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Besprechungen — Comptes rendus

Hermes Trismégiste, t. 111 et IV. Texte établi par A.]. Festugitre
et A.D. Nock, traduit par A.]. Festugié¢re. Paris, Société d’édition
«Les Belles Lettres».

Les deux premiers volumes du Corpus Hermeticum publié dans la Collec-
tion Budé contenaient, avec les 18 traités grecs conservés par la tradition
manuscritesousle nom du dieu hellénistique, la traduction latine de1’ Asclépius,
qui nous a été transmise parmi les ceuvres d’Apulée; les deux derniers groupent
les morceaux hermétiques choisis par Stobée, ainsi que divers fragments cités
par des auteurs grecs ou latins; nous y trouvons adjointe la traduction fran-
caise de deux textes syriaques relatifs a4 ’enseignement du Trismégiste.

I1 s’agit d’une littérature étrange ol voisinent cosmogonie, astrologie, théo-
logie et philosophie. Des pensées et des images religieuses venues d’Egypte
ou d’Orient s’y associent aux enseignements de toutes les écoles hellénistiques.
Des traditions aussi diverses ne se concilient pas sans difficulté; plusieurs
textes paraissent se contredire et le méme traité souffre parfois d’incohérence.
Voici pourtant, au prix de simplifications peut-étre trompeuses, quelques
lignes générales.

Les récits cosmogoniques trouvent leur raison d’étre dans I’anthropogonie
par laquelle ils s’achévent; les développements philosophiques donnent,
a travers plusieurs détours, un enseignement sur I’Ame et sa destinée; les textes
théologiques énoncent les formes du divin intermédiaires entre ’esprit originel
et ’homme. De maniéres diverses, tous les traités nous livrent le contenu d’une
révélation: L’incarnation est pour ’Ame une déchéance; la piété philoso-
phique, la connaissance de Dieu, arrache I’ame a cette situation malheureuse
et lui ouvre le retour a sa patrie originelle.

Mille traditions s’entrecroisent. Les matériaux qu’elles apportent sont
réunis et utilisés par une pensée religieuse qui, en dehors de toute influence
chrétienne, se référe 4 une révélation, connait ’expérience d’une communi-
cation avec Dieu analogue 2 celle que recherche la gnose, et enseigne les voies
du salut.

Il n’est pas nécessaire de souligner la qualité des textes établis par A.D. Nock
ou A.J.Festugiére; leur édition nous offre en outre, pour les interpréter, de
précieux auxiliaires. Des commentaires et des notes abondantes aident en effet
a suivre la démarche d’une pensée souvent difficile,  situer les thémes et les
arguments de ’hermétisme dans toutes les traditions auxquelles il a puisé.

J. Rudhardi
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Nicolai de Cusa: Opera omnia iussu et auctoritate Academiae litterarum
Heidelbergensis ad codicum fidem edita, vol. XI1I: Directio speculantis
seu de non aliud, ediderunt Ludovicus Baur T et Paulus Wilpert. Lipsiae

in aedibus Felicis Meiner, 1944.

Eine der allerdringendsten Aufgaben im Bereiche philosophischer Text-
edition ist die kritische Herausgabe der Werke des Kusaners. Die unter den
Auspizien der Heidelberger Akademie der Wissenschaften seit 1932 erschei-
nende, von Felix Meiner verlegerisch betreute Edition hat unter der Ungunst
der Zeit besonders zu leiden gehabt. Bisher konnten von den 14 vorgesehenen
Binden erst vier ganz und zwei zum Teil erscheinen, und von diesen ist im
Buchhandel jetzt nur der letzte, hier anzuzeigende, noch erhiltlich.

Der vorliegende Band XIII, von Ludwig Baur und nach dessen Tod von
Paul Wilpert bearbeitet, bringt die in den alten Gesamtausgaben fehlende,
erst von Uebinger 1888 verdffentlichte Schrift «De non aliud» aus der Spat-
zeit des Kusaners, in der die Dialektik des spekulativen Gottesgedankens ent-
faltet wird. Der Band ist 1944 herausgekommen und konnte damals begreif-
licherweise nicht zu letzter Vollkommenheit gebracht werden. Wilpert hat
deshalb 1950 einen dreiseitigen Nachtrag mit Berichtigungen und Erganzun-
gen geliefert. Man ist froh, nun dergestalt einen zuverlassigen Text zu besitzen
und durch die reichen Testimonien Hinweise auf die geschichtlichen Zusam-
menhinge zu bekommen. Der Band halt sich durchaus auf dem hohen Niveau
der fritheren Bande.

(Ubrigens ist 1952 in der Meinerschen Philosophischen Bibliothek von Wil-
pert auch eine deutsche Ubersetzung dieser wichtigen Schrift des Kusaners
erschienen*. Die umfangreichen Anmerkungen erleichtern das Eindringen in
das schwierige Werk.)

Wie gut Herausgeber und Verlag beraten waren, im Jahre 1944 die Chance
der Herausgabe dieses weiteren Werkbandes noch zu nutzen, zeigt das seit-
herige, bekiimmernde Schicksal der Gesamtausgabe. Trotz der neuen Pro-
speritit sind weitere Binde noch nicht erschienen, obschon sie zum Teil im
Manuskript vorliegen. -Es wire dringend zu wiinschen, daB diese wichtige
Editionsarbeit nun mit allen Kraften geférdert wiirde und auch die vergrif-
fenen Binde wiederum aufgelegt werden kénnten. Man sollte meinen, da8 es
an den Mitteln dazu heute nicht fehlen diirfte. Die Fachwelt wartet auf diese

Ausgabe. Gerhard Huber

The Works of George Berkeley, Bishop of Cloyne. Edited by A. A. Luce
and 7. E. Fessop, vol. 5-6. Thomas Nelson and Sons Ltd., Edin-
burgh, 1953.

Mit diesen beiden von T.E. Jessop edierten Banden wird die verdienstliche
Berkeley-Ausgabe des Nelson-Verlages im bisherigen Rahmen und auf dem-

* Schriften des Nikolaus von Cues in deutscher Ubersetzung, Heft 12: Vom Nicht-
andern, iibersetzt und mit einer Einfithrung und Anmerkungen versehen von
Paul Wilpert. Verlag Felix Meiner, Hamburg, 1952.
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selben vorziiglichen Niveau fortgefithrt (vgl. Studia philosophica XII,
198-199). Band 5 enthilt die Altersschrift «Siris» und die zugehérigen
AuBerungen zur Teerwasserfrage. Band 6 bringt die ethisch-politischen
Schriften. Damit ist die Ausgabe so weit geférdert, daB3 die wesentlichen
Werke nunmehr vorliegen, alles, dessen man zu einer philosophischen Aus-
einandersetzung mit Berkeley bedarf. Es sind noch drei Binde vorgesehen,
einer fiir die Predigten und kleinen Einzelschriften und zwei fiir die Briefe.
Schon jetzt ist deutlich, daf} hier die maBgebende und endgiiltige Berkeley-
Ausgabe geschaffen wird. Gerhard Huber

Guido Schneeberger: Friedrich Wilkelm Foseph von Schelling. Eine Biblio-
graphie. Francke Verlag, Bern, 1954.

Diese zum Schelling-Jubilaum verfaBte Bibliographie ist eine hervorragende
bibliographische Leistung. Wohl fiir keinen bedeutenden Philosophen besitzen
wir eine bibliographische Darstellung, die mit solcher Griindlichkeit gearbei-
tet wire. In sieben Abschnitten stellt Schneeberger — innerhalb des einzelnen
Abschnittes nach Erscheinungsjahren geordnet — alle literarischen und brief-
lichen AuBerungen Schellings und die zahlreichen Schriften iiber ihn zusam-
men, insgesamt mehr als tausend Nummern. Die erstrebte Vollstandigkeit ist
im wesentlichen erreicht. Angesichts des imponierenden Malles von neu er-
schlossenen Quellen fillt nicht ins Gewicht, dafl Spezialisten einige wenige
Liicken feststellen konnen.

Besonders zu rithmen ist die Ubersichtlichkeit des Ganzen. Mit Hilfe des
Registers kann jedes Werk sofort an seiner Stelle gefunden werden.

Man mochte wiinschen, dafl die entsagungsvolle Arbeit der Schaffung eines
solchen wertvollen Forschungsinstrumentes auch fiir andere philosophische
Autoren von Rang geleistet wiirde. Wer sich von der Miihe nicht schrecken
1aBt, konnte sich die Schneebergersche Leistung zum Vorbild nehmen.

Gerhard Huber

Bruno Snell: Die Entdeckung des Geisies. Studien zur Entstehung des
europiischen Denkens bei den Griechen. Dritte Auflage. Claassen

Verlag, Hamburg 1955.

Was wir Denken nennen, ist von den Griechen im Zusammenhang einer
zugrundeliegenden neuen Selbstauffassung des Menschen in eins «entdeckt»
und «geschaffen» worden. Denn wie in der Selbstauffassung «das Selbst eben
nur in dem Auffassen und durch das Erkennen» existiert, so auch der Geist.
Daher liegt uns dessen Entdeckung «in der Geschichte der griechischen Dich-
tung und Philosophie von Homer an vor Augen; die Dichtungen des Epos, der
Lyrik, des Dramas, die Versuche, die Natur und das Wesen des Menschen
rational zu begreifen, sind die Etappen auf diesem Wege». Diese These Snells
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bald mehr direkt, bald auf Umwegen zu illustrieren und zu begriinden, dienen
die schénen und subtilen Abhandlungen, deren Themen die Uberschriften
prazis nennen: die Auffassung des Menschen bei Homer; der Glaube an die
olympischen Gétter; die Welt der Gotter bei Hesiod ; das Erwachen der Per-
sonlichkeit in der frithgriechischen Lyrik; Pindars Hymnos auf Zeus; Mythos
und Wirklichkeit in der griechischen Tragddie; Aristophanes und die Asthetik;
menschliches und géttliches Wissen; die Entstehung des geschichtlichen Be-
wuBtseins ; Mahnung zur Tugend ; Gleichnis, Vergleich, Metapher, Analogie.
Die Entwicklung vom mythischen zum logischen Denken; die naturwissen-
schaftliche Begriffsbildung im Griechischen; das Symbol des Weges; die Ent-
deckung der Menschlichkeit und unsere Stellung zu den Griechen; iiber das
Spielerische bei Kallimachos; Arkadien. Die Entdeckung einer geistigen
Landschaft; Theorie und Praxis; Wissenschaft und Dogmatik; Geistes-
geschichte als Wissenschaft. B Bz

Maurice Vanhoutte: La philosophie politique de Platon dans les Lois. Publi-
cations universitaires de Louvain, 1954, 466 pages.

Les Lois attendent encore leur heure, déclare 1’auteur. C’est pour hater
Pavénement de cette heure qu’il a entrepris d’interpréter le dialogue entier
«en se plagant a un point de vue aussi englobant que possible» et se soumet-
tant «a toutes les exigences de la pensée de Platon» (p. VII).

L’ouvrage comprend trois parties. La premiére examine le probléeme de
I’'inachévement des Lois. Au terme d’un travail minutieux, ol sont ana-
lysées les omissions, répétitions, contradictions qui abondent dans le
texte, I’auteur constate que Platon Paurait sans doute remanié profon-
dément s’il en avait eu la possibilité (p. 33). Tels qu’ils nous sont par-
venus, les 12 livres des Lois trahissent les difficultés intérieures que le philo-
sophe a éprouvées pour mener a chef une tiche paradoxale de «révolution-
naire assez prudent» (p. 458), conscient a la fois de P'instabilité des systémes
1égislatifs et de la nécessité de créer une ceuvre aussi définitive que possible.

La seconde partie est consacrée & la structure des Lois. M. Vanhoutte
s’attachant a la notion centrale d’imitation, démontre que I’opération légis-
lative «emprunte d’une maniére... exclusive un perspectivisme moral»
(p. 143), sans cesser toutefois d’obéir 4 des exigences politiques et sociales.
Ainsi s’expliquent les inégalités de composition, le discontinu de cette ceuvre
qui développe démesurément certains thémes et parait en sacrifier d’autres.
Quoi qu’il en soit, comprendre les Lois, c’est d’abord remonter & une morale
implicite et purement formelle, obtenue en substituant aux normes concretes
de ’histoire un modéle idéalement congu; c’est ensuite redescendre aux réali-
sations proprement politiques, qui portent la marque de ce formalisme initial
(p. 252).

Quelle est lorigine des Lois? Telle est la troisiéme question que se pose
Pauteur. Il cherche la réponse dans les préoccupations esthétiques et reli-
gieuses qui furent, au premier chef, celles de Platon. Les Lois sont une ceuvre
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d’art ou se mélent de maniére extrémement complexe des éléments
humains et divins, olt ’on voit «qu’il est bien difficile de faire la part de
Dieu et la part des hommes dans la fonction du législateur et du politique»
(p. VIII).

Cette longue étude est le fruit d’un effort considérable. M. Vanhoutte est
entré courageusement dans 'univers touffu des Lois et I’éclaire a la fois par
P’analyse interne de sa structure et par des comparaisons fréquentes avec
d’autres aspects de ’ceuvre platonicienne. D’ol vient la déception que laisse
en nous cette lecture? D’abord d’une lacune d’ordre pratique: P’absence
vraiment impardonnable d’un index, dont un ouvrage de cette nature ne
saurait se passer. Mais il n’y aurait que demi-mal si ’ordonnance et la clarté
de Pexposé y suppléaient en quelque mesure. Or, il s’en faut de beaucoup.
Certes ’auteur a mis tout en ceuvre pour guider le lecteur et la disposition
matérielle de ’ceuvre est impeccable. Mais la composition intérieure demeure
flottante. M. Vanhoutte croit s’étre soumis«a toutes les exigences de la pensée
de Platon» (p. VII). En fait, il a méconnu presque entiérement I’exigence
supréme, qui est dialectique. Aussi les catégories qui interviennent au cours
de son exposé sont-elles partiellement inadéquates, empruntées a des cadres
aristotéliciens ou cartésiens, presque toujours modernes. Que signifient par
exemple des expressions comme celles-ci: chez Platon, «I’art est un départe-
ment de la science morale» (p. 111) ou: la législation est «ccomme une branche
de la métaphysique» (p. 238) ou encore: «la législation, telle que Platon se
la représente dans son ccuvre posthume, tend irrésistiblement a se conformer
au modéle que lui offraient les systémes scientifiques» (p. 60). M. Vanhoutte
se demande 2 plusieurs reprises si le point de vue de Platon est cosmologique,
moral ou religieux. C’est poser un probléme insoluble ou s’exposer a des
truismes tels que celui-ci: «Platon nous apparait comme un philosophe-
artiste qui veut mettre sa culture supérieure au service de toute la commu-
nauté» (p. 277).

D’autres déclarations ne sont pas moins surprenantes. Concernant la ques-
tion souvent débattue du décousu des Dialogues, ’auteur croit résoudre la
difficulté en remarquant que Platon «tout en déclarant se soumettre 2 la con-
venance, ne s’embarrassait guére de la convention» (p. 187). C’est se satis-
faire a bon marché. La forme des Dialogues obéit 4 des raisons autrement plus
profondes. Ailleurs, M.Vanhoutte, géné par ’emploi de ses catégories, se voit
conduit 2 des compromis: Pattitude de Platon n’est ni « purement religieuse»
ni «franchement politique» (p. 327), les raisons qui justifient 'inachévement
des Lois sont «presque toutes de nature psychologique» (p. 64).

Que signifie enfin cette déclaration relative & Popération législative, com-
parée a I’ceuvre démiurgique: «Pour étrange que cela puisse paraitre, il est
certain que le résultat auquel Platon aurait pu aboutir devait étre meilleur
que celui du Démiurge. En effet, s’adressant a2 des consciences, il ne courait
pas nécessairement au devant d’une dégradation ontologique» (p. 194). C’est
oublier que ’Ame humaine, de par sa composition originelle, demeure ins-
table et vouée a la dissolution par la victoire de I’Autre sur le Méme, et que
seule la vigilante protection du Démiurge peut la maintenir dans son étre

(Timée 41ab, d, Lois 904a.)
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L’importante monographie de M. Vanhoutte souffre donc, 4 notre sens,
d’un vice de méthode. Nous le regrettons d’autant plus qu’elle révele, par
ailleurs, un esprit éveillé, libre et perspicace. Les remarques suggestives, les
notations originales y abondent. L’auteur, que des liens étroits rattachent a
P’école aristotélicienne par I’intermédiaire de saint Thomas, s’est livré sans
arriére-pensée a cette belle entreprise platonicienne. Dés les premiéres pages,
on le sent conquis par son grand sujet, par cette philosophie qui, dit-il, ne sera
jamais définitivement dépassée (p. VI). Les fanatiques de Platon, quand ils
parlent d’Aristote ou du thomisme, montrent en général moins d’impartialité
et de générosité.

Telle qu’elle s’offre a4 nous, avec ses inégalités et ses lacunes, ’étude de
M. Vanhoutte prend sa place parmi les ouvrages qui, depuis quelques années,
contribuent a enrichir notre connaissance du vieux Platon.

René Schaerer

Otto Seel: Cicero — Wort, Staat, Welt. Ernst Klett Verlag, Stuttgart 1953.

Die vorliegende Cicero-Darstellung gibt ein umfassendes Bild des Staats-
mannes, Redners und Philosophen, dargestellt an Hand eines Zeitgemaildes,
in dem Personlichkeit und Zeitgeist der ausgehenden Antike sich wechsel-
seitig erhellen. Von der biographischen Studie geht der Autor immer wieder
zum historischen AbriB3 und zur philosophischen Interpretation iiber, wobei
seine Schilderungen mitunter romanhafte Anschaulichkeit gewinnen. Ciceros
Verhiltnis zur Zeitpolitik und zur Staatsidee, zur rémischen und zur griechi-
schen Tradition werden deutlich konturiert, so daf3 die geistige Position des
zwar nicht besonders originellen, dafiir aber vielseitigen und anregenden
Rémers sichtbar wird. Fiir das Cicero-Studium bedeutet Seels Buch einen vor-
trefflichen Wegweiser, da es an Vollstindigkeit und iibersichtlicher Gliederung
des Stoffes nichts zu wiinschen tibrig 148t. Fosef Raliner

Krempel A.: La docirine de la relation chez saint Thomas. Exposé historique
et systématique. Paris, Vrin, 1952, XIV-718 pages.

Voici un ouvrage qui témoigne d’une grande science. L’auteur, un ecclé-
siastique suisse, professeur 2 Zurich, a écrit une véritable somme de la doc-
trine de la relation chez saint Thomas. Les citations du doclor angelicus et de
ses disciples médiévaux ou modernes sont assez nombreuses pour former
environ la moitié du volume. Commeiln’yaguérede choses qui ne puissent étre
considérées par rapport a d’autres, on congoit la variété des notions qu’aborde
Pouvrage et qu’un index riche permet de retrouver sans peine.

Aprés avoir passé en revue les travaux de I’Aquinate touchant la relation
et les commentateurs du grand philosophe, l'auteur traite de la définition de
la relation, de sa base absolue, de la question de savoir si elle a un étre propre,
des relations logiques en Dieu et dans les six derniéres catégories, des cing
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classes de relations admises par saint Thomas, de la division des relations (en
réelles et logiques, habituelles et actuelles, etc.), enfin de quelques relations
particuliéres (les relations trinitaires, les relations de création et de conser-
vation, d’Incarnation, etc.). Un appendice réunit des textes pris de Jean
Capréolus 2 Jean de saint Thomas, relatifs 4 I’«intrusion» de la relation
transcendantale réelle dans 1’école thomiste.

Car 'ouvrage n’est pas seulement un effort exceptionnel d’érudition; il
défend une thése tout au long de ses 700 pages, 4 savoir que 1’école thomiste,
au lieu de se contenter d’admettre les relations prédicamentales réelles et les
relations non prédicamentales logiques, a introduit & tort des relations trans-
cendantales (non prédicamentales) réelles. Ces relations intruses sont con-
damnables, puisqu’elles sont 2 la fois des substances et des accidents. En Dieu
seul les relations sont identiques a la substance, s’il est vrai que les Personnes
divines, qui sont des relations opposées, ne sont autres que Dieu méme.
A moins de porter atteinte & un privilege divin, il faut dire que la relation
objective créée est prédicamentale et introduit une composition dans P'étre
de la créature. Et si la relation n’est pas prédicamentale, elle ne saurait étre
que logique, soit inventée, soit nécessaire. Ainsi la relation de la puissance
a I’acte — qui n’est pas prédicamentale, puisqu’on ne peut attribuer un acci-
dent actuel & un étre en puissance en tant qu’il est en puissance — est une vraie
relation, quoiqu’une relation logique ou de raison.

Interprétant saint Thomas en ce sens, I’auteur accuse les commentateurs
postérieurs d’«hyperréalisme fictif» (p. 367) et pense que I’hylémorphisme
est chez ’Aquinate un hommage superflu 4 Aristote. La matiére dans l’étre
sensible n’est pas une puissance réelle 4 étre autre chose; elle est le résultat
d’une opération de I’esprit considérant ’étre sous un certain rapport. Cette
interprétation revient & supprimer la substance matérielle et il est évident
qu’elle n’est pas fidéle au réalisme aristotélicien auquel se rattache saint Tho-
mas. Mais il est certain aussi que les difficultés accumulées par Krempel contre
la doctrine traditionnelle ne peuvent étre dissipées en quelques lignes et que
quiconque abordera de prés ou de loin la doctrine thomiste de la relation devra
tenir compte de cet ouvrage.

Ajoutons que ce livre est le contraire d’un ouvrage pour débutants. Malgré
les résumés qui suivent les chapitres, on n’y trouve aucun souci didactique:
Pauteur procéde souvent par allusion et, dans I’argumentation, donne peu
de développement aux idées-clés. Ni I'introduction ni la conclusion ne sont
suffisantes. C’est un ouvrage de savant et purement scientifique.

Fernand Brunner

Etienne Gilson: Les métamorphoses de la cité de Dieu. Louvain (Publi-
cations universitaires) et Paris (J. Vrin), 1952, 291 pages.
Toutes les qualités de ’éminent historien se retrouvent dans cet ouvrage,
et ce n’est pas peu dire: richesse du contenu, netteté de la pensée, agrément

du style, et surtout cet art de communiquer vie aux idées les plus abstraites,
récompense de ceux qui savent d’abord les vivre eux-mémes.

219



Quels sont les avatars principaux de la notion de Chrétienté, dans quelle
mesure s’identifie-t-elle avec la notion d’Eglise, tel est ’objet de cette étude,
qui examine successivement: la cité antique, la théorie augustinienne des deux
cités, la république chrétienne de Roger Bacon, la monarchie temporelle de
Dante, 'utopie cecuménique de Nicolas de Cues, la cité du Soleil de Cam-
panella, les projets de paix perpétuelle de I’abbé de Saint-Pierre, la cité des
philosophes de Leibniz et la cité des savants d’Auguste Comte. Partout le
méme coup d’ceil rapide et juste, allant droit 4 I’essentiel et renouvelant des
positions parfois consacrées, comme celle qui consiste a croire que I’établisse-
ment d’un tribunal des peuples est une idée moderne et qu’elle ne joua, chez
des penseurs tels que Leibniz, qu’un réle secondaire. M. Gilson fait rapide-
ment justice de ces illusions, et son livre s’accommoderait fort bien de ce sous-
titre: Introduction historique aux délibérations de 'ONU.

La conclusion pose le probléme des rapports de ’Eglise et de la société
universelle. « Comment peut-on universaliser une vérité de foi, qui transcende
essentiellement le pouvoir de la raison démonstrative?» (p. 272), telle est la
difficulté majeure. M. Gilson se contente de la souligner avec précision et d’en
montrer les implications essentielles dans la perspective catholique. L’ouvrage
s’acheéve sur cette déclaration claire et franche: «La cité des hommes ne peut
s’élever, 4 ’'ombre de la Croix, que comme le faubourg de la cité de Dieu.»
Nous y souscrivons de tout cceur. Le protestant, toutefois, n’admettra pas sans
de fortes réserves la thése principale de ’auteur: elle revient a dire que I'uni-
fication doit se réaliser a I'intérieur de ’Eglise romaine, qui est la seule église
vraiment une, étant catholigue. C’est confondre le fait et la désignation. M. Gil-
son conseille aux protestants de renoncer a faire I'unité spirituelle et tempo-
relle de la terre, s’ils sont incapables d’en suggérer une (p. 280). Reste a
savoir si les suggestions qui viennent d’ailleurs sont acceptables et si ’on ne
conserve pas le droit de chercher mieux. Nous croyons, nous aussi, que la
solution du probléme est religieuse et que tout empire mondial fondé sur une
simple association protectrice des peuples «pourrait dégénérer en un despo-
tisme tyrannique de la part de la nation initialement protectrice» (p. 286).
Mais cette méme crainte, nous ne sommes pas sans I’éprouver secrétement a

Pégard d’un empire fondé sur la protection de Rome.
René Schaerer

Augusto Guzzo. Collection Filosofi d’oggi, Turin, 1954.

Signalons a4 ceux d’entre nous qui lisent litalien la collection «Filosofi
d’oggi» qu’a créée en 1951 le dynamique rédacteur en chef de «Filosofia».

Celui qui veut se tenir au courant de la production philosophique contem-
poraine est souvent bien embarrassé lorsqu’il s’agit d’entrer en contact avec
un auteur qui ne lui est pas familier: quelles sont ses ceuvres les plus impor-
tantes et quelles sont ses positions essentielles?

La collection «Filosofi d’oggi» lui sera trés précieuse a cet égard: chaque
volume est en effet composé d’une courte biographie, d’une liste des ouvrages
généraux écrits par 'auteur étudié; puis vient la liste de ses articles de revues.
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Suivent des études critiques présentant les aspects essentiels ou particuliére-
ment originaux de son ceuvre. L’on trouve enfin la liste des comptes rendus
et études critiques s’y référant.

Les premiéres brochures ont été consacrées a René Le Senne, Giuseppe
Tarozzi, Michele Federico Sciacca, Gallo Galli, Rudolf Carnap, Felice
Battaglia, Antonio Renda et Pantaleo Carabellese.

Le présent volume est consacré 2 M. Augusto Guzzo lui-méme, ses disciples
et amis ayant jugé qu’une étude sur lui était indispensable dans cette collec-
tion créée par lui. Une bréve autobiographie, une bibliographie de ses nom-
breux ouvrages précédent les études critiques présentant sa pensée: Primi
seritti par Armando Plebe (p. 25-50) ; 11 Guzzo che conobbi a veni’anni (p.51-53) ;
U’Etica di Augusto Guzzo par Luigi Pareyson (p. 54-86); 1l transcendentale nella
Teoretica di Augusto Guzzo par Vittorio Mathieu (p. 87-108); La scuola di
Augusto Guzzo par Emilio Arlandi (p. 109-119).

On apprend ainsi quelles ont été les influences exercées sur la pensée de
M. Guzzo, parmi lesquelles Maturi, Croce, Gentile, Hegel, Schelling et
Platon . . . influences qui n’ont d’ailleurs jamais été subies passivement par
M. Guzzo, méme au temps de sa premiére jeunesse, mais ont toujours incité
sa réflexion personnelle a creuser elle-méme les problémes étudiés par d’autres.

Ses premiers travaux s’orientent vers I’esthétique (Note all’Estetica cro-
ciana, étude sur Alessandro Petdfi, Wagner, Beethoven, Debussy, Stravinski,
Studi sull’estetica di Hegel, etc.) sans oublier ses études sur I’art religieux qui
PPameénent tout naturellement aux problémes moraux. Comme le souligne
M. Luigi Pareyson, M. Guzzo cherche a concilier, dans sa morale, des élé-
ments opposés qu’une analyse serrée révele coexistants. La conduite humaine,
par exemple, dépend et doit dépendre du jugement personnel de chaque moi.
Et pourtant quelle force lui est donnée par la tradition. La raison apparait,
d’une part, immanente dans les expériences vécues, les valeurs se présentant
alors comme historiques et la vérité comme multiface et relative aux situa-
tions données et, d’autre part, la raison se révele absolue et transcendante, les
valeurs également absolues et la vérité, une et inaltérable . . .

L’intérét porté non seulement aux valeurs elles-mémes, mais a leur actua-
lisation, a son contre-coup sur sa conception de 1’histoire de la philosophie. Les
problémes philosophiques ne doivent pas étre congus comme ayant une struc-
ture propre indépendante du penseur qui les pose. Il ne faut pas oublier, en
effet, que ce qui apparait solution a un philosophe est précisément le probléme
pour un autre, ainsi en est-il de la distinction faite par Locke dans sa théorie
de la connaissance entre les qualités premiéres et les qualités secondes. Cette
distinction qui lui apparait satisfaisante est précisément ce que met en doute
Berkeley (p. 54).

On assiste de plus dans ce volume 4 I’évolution de la pensée de M. Guzzo
qu’on avait pu autrefois taxer d’actualisme et qui tend aujourd’hui & un
idéalisme (position cependant irréductible & aucun des idéalismes antérieurs,
notamment celui de Hegel). En effet, le transcendantal chez M. Guzzo est
le sujet humain, non plus congu comme une substance, mais comme un esprit
en évitant de donner a cet esprit les caractéres objectifs de la substance (et
C’est 12 la raison de la défiance guzzienne pour le terme de «spiritualisme»).
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Dans le sujet se trouve un principe formateur d’objectivité mais non une
objectivité déja formée. Ily a la une distance, ousi I’on veut une transcendance
qui manque chez Hegel, entre I’«informant» et I’«informé» et qui permet de
concevoir, tout & la fois la continuité entre sujet et objet et leur différence.
Si I’on abolit cette différence pour adopter une solution complétement imma-
nentiste, on court alors le risque de «substantifier» I’esprit avant de risquer
de spiritualiser les substances (p. 89).

Dans un article paru dans les Etudes philosophiques (1953, n° 2), M. Guzzo
a d’ailleurs précisé sa position comme «une transcendance immanente». Et,
ajoute-t-il: «Par cette position augustinienne, je m’approche autant que pos-
sible de la métaphysique augustinienne de Descartes, de Malebranche et, en
un sens, de Bergson. Ma pensée se développe, depuis une trentaine d’années,
sur une voie que l'inoubliable Louis Lavelle et mon éminent ami René Le
Senne ont toujours tenue pour paralléle a la leur, et méme convergente. Mais
il m’est impossible de réconcilier ma pensée avec des métaphysiques qui
cherchent I’Etre loin de notre expérience morale.» La brochure consacrée par
ses amis et disciples & M. Guzzo montre par quel itinéraire spirituel il en est
venu a cette conception. Elle rendra un service signalé a tous ceux qui vou-
dront pénétrer plus intimement dans la pensée de ’auteur de «la Philosophie
de demain», parue en 1953 en traduction frangaise chez Aubier, avec une

éface de R. Le Senne.
Pretace ge S Le enne A. Virieux-Reymond

Jules Vurllemin: L’héritage kantien et la révolution copernicienne. Presses uni-
versitaires de France, Paris 1954, 309 pages.

Cet ouvrage, dédi¢ a M. Martial Guéroult, au critique subtil et pénétrant
de Fichte et de Descartes, porte la marque de son influence: aisance dans le
maniement des idées, virtuosité dans I’art de confronter les doctrines en faisant
Jjouer leurs facettes et captant leurs moindres éclairs, souplesse dans ’analyse
des textes, audace dans I’énoncé des conclusions. Bref, une étude chatoyante
et difficile, mais admirablement conduite et dépassant les promesses du titre.

Il n’y avait pas de plus beau sujet, car il n’y a pas non plus dans I’histoire
de la pensée moderne de tournant plus dangereux que celui qui conduit de
la mort de Kant a ’avéenement de la phénoménologie et de ’existentialisme.
C’est tout le destin de la révolution copernicienne qui se joue. Le drame est
en trois actes.

Kant, en mourant, laissait apreés lui cet héritage: la philosophie de la fini-
tude. Partant du Cogito cartésien, qui découvre dans le fini humain Pinfini
divin, 'auteur des trois Critiques avait rejeté cet infini hors des bornes de la
pensée rationnelle et fermé de toutes parts, autour du fini, ’horizon philo-
sophique. Comment construire dans cet enclos, sur ce sol étroit jonché des
ruines de I’Absolu classique, une doctrine valable en évitant le passage, désor-
mais interdit, du fini & I’infini, telle fut la tiche qui s’offrit aux héritiers.

Le post-kantisme, avec Fichte, tentera de réduire I’expérience de la chose
en sol a un acte du e pense impliqué dans la possibilité méme de la conscience
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de soi. Il réalisera I’idéalisme absolu au sein du moi fini. Le néo-kantisme, avec
Hermann Cohen, s’attachera aux conditions du savoir scientifique et s’aché-
vera sur un positivisme épistémologique ot I’on voit s’effacer la perspective
transcendantale au profit d’une méthode dialectique. Mais, dans les deux cas,
Pinfini mis a la porte revient par la fenétre sous un déguisement: Fichte se
trouve renvoyé de la conscience métaphysique de soi a4 Pinconscience de
I’Absolu, et Cohen, en niant I'insertion de la science dans I’histoire et croyant
trouver dans le savoir positif de son temps le modéle des démarches éternelles
de la pensée, appuie en réalité ce positivisme sur une métaphysique de I'infini.
Le post-kantisme et le néo-kantisme ne sont que deux dogmatismes de I’Esprit
absolu qui s’ignorent.

Qu’en est-il de Heidegger et de 1’ontologie existentiale? Ici ’équivoque
semble dissipée et 1’on sait apparemment de quoi ’on parle. D’abord parce
qu’on revient a Kant, au vrai Kant qu’il convient de relire en mettant ’accent,
non plus sur la Logique iranscendantale mais sur 1’ Esthétique. Le probléme des
origines de I’existentialisme allemand se confond avec une réinterprétation du
kantisme. La grandeur de Kant, c’est d’avoir compris que I’ontologique est
au principe de 'ontique, que tout jugement présuppose un sol transcendantal
et le dévoilement d’une expérience originaire. Cet X transcendantal et pre-
mier ne peut étre que néant, puisqu’il détermine I’apparition de ’objet quel-
conque et I’horizon de tous les objets possibles, mais ce néant n’est pas absolu:
saisi par une intuition irrécusable de la conscience imageante, il se présente
sous deux formes: le Temps, condition de tout objet possible, le Respect, con-
dition de toute action possible. Temps et Respect forment un couple. «Le
Respect clot I'horizon pratique comme le Temps clot ’horizon théorique»
(p- 278).

Ainsi se trouve restauré ’ontologique au-dela de 'ontique. Et, s’il est vrai
que Kant a partiellement manqué sa révolution copernicienne en cédant au
naturalisme, au psychologisme, au solipsisme, qui sont les rejetons du logi-
cisme, et en réintroduisant par la bande ce qu’il avait eut tant de peine 2 éli-
miner, ’Infini, le Logos, la Nature, au préjudice des seules notions valables,
le Fini, ’Existence et I’Histoire, il reste que c’est dans la ligne du kantisme
orthodoxe que s’inscrit la philosophie nouvelle.

Que penser maintenant de cette philosophie? A-t-elle vraiment réussi la
révolution copernicienne manquée par les autres? Il ne le semble pas. Par
Peffet d’une «mystification» semblable & celle qui vicia les tentatives anté-
rieures, l’existentialisme heideggerien retrouve I’Absolu sous le relatif et
I’Infini sous le fini. Il n’affirme la contingence historique que pour proclamer
les d.ots d’une philosophia perennis réfractaire a toute contingence. « Dieu n’est
plus, mais la philosophie qui proclame I'inexistence de Dieu représente aussi
la divinité nouvelle. L’absence du sacré est prononcée avec les rites mémes
du sacré. Et ’angoisse, ce néant de révélation, tient encore lieu de révélation .»
Il y avait plus de franchise, semble-t-il, dans les philosophies classiques qui
effectuaient du fini 4 P’infini un passage discutable, certes, mais conscient et
avoué. Avec la pensée moderne, «le passage est devenu déplacement» (p. 300), et
les notions y sont ambigués. On croit avoir exorcisé le fantome de I’Eternité.
«N’est-ce point encore une éternité que cette temporalité qui nous enseigne
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le néant de lhistoire, c’est-a-dire 'indifférence aux événements?» (p. 304).
A aucun moment la révolution copernicienne n’a donc atteint son but: la
véritable finitude. Reste & savoir si cet échec n’était pas impliqué dans la ten-
tative elle-méme. Peut-on concilier la finitude et toute doctrine issue du
Cogito? «Le Cogito ne figure-t-il pas dans la philosophie moderne le reste de
sacré qui provoque tous les déplacements? Ce Cogito enfin a-t-il réellement une
histoire?» (p. 306). Et M. Vuillemin de conclure sur cette interrogation capi-
tale: « Peut-étre alors faut-il sérieusement revenir en deca de Copernic, peut-
étre alors la philosophie a-t-elle besoin non d’une révolution copernicienne,
mais d’une révolution ptolémaique!» (p. 306).

Ce résumé ne fait que reprendre quelques-uns des thémes de ’ouvrage, sans
rendre justice a la richesse du contenu. Pour la premiére fois, a notre connais-
sance, la pensée d’Hermann Cohen fait I’objet en France d’un examen systé-
matique. Pour la premiére fois également les courants de la phénoménologie
et de I’existentialisme sont décrits avec précision dans leur genése a partir du
kantisme, et le livre se révéle doublement révélateur, soit comme investigation
progressant d’amont en aval et suivant dans son destin posthume 'une des
plus grandes doctrines de histoire, soit comme incursion régressive rattachant
a I'une de leurs principales sources les notions les plus courantes et les plus

discutées de la philosophie contemporaine.
René Schaerer

Heinrich Popitz: Der enifremdete Mensch. Zeitkritik und Geschichtsphi-
losophie des jungen Marx (Philosophische Forschungen, Neue Folge,
hrsg. von Karl Jaspers, Vol. 2) Verlag fiir Recht und Gesellschaft
AG., Basel 1953.

Seit der Entdeckung und Herausgabe der sogenannten «Okonomisch-
philosophischen Manuskripte» aus Marxens Pariser Zeit (1844), die zwar
nicht fiir die Publikation bestimmt waren, sondern lediglich der «Selbstver-
staindigung» des Autors dienten, bilden diese Aufzeichnungen den Kern fiir
eine philosophische Interpretation des dialektischen Materialismus. Hier hat
die Auseinandersetzung mit Hegel und mit der klassischen Nationalékonomie,
den geistigen Hauptmaiachten, die auf Marx eingewirkt haben, im wesent-
lichen ihren Abschlu3 gefunden, und die eigentlichen Aufstellungen sind so
weit entwickelt, dal Marx einerseits zur Aktion iibergehen kann (Kommu-
nistisches Manifest 1847) und sich anderseits der Ausfithrung, der «6kono-
mischen Plackerei» der Arbeit am «Kapital» unterziehen muf. Die vor dem
kommunistischen Manifest erschienenen Schriften («Heilige Familie»,
«Deutsche Ideologie» und «Elend der Philosophie») dienen zur Hauptsache
der polemischen Sicherung der erreichten Position (der erste Teil der « Deut-
schen Ideologie» ist eine systematische Zusammenfassung, enthilt aber
eigentlich grundsitzlich nichts Neues, das nicht schon in den Pariser Manu-
skripten enthalten wire).

Popitz legt in seiner bedeutsamen und aufschluBlreichen, aus noch auszu-
tithrenden Griinden iiberaus aktuellen Schrift das Hauptgewicht ebenfalls auf
die Pariser Aufzeichnungen und gibt meines Wissens erstmals eine ausfiihr-
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liche Darstellung der Entwicklung des jungen Marx, die insbesondere auch
das hochwichtige und oft mideutete Verhéltnis zu Hegel in sachkundiger
Weise behandelt. Sehr schén wird gezeigt, wie Marx schon mit seiner Disser-
tation (Uber die Differenz der demokritischen und epikureischen Natur-
philosophie) und dann bis zu den Pariser Not zen in immer steigendem MaQe
mit Hegelschen Mitteln Hegel selber iiberwindet, indem er Hegels Position
als abstrakte auffaBt und es unternimmt, die so verstandene Hegelsche Philo-
sophie in gegebene Wirklichkeit umzusetzen. Die Philosophie hebt sich auf,
indem sie sich verwirklicht. Nicht aber kann man die Philosophie verwirk-
lichen, ohne sie aufzuheben; noch sie einfach aufheben, ohne sie zu verwirk-
lichen. Das heil3t: die Idee soll in der erscheinenden gegebenen Wirklichkeit
durch die Tat und den Willen, nicht blo8 in der philosophischen Erkenntnis
realisiert werden. In «epigonaler Stimmung» befangen gewinnt Marx seinen
«epochalen» Ansatz! Die Befreiung aus der systematisch duBerlich endgiil-
tigen Form der Hegelschen Philosophie, die scheinbar Idee und Wirklichkeit
versbhnte, und die auf einen Teil der Zeitgenossen so schwer lastete, ja alle
Kraft lahmte, 146t bei den Jung-Hegelianern das «epochale BewuBtsein» ent-
stehen. Noch frappanter als die allgemeine gegen Hegel selber gewandte
Hegelsche Grundposition ist aber, daB Marx in der konkreten Kritik der
Hegelschen Staatsphilosophie (1841/42) dieselben Argumente verwendet,
deren sich Hegel bei seiner erst spater aus dem Nachlal3 herausgegebenen und
deshalb Marx unbekannten Kritik der deutschen Reichsverfassung (1802)
bediente (43). Was die Hegel-Interpretation des Verfassers anbelangt, kénnte
man sich allerdings fragen, ob sie teilweise nicht zu sehr von Marx beeinflu3t
ist, so etwa, wenn gesagt wird, dal3 Hegels ganze Philosophie als die Selbst-
erzeugung des Menschen durch die «Arbeit» aufgefalt werden konne
(117).

Die Darstellung des Verfassers ist auf das 3. Kapitel «Der entfremdete
Mensch» ausgerichtet, das inhaltlich den Hauptteil darstellt (109-170) und
in dem versucht wird, auf Grund der systematisch nicht zusammengefaf3ten
und nicht gegliederten Pariser Aufzeichnungen das Marxsche «System der
Entfremdung» zu skizzieren. Dies ist dem Verfasser gut gelungen, obwohl
die Darstellung der freilich vielfach verschlungenen Problematik nicht iiber-
all durchsichtig genug ist und eine durch den Gegenstand meines Erachtens
nicht voll gerechtfertigte, oft recht mithsame Lektiire bildet. Im Zentrum der
Pariser Manuskripte steht die Auffassung von der Selbstentfremdung des
Menschen in der bisherigen Geschichte, der «Entfremdung» von seinem
«wahren Wesen», die in die Gegenwart hineinreicht und hier an ihrem Tief-
punkt angelangt ist (dies ist «die Vorgeschichte der Menschheit»), und von
der kiinftigen Emanzipation des Menschen oder seiner «Selbstverwirkli-
chung». Selbstentfremdung und Selbstverwirklichung sind verbunden durch
eine geschichtsphilosophische Konzeption, wonach die «physisch notwen-
dige Progressivitidt» des Produktionsprozesses im Zeitalter des Hochkapitalis-
mus in real-dialektischer Bewegung zur duBlersten Selbstentfremdung des
Menschen im Proletariat fithrt, womit aber zugleich der reale Ansatz gegeben
ist fiir die Befreiung des Menschen und seine Selbstverwirklichung in der
kiinftigen Gesellschaft. Der in der Gegenwart erreichte Tiefpunkt treibt not-

15 225



wendig zur «Universal-Revolution», die «der politische Tater» Marx zwar
selbst noch beschleunigen méchte, die aber ohnedies im Zuge der Realdialek-
tik schon liegt. Eine geschichtliche Dialektik der «biirgerlichen Gesellschaft»
ist schon bei Hegel angelegt, indem die der Gesellschaft innewohnenden Kon-
flikte das System eigentlich sprengen miilten (fortschreitende Vermehrung
der Bediirfnisse und sich verscharfende Kluft zwischen Arm und Reich). Doch
bietet Hegel keine Losung der immanenten Spannung. Erst Marx zieht die
Konsequenz der kommenden «Universal-Revolution» und der damit an-
brechenden « Emanzipation» des Menschen, in der dieser seine Wesenskrifte
voll entfalten kann. Grundlage der Selbstentfremdungsthese sind eine an
Hegel anschlieBende und durch die 6konomischen Klassiker gespiesene «Phi-
losophie der Arbeit» und insbesondere eine Analyse der proletarischen
Arbeit, bei der die Gedanken der « Entdulerung» und der «Verwirklichung»
zentral sind, was aber im einzelnen hier nicht nachgezeichnet werden kann.
Nur so viel: die Selbstentfremdung, wie mit Recht betont wird, ist nicht nur
Wirklichkeit im proletarischen Arbeiter, sondern ebenso im Kapitalisten,
dem Marx auf der Grundlage einer geheimen Hochachtung viel Gerechtig-
keit widerfahren 148t; die Selbstentfremdung liegt im System des Privat-
eigentums als solchem. Eine kritische Anmerkung: auffallend ist, daB3 der Ver-
fasser dem realen Phanomen der Arbeitsteilung als solchem, das zwar im
System des Privateigentums eingeschlossen ist, das aber Marx selber als sol-
ches ebenfalls schon in den Pariser Manuskripten zugrunde legt, in diesem
Zusammenhang keine Beachtung schenkt, sondern es erst bei der Betrach-
tung der «Deutschen Ideologie» heranzieht. Erst damit erhalt die Selbst-
entfremdung des Menschen in der kapitalistischen Wirtschaft ihren realen
und eigentlichen Sinn: als «Diremption» der Wesenskrifte des Menschen,
als Negation des «all- und tiefsinnigen» Menschen. Deshalb kann die Ver-
bannung des Begriffes der Selbstentfremdung in der «Deutschen Ideologie»
nicht auf die Einfilhrung des Begriffes der Arbeitsteilung zuriickgefiihrt
werden, wie der Verfasser annimmt (166). Die Arbeitsteilung tritt zwar in
der Tat an die Stelle der Selbstentfremdung, doch war sie aufschluBreicher-
weise schon vorher da (MEGA, 1.Abt., Band 3, 127ff., insbesondere 1391f.;
so iibrigens bereits Hegel in der Rechtsphilosophie).

Wie der Verfasser im 2. Kapitel «Der junge Marx bis 1844» (66-108) in
sorgfaltiger Einzelanalyse darlegt, sind wesentliche Gedanken bereits in den
frithesten Schriften, zum Teil schon in der Dissertation, angelegt (EntaulBe-
rung, Emanzipation, Idee der Revolution). Von besonderer Bedeutung sind
die (zwar groBtenteils nicht real-historischen!) Verbindungen zum deutschen
Humanismus um die Jahrhundertwende. Popitz macht meines Wissens das
erste Mal in aller Ausfiihrlichkeit darauf aufmerksam. In einem verhaltnis-
malBig breit angelegten 1. Kapitel «Probleme des ZeitbewuBtseins» (1-65),
das die «psychologischen Voraussetzungen der Auseinandersetzung mit Hegel
und ihre ersten theoretischen Konsequenzen» darlegen soll (66), wird nicht
nur die «epochale» und «epigonale» Situation der nachhegelschen Philo-
sophie skizziert, sondern vor allem auch das Problem der «Zeitkritik» bei
Herder, Humboldt, Schiller, Novalis, dem jungen Hegel, Ho6lderlin, Schel-
ling, Arndt, Eichendorfl und Heine behandelt. Die Zeitkritik und deren
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humanistische Ideale sind auch bei Marx lebendig, aber erst bei ihm wird sie
radikal. Die zunichst bemerkenswert unbestimmte, mehr formale Opposition
des junghegelianischen Aktivismus gegen die «deutschen Zustinde» wird bei
ithm zur «universalen Revolution», die immer mehr konkrete Form an-
nimmt und als deren Tréager er spater das Proletariat erkennt. Marxens Kern-
gedanke von der Selbstentfremdung des Menschen in der Gegenwart und die
daraus resultierende Zeitkritik sowie der eschatologische Glaube an eine
Uberwindung der negativ gegebenen Wirklichkeit sind nicht nur ihm allein
eigen. Allgemein macht sich um die Jahrhundertwende im Anschlu3 an die
Franzosische Revolution der Gedanke geltend, die bisherige Geschichte sei
«der Abfall von einer urspriinglich harmonischen Einheit zu einer Diremp-
tion menschlicher Anlagen und Krifte, die sich sowohl im einzelnen Indivi-
duum wie in der menschlichen Gesellschaft bis zu ithrem absoluten Hohe-
punkt in der Gegenwart gesteigert hat» (21). Besonders aufschlufireich ist der
Vergleich mit Schillers Briefen «Uber die #sthetische Erziehung des Men-
schen» (1793/94). Wihrend in der Auffassung des Phinomens der Selbst-
entfremdung, die der Sache nach auch bei Schiller vorhanden ist, engste
Verwandtschaft besteht (156), scheiden sich dann freilich die beiden in der
zugrunde liegenden geschichtsphilosophischen Konzeption. Wihrend fiir
Schiller :chon in der Gegenwart eine Erfilllung des Menschen moglich ist
(9. Brief) und die Zukunft Ergebnis menschlicher geschichtlicher Tat dar-
stellt, wird bei Marx die lebendige Geschichte des Menschen in eine iiber die
Menschen hinausgreifende realdialektische « Totalkonstruktion» aufgelost, so
daB sich der Sinn der Gegenwart in der Aufopferung fiir das chiliastische
Reich erschopft (das Vorbild fiir die spitere marxistische Maxime, wonach
der Zweck die Mittel unbeschrinkt heiligt!).

Die vorliegende Schrift, deren Reichtum wir nur andeuten konnten, darf
gerade heute besonderes Interesse beanspruchen, da wir nicht nur in unserer
Zeit die «Selbstentfremdung» des Menschen in der Wirtschaft (nunmehr in
ginzlich undogmatischem Sinn verstanden) als einen der beingstigenden
Tatbestinde empfinden (vgl. dazu neuestens das ausgezeichnete Buch von
Heinrich Weinstock: Arbeit und Bildung. Die Rolle der Arbeit im ProzeB3
um unsere Menschwerdung, Heidelberg 1954), sondern weil in unsern Tagen
neben dem grundsatzlosen und opportunistischen Vulgar-Materialismus der
extrem verkrustete und verkrampfte Marxismus immer noch einen Schick-
salsfaktor unserer Tage darstellt (dies auch insofern, weil der ebenso dog-
matische Feind in sozusagen negativer Horigkeit seine Augen von dieser Form
des Marxismus nicht lassen kann). Gerade im Hinblick auf das letztere ist es
von unvergleichlichem Wert, die Entfaltung des dialektischen Marxismus auf
den ersten Spuren zu verfolgen: zu sehen, wie in der Entfremdungsthese ein
tief humanistisches, wertendes Anliegen das treibende Motiv darstellt (Selbst-
entfremdung und Selbstverwirklichung des wahren Menschen), wie sich aber
spekulativ-formale Elemente einmischen und trotz aller zunehmenden 6ko-
nomischen und historisch-soziologischen Untermauerung die Uberhand be-
kommen, und wie sich zudem der Akzent auf das Physiologisch-Materielle
verschiebt, um das Humanistische letztlich scheinbar véllig zu verschiitten
(so im Ansatz in der «Deutschen Ideologie», vgl. 117). Marxens Grund-
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anschauung ist kurz vor seiner Pariser Zeit als ein Konglomerat von syste-
matischen Formeln anzusprechen, das erst durch die Bekanntschaft mit dem
Proletariat und den Einsichten in die 6konomischen Tatbestinde konkreten
Gehalt bekommt. Diese dogmatisch-spekulative Voreingenommenheit tritt
uns im Lichte unserer Gegenwartserfahrung als bedenkliche VerheiBung ent-
gegen. Zu diesem Formalismus gesellen sich iiberdies eine verzehrende Lei-
denschaft und ein unbindiger Aktivismus, was insbesondere in den Friih-
schriften unter der Hille dieser geistreichen und gldnzenden, oft aber auch
sehr abstrakten Formulierung zu spiiren ist. Marx hat sich im Gegensatz zu
Engels nicht in erster Linie durch die Erfahrung der sozialen Ungerechtig-
keit leiten lassen, und erst nach Ausbildung des formal konzipierten syste-
matischen Ansatzes lernt er das Pariser Proletariat kennen. So wie eine wahr-
haft konkrete Analyse der Selbstentfremdung auf dem Grund der explizier-
ten Idee vom «wahren Wesen» des Menschen, dem der wirkliche Mensch
der Gegenwart entfremdet ist, nicht gegeben wird, genau so entbehrt denn
auch das Bild des emanzipierten Menschen des konkreten Gehaltes. Ja, wo
Marx sich dariiber duBlert, gerit er in utopische Schwirmerei. Er ignoriert
den Tatbestand der modernen industriellen Arbeitsorganisation und spricht
in vollig illusiondrer Weise von der Entfaltung der Wesenskrifte des Men-
schen, der in ein und derselben Person bald Kritiker, bald Fischer und Jager,
bald Architekt sein werde, ganz wie das Herz begehrt! Anderseits bietet das
zugrunde liegende humanistische Motiv eine Chance fiir ein «produktives
Gespriach mit dem Marxismus (Heidegger)», das ein dringendes Anliegen
unserer Zeit darstellt. Voraussetzung dafiir wire, daf die spekulativ-formalen
Verkleidungen der humanistischen Grundkonzeption beseitigt oder, anders
formuliert, daB3 der marxistische «Uberbau» abgebaut wird. Im Hinblick
gerade auf dieses aktuelle Anliegen wire es von besonderem Interesse gewesen,
wenn der Verfasser die Linien noch ein wenig in das spatere Werk von Marx
weitergezogen hitte, um zu untersuchen, inwieweit Marx den humanistischen
Grundgedanken iiberdeckt und zuriickgedringt hat. Doch hat sich der Autor
bewuBt auf den jungen Marx beschriankt, weshalb er die spiteren Entwick-
lungen nur mit wenigen Hinweisen andeuten konnte (insbesondere 165ff.).

Abschlieend sei angemerkt, daf3 heute ein allem Anschein nach besserer
Text der Pariser Manuskripte in der Ausgabe von Siegfried Landshut (Karl
Marx: Die Friihschriften, Stuttgart 1953) vorliegt, obwohl diesem Text kein
vollstindiger Apparat beigegeben ist. Popitz konnte diese Ausgabe noch
nicht zu Rate ziehen und muBte sich auf die Moskauer Ausgabe beschranken,
die anscheinend die Manuskripte in einer fragwiirdigen Weise umgeordnet

hat.
2 Hans Ryffel

Richard Blunck: Friedrich Nietzsche. Kindheit und Jugend. Ernst Rein-
hardt Verlag, Miinchen—Basel 1953.

Es ist nicht immer klug, wenn die Verleger ihre Publikationen auf deren
Umschlagseiten mit allzu hoch gegriffenen Pridikaten anpreisen; denn ge-
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legentlich liest man diese Anpreisungen vor der Lektiire eben doch und ist
danach enttiuscht, wenn das Buch nicht hielt, was es gemi8 der Ankiindi-
gung versprach. Ein solcher Fall liegt hier vor. Blunck habe, vernimmt man
am erwihnten Ort, «eine solche Fiille unversffentlichter Dokumente heran-
ziehen koénnen, dal3 sich ein neues, iiberraschendes Nietzschebild ergibt, von
dem aus sich ebenso iiberraschend neue Perspektiven auf das Werk Nietzsches
er6ffnen. Da kaum zu erwarten ist, daB3 noch wesentliche unbekannte Quellen
zutage treten werden, darf sein Buch als die abschlieBende Nietzsche-Bio-
graphie bezeichnet werden». Er habe weiterhin das Leben Nietzsches «mit
einem HochstmaB an Objektivitiat dargestellt, beseelt von Ehrfurcht und doch
aus besonnenem kritischem Abstand, exakt bis in die unscheinbarsten Einzel-
heiten, psychologisch auch in die tieferen Schichten, die Untergriinde und
Abgriinde eindringend, und doch von héchstem Takt beherrscht. Strengste
wissenschaftliche Zuverlassigkeit verbindet sich mit klarster Durchsichtigkeit
und anschaulicher Lebendigkeit der Darstellung, seltene sprachliche Einfach-
heit mit Eindringlichkeit und Leuchtkraft des Ausdruckes» — also Grund
genug, aufs Hochste gespannt zu sein. In Wirklichkeit handelt es sich um eine
hausbackene, solide, leicht lesbare, stilistisch recht anspruchslose Biographie,
die im ersten Band - es sollen noch zwei weitere folgen — bis zur Berufung
Nietzsches nach Basel reicht. Die besten Partien sind die Zitate aus seinen
Schriften und Briefen, die Blunck mit Recht in reichem Ma[Be zuzieht und die
auch mit Stellenangaben versehen sind, wéhrend diese bei andern Zitaten
gegen die wissenschaftliche Gepflogenheit ofters fehlen. Daher 148t sich auch
nur vermuten, was das neue, dem Verfasser vom Nietzsche-Archiv zur Ver-
fugung gestellte Material sein kénnte — sonderlich belangvoll ist es jedenfalls
bislang nicht. DaB3 Blunck manche Idealisierungen in der schwesterlichen
Biographie richtigstellt, versteht sich von selbst und ist verdienstlich, reicht
aber zur Legitimation der Verlagsanpreisung nicht aus. Ob die weiteren

Bande ihr besser entsprechen, bleibt abzuwarten.
H. Kunz

Maria Bindschedler: Nietzsche und die poetische Liige (Philosophische For-
schungen, herausgegeben von K. Faspers, Neue Folge, Vol. 5). Verlag
fiir Recht und Gesellschaft AG., Basel 1954.

Nietzsches Urteil iiber die Dichtung, ihren «wahren» oder «liignerischen»
Charakter, hat immer wieder gewechselt; und nur selten ist es ihm gelungen,
«die beiden entgegengesetzten Positionen ... miteinander zu verséhnen»:
Von dieser Feststellung geht die vorliegende Abhandlung aus, die sich ein
héchst bedeutsames und zugleich reizvolles Problem zum Thema gesetzt hat.
Bindschedler charakterisiert zunéchst das «philologische Ideal», an dem
Nietzsche die «Moralitat der philosophischen Aussage» gemessen hat und
zeichnet den «Dichter als Liigner». Denn «vom Standort des kritischen
Wissenschafters aus erscheint die Haltung des dichtend erfinderischen Men-
schen in denkbar ungiinstigem Licht. Am sittlichen Ideal der Redlichkeit und
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intellektuellen Rechtschaffenheit gemessen, ist nichts verwerflicher als der
Wille zur méglichst vollendeten Tauschung, nach der hin die Kunst der Dich-
ter wesensmaBig zielt». « Liigen» meint hier im Nietzscheschen «auBermora-
lischen Sinne» — der aber offenbar von Nietzsche selbst in seinen Beurteilun-~
gen der Dichtung nicht durchgehalten worden ist — das «Verfehlen der
Schicksalsnotwendigkeit oder auch das Verschleiern der menschlichen Not-
durft». Danach folgt die Darstellung der Rechtfertigung des apollinischen
schonen, maBhaltenden «Scheins», wie Nietzsche sie in der «Geburt der
Tragédie» entworfen hat. Das alles wird als 1. Teil unter dem Titel «Wahr-
heit und Liige» abgehandelt. Der 2. Teil, mit « Kunst und Macht» tiber-
schrieben, nimmt die Frage der Stellung Nietzsches zur Dichtung, zur Kunst
und zum «produktiven Menschen» iiberhaupt unter verindertem Aspekt
wieder auf, vorerst unter dem von Nietzsches pidagogischem Willen und dem
«Problem der Bildung». Der weitere Schritt zeigt Nietzsche als «reinen Ethi-
ker», als welcher er «eine tiefe Verachtung gegen den Kinstler» ausdriickt
(die bei ihm auch immer Selbstverachtung ist) und in seinen widerspriich-
lichen zweideutigen AuBerungen iiber das «Wesen der Kiinstler» in der
Nachfolge Platons einer seltsamen Verkennung desselben erliegt. Bindsched-
ler folgert daraus zwei Sitze, die sie wohl mit Recht Nietzsche zueignet: die
Dichter und «dichtenden» Metaphysiker haben Gott erfunden und ihn dann
getotet, Im letzten Abschnitt fasert der Faden des Themas etwas auf; die Ver-
fasserin versucht darin die Beziige der zu schaffenden Wahrheit, des schépfe-
rischen Tuns, der Natur u. a. zum Willen zur Macht aufzudecken und Zu-
sammenhinge zur zeitgendssischen Philosophie zu kniipfen. Ferner stellt sie
die Frage nach einer dem Werden und den aufgeldsten Dingen adiquaten
Sprache. SchlieB3lich werden vorsichtig mogliche Berithrungspunkte Nietzsches
mit dem mystischen Erleben angedeutet, etwa derart, daB3 sein amor fati «das-
selbe wie jede mystische Liebe: die Ausléschung und Umwandlung des — zu-
nichst andersgerichteten— personlichen Willens» erfordere. Und zuletzt erwigt
die Autorin, als fiir Nietzsche vielleicht giiltig, daf3 die wirklichen Dichter fiir
wahr gehalten werden und es in dem Mafle sind, «wie das von ihnen Ge-
wollte mitgetragen wird von einem Héheren, Notwendigen und Allgemeinen:
von dem, was Nietzsche das Fatum nennt».

Was man gegen diese ausgezeichnete, sorgfiltige, die belegenden Zitate
mit gliicklicher Hand auswihlende und die Dinge dort, wo es nétig ist, in der
Schwebe lassende Abhandlung einwenden kann, betrifft nicht einen ihr
immanenten, sondern duflerlich anhiangenden wortlichen Mangel: Sie bleibt
zu philologisch. Das heiB3t, sie sucht ausschlieBlich Nietzsches Urteile iiber die
«poetische Liige» zu erkunden und greift das Problem selber nicht systema-
tisch an. Vermutlich wiirden aber erst von der Kliarung der Bedeutung der
Sprache und des in ihr sich verwirklichenden Dichterischen im Ganzen des
Menschseins die widerspriichlichen Aussagen Nietzsches voll verstindlich.
Wenn die Dichter und die metaphysischen Denker «liigen»: geschieht es
nicht am Ende deshalb, weil dazu im Wesen des sterblichen Menschen eine
Notwendigkeit besteht? Nietzsches Konzeption der Wahrheit und Liige im

«aufBlermoralischen» Sinn scheint zu dieser Frage zu treiben.
H. Kunz
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Vittorio Mathieu: Bergson. 1l profondo e la sua espressione. Torino, Ed. di
«Filosofia», 1954, XV +296 pages (Biblioteca di «Filosofia», 9).

Collaborateur de la revue Filosofia, qui parait & Turin depuis 1950, sous la
direction de M. Augusto Guzzo, auteur d’une traduction commentée de
UEssai sur les données immédiates de la conscience, M. Vittorio Mathieu était parti-
culierement 2 méme de nous offrir une étude approfondie de la philosophie de
Bergson. Il en analyse les principaux thémes, dans un ordre chronologique,
celui de la découverte: la durée, la mémoire, la personne, le dynamisme,
la vie et la matitre, la vie morale et religieuse. Chaque chapitre est de plus
suivi de notes et de discussions.

L’ouvrage de M. Mathieu dépasse la pure histoire; comme le Bergsonisme
d’Albert Thibaudet, qu’il cite, mais sous une forme techniquement plus éla-
borée et plus bréve a la fois, il développe, approfondit surtout la pensée de
Bergson. Il en releve les dualités fondamentales: espace et durée, matiére et
mémoire, le mécanique et le vivant, le clos et Pouvert. Mais ces dualités ne
se situent pas sur le méme plan; il y a pluralité hiérarchisée de plans. M. Ma-
thieu dépasse la pure immanence et élabore, en prolongement du berg-
sonisme, une conception perspectiviste de I’étre, étre stratifié qui va de I’étre
concentré ou ponctuel a I’étre déployé, dispersé, spatialisé. (Cf. Prefazione,
p. IX-X, puis p.273-284.)

L’espace n’est que le plan le plus superficiel de I’étre. Celui-ci a une densité
ontologique qui ne peut étre entiérement objectivée. Mais il y a une conti-
nuité essentielle entre les divers niveaux qualitatifs de 1’étre, continuité plus
fondamentale que les discontinuités et qui leur assigne leurs limites. De 13, la
coexistence de la contingence et du déterminisme, de la liberté et de la néces-
sité: elles ne se situent pas sur le méme plan. La liberté caractérise ’étre pro-
fond, le déterminisme (statistique d’ailleurs) 1’étre superficiel.

La dualité du profond et du superficiel a ainsi un caractére de polarité.
C’est par la que I’étre superficiel n’est pas complétement dénué de valeur
positive. M. Mathieu développe ici une philosophie des valeurs, d’un intérét
et d’une originalité incontestables. L’étre superficiel manifeste quelque chose
de I’étre profond, qui précisément résiste & une objectivation exhaustive, & une
projection sur un seul plan. C’est dans I’étre profond que s’enracinent la valeur
absolue et ses critéres; c’est sur un plan plus extérieur que se déploie la valeur
relative. Le jugement de valeur ou axiologique n’est pas déterminant, mais
réfléchissant, car la valeur absolue ne nous est pas donnée toute faite, nous
ne la dégageons qu’au travers de ses manifestations relatives. Mais cette rela-
tivité constatée révele a son tour une valeur inconditionnée d’ot1 elle émane.

On voit ainsi le bergsonisme librement et consciemment infléchi vers une
philosophie de la valeur qui se place a égale distance d’un dogmatisme de
I’absolu et d’un relativisme phénoméniste. Le centre en est une réalité pro-
fonde, universelle, dont I’expression obligée reste cependant pour nous inadé-
quate par essence. M. Mathieu y voit avec raison un motif, non de désespoir,
mais d’espérance.

Marcel Reymond
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A. de Waelhens: Phénoménologie et vérité. Essai sur I’évolution de I’idée de
verité chez Husserl et Heidegger, Paris, P.U.F., 1953, 166 pages, collec-
tion « Epiméthéey.

Avec cet ouvrage qui réunit une série de lecons données a la Sorbonne en
1951, M. de Waelhens prouve une nouvelle fois sa connaissance approfondie
de la phénoménologie. Des Logische Un ersu hungen de Husserl aux derniéres
ceuvres de Heidegger, il suit pas 4 pas le développement de I’idée de vérité
chez ces deux philosophes. Cette démarche nous vaut une suite d’exégéses
fouillées, d’autant plus précieuses qu’elles portent la plupart du temps sur
des textes d’une grande difficulté.

Il ne saurait étre ici question de nous prononcer dans le détail sur les inter-
prétations proposées par M. de Waelhens, aussi nous contenterons-nous de
présenter rapidement les conclusions auxquelles le conduit sa longue et
patiente enquéte.

Un fait majeur se dégage de Phistoire du mouvement phénoménologique:
la notion statique de la vérité y fait peu & peu place a une conception diffé-
rente, ou la vérité est étroitement reliée a Iontologie, «c’est-a-dire a I’Etre,
a ’homme et a la rencontre de ’homme et de ’étant dans I’Etre». Or, la
pensée de Heidegger est «une mise en mouvement (...) de'idée d’étre; de celle-
ci, le mouvement s’est communiqué de proche en proche 4 la vérité, d’une part,
et a la structure de la condition humaine, d’autre part» (p.154). Il en résulte
une indéniable parenté entre la phénoménologie et la philosophie de Hegel.
Mais une différence fondamentale subsiste: pour Hegel, le devenir «édifie un
savoir absolu en dehors duquel il n’y a rien», il «tend 2 une fin de ’histoire»,
tandis que pour Heidegger «parler d’une fin de I’histoire n’a aucun sens»;
«la relation de ’homme a I’Etre, en se concrétisant, transforme ’homme et sa
relation aux étants de maniére & éclairer celui-la et ceux-ci selon des plans
nouveaux et toujours, peut-étre, plus profonds» (p.158).

D’un autre c6té, la notion phénoménologique de la vérité n’est pas simple-
ment révolutionnaire 4 I’égard de ce qui précéde: elle nait d’un approfondis-
sement des vues traditionnelles. Husserl a commencé par admettre la définition
classique du vrai comme adaequatio rei et intellectus, mais 'insuffisance de cette
définition ’ameéne peu a peu a voir que I’étre — la res — n’est pas toujours donné
de la méme fagon, et a s’attaquer au probléme des divers modes de présence
de I’étre. Quant 2 Heidegger, admettant avec Husserl la «nécessité d’un
a priort matériel», il repense cette exigence et arrive a I'idée d’une «compré-
hension préontologique de ’'Etre», «qui permet 4 ’homme de rencontrer I’étant,
de le 7évéler et de le promouvoir en vérité» (p.162).

Enfin, par sa conception de la vérité, la phénoménologie surmonte 1’oppo-
sition stérile entre une «conception radicalement fixiste et absolutiste de la
vérité» et une «conception radicalement relativiste comme le psychologisme
ou le pragmatisme» (p.155). A la premiére conception, qui confond le «statut
d’une signification» avec celui d’un «pur objet d’entendement», la phéno-
ménologie rétorque que «la signification (...) est liée 4 la rencontre de
’homme et de la réalité», et que, dés lors, la tiche de I'homme n’est pas de
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retrouver dans la signification les idées divines, mais de donner aux choses leur
signification. Cette «découverte du sens» se déroule selon la «dimension de
PEtre (...) vers laquelle ’homme, en vertu de sa structure, est orienté»:
ainsi est renversé ’empirisme relativiste qui ne tient pas compte de cette
dimension de I’Etre. La vérité que nous propose la phénoménologie est donc
«une vérité du monde de I’homme», mais pas «la vérité du monde de Dieu»,
ni «la vérité tout court, qui ne peut pas étre, si tant est que vérité veut dire
dévoilement, c’est-a-dire dévoilement par et selon le mode de celui qui

dévoile» (p. 165-166). André Voelk
ndré Voelke

Friedrich Schneider: Philosophie der Gegenwart. Verlag Ernst Reinhardt,
Basel 1953.

Die vorliegende Schrift des Bonner Philosophiedozenten bietet einen kurzen
Abri3 der neueren Philosophie; sie geht aus von der nachkantischen Aera,
skizziert die Lehren von Feuerbach, Nietzsche, Klages, Rehmke u. a., um
schlieBlich iiber die Existenzphilosophie in die philosophische Forschung der
Gegenwart einzumiinden. Die hierbei gewihlte lexikalische Art der Behand-
lung verunméglicht es dem Autor, auf die Probleme der philosophischen
Spekulation genauer einzugehen — seine Arbeit wendet sich darum nur an den
«gebildeten Laien», der gelegentlich einmal tiber die Grundgedanken eines
zeitgenossischen Philosophen eine mehr oder minder verldBliche Auskunft

haben will.
Josef Rattner

Kurt Redemeister: Geist und Wirklichkeit. Kritische Essays. Die Unsach-
lichkeit der Existenzphilosophie. Vier kritische Aufsitze. Springer-Ver-
lag, Berlin—-Gottingen—Heidelberg 1953 und 1954.

Die Abwendung von der Natur als Thema und die Preisgabe der Wissen-
schaftlichkeit der Philosophie im deutschen Idealismus einerseits und bei
Kierkegaard, Nietzsche und Dilthey anderseits haben Reidemeister zu den
in der ersten Schrift niedergelegten Erérterungen veranlaBt. Er beabsichtigt
damit, «uns aus dem Bann der Tiefe und dem Vorurteil a priori zugunsten
der Tiefe» 16sen, «die innere Freiheit fiir die Idee und das MaB3 des Echten
und Reinen» gewinnen «und den Menschen aus der Verstiegenheit und dem
MiBbrauch in das dem Menschen Zustehende» retten zu helfen, was auch das
Ziel der Kritik der reinen und der praktischen Vernunft gewesen sei — daher
die Uberschrift des zweiten Teils von «Geist und Wirklichkeit»: «Prole-
gomena einer kritischen Philosophie». Im ersten Teil («Essays») geht es in der
Hauptsache um mathematische Probleme (Die Unverstindlichkeit der Ma-
thematik, Vom Sinn der Zeichen, Anschauung als Erkenntnisquelle, Raum
und Erfahrung), von den seltsamen und iiberraschenden Bockspriingen ab-
gesehen, die in den Abschnitten «Appell im Elend», «Die gnostische Um-
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wilzung», «Der Narr als Karikatur der Vernunft» vorgefiihrt werden. Der
letzte Essay «iiber Formenschonheit» fithrt dann zum genannten zweiten
Teil iiber, dessen Inhalt sich in Kiirze kaum referieren 1i8t. Eher in den
Bereich der geistigen Bockspriinge — Reidemeister beansprucht dafur die
sokratische Ironie — gehoren dann die vier Aufsitze « Uber den Ursprung der
Theologie Bultmanns», «Positivismus und Existenzphilosophie», «Die Ein-
heit des Denkens in Philosophie und Wissenschaft», « Uber den Begriff der
Spekulation» der zweiten Schrift. Die witzig-satirische Art, in der sich der
Autor etwa mit ein paar aus Heideggers Ding-Abhandlung herausgegriffenen
Satzen — die in der Tat weder schon noch klar, aber gewi3 «gesucht» sind —
herumschligt, bereitet eine boshafte Freude; indessen bedauert man es dann
doch, dafl Reidemeisters groben MiBlverstandnisse die an sich hochst ernste
und dringliche Frage der Unsachlichkeit der Existenzphilosophie nicht zum
Austrag bringen lassen. Die beiden Schriften dokumentieren, dal3 es nicht
nur unter den Philosophen, sondern auch unter den Mathematikern sonder-

bare Kiuze geben kann.
g H. Kunz

Helmuth Kuhn: Begegnung mit dem Sein. Meditationen zur Metaphysik
des Gewissens. J.C.B.Mohr (Paul Siebeck), Tiibingen 1954.

Der neuzeitliche Positivismus hat die metaphysische Bemiithung um das
Sein zugunsten der wissenschaftlichen Erkenntnis des einzelnen Seienden
preisgegeben. Darin vollzog sich eine «Sinnverarmung des Reiches der Ge-
genstande», die mit der Anstiickung eines Wertreiches nicht behoben worden
ist. «Der Existenzphilosophie kommt das Verdienst zu, den Positivismus
durchschaut und die mit ihm gesetzte Denksituation durchlitten und durch-
dacht zu haben. Sie hat uns begreifen gelehrt, daB3 die Begegnung mit dem
vielerlei Seienden in seiner nackten, sinnentleerten Existentialitit tatsachlich
eine Begegnung mit dem Nichts ist». Aber sie hat den Positivismus nicht iiber-
wunden, vielmehr ihn als Absprungstelle bewahrt. «Das fiihrt teils dazu, da8
das Jenseits der sinnberaubten Gegenstandlichkeit in ungegenstindliche und
unbegriffliche Innerlichkeit fallt, womit Philosophie zur erbauenden Herauf-
beschwoérung des Unsagbaren wird (Karl Jaspers); teils wird die philoso-
phisch unbeantwortbare Frage, die sich angesichts der nackten Existentialitat
aufdrangt: Warum ist iberhaupt Etwas und nicht lieber Nichts? zur Briicke
fur die Riickkehr zum Mythos (Martin Heidegger). Im ersten Fall ergibt sich
eine Philosophie des gestaltlosen Gewissens, im zweiten Fall eine Philosophie
des verleugneten Gewissens. Es kommt aber nicht darauf an, den durch den
Positivismus ausgehohlten Gegenstandsbegriff ganzlich zu zerschlagen, son-
dern ihn in seiner Sinnfiille wiederherzustellen. Das aber kann nur dadurch
geschehen, daB die Frage nach dem Sein wieder mit der Frage nach dem
Guten verbunden, daB3 die metaphysische Untersuchung wieder in die Per-
spektive des Gewissens geriickt wird». Damit ist die sachliche und philosophie-
historische Situation charakterisiert, von der Kuhn ausgeht. Er unterscheidet
drei Phasen des innern Vorganges, der das Wesen des Gewissens ausmacht:
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In der ersten kommt es unter dem Erleiden der Gewissensbisse und der Reue
zu einer «Selbstzerstorung» oder «Zerfleischung» der Integritit des Ich.
In der zweiten Phase setzt dieses zur durch eine Wahl ausgelosten Gegen-
aktion in der Richtung einer auf verschiedene Weisen realisierbaren «Selbst-
wiederherstellung» an. Jener Wahl — verschieden zum Beispiel von der aristo-
telischen «Vorzugswahl» und der existentialistischen «schopferischen Selbst-
wahl» — eignet als Ausdruck der freien und zugleich vernehmenden Spon-
taneitat eine totale, das Verhiltnis des Menschen zum Seienden iiberhaupt
betreffende Bedeutung, die grundlegend sowohl fiir das Erkennen wie das
Handeln ist: Kuhn nennt sie die «ontologische Affirmation». Ihr, die als
solche «das Gegenteil der sich als Weltanschauung vollendenden Selbst-
affirmation» sei, entspringt die Philosophie als philosophia perennis. Sie leitet
die dritte Gewissensphase ein, in welcher der «neue Mensch» wichst:
wesentlich ein «Geschehen- und Gewihrenlassen», obzwar das Willens-
maBig-Aktive nicht ausgeschaltet wird. In diesen drei Phasen bekundet sich
das Gewissen in seinen Strukturmerkmalen: Anklagend und warnend, tran-
szendenzbegriindendes Element des personalen Seins und dieses selbst konsti-
tuierend, Intellektualitit als suchendes und irrendes Gewissen, « Grundlage
des SelbstbewuBtseins, sofern sich das Selbst in die von ihm mitabhéngige
Ordnung der Gemeinschaft gestellt weil3, und damit zugleich Grundlage und
Kritik aller 6ffentlichen Autoritdt». Das Gewissen ist «das Organ, mittels
dessen die Person der verletzbaren oder verletzten Ordnung gewahr wird»,
damit zugleich «Organ der Seinsvergewisserung», denn zum Sinn von Sein
gehort die « Ordnung des sich zu der geordneten Vielfalt entfaltenden Seins».
Es ist «dazu da, uns in Ordnung zu bringen (oder zu halten). Nicht in irgend-
eine Ordnung — sie stinde unter dem Verdacht, eine Zuflucht vor dem Gewis-
sen zu sein —, sondern in die Ordnung, die als allein wirkliche allein imstande
ist, die AuBerste Liebeskraft des Herzens zu entbinden». Diese «in ihren Grund-
ztigen sowohl mit dem common sense wie mit der metaphysisch-christlichen
Tradition des Abendlandes» tibereinstimmende Auffassung konfrontiert dann
der Verfasser mit der «revolutioniren», «modernistischen» fundamental-
ontologischen Interpretation Heideggers; zwischen beiden gébe es keine Ver-
mittlung oder Versthnung, sondern nur den Versuch, die Urspriinglichkeit
oder Abkiinftigkeit der einen oder andern «durch ein argumentum ad hominem
mit Hilfe des Motivs der Flucht» aufzuweisen. Demgemial verwirft Kuhn
auch den «zweiten» Gewissensbegriff Heideggers mittels seiner Abwertung.
Allein das scheint uns verfehlt zu sein. Eine sachliche Auseinandersetzung
wire vermutlich méglich geworden, wenn Kuhn das Begriffspaar Gut und
Bose und vor allem seinen Ordnungsbegriff riicksichtlich ihrer Bedeutungen
eindringlicher befragt hatte — eine Aufgabe, deren Notwendigkeit er ausdriick-
lich formuliert, aber nicht befolgt hat. Denn damit, daf3 man von der im Ge-
wissen sich ankiindigenden Seinsordnung behauptet, sie «ist», und dieses
«ist» mit groBen Buchstaben schreibt, hat man ihren Gehalt so wenig expli-
ziert wie mit ihrer Verwurzelung in Gott. Auf dessen Existenz und den ordo
amoris beruft sich Kuhn schlieBlich zur Gewissensbegriindung doch noch,
nachdem er sich vorher diesen Ausweg — ein wenig kokettierend - eine Weile
versagt hatte. Gewil} ist dies keine sonderlich originelle Losung, jedoch wire
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das noch kein Einwand; aber dal der Riickgriff sachlich in keiner Weise
iiberzeugt, das ist ein Einwand, und zwar ein entscheidender. Davon abgese-
hen, enthalten die nach der erwihnten Konfrontation folgenden Partien des
Buches in der Hauptsache eine Erweiterung und Vertiefung der Gewissens-
auslegung in der Richtung der Mitmenschlichkeit. Das Gewissen wird wahr-
nehmend, heiB3t es etwa, «nur kraft eines unersetzlichen Mediums — des An-
deren, des Mitmenschen». Oder: «Vom Menschen her und durch den Men-
schen erschlieBt und verschlieBt sich uns Sein. Die Begegnung mit dem Sein —
wie auch die mit dem Nichts — ist vermittelt durch die Begegnung mit dem
Menschen. In ihr zeigt sich die Urform der Ontologischen Affirmation». Und
schlieBlich setzt sich der Verfasser mit dem Historismus auseinander, den er
einen «philosophischen Irrtum» nennt, in welchem sich «zugleich eine tief-
liegende Unordnung, eine Verirrung des Gewissens ausdriickt». Als Ganzes
betrachtet, liegt in diesem neuen Buch Kuhns eine wesentliche Leistung vor,

die sich auf hohem Niveau hilt. H. Kunz

Hedwig Conrad-Martius: Die Zeit. Kosel-Verlag, Miinchen 1954.

Das vorliegende Buch ist ein eindriickliches Zeugnis dafiir, da3 das speku-
lative, die «metaphysischen Gegenstinde» aus sich hervorbringende und den
empirischen Gegebenheiten zu deren «Erklirung» unterstellende Denken
auch im naturphilosophischen Bereich in Bliite steht. In einem ersten Teil
(«Die vergingliche Zeit») trennt Conrad-Martius die kontinuierliche, vor-
wirts und riickwirts sich bewegende transzendental-imaginative An-
schauungszeit, die seinsrelativ ist auf die erwartende und sich erinnernde
geistige Person, von der diskontinuierlichen, «gequantelten» Realzeit, welche
sich nur in dem je einzelnen aktuellen Gegenwartsmoment — gleich wie die
Welt — konstituiert. « Immer wird die Welt, soweit sie besteht, von Zeit- und
Seinsquant zu Zeit- und Seinsquant neu konstituiert». Der zweite Teil («Die
Zonische Zeit») ist einer eingehenden Interpretation und Diskussion einer-
seits der von Platon im «Timaus» entwickelten, anderseits der aristotelischen
Zeitproblematik gewidmet. Der dritte Teil versucht eine «metaphysisch-
ontologische Begriindung der verginglichen Zeit in der iiberphysischen
Raumzeit und ihrer zyklischen Bewegung» zu geben. Wir héren etwa, dal3
«die Zeitlichkeit der Zeit . . . ihre Seinsgrundlage in dem immer neuen ,aus
der Potenz in die Aktualitit’, in dem unsere Welt steht», habe. Diese sei
gekennzeichnet durch eine «Gegenwirtigkeit», «die fast iiberhaupt keine
solche mehr ist», oder «durch die briichige Zeitlichkeit, die sich in einem
immer nur wieder kaum dem Nichtsein entrissenen ,Da-sein’ konstituiert».
Daher die (vermeintliche) Notwendigkeit ihrer Fundierung in einer sich be-
wegenden «iiberzeitlichen Zeit» des «immer Seienden», welche die reale
Zeitbewegung der empirischen Welt begriindet. Es sind Erérterungen, die
wie ein Glasperlenspiel anmuten, unverbindlich zwar, aber voller Reiz.

H. Kunz
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Fernand van Steenberghen: Ontologie. Aus dem Franzosischen iibertragen,
durch eine Einfiihrung und Anmerkungen erweitert von 4. Guggen-
berger. Benziger Verlag, Einsiedeln/Zirich/Kéln 1952. (Philo-
sophia Lovaniensis, hrsg. von M. Roesle, Band 4).

Wie seine «Erkenntnislehre» ist auch van Steenberghens sich als «neo-
thomistische» verstehende «Ontologie» durch vorbildliche formale Klarheit
des Aufbaus und ruhige Sachlichkeit der Darstellung ausgezeichnet. Nach der
Erorterung einleitender Fragen werden einerseits Inhalt, Bedeutung und
Umfang der «Seinsidee», anderseits — und zwar vor allem nach der Methode
der «diskursiven Verstandestitigkeit» oder der «ontologischen Reflexiony,
die freilich keineswegs «unmittelbar aus der Erfahrung» schopft, wie der Ver-
fasser zu glauben scheint (er nimmt davon lediglich die sogenannten «Seins-
implikationen», zum Beispiel das Zusammengesetztsein des endlichen Seien-
den aus Potenz und Akt oder die Existenz des unendlichen Seins aus) — die
«Eigenschaften des Seins» (Distinktheit, Ungeteiltheit, Ahnlichkeit, Versteh-
barkeit, Kostbarkeit, Identitit) und die «ersten Prinzipien» entwickelt,
Sodann erfahren die «Ordnung der endlichen Seienden» (das Viele, das
Werden, die metaphysische Ordnung) und das «unendliche Sein» (Problem
der Gotteserkenntnis, Ableitung der negativen und positiven Eigenschaften
Gottes) eine eingehende Darlegung. Daran schlief3t sich eine Betrachtung der
Schépfung unter den drei Aspekten der Ordnung, der Entwicklung und des
«méglichen Schauplatzes fiir Ubel» und eine zusammenfassende Charakteri-
sierung der Ergebnisse und Eigenart der vorgelegten Ontologie.

Es versteht sich von selbst, daf3, wer Kants Kritik des iiberlieferten «onto-
logischen Denkens» und Heideggers neuen Ansatz der «Seinsfrage» fiir nicht
uberspringbar hilt, gegen das Vorgehen der Verfassers die grof3ten Bedenken
hegen muB, die sich vor allem auf die Explikationen der «Seinsidee» konzen-
trieren. Van Steenberghen merkt einmal an: «Mul3 eigens unterstrichen
werden, daB die im Lichte des transzendentalen Seinsbegriffs gemachte Aus-
sage einer absoluten Realitdt nichts zu tun hat mit dem ,ontologischen Argu-
ment’ des heiligen Anselm? Wir beweisen nicht eine Existenz, ausgehend von
einem Begriff; sondern der transzendentale Seinsbegriff erméchtigt uns zur
Aussage, dal3, weil etwas existiert, etwas durch sich existieren muBl». Gewil hat er
damit recht; allein das Entscheidendere, daB3 die ontologische bzw. ontische
Relevanz des Denkens stillschweigend vorausgesetzt und nicht ausdriicklich
in Frage gestellt wird, bleibt unbemerkt. Er sagt, der Inhalt des Seinsbegriffs
werde «lediglich durch die Gegenstellung zum Nichts definiert». Spater hort
man dann, das Nichts sei ein «bloBes Gedankending», aber inzwischen ist
schon vielfach promiscue von «Sein» und «Seiendem» die Rede gewesen,
womit dem letzteren ebenfalls stillschweigend ein gedanklicher Charakter
unterstellt und in gewissem Sinne das vollzogen wurde, auf dessen verhing-
nisvolle Auswirkungen van Steenberghen selbst hinweist: namlich eine Ver-
wechslung unserer menschlichen Begriffe mit der Wirklichkeit, «die sie in
sehr defizienter Weise ausdriicken». Bezeichnend fiir diese fundamentale
sachliche Unklarheit diirfte eine Anmerkung des Ubersetzers sein: « Mit Be-
dacht wird hier wie durchgehend bei der Aussage der Transzendentalien
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,Seiendes’ gebraucht, und nicht etwa Sein». Der ganze Abschnitt ist jedoch
mit «Das Sein und seine Eigenschaften» tiberschrieben, und das mit Recht,
denn das angebliche «Seiende» wird faktisch von Anbeginn an dem «Sein»
gleichgesetzt, womit schon alles vorentschieden ist. Hinsichtlich des unend-
lichen Seins heif3t es: «In der Aussage des unendlichen Seins kommt die Suche
nach dem Sein zu ihrer natiirlichen Vollendung, sie ist zugleich fiir die Meta-
physik der AbschluB3, bei dem sie notwendig ankommen mu8. In ihr erhalten
die vorausgehenden Stufen der Seinsuntersuchung erst volles Licht, sie bietet
die Losung der Antinomien, die bis dorthin noch in Schwebe gelassen werden
mulBten». Wenn es sich dabei um wirkliche Antinomien und um ein wirkliches
Suchen des unendlichen Seins handeln wiirde und dieses nicht von Anfang an
als «erster Ursprung und letztes Ziel aller Dinge, des Menschen im beson-
deren» supponiert wire, miiflten alle diese geistvollen Erorterungen ein ernst-
haftes Interesse erwecken. So aber eignet ihnen allenfalls der Reiz eines Ge-
dankenzauberkunststiickes. Wenngleich also die vorgebrachten Erwigungen
und Beweise keineswegs iiberzeugen und auf unverbindlichen Voraussetzun-
gen beruhen, bleiben sie dennoch auBlerordentlich lehrreich — zum mindesten
halten sie von einem alten ehrwiirdigen Irrweg der Ontologie ab.

H. Runz

Edmund Husserl: Husserliana. Gesammelte Werke. Band 4 und 5: Ideen
zu einer reinen Phinomenologie und phinomenologischen Philo-
sophie, zweites und drittes Buch, herausgegeben von AJ. Biemel;
Band 6: Die Krisis der europidischen Wissenschaften und die tran-
szendentale Phinomenologie, herausgegeben von W. Biemel. Marti-
nus Nijhoff, Haag 1952 und 1954.

Von den «Gesammelten Werken» Husserls liegen nun drei weitere Biande
vor. Zwei enthalten das zweite und dritte Buch der «Ideen», die hier zum
ersten Mal veréflentlicht werden, obzwar sie auf Husserl nahestehende Schii-
ler, denen er die Manuskripte zur Verfiigung stellte, seit langem fordernd ge-
wirkt haben. Das zweite Buch ist der Konstitutionsthematik gewidmet, das
heif3t den Problemen der gegenstindlichen, auf die Intentionalitit fundierten
Konstitution «der Natur» und der «geistigen Welt», soweit sie Objekte der
Natur- und Geisteswissenschaften sind (wobei also, was Husserl nirgends be-
merkt. zum mindesten «die Natur» von vornherein bereits in der zumal von
den exakten Naturwissenschaften vollzogenen Begrenzung thematisch wird).
Die Analysen betreffen zunichst die «ontischen Sinnesschichten des anschau-
lichen Dinges» und die «Aistheta in Bezug auf den aisthetischen Leib», so-
dann die «animalische Natur»: das «reine Ich», die «seelische Realitit» und
ihre Konstitution «durch den Leib» und «in der Einfiihlung». Die Zerglie-
derung der Konstitution der geistigen Welt geht vom Gegensatz zwischen der
naturalistischen und der personalistischen Welt aus, zeigt die « Motivation als
Grundgesetz» der letzteren und schlieBt mit dem Nachweis des «ontolo-
gischen Vorranges» der geistigen gegeniiber der naturalistischen Welt. Damit
sind lediglich die Hauptthemen schlagwortartig angedeutet, die indessen mit
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einer auBerordentlichen reflektierten Subtilitit behandelt werden, wie es sich
bei Husserl von selbst versteht. Das dritte Buch der «Ideen» bemiiht sich in
der Hauptsache um eine Klarung der Bezichungen zwischen der Psychologie
und der Phanomenologie und des Verhiltnisses der letzteren zur Ontologie.
Auch hier entziehen sich die sehr komplexen Dinge — Husserl unterscheidet
beispielsweise neben der empirischen und der rationalen eine phinomeno-
logische Psychologie — dem Referat. Die «Krisis» ist Husserls letzte grofle
Arbeit, an der er bis zu seinem Tode geschrieben und dessen erstes Stiick er
noch selbst publiziert hatte. Sie gliedert sich in drei Teile: 1. Die Krisis der
Wissenschaften als Ausdruck der radikalen Lebenskrisis des europiischen
Menschentums; 2. die Ursprungsklarung des neuzeitlichen Gegensatzes
zwischen physikalistischem Objektivismus und transzendentalem Subjekti-
vismus; 3. die Klarung des transzendentalen Problems und die darauf be-
zogene Funktion der Psychologie, die sich auf zwei Wegen vollzieht: der Weg
in die phidnomenologische Transzendentalphilosophie in der Riickfrage von
der vorgegebenen Lebenswelt und von der Psychologie aus. Wenn man be-
denkt, dafl Husserl auch noch in dieser Abhandlung gewissermallen vom
Pathos der Uberzeugung lebt, Philosophie, das heift fiir ihn Phinomenologie
als «strenge Wissenschaft» zu betreiben und begriinden zu kénnen, dann
mutet ein in einer Beilage teilweise gesperrt gedruckter Satz erschiitternd an:
«Philosophie als Wissenschaft, als ernstliche, strenge, ja apodiktisch strenge
Wissenschaft — der Traum ist ausgetraumt». — Alle Biande enthalten wie die
vorangegangenen zahlreiche Beilagen, zum Teil andere Fassungen und Er-
weiterungen der abgehandelten Themen; die héchst schwierige editorische
Arbeit ist (von kleinen Druckfehlern abgesehen) wiederum vorbildlich, ebenso
die auBlere Ausstattung der Bande. H. Kunz

Christopher Dawson: Die Religion im Aufbau der abendlindischen Kultur.
Verlag L. Schwann, Disseldorf 1953.

Der bekannte englische Religionsforscher und Kulturhistoriker versffent-
licht mit vorliegendem Werk den Text seiner Gifford-Vorlesungen an der
Universitit Edinburgh aus den Jahren 1948/49, welche den Zusammenhang
von Religion und Kultur in der abendlandischen Welt zum Gegenstand haben.
Insbesondere das frithe und hohe Mittelalter wird von Dawson eingehend
analysiert, wobei er die Auffassung zugrundelegt, dal das Christentum die
eigentliche kulturelle Triebkraft Europas gewesen sei. In der Anwendung die-
ses Grundgedankens, der aus weltanschaulichen Griinden recht einseitig for-
muliert wird, gelangt er zu Schlufolgerungen, die weitgehend auf der Gut-
glaubigkeit des Lesers aufbauen; so werden Humanismus, Renaissance, Auf-
klirung und der Aufstieg des wissenschaftlich-technischen Zeitalters als durch-
aus christlich bezeichnet, indes sich doch eher die Deutung aufdriangt, daB3 wir
es hier mit Gegenbewegungen gegen die jenseitsgerichtete Religiositit des
Christentums zu tun haben. Im Bestreben, das «dunkle Mittelalter» in einem
helleren Lichte zu zeigen, verliert Dawson die historische Objektivitat und
malt die Geschichte so, wie sie hitte sein sollen, nicht aber, «wie sie gewesen
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ist». An einer Fiille von Einzelheiten lieBe sich nachweisen, daB der Autor
dieser historischen Studie iiber Religion und Kultur dazu neigt, die Partei der
Religion gegen die Kultur zu ergreifen, indem die Enge seines Konzepts ihm
die Wiirdigung aulBler- oder antireligioser Bewegungen des abendlandischen
Kulturbereiches verunmoglicht. Fosef Rattner

Joseph Dopp: Legons de logique formelle. Louvain, Editions de I'Institut
supérieur de philosophie, 1950.

Cet ouvrage se divise en trois volumes, le premier étant consacré a la logique
ancienne, les deux autres aux courants logistiques contemporains. Bien que
M. Dopp n’ait pas précisé ce qu’il entendait par logique ancienne, il semble
bien qu’il désigne par ce terme la logique scolastique dont il loue la valeur
notamment dans ce passage: «La majorité des critiques que les logiciens
modernes ont adressées a la logique scolastique ne trahissent que leur propre
incapacité de la maitriser et sont dépourvues de toute pertinencel.» Ce premier
volume est consacré au jugement de prédication et a ses éléments ainsi qu’a
quelques déductions fondées sur des jugements de prédication: contradiction,
obversion, contrariété et sous-contrariété, subalternation, inversion et con-
version, étude du syllogisme catégorique.

On trouvera dans le second volume un exposé du calcul des propositions
inanalysées, débutant par ’exposé du calcul des matrices puis passant au
calcul axiomatique. Quant au troisiéme volume, il s’occupe tout d’abord de
ce qu’il est généralement convenu d’appeler «calcul des prédicats» baptisé ici
«calcul élargi aux propositions 4 une mention d’objet», puis du calcul élargi
aux propositions 2 deux mentions d’objet. Comme le précise ’avant-propos, cet
ouvrage vise moins a enseigner «les préceptes de la logique formelle que de
donner aux étudiants le sens d’une plus grande rigueur».

Et ’on peut dire que M. Dopp a atteint le but qu’il s’était assigné. Toute-
fois, si, dans une édition ultérieure, il pouvait faire précéder ses lecons d’un
coup d’ceil historique soulignant les principales étapes de l'histoire de la
logique, il aiderait, nous semble-t-il, 4 la compréhension de cette discipline.

Ajoutons encore que l'auteur a fait précéder ’exposé des courants logis-
tiques d’une étude trés intéressante sur les méthodes de la logique moderne
dont nous détachons les lignes suivantes: Le probléeme logique aujourd’hui
est en quelque sorte retourné: «A 'origine on supposait connues certaines lois
de la pensée logique et la nature des éléments formels qui les composent, et le
probléme était de trouver un symbolisme qui les matérialisat et qui ptat servir
a calculer des problémes logiques particuliers. Maintenant, on se donne divers
symbolismes construits avec un certain arbitraire, et on se demande si les
propriétés constatées de ces symbolismes trouvent quelque part leurs paral-
leles dans le domaine peut-tre partiellement inexploré des lois de la pensée
logique?.» A. Virieux-Reymond

1 II, p. 16, note 1.
2 II, p. 12,
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Augustin Sesmat: Logique II. Paris, Hermann, 1951, 772 pages.

Tandis que le premier volume traite des définitions et des jugements, le
second porte sur «les raisonnements et la logistique».

L’auteur vise & trouver une synthese originale qui tienne compte a la fois
des acquisitions de la logique classique et de la logistique qui apparaissent
4 Pauteur non antagonistes mais complémentaires. Plutét que complémen-
taires, ce qui présuppose une égale valeur des deux courants, il me semble
qu’il vaudrait mieux considérer les courants logistiques comme dérivés par rap-
port a la logique classique. Mais cette discussion nous entrainerait trop loin.

Parce que l'auteur cherche une position nouvelle, il se forge un vocabu-
laire: a ce propos, on souhaiterait qu’il y ett, aprés le «tableau des signes et
symboles», un index des termes employés par M. Sesmat, qui ne se trouvent pas
dans le Vocabulaire de M. Lalande, car il est parfois compliqué en cours de
lecture de retrouver la page ou ils sont définis: p. ex. élige, obmet, etc.).

Ce qu’ont dit les classiques est exact, selon M. Sesmat, mais trop pauvre
notamment en ce qui concerne opposition des propositions prédicatives, car
il y a lieu de distinguer, dans les propositions particuliéres, la proposition
a sens limitatif (certains S seulement) et la proposition a sens minimal (cer-
tains S au moins). C’est pourquoi M. Sesmat propose de remplacer le carré
des classiques par un hexagone. En effet, le systéme classique est, 4 ses yeux,
dépourvu de «cette symétrie qui s’avere si caractéristique de tout vrai systeme
de propositions et si lumineuse pour en faire ressortir les propriétés. Il y aurait
lieu aussi d’ajouter qu’ils auraient mieux justifié leurs inférences, si, au lieu
de les rattacher a leurs oppositions prises telles quelles, ils les avaient expliquées,
comme la considération de notre systéme complet y conduit naturellement,
par I'incompatibilité, la complémentarité ou les rapports d’inclusion des pro-
positions intéressées» (p. 454). Position qui a naturellement son contre-coup
sur toute la syllogistique.

Dans la seconde partie, M. Sesmat étudie la logistique, tout particuliére-
ment a partir de la position de M. V. Lalan.

L’auteur marque alors, avec raison, la différence entre le calcul algébrique
et le calcul logistique: Dans le calcul algébrique, sans doute, les nombres sont
quelconques, mais encore sont-ils spécifiés comme nombres. Or, nous ne trou-
vons rien de semblable en logistique; du fait que les concepts sont quelconques,
ils n’appartiennent pas au méme systéme que les autres concepts quelconques,
ils n’entretiennent donc pas entre eux ces relations nécessaires sans lesquelles
aucun raisonnement, donc aucun calcul, n’est possible. «Des concepts quel-
conques ne sauraient donc jouer en logique le réle des nombres de l'al-
gébre» (p. 642).

En fait, le calcul logistique part non de concepts quelconques, mais de pro-
positions, seulement il ne s’agit pas de propositions quelconques isolées. «Les
logisticiens n’ont pu se procurer les relations nécessaires sans lesquelles leur
calcul ett été impossible qu’en se donnant au moins deux propositions: en
considérant les éventualités qui pouvaient se présenter quant a la vérité et
a la fausseté de ces deux propositions, et en étudiant les relations qui existent
entre ces éventualités» (p. 643). L’on pourrait certes remarquer qu’il en est
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de méme dans la logique conceptuelle, en tant que celle-ci note ’impossibilité
ou on est d’atteindre un concept en lui-méme, indépendamment de ses
relations avec les autres concepts.

Exposé original qui ne manquera pas de soulever P'intérét des logiciens et
de provoquer d’ailleurs des discussions.

M. Sesmat s’étonne, par exemple, de 'emploi de I'implication, au sens
large du terme, lorsque dans Pimplication p> q (qui doit s’interpréter «a
moins que p ne soit faux» ou bien «aussi vrai que p est vrai q est vrai»)
p représente une proposition de vérité contingente et q une proposition de
vérité nécessaire qui au premier abord semble ne pas étre impliquée par la
premiére. Par exemple «aussi vrai que Paris existe, deux plus deux égalent
quatre». La premiere proposition est vraie d’une maniere contingente, la
seconde I’est d’une vérité nécessaire, une fois admis les principes de ’arithmé-
tique classique. A premiére vue, il ne semble pas qu’il y ait implication d’une
proposition a P’autre. Il y a néanmoins implication du fait de I'unicité du vrai
grace a laquelle les conditions de vérité qui assurent la vérité de la premiére
proposition assurent également la vérité de la seconde. Il y a donc bien lieu
de parler dés lors d’une implication, au sens large du terme, car c’est 'unité
métaphysique du vrai qui fonde cette implication. (Pour plus de détails sur
cette question, cf. Arnold Reymond: Les principes de la logique . . ., Paris,
Boivin 1932.)

Comme on le voit, les questions abordées par M. Sesmat ne manqueront

as d’intéresser les logiciens. ..
E & A. Virteux-Reymond

Fernand van Steenberghen: Erkenntnislehre. Aus dem Franzosischen iiber-
tragen und durch Anmerkungen erweitert von Alois Guggenberger.

Benzinger Verlag, Einsiedeln—Ziirich-Ko6ln 1950.

Das Buch, der zweite Band der «Philosophia Lovaniensis», ist in vier Ab-
schnitte gegliedert. Der erste gibt eine «Einfithrung in die Erkenntnislehre»;
derart, daf3 die Bedeutung derselben im Ganzen einer systematischen Philo-
sophie, die in Betracht kommenden Methoden und das «vorwissenschaftliche
Weltbild» als Ausgangspunkt der erkenntnistheoretischen Reflexionen, die
als kritische Einwinde gegen die von jenem erhobenen Anspriiche einsetzen,
erortert werden. Beigefiigt ist ein «geschichtlicher Uberblick» iiber die seit
den griechischen Anfingen aufgetretenen einschligigen Auffassungen; er
wire besser weggeblieben, da er in seiner unvermeidlicherweise fliichtigen
Aufzahlung von «Ismen» den soliden Eindruck der tibrigen Partien nur stort.
Der zweite Abschnitt entwirft als «analytische oder beschreibende Erkennt-
nislehre» ein Bild des Erkenntnisvorganges und der daran beteiligten Fak-
toren. Trager desselben ist das je subjektive « BewuBtsein», dessen Struktur
und Aktivitat als Gegenpol der objektiven Gegenwart des «Seins» eine sorg-
faltige Zergliederung erfihrt, aber nicht isoliert gelassen, vielmehr in die Ge-
samttitigkeit des erkennenden Subjekts eingeordnet wird. Die betonte Her-
ausstellung der «Finalitat der Erkenntnis» fithrt zum Thema des dritten Ab-
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schnittes, zur «kritischen Erkenntnislehre», in der es wesentlich um die
Herausarbeitung der «absoluten Norm der Erkenntnis» und um eine «Kritik
der Erkenntnisarten» (das heil3t der Erkenntnis des Ich und der Materie
einerseits, der diskursiven Verstandestatigkeit und des Gedachtnisses ander-
seits) geht. «Ergebnisse der Erkenntnislehre» enthilt der letzte Abschnitt.
Einmal gibt der Verfasser eine Darstellung des von ihm selbst vertretenen
«kritischen Realismus»; dann skizziert er die «hauptsiachlichen Irrwege in
der Erkenntnislehre», die vor allem aus der Verkennung des Wesens der Er-
kenntnis, des Denkens und des objektiv Gegebenen resultieren; und schlieB-
lich folgt eine kurze Ubersicht iiber « Gliederung und Einteilung des Wissens».

Das mit vorbildlicher Klarheit geschriebene und gegliederte Werk gibt sich
ausdriicklich als Dokument des Neothomismus. Demgemal3 beschrankt sich
auch die zitierte Literatur in der Hauptsache auf schulzugehérige Autoren,
DaB der Ubersetzer diese vermutlich als Mangel empfundene Einseitigkeit
durch Anmerkungen und Hinzufiigung weiterer Literatur auszugleichen ver-
suchte, halte ich nicht fiir gliicklich — es ist damit doch nur etwas Halbes
getan worden. Fiir den deutschsprachigen Leser bleibt es verwunderlich,
nicht einmal den Namen Cohen, Windelband, Rickert, Troeltsch u.a. zu
begegnen; dafl N. Hartmann 6fters genannt wird, mutet fast zufallig an (mit
ihm hat sich Guggenberger eigens beschiftigt). Doch sind das Nebensachlich-
keiten. An die Wurzel aber greift das Bedenken, das sich etwa gegen den vom
Verfasser gebrauchten Seinsbegriff aufdriangt. Er behauptet, nichts sei
«Kklarer, einfacher, evidenter als das Sein, das in der allerersten Erfahrung,
in der Erfassung des BewuBtseins, ergriffen wird. Darum ist auch mit der
Frage, welches das ,Wesen’ oder die ,Natur’ des Seins ist, kein Sinn zu ver-
binden, sie ist eine Frage ohne Sinn». Die Folge ist, daB3 alles «Sein» oder
«Wirklichkeit» (Realitat) sein soll, was gedacht werden kann und nicht nichts
ist. Daher bewegt sich auch van Steenberghens (unzulingliche) «Kritik des
Begriffes Sein» in leeren Denkbarkeiten, die freilich iiber alle Trugméglich-
keiten «erhaben» sind. Der Vorwurf, zu wenig differenzierend und kritisch
vorzugehen, gilt gleichfalls hinsichtlich des Wertbegriffes des Autors: Vom
Thomismus her gesehen mag er sich zwar von selbst verstehen, fiir unser
heutiges ProblembewuBtsein hitte er eine Klidrung verlangt. Davon nicht
beriihrt werden der Sinn fiir das MaB und die Grenzen des menschlichen
Erkennens, der sich iiberall im Buch bekundet, desgleichen die Distanzierung
von allen «idealistischen» Verstiegenheiten und Konstruktionen.

H. Kunz

Alexander von Varga: Einfiihrung in die Erkenninislehre. Ernst Reinhardt
Verlag, Basel 1953.

«Die moderne Philosophie ist bloBe Denkform und Denktechnik — ohne
Substanz und ohne Ziel. Das ist das Endergebnis der rationalistischen Eman-
zipation, der Enttheologisierung des Denkens, des Verlassens der Urspriinge des
wahren Seins» — zu diesem befremdlichen « Endergebnis» gelangt Varga in
der vorliegenden Schrift, die vor allem darauf angelegt ist, den « Stindenfall der
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Philosophen» seit dem Aufkommen des Kritizismus aufzuzeigen. Darum miin-
det die Untersuchung, nach Abweisung aller andersartigen Losungsversuche
des Erkenntnisproblems, in das apodiktische SchluB3kapitel ein, welches die
Philosophen zu den Theologen in die Schule schickt: eine Anweisung, der nur
jene werden Folge leisten kénnen, die mit dem Autor der etwas oberflich-
lichen Uberzeugung sind, da3 die moderne Philosophie lediglich « Denkform
und Denktechnik» sei. Fasef Ratiner

Gustav Siewerth: Wort und Bild — eine ontologische Interpretation.
Verlag Schwann, Diisseldorf 1952.

Diese Untersuchung nimmt Motive des Hegelschen und Heideggerschen
Denkens auf und versucht, zwischen «Sein» und «Sprache» ein Mittelreich
der Bilder zu konstituieren, in welchem ein einigender Aspekt fiir Abbild und
Urbild, Logos und Wesen, Symbol und Seinsgrund u. a. gefunden werden soll.
Die Richtlinien fiir diese Deutung werden dem dogmatischen Thomismus
entnommen, wobei dann schlieBlich Sprache, Bild und Menschenbildung auf
die «gottliche Gnade» zuriickgefiihrt werden, die dem Menschen mit der
Offenbarung sozusagen den «Urquell aller Weisheit» geschenkt hat, den die
Philosophie bestenfalls — man wird an die schlimmen Zeiten der Scholastik
erinnert — der Verstandeseinsicht noch zugénglich machen kann.

Josef Rattner

Marcel Granet: Etudes sociologiques sur la Chine. Paris, Presses universi-
taires de France, 1953, 304 pages.

Les études recueillies dans ce volume ont une vraie unité d’inspiration, bien
que traitant de matiéres aussi diverses que la polyginie sororale dans la Chine
féodale, la droite et la gauche, le rituel funéraire de la Chine classique, les
coutumes matrimoniales de la Chine antique. Elles sont toutes significatives
de la recherche de Marcel Granet qui, a tant de reprises, s’affirma I’éléve du
grand linguiste et savant pondéré que fut Edouard Chavannes et, par son
rappel constant de ce qu’il y a d’individuel dans une civilisation et d’arbi-
traire dans les grands thémes qui I'inspirent, se souvint toujours d’étre ’ami
de Marcel Mauss. Il ne s’est jamais occupé que de sinologie et, encore, a I’in-
térieur méme de cette science, que de faits concrets. On ne trouve, dans ses
écrits, que peu de considérations abstraites et il semble qu’il les écarte avec
autant de soin qu’il prenait a éviter le comparatisme.Recherche positive donc,
mais qui, a force d’accumuler des faits, oblige en quelque sorte la réalité a
démasquer son visage profond; recherche a I'origine de laquelle s’apercoit
I’idée que les institutions et les croyances sont toutes deux des «choses sociales»
au sens ou Durkheim entendait ce terme. _

Nous le constatons en particulier dans sa fagcon d’analyser ces notions essen-
tielles de la philosophie chinoise, le yin et le yang. Jamais, méme dans les livres
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plus importants qu’il a publiés sur la civilisation et la pensée chinoises, il ne
les décrit abstraitement; mais lorsqu’il les aborde et les éclaire a4 sa maniére
qui est admirable, c’est avec maints exemples pris dans les textes classiques
ou dans les rites des époques anciennes. Le yin et le yang, ce sont avant tout
deux genres, deux principes qui se répartissent ’ensemble des étres et des
choses et qui agissent en s’affrontant et en alternant. Car, si le premier est un
principe d’action repliée, latente, obscure — il est féminin — le second, au con-
traire, est fait de lumiére, d’énergie, d’expansion — il est masculin — et c’est
leur union qui réalise Pharmonie universelle. Opposition, on le voit, et qui
correspond a ce perpétuel affrontement des forces de la nature, des saisons et
méme de la droite et de la gauche (sans aucune signification politique, faut-il
le dire?). Or si, pour les Chinois, la gauche est le c6té honorable, il n’en reste
pas moins que cette prééminence peut varier selon les milieux et les occasions.
Dans une civilisation aussi rituelle que celle de la Chine ancienne, chaque
geste prend une valeur différente selon qu’il est accompli d’un c6té ou de
P’autre, a gauche ou a droite, par exemple. Mais — et c’est la I’apport véritable
de Granet au point de vue sociologique - si le monde est divisé en deux parties
qui luttent, ces oppositions qui se produisent, nous I’avons dit, dans la création
entiére, ne sont pas les mémes dans tous les milieux et sont méme diamétrale-
ment différentes dans le milieu noble et dans le milieu paysan. Ce sens varie
donc selon les conjonctures et les conditions, et les notions de yin et de yang
ainsi que tout ce qui s’y rapporte apparaissent absolument inversées lors-
qu’on passe du milieu rural au milieu urbain. Granet pouvait ainsi montrer,
dans des structures et des aménagements sociaux, la raison d’étre et le prin-
cipe d’organisation d’une pensée morale. Et ces variations méme ont, en
philosophie sociale, une portée profonde.

Marcel Granet, dans les études dont nous rendons compte, a précisé
cependant I'importance du taoisme et la place centrale que le fao a occupé de
tout temps dans le systéme de pensée chinois. Si 'alternance des deux prin-
cipes explique le cycle cosmologique, il n’en faut pas conclure cependant 4 un
dualisme absolu. Les notions de yin et de yang se commandent continuellement,
mais c’est en raison d’une notion centrale, celle du ¢ae que les philosophes
taoistes ont pris pour centre de leur méditation. Le ¢ao est donc un principe
supérieur en qui les deux principes agissants trouvent leur unité en méme
temps que leur impulsion. Et Granet, en de savantes «Remarques sur le
taoisme ancien», démontre a ’aide d’une érudition prodigieuse, que confu-
cianisme et taoisme qu’on a souvent opposés puisent a un méme fond reli-
gieux commun et que, sous les affirmations de morale positive aussi bien que
sous le mysticisme, on peut retrouver une tradition religieuse semblable.

Davantage que d’autres, la civilisation chinoise est «massive». Marcel
Granet la considére comme un tout, insistant sur sa permanence extraordi-
naire. Et le linguiste, analysant un ensemble de chansons populaires treés
antérieures & Confucius, nous montre que c’est au moyen de la langue que
la tradition vient déterminer les perceptions personnelles des Chinois dont
la pensée ne s’exerce donc pas 4 partir d’expériences vécues, mais de faits tradi-
tionnels auxquels les signes du langage se référent a travers Pécriture idéo-
graphique. La pensée, forcément, demeure orientée vers le particulier. Des
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lors, la civilisation chinoise ne peut s’assimiler des notions étrangéres nou-
velles, comme elle tend 2 le faire aujourd’hui, que dans la mesure ot elle dis-
pose, dans le domaine de la langue déja, des moyens de le faire, et dans la
mesure également ol sa pensée, jusqu’ici différente de la notre 4 tant d’égards,
«s’alignera, comme le dit M. Gernet dans sa préface, sur ce que nous con-
sidérons comme le type nécessaire de ’humain». Fean-G. Lossier

Alfred Vierkandt: Kleine Gesellschaftslehre. Ferdinand Enke Verlag,
Stuttgart 1949.

Die vorliegennde Untersuchung ist bereits 1936 unter dem Titel «Familie
Volk und Staat in ihren gesellschaftlichen Lebensvorgingen» veréffentlicht
worden; als zweite Auflage nun tragt sie, um sich gegen das Hauptwerk des
Verfassers («GroBe Gesellschaftslehre») abzuheben, den obgenannten Titel.
Es geht Vierkandt vor allem darum, eine Einfithrung in die Soziologie der
Gruppen zu geben. Seine Kritik wendet sich gegen den traditionellen Indivi-
dualismus, der den Einzelmenschen nicht im Schnittpunkt sozialer Beziehun-
gen sehen wollte und das gesellschaftliche Leben auf bloBe Interessengemein-
schaften zu reduzieren pflegte. Demgegeniiber mufl die Ganzheitlichkeit und
das Eigenleben aller Formen der Vergesellschaftung betont werden, wobei die
Gruppen urspriinglich Gemeinschaftscharakter haben, das heilt ihrem
Wesen nach auf intensiven Gefiihlsbindungen aufbauen. Im Sinne des «Ideal-
typus» von Max Weber skizziert der Verfasser die Strukturen der gemein-
schaftlichen Existenz in Sippe, Familie, Stamm, Volk und Nation, und wid-
met eingehende Darlegungen den «Lebensprozessen der Gruppe», deren
ganze Mannigfaltigkeit sich vor dem Leser ausbreitet. Die Luziditit und Sorg-
falt von Vierkandts Schilderungen vermitteln auch dem Laien einen Einblick
in soziologische Fragestellungen, deren Wichtigkeit fiir die Probleme unseres
Zeitalters kaum iiberschitzt werden kann.

Josef Rattner

Theodor Geiger: Aufgaben und Stellung der Intelligenz in der Gesellschaft.
Ferdinand Enke Verlag, Stuttgart 1949.

Seit dem Aufkommen der ideologischen Kritik ist die Stellung des Intel-
lektuellen in der Gesellschaft problematisch geworden, und das Verhéltnis der
Intelligenz zur Wahrheit, frither als eine einfache Relation gesehen, hat sich
als mehrfach determiniert erwiesen. Die «Soziologie des Wissens», auf den
Erkenntnissen der Ideologie aufbauend, hat die soziale Bedingtheit der geisti-
gen Prozesse deutlich gemacht; sie hat uns gelehrt, das Geistige in den Lebens-
und Gesellschaftsproze3 einzubetten, jene Abhingigkeiten zu erkennen, die
zwischen gesellschafilicher Struktur und dem Intellekt des Menschen be-
stehen. Geigers vorliegende Untersuchung behandelt diesen speziellen Fragen-
komplex der Kultursoziologie mit einer Konsequenz der Fragestellung, der
man weithin die Bewunderung nicht versagen kann: Auf Grund eines histo-
rischen Uberblicks wird der Ursprung der modernen Intelligenz in Renais-

246



sance, Humanismus und Barock aufgezeigt und der geschichtliche Weg ver-
folgt, auf dem das neuzeitliche Denken seine mafBgeblichen Positionen ge-
wonnen hat. Die Aufgabe der Intelligenz als gesellschaftlicher Gruppe sieht
Geiger in der «Schopfung und Bewahrung von Kulturgiitern», in der « Ver-
geistigung des Daseins» und — politisch gesehen — in der «Kritik und M4Gi-
gung der Macht». Zwischen Geist und Freiheit besteht ein enger Zusammen-
hang, und der Intellektuelle ist mehr als andere Mitglieder des Sozialkorpers
dazu berufen, iiber die Freiheit des Denkens und Lebens zu wachen. Fragt
man sich aber, ob er im Laufe der letzten Jahrhunderte diese Funktion erfiillt,
vernachlassigt oder verraten hat, so wird man nicht umhin kénnen, ein
soziales Versagen der Intelligenz festzustellen. An Hand sorgfiltig durch-
gefiihrter Einzeluntersuchungen weist Geiger nach, dal3 sich die Reprisen-
tanten des Geistes haufig in den Dienst der Macht stellten, und daB die euro-
paische Geistesgeschichte zum Teil auch eine Geschichte der Kapitulation der
Intelligenz vor der gesellschaftlichen Realitat darstellt. Im Hinblick auf die
Dynamik des Gesellschaftsprozesses kann man aber die Aufgabe des Intellek-
tuellen dahingehend definieren, daB3 er Schopfer und Kritiker zugleich sein
mulB; es geht nicht nur darum, Werte zu schaffen, sondern auch Unwerte auf-
zuzeigen und so dem BewuBtsein der Menschen jene Klarheit zu verschaffen,
die die Ideologen anstrebten. Geigers Studie ist selber ein wertvoller Beitrag
zur Klarung der Situation des Geistes in der gesellschaftlichen Realitat — mit
ebenso groBer Sachkenntnis wie souverdner Beherrschung des Stoffes wird
hier ein Einblick in die Geschichte der europiischen Intelligenz vermittelt,
der durch das hohe Ethos des Verfassers zugleich auch einen Appell an die
Verantwortlichkeit darstellt, ein Problem, das fir den Intellektuellen von
heute wichtiger denn je erscheint. Fosef Ratiner

Denis Huisman: L'esthélique. Paris, Presses universitaires de France,
coll. Que sais-je?, 1954,

Apreés une bréve histoire de I’esthétique, ol le chapitre sur Kant est excel-
lent, ’auteur nous entretient de la psychologie et de la sociologie de I’art, pour
terminer sur quelques notes rapides consacrées aux valeurs, 4 la classification
des arts et 4 'objet de ’esthétique. '

Livre rapide s’il en fut (ne disons pas: baclé). Mais livre précieux pour le
néophyte, a2 condition que celui-ci connaisse assez Platon pour corriger les
erreurs de lauteur sur ce philosophe.

Si linterprétation du Banguet est suffisante, celle de Phédre néglige le réle
du cocher et le confond avec celui du cheval blanc. Le débat sur la poésie
(dans la République) est passé sous silence, et aucune mention n’est faite de ce
texte court, il est vrai, mais si dense, qu’est le Jon. Enfin, peut-on dire sérieuse-
ment que Platon «s’élance sans méthode vers Pinfini du Beau», si 'on a tant
soit peu médité la lecon de Diotime?

Ajoutons que I'impression est trés défectueuse, les noms propres étant cons-
tamment maltraités par le typographe. F.-Claude Piguet
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Gerhard Nebel: Das Ereignis des Schinen. Ernst Klett Verlag, Stuttgart
1953.

«Das Schéne auslegen heiBt: ihm Unrecht tun. Es will begegnen, meinet-
wegen genossen, aber nicht gedacht werden; es will im hohen Augenblick ein-
brechen, aber sich nicht in die ihm lastige Dauer von Begriffen und Satzen
iiberfithren lassen; es will sich als Flamme frei verzehren und nicht dazu
dienen, Gedanken zu erhitzen. Der Begriff des Schénen muB3 gegen den Strom
des Phinomens ankdmpfen — die Geschichte der Asthetik ist eine Kette von
Niederlagen, der sich dieser Versuch als vorlaufig letztes Glied anfiigt. Wer
gezwungen ist, das Schone zu deuten, muB fzhig sein, jeden Schritt schon im
Vollzug zuriickzunehmen, greifend das Gegriffene loszulassen, im gleichen
Atemzug auszusagen und die Aussage zu verneinen. Nur in der Beleidigung
des Verstandes 1aBt sich das Schéne ehren, nur der VerstoB gegen die Logik
gibt das frei, was wir Ereignis nennen» . Dieser Passus und der Titel des Buches
ist das Beste an thm. Was es enthilt, sind — manchmal blendend formulierte —
Impressionen und Meinungen, die vollig im Unverbindlichen verschweben,
zum Beispiel: «Offenheit fur Ares, also Berserkertum, ist eine weltgeschicht-
liche Potenz ersten Ranges, da keine Nation ohne einen betrichtlichen
Hundertsatz von Miannern, die im gegebenen Fall deckungslos den Berserker-
gang antreten, Herrschaft ausiiben und bewahren kann. Dunn gestreutes
Berserkertum ist das politische Elend Westeuropas. Uns Deutsche aber hat die
Spekulation auf den deutschen Berserker nicht nur vor der Ausrottung ge-
rettet, sondern sie hat uns auch wieder in die Weltgeschichte hineingezogen,
die wir fir immer verlassen zu haben hofften». Oder: «Natiirliche Theologie
und christliche Kunst gehen zusammen —wo man natiirliche Theologie treibt,
spricht man auch mit entwaffnender Naivitidt von christlicher Kultur, vom
christlichen Staat. Wem immer auf Weltbreite, auf gestaltete Riaume, auf
heroisches Menschentum, auf Sittlichkeit, auf Formenpracht, auf mythische
Emigration ankommt, wird sich vom Protestantismus abgestoBen fiihlen.
Luther hat die Goldkammern des Mythos zerstort und die diirftige Stiftshiitte
an ihre Stelle gesetzt. Wer das Schone liebt, wird in der Scheune der Refor-
mation frosteln wie Winckelmann und nach Rom ziehen — ich gestehe, da
dieser Winckelmann-Schmerz auch mich iiberkommen hat, und daB3 ich
dieses Buch schrieb, um mit ihm fertig zu werden, um ihn zu verstehen und
ihn zu lésen». 1. K

Georges Gusdorf: La Parole, Paris, P. U.F., 1953, 124 pages, «Initiation
philosophique», n° 3.

Les réflexions de M. Gusdorf n’ont pas pour objet le langage en tant que
fonction psychologique, ni la langue en tant que systéme d’expression cons-
titué, mais la parole, congue comme un «mode d’affirmation de soi et d’éta-
blissement dans le monde» (p.32), comme une «messagere de valeurs person-
nelles» (p.1). Dans cette perspective, «la parole n’est pas seulement un sys-
téme sonore (. . .), elle représente un élément constitutif de la réalité humaine,
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de sorte que la fonction du langage ne revét la plénitude de son sens que dans
le contexte de ’expérience humaine globale» (p.111).

Les problémes fondamentaux que pose la parole, envisagée de cette facon,
relévent donc de ’anthropologie: problémes de la rencontre, de la communi-
cation, de ’expression, du secret, du silence, de ’authenticité, de la fidélité.
Si M. Gusdorf ne les renouvelle guére — ce n’est du reste pas le but de son
opuscule — il les présente avec beaucoup de justesse, et offre a la réflexion
philosophique quelques thémes nouveaux qui n’ont sans doute jamais retenu
Pattention des philosophes: le sourd est exilé de la communauté, tandis que
Paveugle y reste rattaché; voila pourquoi ’aveugle souléve la pitié, tandis
que le sourd excite le rire: «les ,histoires de sourds‘ sont la sanction de son
aliénation par une malignité sociale qui jamais ne s’exerce contre I’aveugle»
(p-89) . ..! Si, jusqu’au début du XX¢€ siecle, ’enseignement secondaire cul-
minait dans la classe de rhétorique, c’est que «I’orateur est (. . .) un des types
caractéristiques de ’homme d’Occident» (p.100) .. .!

Nous laissons au lecteur le plaisir d’accrocher lui-méme sa réflexion a
d’autres points sur lesquels M. Gusdorf, mi par une faculté d’étonnement
vraiment philosophique, ne manquera pas d’attirer son attention, tout d’abord
amusée, puis conquise . . .! etk Vsl

F. 7. 7. Buplendyk: De la douleur, traduit d’apres la version allemande
par A. Reiss, préface de M. Pradines. Paris, P.U.F., 1951, XVI et
160 pages.

On connait la variété des sujets auxquels Buytendijk s’intéresse. On connait
aussi sa préoccupation constante de déborder les cadres de la biologie ou de la
psychologie traditionnelles pour rattacher les faits organiques ou mentaux
a la totalité de I’étre, homme ou animal. Cette fois, c’est la douleur qui est
au centre de son étude, et dont il cherche & pénétrer la signification en la
saisissant dans ses rapports au tout de la personne humaine.

Dans ce cas, la tache est particulierement difficile, car il n’est guére pos-
sible d’assigner a la douleur une utilité pour la vie: les mécanismes défensifs
fonctionnent parfaitement bien sans elle. Buytendijk admet donc I’absence
de signification de la douleur au niveau du vital, et rejoint ainsi un chirurgien
comme Leriche ou un psychologue comme Pradines.

Ce n’est qu’au niveau de ’existence personnelle qu’elle peut revétir un
sens, mais il importe tout d’abord de la soumettre a I’analyse phénoméno-
logique. Nous Pexpérimentons comme «la rupture de la plus naturelle des
unités organiques: 'unité de notre existence personnelle et de notre existence
physique» (p. 15). D’une fagon plus précise, elle est «la sensation de I’abolition
de notre relation normale 4 notre corps, qui se met en cause dans une de ses
parties (...), comme notre propre réalité lésée, alors que nous sommes in-
capables d’une réaction adéquate» (p.45). En elle, la sensation est donc en
méme temps un sentiment, le sentiment d’un effort impuissant 2 repousser une
atteinte. Ainsi, elle est liée a un facleur dynamique, et 'on comprend que la
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détente musculaire compléte, en supprimant toute tension dynamique, puisse
P’abolir. On comprend également qu’elle ne soit plus ressentie lorsque cesse
chez ’homme la présence a son propre corps, comme c’est le cas lors d’une
violente impulsion vitale — la colére, par exemple — ou d’une activité spirituelle
élevée — Pextase religieuse, entre autres: étant hors de lui, ’homme ne ressent
plus la douleur.

Le fait d’éprouver la douleur se présente sous deux modalités fondamen-
tales: recevoir une blessure (verletzt werden ), et étre blessé (verletzt sein). Dans le cas
de ’atteinte soudaine, le facteur dynamique, particuliérement important, peut
aller du simple mouvement de retrait 4 I’agitation chaotique exprimant I’im-
puissance de nos efforts 4 repousser ce qui nous frappe. Dans le cas de la dou-
leur qui dure, ces manifestations motrices se font plus rares, tandis que se
développe le sentiment d’étre abandonné sans défense 4 une situation qui
brise I’lhomme dans son corps et dans son Ame.

De la douleur comme atteinte a notre propre organisme se rapproche le
douloureux, qui consiste en une atteinte destructrice a ’ordre esthétique, et sur-
tout moral, c’est-a-dire a une sphére propre de notre existence personnelle.
L’offense a cet ordre dans lequel nous sommes inclus comme personnes le
désorganise de la méme facon que la douleur désorganise notre unité orga-
nique, et elle entraine une souffrance dont les caractéres sont paralléles & ceux
de la souffrance physique.

Absurde au regard de la vie, la douleur se charge d’une signification par la
réponse personnelle que nous lui donnons: dans Pacte de pleurer, ’homme en tant
que personne cap tule devant elle, se sentant refoulé dans une situation ou il
ne lui reste rien d’autre 2 faire; dans attitude héroique, au contraire, la per-
sonne refuse de capituler: la douleur est alors une occasion pour le courage
et le caractére de se manifester. Mais I’héroisme pur aboutit 4 ’orgueil, 4 I’en-
durcissement, a ’amertume, et il ne supprime pas la «misére existentielle»;
c’est pourquoi il faut voir dans la sérénité une attitude plus féconde, car elle est
«une réponse positive de I’homme a ce qui lui arrive» (p. 138).

Mais la signification ultime de la douleur est de P’ordre ontologigue: qu’elle
soit supportée avec héroisme ou sérénmité, elle n’est qu'une «défaite subie
passivement» (p.147), si par elle ’homme ne participe pas & la «misére exis-
tentielle» de ’humanité, «dont le sort est le sien, et avec qui il aspire 2 la
rédemption» (id.).

Avec cette étude, Buytendijk montre une nouvelle fois & quel point les pro-
blémes d’anthropologie philosophique le préoccupent, et quel profond sens
de ’humain anime sa recherche. De la physiologie 2 la religion, il ne néglige
aucun des domaines propres 2 jeter quelque lumiére sur le mystére de la
douleur.

Avouons cependant Pirritation que nous a causée le caractére pénible,
péteux, souvent méme obscur, de I’exposé. Autant la présentation des faits
est captivante, grice a un talent descriptif remarquable — qu’on lise par
exemple la description du chien blessé (p.66-73), autant celle des vues théo-
riques est rebutante: redites, lourdeurs, absence de lignes nettes finissent par
lasser le lecteur &4 qui la richesse de cet ouvrage risque ainsi d’échapper.

André Voelke
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F.7.J. Buytendijk: Le football. Une étude psychologique. Paris, Desclée
de Brouwer, Coll. Textes et études philosophiques, 1952, 52 pages.

«L’essence» du football, c’est le pied. Ce jeu est en effet le modéle d’une
rencontre de ’homme et de la chose, car le ballon est le symbole parfait de la
«chose en soi» (cf. la «sphére» de Parménide). Le pied rend cette rencontre
agressive, car il n’y a aucune possibilité de «féminiser» la saisie du ballon par
le pied qui, par essence, frappe. C’est pourquoi «jouer au football est, quant
a la forme du jeu, une démonstration de virilité» (p. 32); c’est pourquoi il
n’existe pas d’équipes féminines de football.

Un philosophe s’occuper de football? Mais le philosophe d’aujourd’hui est
avide de concret — ce pourquoi il se fait phénoménologue et psychologue.
Ce en quoi, surtout, il remonte a la tradition humaniste de la Renaissance;
que n’eiit donc pas écrit Montaigne sur les soixante mille sujets d’aperception
pure, transcendantaux ou non, qui, deux heures durant, n’ont d’autre noéme
que I’évolution en arabesque de vingt-deux gaillards faisant montre de leur
«virilité»? J--Claude Piguet

F. 7.J. Buytendyk: Traité de psychologie ammale. Trad. A. Frank-
Duquesne. Paris, Presses universitaires de France, Coll. Logos,
1952, 355 pages.

Ce qui nous est familier parait toujours se tenir au-dela des phrases qui
prétendraient formuler les traits de cette familiarité: P'intimité résiste au dis-
cours, et combien davantage au discours du savant! Voyez la psychologie
animale: 4 ’aide de son arsenal, vous comprendrez le conditionnement «des»
chiens, mais le vétre lui échappera; passe pour les auires d’étre électroniques,
mais mon chat . ..

Ainsi en va-t-il du reste de toute connaissance: d’autrui, quand il nous
est intime, nous ne pouvons rien dire; mais nous ne tarissons point sur les
autres . .. C’est aussi le drame de Descartes: en faisant des animaux des
machines, il 2 immolé son chat sur I’autel de la science.

Entre le silence (ou la déclamation lyrique) de qui vit seul avec son chien,
et les théories de laboratoire, oli jamais animal ne s’est senti a ’aise, quel
moyen terme? M. Buytendijk a choisi la description phénoménologique. Son
ceuvre y perd quelque rigueur cartésienne, mais c’est ’animal qui intéresse
Pauteur, non la machine; elle réduit la part du contréle expérimental (car
il n’y a pour la phénoménologie d’expérience que pour une conscience sym-
pathique), mais c’est que le phénomeéne sera objet et instance de contrdle tout
a la fois.

Etranger, ’animal ne I’est plus au point que je le sorte de ma sphére pour
Pinscrire comme variable dans une loi abstraite; proche, il ne P’est pas non
plus au point que je lui préfere 'émotion qu’il suscite en moi. De ’homme
4 I’animal, il n’y a ni la distance du laboratoire, ni la proximité de la com-
munion affective; il y a la douceur du regard qui caresse et I’acuité de celuil
qui traverse.
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Rien d’étonnant dés lors si M. Buytendijk se donne un postulat gratuit,
incontrélable, métaphysique, mais décisif: « L’animal est un sujef, et ses mou-
vements doivent se concevoir comme des comportements» (p. XI).

Passons sur les analyses de I’auteur; son livre ne demande pas qu’on en
titre des «théses» qui vaudraient séparées des phénomeénes qu’il éclaire. Il ne
s’agit pas pour lui de formuler des lois, mais de faire apparaitre des faits.
«Voyez-vous cet ceuf? disait déja Diderot; c’est avec cela qu’on renverse
toutes les écoles de théologie et tous les temples de la terre.» Le traité de
M. Buytendijk a pour but de permettre de «parvenir 4 une compréhension
plus grande du comportement animal» (p. VIII). Une compréhension, non
pas une intellection.

Bergson disait que la vie ne se «comprend » que par intuition sympathique,
et que le scientifique et 1’abstrait ne valent que pour le mort. La phénoméno-
logie de M. Buytendijk corrige ce qu’il y a d’excessif dans cette coupure: elle
apprend a plaquer Iintelligible sur le phénomeéne, a lire tous deux dans la
méme évidence sensible. Dés lors le phénoméne comprend en lui sa signifi-
cation intelligible, dés lors la sympathie débouche naturellement en intellec-
tion, qui est une compréhension véritable au moment ou elle se refuse a

rester séparée. J.-Claude Piguet

O.-F. Bollnow: Les tonalités affectives, essai d’anthropologie philosophique,
traduction de Lydia et Raymond Savioz. Neuchatel, La Bacon-
ni¢re, 1953, 271 pages, «Etre et Penser», n® 38.

Le lecteur de langue francaise saura gré au regretté Raymond Savioz et 4
Madame Savioz de lui avoir donné acces, par une traduction précise et fidele,
2 P’ccuvre de Bollnow: Das Wesen der Stimmungen, dont la premiére édition
avait paru en 1943.

Cette ceuvre est d’une importance capitale pour la constitution d’une
anthropologie philosophique, et c’est par la définition de cette notion qu’elle
s’ouvre. Selon Bollnow, I’anthropologie philosophique «considére chaque trait
particulier de la vie humaine (. ..) comme quelque chose qu’on ne peut pas
comprendre 2 I’aide du déja connu, mais de quoi il faut tirer du nouveau, de
Punique sur la vie humaine (...)» (p.11). Toutefois, elle n’essaie pas d’at-
teindre le tout de la vie humaine lentement, par la collection des traits parti-
culiers, «mais en mettant (...) chaque trait particulier dans son rapport
immédiat et originaire avec I’ensemble de la vie humaine, c’est-a-dire en
cherchant 2 saisir tel trait particulier 4 Pintérieur du tout comme significatif
et nécessaire» (id.). Pour elle, la question décisive est donc: «Quelle doit étre
la nature de ’homme dans sa totalité pour qu'un phénomeéne donné dans la
réalité de la vie puisse y étre saisi comme élément censé indispensable?» (p. 12).
Ainsi elle présume que tout ce qui se trouve dans ’homme a «une signification
compréhensible pour ’ensembley, «mais le sens de ce tout n’est pas pour autant
une hypothése métaphysique», a laquelle la recherche devrait se soumettre
(id.): au contraire, «la recherche désintéressée de nouveaux phénomeénes
devra reviser chaque fois la fixité dogmatique des résultats acquis précédem-
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ment» (p.14), de sorte que «I’anthropologie philosophique (...) est par
nature toujours ouverte et en mouvement» (p.13).

Partant de cette conception générale de I’anthropologie philosophique,
Bollnow réfute une thése maitresse de la philosophie existentielle de Heideg-
ger, selon qui I’étude d’une seule tonalité affective permet de déterminer «la
structure générale essentielle de la tonalité affective», et méme «la structure
générale de la nature de I’homme» (p.21). On sait comment Heidegger, sui-
vant ces présuppositions, aboutit 2 la structure anthropologique fondamen-
tale en partant uniquement de I’angoisse: pour Bollnow, en revanche, chaque
tonalité affective «ajoute pour sa part 4 la détermination générale de la
nature de ’homme quelque chose de nouveau, qu’il aurait été impossible
d’acquérir d’une autre maniere» (p.22), et c’est avant tout & déterminer ce
que les tonalités heureuses apportent de nouveau que son ceuvre est consacrée.

Les tonalités affectives (Stimmungen) constituent le socle de toute la vie psy-
chique: elles sont plus primitives méme que les sentiments. En effet, «les senti-
ments (. . .) se rapportent toujours ,intentionnellement® 4 un certain objet»,
ils sont toujours «dirigés vers» quelque chose. «Les tonalités affectives, par
contre, n’ont pas d’objet déterminé. Elles sont des maniéres d’étre, des colo-
rations de la réalité humaine globale, dans lesquelles le moi devient conscient
de lui-méme immédiatement en quelque sorte, mais qui ne renvoient pas
a quelque chose d’extérieur a elles» (p.29).

Dans la tonalité affective, 1° le monde n’est pas encore objectivé; «elle
plonge dans la couche ol sujet et objet forment encore une unité origi-
nelle» (p.35); 2° il y a également un accord intime entre I’Ame et le corps,
qui forment, eux aussi, une véritable unité: le trouble physique influe im-
médiatement sur ’Ame et vice-versa; 3° a 'intérieur méme de 1’Ame, toutes
les activités sont «accordées sur un seul et méme ton fondamental» (p.34).

On voit donc 'importance primordiale de la tonalité affective: elle dé-
termine toutes les expériences (Erlebnisse) et toutes les activités particuliéres;
«ce n’est que dans son cadre et conditionnée par elle que la perception d’une
chose particuli¢re s’effectue» (p.54): elle conduit donc toute notre interpré-
tation de la vie et du monde.

Bollnow répartit les tonalités affectives en deux groupes: les tonalités heu-
reuses et les tonalités déprimées (gehobene und gedriickie Stimmungen) et, contre la
philosophie de I’existence qui n’a «rendu fécondes jusqu’a présent que les
tonalités affectives déprimées» (p.74), il entend montrer la fécondité des
tonalités heureuses:

Sous I’effet des tonalités heureuses, le sentiment vital s’intensifie et ’homme
acquiert un surcroit de force. La conscience de la communauté se transforme
et ’homme s’ouvre au contact avec autrui. La conscience de la réalité se
transforme également: «la réalité se manifeste comme un stimulant et une
aide» (p.117), Phomme se sent porté et soutenu par elle. En méme temps,
il pénetre la nature intime des étres et des choses: ainsi, les tonalités heureuses
ont une «valeur révélatrice» (p.125).

Le point culminant est atteint dans la transformation profonde de la cons-
cience du temps qui surgit lorsque la tonalité heureuse est 4 son sommet:
I’homme est alors affranchi du temps, il accéde a une véritable intemporalité
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et fait ainsi «l’expérience vécue de ’éternité» (p.176). Il ne s’ag't pas la
d’une véritable évasion hors de ’existence temporelle, mais d’une «nouvelle
dimension» de la temporalité (p.250), qui se découvre a nous en de rares
instants privilégiés. Cet instant ou I’éternité apparait est aussi celui ou la vie
et le monde sont saisis dans leur plénitude. C’est I'instant ol se révéle a
P’homme une nouvelle tiche qui s’inscrira ensuite dans le déroulement du
temps historique. Malgré leur caractére exceptionnel et fugitif, ces instants de
bonheur supréme sont les seuls instants «vraiment créateurs». Bien qu’ils
soient «en dehors de la temporal té de la viey, ils fécondent «la totalité de la
vie temporelle», parce que «les idées congues en eux gardent aussi leur vali-
dité par dela D’instant fugitif (...) et peuvent transformer tout le reste de
la vie» (p.257). C’est précisément cette fécondité qui distingue les états de
bonheur authentique des états pathologiques ou éthyliques d’euphorie, qui
sont toujours suivis d’une chute hors du paradis révé et d’une désillusion pro-
fonde, sans revétir aucune signification féconde pour le reste de la vie.
Quant aux tonalités déprimées, que Bollnow n’envisage guére pour elles-
mémes, il serait trop long de montrer comment leur action s’oppose a celles
des tonalités heureuses. Sur un point cependant, elles ont un role positif: elles
permettent au caractére (entendu dans un sens moral) de se former. «Les
états de bonheur se passent en quelque sorte du caractére, parce que I’homme
est déja soutenu par les circonstances favorables et qu’il accomplit spontané-
ment les plus hautes actions (. . .). Un carac ére ne se forme que si des circons-
tances défavorables rejettent I’homme sur ui-méme (...)» (p. 140-141).
Bollnow illustre ses théses par I’analyse de quelques expériences ol les tona-
lités heureuses atteignent leur point culminant: ’expérience de Iivresse dio-
nysiaque chez Nietzsche, celle du temps retrouvé chez Proust, celle du grand midi,
chez Nietzsche de nouveau. A c6té de ces cas qui sont ’objet d’une étude
fouillée, son ouvrage est nourri de références au romantisme allemand, mais
on regrette que Rousseau n’y soit jamais envisagé: les Confessions et les Réveries
auraient pourtant mérité de figurer parmi les sources littéraires de cette

remarquable phénoménologie du bonheur.
André Voelke

Mikel Dufrenne: La personnalité de base. Paris, Presses universitaires de
France, 1953, 348 pages.

Combien excitants pour I’esprit apparaissent divers travaux de cette science
neuve qu’on appelle «anthropologie culturelle» et qui est pratiquée aux
Etats-Unis par de nombreux savants, tel Abraham Kardiner dont M. Mikel
Dufrenne étudie la pensée au long d’un livre remarquable tant par la richesse
de P’information que par le point de vue qui y est adopté. Science qui étudie
la culture propre a une société donnée et a laquelle 'auteur préfere donner
le nom de «sociologie psychologique», I’opposant, pour reprendre ses termes,
a la fois a4 la «sociologie objective» qui explique le social par le social et non
par le psychologique (Durkheim par exemple), et 4 la «sociologie histori-
sante» qui a pour théme central de sa recherche ’homme, dans son histori-
cité.
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Ce sont essentiellement, dans une civilisation donnée, les relations culture-
personne humaine qu’étudie cette sociologie psychologique sous les auspices
de laquelle se développe le concept nouveau de personnalité de base. Norme
autant que moyenne abstraite des comportements concrets, celle-ci pourrait
étre définie comme le style de conduite commun a tous les individus relevant
d’une méme culture. Elle ne désigne donc pas une personnalité individuelle,
malis une abstraction puisque réunissant en elle la somme des influences que
le milieu social peut avoir sur les individus; or, aucun individu ne subit
toutes les influences sociales 4 la fois, car il ne peut jamais étre en con-
tact avec la totalité des institutions qui caractérisent le groupe dans lequel
il vit.

L’unité d’une culture s’exprime dans une personnalité de base qui est en
méme temps ’effet de cette culture et la cause. Car ici intervient une nouvelle
notion, fondamentale chez Kardiner, celle du primaire et du secondaire. Le
primaire est tout ce qui, dans une société donnée, s’impose a la personnalité
de base, faits physiques et faits sociaux; alors que le secondaire, c’est le pri-
maire animé par ’individu, et comme une réponse humaine aux exigences
du primaire; réponse qui se situe non plus sur le plan social mais sur le plan
psychologique. Dans le primaire, on le voit, il faut placer avant tout les insti-
tutions. Mais, et M. Dufrenne le remarque avec raison, le point faible de
Kardiner est que la notion de personnalité de base étant encore assez confuse
chez lui, il lui arrive de placer des institutions méme dans le secondaire. Ainsi,
dans son systéme, la limite n’est pas nettement tracée entre les institutions et
les pratiques, entre le donné et le vécu, et les notions de primaire et de secon-
daire ne sont pas, dans leurs réactions mutuelles, nettement définies. Peuvent-
elles étre mieux, en effet, tant que la notion centrale de personnalité de base,
congue comme un nouveau concept sociologique et comme I’assise psycho-
logique commune 2 tous les membres du groupe, n’est pas éclairée suffisam-
ment et que ses variations, dans le temps et I’espace, sont encore trop peu
connues? Une certaine permanence de la personnalité de base apparait
cependant car, en dépit de I’accélération actuelle de I’histoire, les changements
profonds sont plus lents qu’on ne pense dans notre société. Il est indubitable
que la personnalité de base tend a résister au changement puisque le propre
d’une norme est de se placer, face a4 ’écoulement du temps, dans une sorte
d’éternité.

Nous ne sommes pas loin, avec cette notion dont la sociologie américaine
fait usage, du postulat comtien, repris ensuite par Durkheim, selon lequel
la société donne tout a2 ’homme qui, sans elle, serait réduit a la sensation et
a Iimage. Et nous pouvons constater aussi que le point de vue auquel se
placent tant Kardiner que cet autre maitre de I’anthropologie culturelle qu’est
Ralph Linton, pour étudier la culture et ses changements en fonction de la
personnalité, est assez semblable & celui de Lévy-Bruhl dans «L’ame primi-
tive», qui tentait lui aussi d’étudier les changements de la personne humaine
en fonction du type de société auquel elle appartient. Puis 'on trouve égale-
ment chez lui cette idée fondamentale que la structure de la personnalité dans
les sociétés archaiques ne peut étre comparée a celle qui s’impose dans les
sociétés modernes.
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On aurait voulu voir M. Dufrenne rattacher explicitement les théories
récentes dont il fait une exégese fidele aux travaux de la sociologie francaise et
particuliérement de 1’école durkheimienne. On sent, certes, que 'auteur a
écrit son ouvrage en référence constante a la sociologie francaise et en se
demandant dans quelle mesure ’acquis de I’anthropologie culturelle peut étre
intégré dans une vision plus générale. En outre, une des raisons de I'intérét de
son étude est qu’il se place a un point de vue phénoménologique d’otr néces-
sairement il oppose V'institution (sociologie objective) et le vécu (sociologie psy-
chologique). Marcel Mauss n’avait-il pas signalé cependant le danger de sépa-
rer ces deux objets de la recherche sociologique et n’avait-il pas demandé
qu’on les saisisse ensemble comme des « phénoménes sociaux totaux», et qu’on
dépasse ainsi leur opposition?

M. Dufrenne répondrait sans doute que les trois sociologies, objective,
psychologique, historisante, vont collaborer pour le plus grand bien de la
recherche. Mais cette fragmentation croissante de la science comporte des
dangers certains et il apparait de plus en plus qu’un effort doit étre tenté pour
dominer les subdivisions. Seule une philosophie sociale largement informée
peut placer telle ou telle découverte dans une perspective plus large et utiliser,
dans un but de synthése, les données recueillies par «les sociologies». L’anthro-
pologie culturelle elle-méme devient & ce moment méditation sur les phéno-
ménes de la culture humaine et sur leurs changements a travers ’espace et

le temps. ;
Jean-G. Lossier

Régis FJolivet: Essar sur le probléme et les conditions de la sincérité, Lyon,
E. Vitte, 1950, 202 pages, « Problémes et doctrines», n° L.

La sincérité présuppose que je posséde la vérité sur moi-méme. Mais com-
ment puis-je accéder 4 ma propre subjectivité? — Tel est le probléme autour
duquel gravitent les profondes et fines réflexions de M. Jolivet.

Au premier abord, ce probléme parait insoluble: il semble en effet que je
ne puisse que vivre ma subjectivité sans la connaitre, et que, par le seul fait
de vouloir la connaitre, je la constitue en objet et enferme dans un réseau
de déterminations qui la nient en tant que subjectivité. La démarche réflexive
par laquelle le je se retourne vers le moi pour en faire en quelque sorte I'«in-
ventaire» (passim) s’achéve sur un échec: «ma subjectivité, des que je la vise,
est en fuite perpétuelle au-dela de mon regard» (p.55). Méme échec si je
recours 4 P'intuition de type bergsonien: la coincidence avec moi qu’elle réalise
ne peut étre qu’une expérience excluant toute connaissance.

Mais la médiation de I’agir m’ouvrira cet accés 2 ma propre subjectivité
qu’aucune connaissance n’a pu me donner. Le je est en effet un acte qui se fait
par une création continue et on ne peut le saisir que dans les actions par les-
quelles il s’exprime et se réalise. Je ne me trouverai donc qu’en épousant le
dynamisme dont je suis animé, en ressaisissant le mouvement de ma propre
subjectivité: il y a 12 un «processus quasi-immédiat» (p.111), une sorte de
«mémoire du présent» (p.113), qui me permet de «récupérer» (passim) mon

256



propre élan par une «attention quasi-simultanée» (p.184). Ce «redouble-
ment» (passim) — ou «répétition» — ne requiert aucune connaissance par
maniére d’objet, aucun regard réflexif, mais uniquement la conscience
inséparable de toute subjectivité, conscience qui n’est rien d’autre que «la
présence de I’ame a elle-méme» (p.66). La sincérité est donc avant tout un
«mode d’exister» (p.31): «la conquéte de soi-méme, par laquelle, coincidant
avec moi (...), je suis ma propre vérité dans I’acte méme (...) par lequel
Je me révele a moi-méme et a autrui» (id.).

Mais I’élan que j’essaie ainsi de ressaisir est aspiration vers des valeurs qui
seules permettent de le définir. Finalement donc, «je ne puis me découvrir
que dans les valeurs que je sers» (p.127), et dont j’aurai la révélation dans
le recueillement. Encore faut-il que je dépasse la multiplicité superficielle des
valeurs qui me meuvent pour «déceler la valeur absolue et derniére a laquelle
tout est suspendu et qui donne son véritable sens a tout ce que je suis» (p.129),
qui «me constitue dans ma vérité totale» (p.128).

Néanmoins, dans cette quéte de moi-méme, je me heurterai toujours a une
«limite indépassable», & un secret qui traduit «’impossibilité o1 nous sommes
(.. .) de prendre possession de notre origine métaphysique» (p.25): n’étant
pas «par moi», «je m’échappe a P’infini & moi-méme» (p.115).

La voie vers soi-méme qui s’ouvre ainsi par la médiation de I’agir doit
également donner accés A la conscience d’autrui: pour communiquer avec
autrui, je dois «redoubler, par la vertu de 'amour et de la sympathie, le
mouvement intérieur qui anime ses gestes et ses actes, ses paroles et ses
ceuvres, et qui est leur véritable sens» (p.166); c’est dans ses actes que je
trouve la vérité d’autrui. Cette saisie du mouvement d’autrui est en méme
temps saisie de la valeur qui le meut, de sorte que je ne communique vraiment
avec autrui que «par la médiation de la valeur qui ’anime» (p.173): c’est
donc en Dieu, présent dans toutes les valeurs, que s’accomplit finalement notre
unité.

Si nous avons pu, par cette analyse, caractériser rapidement la démarche
généra'e de M. Jolivet, il nous est impossible de faire sentir la richesse de son
ouvrage, qui ne se découvre qu’au lecteur attentif, de cette attention dont il
a lui-méme dit tout le prix. Inspirée de saint Thomas, mais en méme temps
largement ouverte aux courants les plus modernes, la pensée de M. Jolivet
mérite une audience étendue, et nous espérons qu’un nouvel ouvrage nous
permettra bientdt de mieux la pénétrer encore. Andr & Veelks

Florin Laubenthal: Hirn und Seele. Arztliches zum Leib-Seele-Problem.
Otto Muller Verlag, Salzburg 1953.

Das Thema dieses ausgezeichneten, die Unterscheidungen von Tatbestand,
Deutung, Theorie und Hypothese in vorbildlicher Weise durchhaltenden
Buches ist das Problem der Lokalisierbarkeit der seelischen Funktionen im
Gehirn. Nach einem kurzen Hinweis auf frithere spekulative « Lésungen» und
der Erorterung der Bedeutung von hirnfernen Kérperorganen fiir abnorme
psychische Verhaltensweisen gibt Laubenthal zunzchst einen allgemeinver-
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stindlichen vereinfachenden, aber die faktische Kompliziertheit nicht ver-
schleiernden Uberblick iiber den Bau des menschlichen Gehirns und dessen
Entwicklung. Dann skizziert er die Methoden, wesentlichen Ergebnisse und
Grenzen der modernen Hirnpathologie, berichtet sehr anschaulich von den
neuen Forschungen uiber die elektrische Tatigkeit des Gehirns und die Befunde
bei Erkrankungen psychopathologisch besonders wichtiger Hirnabschnitte.
Wir héren ferner von den Grundlagen und Resultaten der gehirnchirurgi-
schen Therapie der Geisteskrankheiten und deren Beziehungen zu Hirnfunk-
tionen, desgleichen von verschiedenen Theorien, die iitber vermeintliche Rela-
tionen zwischen den Neurosen und Gehirnvorgéngen ausgedacht worden sind.
SchlieBlich #uBert sich der Verfasser iiber jene Versuche psychologischer
Autoren, «seelische Schichten» in einen Zusammenhang mit Hirnfunktionen
zu bringen und ergidnzt seine vorausgegangenen Darlegungen mit einigen
Erorterungen, die dort keinen Platz gefunden haben. Das Ergebnis: Die
Symptome der Storungen gewisser seelischer Leistungen lassen sich mit eini-
ger Wabhrscheinlichkeit in bestimmten Gehirnstellen lokalisieren, nicht aber
die ungestorten psychischen Funktionen selbst. Das Buch zeugt von einer so
souverdanen Sachkenntnis und kritisch abwigenden Besonnenheit des Urteils,
daB sich auch bei allem bemiihenden Suchen kein Einwand gegen es finden
laBt. Selbst bei Laubenthals Charakterisierung der Psychosen — bei denen
«keine psychologisch ableitbaren und verstindlich zu machenden Reaktionen
vorliegen» sollen — handelt es sich offenbar mehr um eine etwas nachlissige

Formulierung denn um einen wirklichen Fehler.
H. Kunz

Wolfgang Metzger: Psychologie. Die Entwicklung ihrer Grundannahmen
seit der Einfithrung des Experiments. Zweite neubearbeitete Auf-
lage. Verlag von Dr. Dietrich Steinkopff, Darmstadt 1954.

Nach einer kurzen einleitenden Charakterisierung der gegenwirtigen Lage
der theoretischen Psychologie, die vor allem von der Ablésung von der ato-
mistischen durch die ganzheitlich-gestalttheoretische Grundauffassung des
Seelischen bestimmt worden ist, erdrtert Metzger in neun Kapiteln die Pro-
blematik des seelisch Wirklichen, der Eigenschaften, des Zusammenhanges,
des Bezugssystems (des Ortes und des Mafles), der Zentrierung, der Ordnung,
der Wirkung, des Leib-Seele-Zusammenhanges und des Werdens. Das ge-
schieht mit dem Optimum an sachlicher und begrifflicher Prizision (aus-
genommen die Verwendung des Wortes «ewig»), Sorgfalt und Treue zum
unmittelbar Gegebenen und differenzierender Entschiedenheit. Es gibt im
ganzen Buch keinen Satz, der nicht iiberlegt ist, nicht die leiseste Andeutung
eines « Ganzheitsgeredes». Gewill nimmt die experimentelle Wahrnehmungs-
lehre, an deren Befunden und Uberlegungen immer wieder exemplifiziert
wird, den breitesten Raum ein; aber Metzger zieht auch mit offenem Blick
zahlreiche andere Phianomene in Betracht. Und obwohl das Werk als die
malgebende deutschsprachige Darstellung der von Wertheimer, Kohler und
Koffka begriindeten (und zufolge ihrer Verehrung von Metzger wohl auch
etwas iiberschitzten) Gestalttheorie zu gelten hat, bleibt sein Verfasser jeder-
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zeit zur Anerkennung summativer Auffassungen bereit, wenn die Tatsachen
dazu zwingen. Es ist — Kleinigkeiten abgerechnet — in jeder Hinsicht vor-

ildlich.
bildlic H. Kunz

Erich Simenauer: Rainer Maria Rilke. Legende und Mythos. Verlag Paul
Haupt, Bern 1953.

Eigentlich ist es erstaunlich, daB eine ausfiihrliche psychoanalytische Studie
iiber Rilke nicht schon frither geschrieben wurde. Seine Infantilititen und
neurotischen Abwegigkeiten samt ihren Rationalisierungen, die lebenslange
Freundschaft mit Lou Andreas-Salomé, seine gelegentliche Erwigung, sich
einer analytischen Kur zu unterzichen und anderes mehr hatten dazu Anreiz
genug geboten. Jetzt liegt ein solcher Versuch im umfangreichen Buche von
Simenauer vor. Der Verfasser hat mit groBem Fleill das zugingliche Material
zusammengesucht und sich auch die bequeme Nachlassigkeit der iiblichen
Rilke-Interpreten, Vorgianger zu ignorieren und so zu tun, als sei man im
Besitz der allein wahren Auslegung, versagt. Dennoch 146t sich Simenauers
Buch nicht als gegliickter Wurf taxieren. Einmal stellt er die psychologische
Analyse in den Dienst einer polemischen Tendenz, namlich die (wie er sie
nennt) «Hagiographien» und «Verklirungen» der Person des Dichters — die
ihm als solche offensichtlich zuwider ist - zu demaskieren. Dagegen ist an sich
unter der Voraussetzung, daB3 die wahrheitsgemiBe Darstellung des «wirk-
lichen» Lebens und Charakters Rilkes sinnvoll sei, nichts einzuwenden.
Rilkes Snobismus beispielsweise, seine Sucht, sich eine uradelige Abstammung
beizulegen und sich in entsprechenden Kreisen heimisch zu machen, seine
eigenen Bemithungen und die seiner kritiklosen Bewunderer, diese menschlich
fragwiirdigen Ziige erhéhend zu rechtfertigen: das sind gewifl Dinge, gegen
deren Verschleierung man sich emporen kann. Aber man soll dazu nicht die
Psychologie miBbrauchen, wie Simenauer es tut. Er beniitzt dazu Freuds
Lehre, der er nicht weniger distanzlos-glaubig anhangt wie Rilkes Verchrer
ihrem Helden. So liest sich sein stellenweise allzu breit ausgewalztes Buch
weithin wie eine — auf die Reduktion auf infantile Konflikte hinauslaufende —
Anwendung psychoanalytischer Theorien auf Rilkesche Texte (trotzdem sich
der Verfasser ausdriicklich dagegen verwahrt, «die Ergebnisse einer bestimm-
ten Lehrmeinung auf die Personlichkeit Rilkes zu iibertragen»), die den mit
jenen Unvertrauten weder iiberzeugen noch verstindlich sein wird. Dabei
finden sich dann solche grotesken Behauptungen wie etwa die folgende: «Die
Diktion der Duineser Elegien, die Rilke seine ,groBeste’ Arbeit nennt, ist wie
eine Illustration der Technik des freien Einfalls, des von jeder bewuBBten Ab-
lenkung méglichst unberiihrten Flusses der Gedankenassoziationen». Man
kann nur wiinschen, Simenauer mége von seinen Patienten Einfille von der
«Diktion der Duineser Elegien» mitteilen. Damit hangt ein weiterer Einwand
gegen sein Buch zusammen: Er unterscheidet nicht geniigend die spezifisch
psychologisch-biographische reduktive Deutung einer dichterischen Aussage
vom sachlichen Verstindnis ihres Gehaltes, und das ist manchmal peinlich;
peinlich vor allem auch die Diskrepanz zwischen dem iiberheblichen An-
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spruch des vermeintlichen psychologischen Durchschauenkénnens und dem
geringen Sinn fiir jenen Gehalt. Gleich zu Beginn stellt Simenauer mit Recht
fest, das Wesen der kiinstlerischen Leistung habe «sich bis zum heutigen Tage
der Erforschung unzuginglich erwiesen». Aber er hat sich von dieser Einsicht
nicht zu einer vorsichtigen Beurteilung der Personlichkeit Rilkes, die doch
wohl wesentlich durch ihr dichterisches Kénnen gekennzeichnet ist, bestim-
men lassen, sondern hat an ihr — wiederum gegen seine eigene Versicherung,
«daB an sich nichts damit getan ist, wenn man die Personlichkeit eines groflen
Mannes auf ihre allgemein-menschlichen Hintergriinde zuriickfiihrt» — nur
das fiir jeden neurotischen Charakter Typische mit breitem Vergniigen her-
ausgearbeitet, also den NarziBmus, die Nachwirkungen des Odipus-Kom-
plexes usw., was alles auch auf Rilke zutreffen mag. Zumal den NarziBmus—
dessen Problematik Simenauer nicht bewuBt zu sein scheint; er hantiert damit
wie mit einer fraglosen GroBe — hilt er fiir zentral; er nennt ihn Rilkes «un-
wandelbare seelische Konstitution», die «allumfassend nicht nur seine Dich-
tungen bestimmt, sondern seiner Lebenshaltung und seiner Daseinserfahrung»
ihr Geprige aufgezwungen habe. Weder fillt es ihm ein, nach den sekundiren
Motiven der «narziBtischen Regression» zu suchen, noch sich jemals zu
fragen, ob und wie weit Rilkes hohes Selbst- und SendungsbewuBtsein — seine
neurotischen «Riesenanspriiche», mit Schultz-Hencke zu reden — iiberdies
in seiner faktischen Leistung mitbegriindet sein konnte. Der unneurotische
nivellierte « Durchschnittsmensch» mit den gegliickten « Objektsbesetzungen »
liefert den einzigen Maf3stab, mit dem Simenauer Rilkes Verhalten morali-
sierend verurteilt (was ebenfalls gute Griinde haben mag). Gleichwohl mul3
man zugestehen, daB3 sein Versuch das Dokument eines redlichen Bemiihens
darstellt, einen Damm gegen die verlogenen idealisierenden Verschleierungen
Rilkes aufzurichten. H. Kunz

Karl Faspers: Psychologie der Weltanschauungen. Vierte unverinderte Auf-
lage. Springer-Verlag, Berlin—-Goéttingen—-Heidelberg 1954.

GewiBl wire es aufschluBreich gewesen, wenn Jaspers seine «erste philo-
sophische AuBerung», die sich damals noch als «Psychologie» ausgab und
verstand, neu bearbeitet und etwa am Begriff der Grenzsituationen die Wand-
lung vom verstehend-psychologischen zum existenzphilosophischen Sinn her-
ausgestellt hitte. Aber man begreift es gut, da3 er davor scheute, in sein
philosophisches Jugendwerk einzugreifen. So gibt er es unveriandert wieder
heraus, vermehrt um ein ineins biographisches und geistesgeschichtliches Vor-
wort, dem gerade dank dieser Doppeltheit der Aspekte ein besonderer Reiz

eignet. _ I B

V.E. Freiherr von Gebsattel: Prolegomena einer medizinischen Anthropologie.
Ausgewihlte Aufsitze. Springer-Verlag, Berlin—Gottingen—Heidel-
berg 1954.

Von Gebsattel ist ein Forscher, der nicht in die breite Offentlichkeit ge-
treten ist. Ein Grund dafiir liegt darin, daB3 er seine literarische Arbeit fast aus-
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schlieBlich in Zeitschriftenabhandlungen publiziert hat. Von ihnen hat nun
der Siebzigjihrige eine Auswahl aus 40 Jahren zu diesem gediegenen Band
vereinigt. Darin dokumentiert sich eine Idee der medizinisch-philosophischen
Anthropologie, die zwar die Beziige zu andern zeitgendossischen Forschungen
nicht verleugnet, aber durchaus ein eigenes Gepriage hat. Wohl nirgends
sonst ist auf héchstem Niveau die Einheit von subtilster Analyse des klinischen
Einzelfalles und tiefen prinzipiellen Erorterungen so faszinierend gelungen

wie hier. H. Kunz

Hans W. Gruhle: Versichen und Einfiihlen. Gesammelte Schriften.
Springer-Verlag, Berlin/Gottingen/Heidelberg 1953.

Grubhle ist vor allem ein kritischer Kopf. Die damit verbundenen Vorteile
kommen — im Gegensatz zu seiner «verstehenden Psychologie» — in dieser
Sammlung von Schriften aus vierzig Jahren, welche die verschiedensten The-
men aus dem Gebiet der Psychologie, Psychopathologie, Kriminalpsycho-
logie und forensischen Psychiatrie behandeln, zur vollen Geltung. Er hat sich
nie etwas vormachen lassen, war stets auf saubere Wissenschaftlichkeit be-
dacht, und das macht ihn auch in seinen Begrenztheiten irgendwie sympa-
thisch, selbst dort, wo er die Kritik sich selbst gegeniiber vergif3t und etwa
keck von «der» Psychologie — was sie interessiere und nicht interessiere —
spricht, obgleich es sich in Wirklichkeit nur um seine Auffassung handelt.
Man ist dem Autor und dem Verlage dankbar fiir den Band. H. Kunz

Heinz Remplein: Psychologie der Persinlichkeit. Die Lehre von der indivi-
duellen und typischen Eigenart des Menschen. Ernst Reinhardt
Verlag, Miinchen/Basel 1954.

Remplein hat dieses «Lehrbuch der Charakterkunde» in erster Linie fiir
den Studierenden der Psychologie, dann aber auch «fiir jeden psychologisch
Interessierten und beruflich mit Menschen Beschiftigten» geschrieben. Wie
sich diese beiden divergenten Absichten vereinigen lassen, weiB} ich nicht —
Remplein hat es jedenfalls nicht gezeigt. Fiir den Studenten der Psychologie
halte ich es fiir v6llig ungeeignet; und zwar vor allem deshalb, weil es nicht
nur nicht zu selbstindigem psychologischem Denken anregt, sondern jeden
Ansatz in dieser Richtung durch seinen restlosen Sinnmangel fiir die Proble-
matik von vornherein erstickt. Dagegen erfiillt es die Aufgabe, «jeden psycho-
logisch Interessierten» in das Thema einzufiithren, ausgezeichnet: Klar und
leichtverstandlich geschrieben, tibersichtlich aufgebaut, kommt es dem Be-
diirfnis jener auch insofern entgegen, als es in der breiten, mit zahlreichen
«bekanntlichen» Trivialititen durchsetzten Darstellung keine Gelegenheit
auslaBt, vertraute Wendungen aus der Umgangssprache einzufiigen. Aufler-
dem stellt sich der Verfasser «in betonten Gegensatz . . . zu den Lehrmeinun-
gen der gegenwirtigen Psychologie, die mit geradezu neurotischer Scheu von
Werten und Wertungen sich fern» halte. «Es wird behauptet, die Psychologie
miisse den Menschen wertfrei betrachten. Ich setze dem entgegen, dal3 die
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menschliche Personlichkeit als geistiges Gebilde in sich Werte und Unwerte
verkorpert und deshalb die Wertbetrachtung zwangslaufig fordert». Auch
darin spricht Remplein also dem «Interessierten» aus dem Herzen, dem jetzt
bestitigt wird, dalB3 er die schwere Miihe der wertfreien charakterologischen
Beurteilung gar nicht auf'sich zu nehmen und zu tiben habe. Dementsprechend
legt sich auch der Verfasser selbst gar keinen Zwang im bedenkenlosen Mora-
lisieren auf, und wo es nur irgendwie angeht, scheidet er die Charaktereigen-
schaften und die sich daraus ergebenden Folgen tabellenmifBig in «positive»
und «negative» — noch mehr kann man schwerlich dem Geschmack des
Publikums Konzessionen machen. Aufdringlich und fiir die Lektiire aufler-
ordentlich ermiidend wirkt auch die Neigung zur sich wiederholenden Ge-
schwitzigkeit, die sich etwa im Aneinanderreihen von Wértern dokumentiert,
zum Beispiel: «Der Gemiitvolle hingt an seiner gewohnten Umgebung: an
seinem Heim, seinem Garten, dem vor seinem Haus stehenden Kastanien-
baum, seinem Hund, seinem Kanarienvogel, seiner Vaterstadt». Einmal
scheint der Verfasser das selbst gespiirt zu haben: «Um langweilige Wieder-
holungen», schreibt er, «zu vermeiden, sei hier der Gedankengang ab-
gebrochen»; aber die treffliche Einsicht kommt allzu spat und ist auch bald
wieder vergessen. So hat man am Ende den Eindruck, der Aufwand an Zeit
zur Lektiire des umfangreichen niveaulosen Buches stehe in keinem Verhilt-
nis zum Ertrag, zumal sich darin kaum ein belangvoller eigener Gedanke
findet. Gleichwohl informiert das Werk, da es zahlreiche Zitate vor allem aus
der neuesten Literatur enthilt, gut. Nach der Charakterisierung der beson-
deren Aufgabe der Psychologie der Personlichkeit behandelt ein erster Teil
deren «individuelle Eigenart». Die dabei leitenden Gesichtspunkte sind: Die
Vitalitat (Antriebe, leibliche Triebe, Reizempfanglichkeit, vitale Gestimmt-
heit, Ermudbarkeit und Erholbarkeit), das Temperament (Stimmungen als
«Farben des personlichen Erlebens», formale Eigenart desselben, persénliche
Reaktions- und Bewegungsweise), der Charakter (Triebfedern, Gefiihlsfahig-
keiten, personliches Wollen), die Begabungen (allgemeine leiblich-seelische
Grundlagen der Begabungen, allgemeine geistige, spezifische und komplexe
geistige Begabungen) und die Gesamtpersonlichkeit (Differenziertheitsgrad,
Struktur, Echtheit, Niveau). Der zweite Teil enthilt unter dem Titel «Die
typische Eigenart der Persdnlichkeit» eine Darstellung der alten Tempera-
mentenlehre, der Typologien Jungs, Kretschmers, Pfahlers, Jaenschs und
Sprangers. SchlieBlich skizziert der dritte Teil eine Anzahl Methoden des
Erkennens der Personlichkeit (Auswertung von Mitteilungen, Verhaltens-
beobachtung und -deutung, Leistungsanalyse, Deutung des Ausdrucks und
der Leibesgestalt, «Einsatz von Tests», «Analyse des UnbewuBten»). Was
man in dieser Gesamtdarstellung vermift, ist einmal eine Erérterung des Pro-
blems der lebensgeschichtlichen («genetischen») Entstehung der Charakter-
eigenschaften, das nur einmal im Adlerschen Aspekt fliichtig gestreift wird —
die psychoanalytischen charakterologischen Ansitze werden véllig iibergan-
gen (Freud wird noch immer ein «Pansexualismus» angedichtet); und zum
andern die Frage nach gleichen Charaktereigenschaften, die aus verschie-
denen Faktoren resultieren. H. E
. Runz
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Hermann Strehle: Mienen, Gesten und Gebdrden. Analyse des Gebarens.
Ernst Reinhardt Verlag, Miinchen/Basel 1954.

Es handelt sich um die anscheinend unveranderte Neuauflage eines zuerst
1934 erschienenen Buches, von einer zweiten Einfithrung und wenigen Litera-
turerganzungen (die tibrigens teilweise ungenau sind) abgesehen. Das Mate-
rial bilden filmische Aufnahmen von Versuchspersonen in verschiedenen
Situationen, die unter mannigfachen Gesichtspunkten analysiert werden. Die
Fragwiirdigkeit der theoretischen Grundsiatze des Verfassers hindert ihn
nicht, eine groBe Fiille guter und treffender Beobachtungen auszu-

breiten. . Kz

Eugen Schkolziger: Das Problem der Linkshinder. GBS-Verlag, Schwar-
zeniburg 1952,

Der Verfasser der vorliegenden Broschiire, erschienen als Heft 1 der Schrif-
tenreihe der Zeitschrift «Der Psychologe», setzt sich fiir die Gleichberechti-
gung der Linkshiander in unserer rechtshandigen Kultur ein. Er schildert zu-
niachst eine Reihe von Linkshidnder-Schicksalen, an denen eindringlich gezeigt
wird, wie der kulturelle Zwang zur Rechtshindigkeit mitunter Leiden und
seelische Fehlentwicklung hervorrufen kann. Weitere Beispiele aus der Schul-
lehrerpraxis ergidnzen diese wertvolle Schrift, die Methoden fiir eine spezielle
Schulung des linkshandigen Kindes angibt und den Grundsatz vertritt, daB
Linkshiandigkeit nicht unterdriickt, sondern zur «Doppelhindigkeit» aus-
gebildet werden soll. An Hand von Schrifttafeln werden diese Zusammen-
hénge veranschaulicht, die fiir den Erzieher und Lehrer von besonderer Be-

deutung sind.
Josef Raitner

Alexis Carrel: Betrachtungen zur Lebensfithrung. Rascher Verlag, Ziirich
1954.

Der bekannte franzosische Arzt und Nobelpreistrager untersucht im vor-
liegenden Buche — dem letzten, das er publiziert hat — Ursachen und Symp-
tome der heutigen «Zivilisationskrankheit». Nach einer breit angelegten Dar-
stellung all der Ubel, an denen die in «Siinde und Laster» versunkene Welt
leidet, weist er beruhigend auf die sittliche Ordnung hin, die nach seinem
Glauben im Weltall herrscht. Damit wird der moralisierende Traktat zu einer
Heilslehre erweitert, die unerschiitterlich Rezepte und Medikamente an-
preist, die ebenso alt sind wie die Kultur, und an deren Mifstdnden sicherlich
nicht ganz unschuldig sind. Carrels « Betrachtungen» bestitigen die Erkennt-
nis, daB groBe Naturwissenschafter mitunter kleine Philosophen sind, womit
die sittliche Integritiat und das Ethos des berithmten Menschenfreundes nicht
angetastet werden soll. Fosef Ratiner
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M. Bof: Der Traum und seine Auslegung. Verlag Hans Huber, Bern
und Stuttgart 1953.

«Wir sind in unsern Triaumen in einer ebenso echten, handgreiflichen Welt
wie in unserem Wachen und tragen dort wie hier unser Dasein in unseren Be-
ziehungen und in unserem Verhalten zu den Dingen und Mitmenschen aus»:
diese ungefahr in der Mitte des Buches stehende These darf man wohl als den
tragenden Grundsatz der Boflschen Traumauffassung bezeichnen. Sie greift
also in einem gewissen Sinne auf die alte Feststellung Heraklits zuriick, der
gemil der Schlafende sich seiner eigenen « Privatwelt» zuwende, die Wachen-
den aber in einer «gemeinsamen Welt» leben (wobei die « Gemeinsamkeit»
der Welt vermutlich in der faktischen Anwesenheit «in» der einen Welt und
im gegenseitigen Sichverstiandigenkdnnen iiber sie liegt, wogegen die getraumte
Anwesenheit von getraumten Mitmenschen in der Traumwelt etwas anderes
ist). Zugleich gibt die These Bof3 den Leitfaden zur kritischen Verwerfung der
gegenwirtigen «psychologistischen und anthropologistischen» Traumtheo-
rien in die Hand, denen er vorhilt, daf3 sie durchwegs — von Ansitzen bei
Klages und Binswanger abgesehen — das Traumen vom Wachen her beurtei-
len, es auf vermeintlich «dahinter» wirkende Faktoren (Triebe, Zensur,
Archetypen usw.) «zuriickfithren» und damit den auszulegenden phéno-
menalen Gehalt des wirklichen Traumens verfehlen oder iiberspringen. So
werden einerseits in einem ersten Teil die «neuzeitlichen Traumtheorien» —
vor allem die Freuds, Maeders, Jungs, kiirzer die Schultz-Henckes und
Fromms, dann auch einige nicht-analytische Auffassungen (Bachelard ist
nicht beriicksichtigt) — dargestellt und einer « Grundlagenkritik» unterzogen,
im Referat sowohl wie in der Kritik ganz ausgezeichnet und weitgehend iiber-
zeugend; und andererseits in einem zweiten Teil die vorhin diskutierten
Theoreme an Hand eines konkreten Traumes erneut mit den phianomenalen
Gegebenheiten konfrontiert und abgelehnt. Besonders treffend scheint uns die
Auseinandersetzung mit Jungs Lehre von den Archetypen gelungen zu sein,
die BoB als «hypostasierte Abstraktionen» aus der Fiille konkreter Partner-
beziige charakterisiert (Straus hat sie einmal in gewissem Sinne umgekehrt
als «Psychologisierungen» der Allgemeinbegriffe bezeichnet). Die Kritik an
Freud scheint uns etwas iiber das berechtigte Ausmaf hinaus zu gehen und die
— freilich begrenzte — Giiltigkeit seines Aspektes als eines moglichen legitimen
Aspektes der lebensgeschichtlich-triebpsychologischen Deutung zu verkennen.
Der dritte Teil des Buches («die Daseinsmoglichkeiten des triumenden Men-
schen») dient dem ebenfalls iiberzeugenden Nachweis, dafl der Unterschied
zwischen dem wachen und dem triumenden Dasein nicht in der geringeren
Zahl von moéglichen Bezichungsweisen zur getraumten Welt oder in ausschlie3-
lich dieser eignenden Beziigen gelegen sein kann: eine Fiille von Beispielen
illustriert den faktischen Reichtum des — sich entsetzenden, willentlich ent-
schlossenen, reflektierenden, vorstellenden und visioniren, liigenden, fehl-
handelnden, kiinstlerischen, moralisch bewertenden, religiésen, «telepa-
thischen» und anderen — traumenden Verhaltenkonnens. Der abschlieBende
vierte Teil ist der «Frage nach dem Wesen des Triumens im ganzen» ge-
widmet. Es diirfte kaum zufillig sein, daB8 er nur wenige Seiten umfaf3t und
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mit einer Reihe von Fragesitzen endet. Hier zeigt sich, daB3 das an sich
durchaus legitime und zunichst so fruchtbare methodische Prinzip, die
Traumwelt aus sich selbst als eine in sich totale Welt auszulegen, doch nicht
ausreicht und dem faktischen «Zuriickbleiben» der getriumten hinter der
wachen Welt nicht gerecht zu werden vermag. Wahrscheinlich macht sich
dabei auch die allzu «glaubige» Ubernahme des Heideggerschen Denkens
geltend, dal3 BoB3 aber andererseits den entscheidenden Schritt erméglichte,
den er in der Traumforschung mit seinem Buche getan hat. Er hebt mit
Recht die «ungeschichtliche Diskontinuitit» des Triaumens gegen das
«Geheimnis der geschichtlichen Kontinuitat» des wachen Daseins ab und
siecht «die Selbigkeit einer menschlichen Existenz, die sich als eine Identitat
durch das Wachen und Traumen hindurchhilt». Diese Selbigkeit 148t sich
jedoch schwerlich mehr mit der von Bo3 wiederholt formulierten Behauptung
in Einklang bringen, das eigentliche und ganze Wesen des Menschen bestehe
in den «verschiedenen ithm moglichen Weisen, sich zu dem ihm Begegnenden
verhalten zu kénnen». Ich mochte diese vollige Auflésung sowohl des Da-
seins wie des iibrigen Seienden in Beziige und Bedeutungs- bzw. Verweisungs-
zusammenhinge — so berechtigt sie als Gegenschlag gegen die cartesische
Isolierung des Subjekts ist — eine Erweichung des «Substanzcharakters» des
Seienden nennen, die das MaB verloren hat. Am Ende bleiben nur noch Aus-
legungen und Auslegungsmoéglichkeiten, keine faktischen Geschehen und
Sachverhalte mehr iibrig, nach dessen angemessener oder unangemessener
Interpretation sich sinnvoll fragen lieBe. Es trifft eben doch vermutlich nicht
zu, dafl wir im Traumen in einer «ebenso» echten, handgreiflichen Welt
leben wie im Wachen, und es hat einen guten, in der Sache fundierten Sinn,
wenn wir die Traumwelt vom Wachen, das heit von der «gemeinsamen
Welt» her beurteilen, nicht umgekehrt; sie unter anderem mit den sich durch-
haltenden menschlichen Antrieben und Wiinschen in Zusammenhang bringen,
wie Freud es uns lehrte. Wenn er meinte, das «Wesen» des Triumens als
Wounscherfiillung (mit EinschluB3 der Traumarbeit, der Verdichtung usw.)
erfaB3t zu haben, dann hat er sich zweifellos geirrt, wie BoB3 zwingend zeigt;
denn am wirklichen Traumen selbst lassen sich keine Wunscherfiillungen
aufweisen. Jedoch diirfte Freud dargetan haben, wie die Triume gewisser-
maflen ins wache Dasein «iibersetzt», damit freilich zugleich ihres spezi-
fischen Wesens beraubt werden konnen, und darum war es ihm faktisch zu
tun. Deshalb nannte er die Traumdeutung die via regia ins « UnbewuBte»,
das heiB3t in die vergangene Lebenskontinuitat. Bol scheint diesen partiell
legitimen Gesichtspunkt allzu radikal verworfen zu haben, wahrscheinlich
durch seine « Gegenstandsfeindschaft» mitmotiviert, zu der noch ein Wort zu
sagen ist. Wenn die «Vergegenstandlichung» des Seienden dessen Umdeutung
zu Dingen im Sinne des technisch verwendbaren Vorhandenen bedeutet,
dann ist gegen ihre Ablehnung sicher nichts einzuwenden. Aber vergegen-
standlicht (nicht verdinglicht) wird auch — und zwar unvermeidlicherweise —
jedes geschilderte, ja jedes Erleben, auf das wir reflektieren und irgendwie
erfassen, zum Beispiel in seinem Bedeutungsgehalt interpretieren wollen. Die
Auslegung auf seine vorgegenstindliche Urspriinglichkeit hin kann stets nur
versuchen, die Vergegenstandlichung, bei der die Interpretation ansetzen
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muf3, der Intention nach riickgingig zu machen. GewiB3, es «gibt» keine Triebe,
Wiinsche, Angste, Strebungen, Vorstellungen usw. als selbstindige, vonein-
ander geschiedene Ingredienzien «im» Menschen. Wohl jedoch lassen sich
je von den einzelnen Menschen ge- und erlebte Wunschregungen, Antriebe
als erfahrenes Auf-etwas-hingetrieben- oder Von-etwas-angezogen-werden
usw. aufweisen. Alle diese Erlebnisse und Verhaltensweisen sind gemeint,
wenn wir sie begrifflich und vergegenstidndlichend in ihren differenten Quali-
taten und von ihren unterschiedlichen Gegenstandsbeziigen her gegeneinan-
der abgrenzen. Versucht man auBlerdem zu allgemeineren, nicht auf den
konkreten Einzelfall beschrinkten Aussagen zu kommen, worauf das for-
schende Erkennen nicht verzichten kann, dann miissen wir uns der hyposta-
sierenden Begriffe (Triebe, Wiinsche, Vorstellungen usw.) bedienen — wie
sonst sollte es moglich sein? Die Tendenz zur Hypostasierung scheint zum
Wesen der Allgemeinbegriffe zu gehoéren und daher unvermeidlich zu sein;
aber das schlieBt nicht notwendig die Meinung in sich, daB3 es diese Hypo-
stasen als reale Bestande gibt. Doch wiirden diese wenigen Hinweise mif3ver-
standen, wenn man sie als «Einwande» gegen das glinzende Buch von Bof3
nihme; in Wahrheit dokumentieren sie seinen wesentlichen produktiven

Gehalt. H. Kunz

Revue philosophique de Louwvain, tome 51, n° 32 (novembre 1953),
tome 52, n° 33 (février 1954), n° 34 (mai 1954), n° 35 (aoht 1954),
n° 36 (novembre 1954). Editions de I’Institut supérieur de philo-
sophie, Louvain, 1953 sq.

Fidele a son projet d’étudier «le mouvement philosophique international
dans toute son ampleur», la Revue de Louvain, privée de 1'un de ses direc-
teurs, Mgr. L. No€l, décédé en octobre 1953 (cf. Mgr. L. De Raeymacker:
In memoriam Mgr. L.N., t.51, n® 32, pp.521-526) inscrit a4 ses sommaires
des titres divers.

En histoire de la philosophie, une étude critique du P. Trouillard sur le
probléme de Socrate d’aprés les études récentes de V. de Magalhaes-Vilhena
(t. 52, n© 34, pp. 279-288) ; une mise au point de J. Cadiou sur I'importance
du commentaire d’Asclépios pour la compréhension de la théorie des Idées
chez Aristote (Métaphysique 1,9; ibidem, pp. 272-278) ; deux bulletins sur les
publications récentes de philosophie médiévale et thomiste de Van Steen-
berghen (t. 52, n0 33, pp. 120-151 et n° 34, pp. 289-312).

La philosophie allemande contemporaine retient 1’attention des rédacteurs
de la Revue, ce qui nous vaut le plaisir de lire trois remarquables études, dont
Pune est due & Riceceur («Etudes sur les Méditations cartésiennes de Husserl»,
t. 52, n° 33, pp. 75-109: H. interpréte Descartes en néo-kantien; rationaliste,
il croit 4 la possibilité d’un systéme et ne se contente pas d’une simple descrip-
tion) et les deux autres 2 De Waelhens («Phénoménologie husserlienne et
phénoménologie hégélienne», t. 52, n 34, pp. 234249, divergences et ressem-
blances entre deux types de phénoménologies; «Heidegger et le probléme de
la métaphysique», t. 52, n° 33, pp. 110-119, étude critique de Einfiihrung in
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die Metaphysik). Le lecteur francais pourra lire la traduction de I'introduction
donnée par le P. Guggenberger a 1’adaption allemande de 1’Ontologic de Van
Steenberghen («Orientations métaphysiques dans 1’Allemagne d’aujourd’hui»,
t. 51, n0 32, pp. 541-554).

En métaphysique, le P.J.Defever montre comment I’existence de Dieu
peut étre prouvée en dépassant I’expérience, les phénomenes et le monde fini
des représentations par une méthode d’analyse et d’analogie («La preuve
transcendante de Dieu», t. 51, n® 32, pp. 527-540). A. De Coninck critique
le relativisme et ’agnosticisme de toute théorie de la connaissance qui se veut
seulement historique, en recourant aussi 2 une méthode réflexive le condui-
sant 4 un absolu cognitif et transhistorique («La connaissance humaine est-
elle radicalement historique?», t. 52, n° 33, pp. 5-30). Grace 4 une méthode
inspirée des travaux de F. Gonseth (complémentarité ouverte du théorique
et de I’empirique), A. Lion fait éclater le monisme stérile et le relativisme
inefficace de la philosophie moderne («INotes sur les facteurs métaphysiques
et métahistoriques en jeu dans l’expérience», t. 52, n® 34, pp. 250-271).
Le P. de Smet suggére un rapprochement entre la méthode d’analogie utilisée
par les scolastiques et la méthode exégétique de Camkara dite de «laksanaj-
fiana» pour connaitre ’Absolu («Langage et connaissance de I’Absolu chez
Camkara, t. 52, n® 33, pp. 31-74). Van Haecht découvre dans différents
aspects de la phénoménologie, de la psychanalyse et de P’art, des efforts pour
surmonter le discrédit dans lequel est tombée une conception apriorique de
la raison («Les racines communes de la phénoménologie, de la psychanalyse
et de I’art contemporain», t. 51, n® 32, pp. 568-590).

En morale, le P. André Marc met en lumiére les rapports nécessaires qui
existent dans une philosophie spiritualiste entre «Personne, société, commu-
nauté» (t.52, no 35, pp. 447-461). En esthétique, le P. Van der Kerken ana-
lyse le moment esthétique comme une expérience privilégiée de I'immeédiat,
au dela de toute distinction due 2 la réflexion («L’expérience esthétique du
temps, t. 51, n® 32, pp. 555-567).

En épistémologie, G. Van Riet étudie les origines et 1’évolution de la posi-
tion de Mgr. Noél, sa méthode d’immanence comme dévoilement des données
immédiates de la conscience réfléchissante (t. 52, n© 35, pp.349—415, P’article
est suivi d’une bibliographie exhaustive des travaux de Mgr. L. N.).
En méthodologie, F. Grégoire décéle les implications philosophiques (spiri-
tualisme, vitalisme, matérialisme) dans les théories de I’évolution des espéces
(«L’incidence des régles méthodologiques et des positions philosophiques sur
Phypothese de I’évolution des espéces», t. 52, n® 35, pp. 416-446). En logique,
le P. Isaye définit la «redarguitio elenchica» ou raisonnement par rétorsion
chez saint Thomas et ses applications aux vérités et aux principes premiers
(«La justification critique par rétorsion», t. 52, n° 34, pp. 205-233).

Dans le n° 36, Joseph Vande Wiele: «Le probléme de la vérité ontologique
dans la philosophie de saint Thomas» (pp. 521-571). Histoire de I’intellectua-
lisme et du probleme de P’intelligibilité de P’&tre chez saint Augustin et ses
devanciers, dans I’augustinisme avicennisant et chez saint Thomas pour qui,
contrairement & certains commentateurs, le verum n’est pas un premier intelli-
gible, mais est impliqué dans le principe ens et res convertuntur. Fernand Van
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Steenberghen: «L’organisation des études au moyen age et ses répercussions
sur le mouvement philosophique» (pp. 572-592). Les diverses classifications
des disciplines scolaires et des sciences depuis saint Augustin jusqu’au XIII®
siecle, ou la philosophie réclame son autonomie). Maurice Van Vyve: «La
notion de suicide» (pp. 593-618). Essai de définition critique a partir de 'usage
et des définitions antérieures sociologiques et morales. Hugues Leblanc:
«Evidence logique et degré de confirmation» (pp. 619-625). Solution d’un
probléme soulevé par I’axiomatique récente de Carnap sur le fondement de

la probabilité. ; Gabriel Widmer

Geneve, 5 janvier 1955
Rédaction des Studia Philosophica

Genéve et Bdle

Messieurs les Rédacteurs,

La polémique est étrangére aux Siudia, comme elle est contraire 2 ma nature.
Toutefois, je ne saurais accepter tacitement le jugement que M. Gauss porte,
dans le deuxié¢me volume de son Handkommentar zu den Dialogen Platos (1. Teil,
2. Hilfte, S. 144) sur une théorie qu’il m’attribue et qu’il condamne. Je man-
querais alors a la fidélité que I'homme doit a la vérité. Vous ne me
refuserez pas cette légitime satisfaction, j’en suis shr.

M. Gauss déclare que, dans ma Question platonicienne, j’aurais choisi I’ Euthy-
phron de Platon «als Musterbeispiel fiir den typischen, immer wiederkehren-
den Aufbauplan des platonischen Dialogs». Il ajoute que, selon lui, la variété
de I’ccuvre platonicienne est si grande que, vouloir y retrouver un schéma
fondamental utilisé constamment «in leicht variierter Form», est un vain
labeur (vergebliche Bemiihung).

Comme il n’indique point de référence de page et ne fournit ainsi au lec-
teur aucune possibilité de contréle rapide, j’ai dd moi-méme me reporter
a 'index de mon livre. La seule mention de I’ Euthyphron qui corresponde 2 la
remarque de M. Gauss, s’y rapporte dans un esprit radicalement différent.
Apres avoir décrit les étapes de la démarche spirituelle accomplie par la dia-
lectique, j’écris ceci: «Si nous comparons maintenant les ceuvres réelles a cette
norme idéale, nous serons aussitot frappés de leur extraordinaire variété
d’aspect» (p. 136), et je propose, comme premier exemple de cette variété,
U’ Euthyphron. C’est dire que, loin de vouloir imposer 4 Platon la contrainte d’un
schéma automatiquement reproduit «in leicht variierter Form», je signale
au contraire avec toute la netteté possible la liberté d’invention, I’incessant
et merveilleux renouvellement des thémes et des démarches qui caractérisent
la succession des Dialogues.

Quatre chapitres de mon livre sont consacrés 4 montrer la discontinuité
d’une ceuvre qui multiplie les points de vue, les critéres, les contradictions, les
individualités psychologiques, ceuvre éminemment pédagogique en ce sens
qu’elle adapte la vérité aux exigences morales et mentales des différents
disciples. A ce propos, je cite (p. 54) le mot profond de Nietzsche: «Ein
Erzicher sagt nie, was er selber denkt, sondern immer nur, was er im Verhalt-
nis zum Nutzen dessen, den er erzieht, iiber eine Sache denkt.» Personne,
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je crois, n’a insisté plus que moi sur la variété de I’ceuvre de Platon. Je déplore,
dans ces conditions, que les lecteurs du Commentaire de M. Gauss,qui ne con-
naissent pas mon ceuvre,n’en trouvent, dans les quelques lignes qu’il lui con-
sacre, qu’une image aussi déformée.

Qu’on le comprenne bien: il ne s’agit, en cette affaire, ni de M. Gauss
ni de moi, mais du sens que ’on accorde au message platonicien. J’ai cru et
persiste a croire que la liberté souveraine que Platon manifeste dans son texte,
cette liberté qu’on attribue généralement a la fantaisie ou a I’ironie du philo-
sophe, a de brusques et inexplicables changements d’opinions ou 2 de mysté-
rieuses influences, témoigne d’une fidélité sans défaillance a la méthode dia-
lectique qui soutient et anime les Dialogues de la premiére a la derniére page.
Car la vraie liberté nait toujours d’une certitude profonde, et cette certitude
s’exprime immédiatement chez Platon grice &4 une structure originelle. Sur
ce point capital, le philosophe nous donne des indications aussi nombreuses
que précises, qu’il serait trop long de reprendre ici. Il suffit d’ailleurs de le
lire sans idée précongue, sans le couler dans un moule augustinien, thomiste,
cartésien ou kantien. Dialogues, discours, mythes, tout obéit chez lui a un
rythme générateur, qui est le rythme dialectique et se manifeste sur tous les
plans: dans la formation du monde par le Démiurge, dans les mouvements
des deux cercles de I’Ame cosmique et humaine, dans les traductions fugitives
et imparfaites du langage, enfin dans ces cristallisations inertes que sont les
livres. Nier ou méconnaitre cette unité spirituelle, cette cadence intimement
vécue, c’est réduire Platon 4 I'incohérence ou, pis encore, & la trompeuse
cohérence d’une interprétation subjectivement imposée, car on peut toujours
rendre cohérent un philosophe en ne retenant de lui que ce qu’on veut bien
y prendre.

Il ne s’agit donc pas, selon moi, de réduire a I'identique ce qui est divers,
mais de frouver un sens a cette diversité géniale. Il s’agit de mettre fin, dans la
mesure du possible, & ’éparpillement des interprétations platoniciennes qui
sévit d’Aristote 4 nos jours. Il s’agit d’écarter les unités factices imposées par
les préférences de tel ou tel exégéte, pour remonter a I'unité véritable d’une
pensée vécue. 11 s’agit de réduire Platon 4 Platon. De ce point de vue, je dois
le dire, les commentaires de M. Gauss me font I’effet de broderies suggestives,
sensibles, exécutées avec ferveur, mais parfois arbitraires. Ce que M. Gauss
nous présente, c’est un peu trop son Platon.

A bien des égards toutefois, je me sens trés prés de mon collégue de Berne.
Dans un récent numéro de cette revue (Studia philosophica, vol. X111, 1953,
p. 212-218), j’ai consacré a son Commentaire un article, le plus long et le plus
élogieux sans doute qui ait paru, jusqu’a ce jour, en langue francaise. Notre
désaccord ne change rien a cette opinion. Si mes idées se révelent fausses,
je les abandonnerai immédiatement. Mais je ne voudrais pas que le dis-
crédit soit jeté sur elles sans un examen sérieux et approfondi et par le
simple effet d’une condamnation légérement exécutée.

En vous remerciant sicérement, Messieurs les Rédacteurs, de la publication
de ces lignes et de I'activité que vous déployez en faveur des Siudia, je vous
prie d’agréer I’expression de mes sentiments sympathiques et dévoués.

René Schaerer
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