forma lor si universal aplicabile, ce trebuie sa fie recunoscute public, ca
argument irefutabil in fata oricarui individ si a criteriilor sale morale.8 Asa-
dar, o conceptie despre bine cu un sens mai degraba abstract, fie el religios
sau secular.

Ce ar fi de retinut este ca indivizii aflati in pozitia originard sunt (sau
trebuie s fie) fiinte rationale. In aceasta constd, de altfel, valoarea si demni-
tatea intrinseci individului. Acesta urmeaza unele principii care servesc
intereselor sale imediate, respectiv planurilor generale de viata ale indivi-
dului, fard insa ca aceasta sa indice o sursa a egoismului.> Oamenii rezona-
bili nu vor incerca sa isi foloseasca, spre exemplu, puterea politica pentru a-
si impune doctrina particulara asupra celorlalti. Asadar, acestia vor sustine
o conceptie autonoma (adica rationala, obiectivd) despre dreptate/bine.
Premisa lui Rawls este ca individul, omul este o entitate autonoma, rezona-
bila, care, desi ghidata de un interes personal, fie el neconstientizat, este
capabild sa caute un model de justitie/dreptate care sa functioneze pentru
societate In Intregul ei. Conform lui Rawls, individul accepta si permite
pluralitatea pozitiilor morale si considerd totodata ca este gresit sa fortezi
pe cineva sa actioneze intr-un mod care ar contraveni conceptiei jus-
te/drepte/convenabile a acestuia despre cum ar trebui sa isi traiasca viata.
Aceastd conceptie urmadreste posibilitatea impdrtasirii unui punct de vedere
asupra cdruia cetatenii care se situeaza pe pozitii morale radical diferite sa
poatd delibera si ajunge la un acord in privinta deciziilor politice care 1i
afecteaza in mod direct. In termenii lui Rawls, este vorba despre ,, principiul
reciprocitatii”, principiu ce std la baza comportamentului social rezonabil
descris mai sus. In aceasti privintd, sunt edificatoare cuvintele lui Rawls:

,Astfel, ideea de legitimitate politica ce se bazeaza pe criteriul reciproci-
tatii spune ca: exercitarea de cdtre noi a puterii politice este adecvata
doar atunci cand credem cu adevdrat ca argumentele pe care le oferim
pentru actiunile noastre politice — daca ar fi sa le invocdm drept autori-
tati guvernamentale — sunt suficiente, si ca admitem, de asemenea, ca ce-
ilalti cetateni ar putea la randul lor sa accepte acele argumen-
te/motive.”10 (t.a.)

8 John Rawls, op. cit., p. 134.

9 Ibidem, p. 117.

10 John Rawls, Political Liberalism, expanded edition, Columbia University Press,
New York, 2005, pp. 446-447. "Hence the idea of political legitimacy based on the
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Gandirea liberala pluralista subliniaza importanta ratiunii, fundamenta-
rea actiunilor (morale) pe ratiune. Cu alte cuvinte, demnitatea si valoarea
intrinseci individului sunt fundamentate pe ratiune. In ceea ce priveste
moralitatea, in acord cu principiul tolerantei si al pluralismului, Rawls in-
sista asupra ideii cd un punct de pornire corect si adecvat social ar fi acela
de a ne pune intre paranteze conceptiile personale, preceptele morale si
credintele religioase. Un individ rational face abstractie de particularitatile
sale de orice fel, care ar trebui sa fie irelevante din punct de vedere moral,
in societate. Indivizii trebuie sa fie rationali si unitari, iar ceea ce perturba
scepticismul tolerant (atitudinea sociala cea mai potrivitd, in viziunea lui
Rawls), precum credintele religioase, trebuie, intr-o masura sau alta, con-
trolat sau integrat in atitudinea sociala generald, ce trebuie sa fie rationala.!!
Conform aceleiasi Alison Assiter, traditia liberalismului pluralist, in acord
cu Rawls, identificd doua posibile categorii sociale care propun o gandire
morala nerezonabila, cu efecte negative asupra unei societati (liberale).
Prima categorie, ce impune o notiune instrumentald a ratiun