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INTRODUCTION

Since its inception in 2000, Pensées Canadiennes has provided a platform for un-
dergraduate students from universities all across Canada to publish their work in a national,
bilingual philosophy journal. After all the work that we have put into this journal, we are de-
lighted to present you with the seventeenth edition of Pensées Canadiennes. We would like to
extend our sincere appreciation to everyone who has facilitated the production of this jour-
nal, namely, those who submitted high quality academic papers, the talented pan-Canadian
editorial and design team, and our generous sponsors, without whom this publication would
not be possible. In this edition, you will find an interview with distinguished Canadian phi-
losophers Carrie Jenkins and Will Kymlicka, as well as six excellent philosophical papers that
reflect a wide range of topics, including: phenomenology, metaphysics, ethics, and political
philosophy.

We begin this edition with the paper “La signification dans les Recherches logiques:
difficultés et solutions” by Maxime F. Giguere, a student attending the University of Laval.
This essay explores the Husserlian concept of meaning, as presented in Logical Investigations,
highlighting its complexity and its problems. Giguere skillfully shows us that the problems
in Husserl’s concept of meaning which make it hard to grasp, serve as the source of the con-
ceptual richness of the phenomenological positions developed by authors such as Marc Richir
and Jacques Derrida, who find ways to overcome them while upholding the complexity of
meaning. The following essay, “Dans le propylée du Temple avec Heidegger : Penser la com-
munauté a ’époque moderne,” is written by Simon Tardif-Loiselle, a student from McGill
University. His essay aims to trace the historical development of the meaning of commu-
nity and its conditions of possibility using Martin Heidegger’s thoughts and terminology
from Holzwege. Then, Joseph Beauchamp from the University of Ottawa defends Gadamer’s
dialogical hermeneutics from Derrida’s criticism in part by referencing Socratic dialogical
methodology in “Gadamer, Socrates and Derrida on the Value of Dialogue for Hermeneu-
tics.” Subsequently, Ismaél Kettani, a student at Université du Québec a Montréal, proposes
a text entitled “Le naturalisme éthique chez les Stoiciens et les Epicuriens,” which insists on

the necessity of going beyond a conception of naturalism, reducing moral facts to natural



facts in order to understand the importance of the phusis in the context of Stoic and Epicu-
rean ethics. Next we have “Hybridity in Aristotle’s Generation of Animals and the Female
Contribution to Soul Transmission” by McGill student Norah Woodcock, who weighs in on
the debate over the extent that the female actively or passively contributes to soul transmis-
sion for Aristotle, focusing on the imperfect case of hybridity. Finally, we have an article by
Université du Québec a Montréal student Jérémie Caron, titled “La charte et le territoire,”
which endeavors to renew our conceptions of the territory by comparing Quebec’s claims
to a right to self-determination with the territorial integrity of a sovereign Quebec. Caron
attempts to conceive of a way to bring these struggles together in order to establish a con-
ception of Quebec’s independence that can also be translated into decolonization, using the
conceptual richness of the Aboriginal conceptions of the territory.

In addition to these six excellent undergraduate essays, this year’s volume also con-
tains interviews with two prominent Canadian philosophers. The first interview features Car-
rie Jenkins, a Philosophy professor and Canada Research Chair at the University of British
Columbia. Professor Jenkins’ most recent research endeavours to understand the nature of
romantic love, from a conceptual, ideological and metaphysical standpoint, and encourages
us to adopt a more expansive notion that recognizes romantic love as both a biological and
social phenomenon. In this interview, she expands on her provisional approach to romantic
love, called constructionist functionalism, and relates her research of the metaphysics of love
to her earlier analytical work. The second interview features Will Kymlicka, who is the Can-
ada Research Chair in Political Philosophy at Queen’s University in Kingston. Kymlicka is
most well known for his work on the relation between democracy and diversity, and for his
more recent research on animal ethics, which he views through the lens of political theory.
In this interview, Kymlicka elaborates on the obligations that we have towards different
animal groups, based on the various ways that animals relate to our political communities.
The editor-in-chiefs would like to extend our sincere gratitude and appreciation to Professor
Kymlicka and Professor Jenkins for their generous and invaluable contributions to this year’s
edition.

That being said, we hope that this volume of Pensées Canadiennes is an engaging
and informative read. We encourage those of our readers who are Canadian undergraduate

students to contribute to the publication of next year’s edition.

The editors-in-chief,

Marissa Kyres, Lien Shi & Shanna Sportelli



INTRODUCTION

Depuis sa création en 2000, Pensées Canadiennes a offert aux étudiants de premier cy-
cle de plus de trente universités canadiennes une plate-forme leur permettant de publier leurs
travaux dans une revue de philosophie nationale bilingue. C’est donc avec beaucoup d’enthou-
siasme que nous vous présentons la dix-septieme édition de Pensées Canadiennes. Nous souhai-
tons exprimer nos sinceres remerciements a tous ceux qui ont facilité la production de cette
revue, a savoir ceux qui ont soumis des travaux universitaires de grande qualité, la talentueuse
équipe pancanadienne de rédaction et de conception, mais aussi nos généreux donateurs, sans
qui cette publication n’aurait pas pu étre possible. Dans cette édition, vous trouverez une entre-
vue avec deux éminents philosophes canadiens, soit Carrie Jenkins et Will Kymlicka ainsi que
six excellents articles philosophiques qui traitent d’un large éventail de sujets, notamment: la
phénoménologie, la métaphysique, I’éthique et la philosophie politique.

Nous débutons cette dix-septieme édition par « La signification dans les Recherches
logiques : difficultés et solutions, » texte ayant été soumis par Maxime F. Giguere, étudiant
a I’'Université Laval. Cet article explore la conception husserlienne de la signification telle
qu’elle est présentée dans la Premiére recherche logique, tout en soulignant la complexité
de cette conception de la signification. Toutefois, Giguere nous démontre avec habileté que
malgré cette complexité pouvant étre difficile a saisir, celle-ci est a la source de la richesse
conceptuelle des positions phénoménologiques développées par des auteurs tels que Marc
Richir et Jacques Derrida. Par suite, le deuxieme texte que nous vous présentons, s’intitulant
« Dans le propylée du Temple avec Heidegger : Penser la communauté a ’époque moderne,
» a été écrit par Simon Tardif-Loiselle, étudiant a 'Université Mcgill. Cet essai propose de
retracer la signification de méme que 'essence de ce qui permet de constituer une commu-
nauté. A cet effet, Pauteur aura recours a la réflexion riche en concepts que développe Martin
Heidegger dans les Holzwege. Ceci nous permettra de mieux comprendre les développements
historiques de la conception de la communauté, mais surtout, de souligner les différences avec
la conception de la communauté a ’époque moderne. L’entrée qui fait suite a la précédente
est une défense de ’herméneutique dialogique de Gadamer élaborée par Joseph Beauchamp

de I’'Université d’Ottawa en prenant compte de la critique derridienne et en s’appuyant en



partie sur une méthodologie dialogique socratique. L’article s’intitule « Gadamer, Socra-
tes and Derrida on the Value of Dialogue for Hermeneutics. » Par la suite, Ismaél Kettani
qui est étudiant a ’'Université de Montréal, nous propose un texte intitulé « Le naturalisme
éthique chez les Stoiciens et les Epicuriens. » Cet article insiste sur la nécessité du dépasse-
ment d’une conception du naturalisme réduisant les faits moraux a des faits naturels afin de
bien comprendre I'importance de la phusis dans le cadre de I’éthique stoicienne et épicuri-
enne. On continue avec « Hybridity in Aristotle’s Generation of Animals and the Female
Contribution to Soul Transmission » par la McGilloise Norah Woodcock qui prend part au
débat aristotélicien concernant le role de la femelle dans la transmission de ’Ame lors de la
génération, et ce quant aux principes d’acte et de puissance. Son raisonnement est assis sur une
analyse des cas imparfaits que constituent les hybrides. Puis, cette édition se termine par un
article intitulé « La charte et le territoire, » nous étant présenté par Jérémie Caron, étudiant
au baccalauréat a I’Université du Québec a Montréal. Cet article nous propose un renouvel-
lement de nos conceptions du territoire par une mise en parallele entre d’un coté, les reven-
dications autochtones d’un droit a ’autodétermination et de ’autre, 'intégrité territoriale
d’un Québec souverain. Jérémie Caron tente de concevoir une maniere de faire converger ces
luttes afin d’établir une conception de I'indépendance du Québec qui puisse aussi se traduire
par sa décolonisation, et ce a I'aide de la richesse conceptuelle des conceptions autochtones du
territoire.

En plus de ces six excellents essais issus d’étudiants du premier cycle, le volume de
cette année contient également des entrevues avec deux éminents philosophes canadiens. La
premiere entrevue met en vedette Carrie Jenkins, professeure de philosophie et titulaire d’une
chaire de recherche du Canada a I’Université de la Colombie-Britannique. Les recherches les
plus récentes du professeur Jenkins s’efforcent de comprendre la nature de 'amour roman-
tique, d’un point de vue conceptuel, idéologique et métaphysique, tout en nous encourageant
a adopter une notion plus large qui reconnait 'amour romantique comme un phénomeéne
a la fois biologique et social. Dans cette entrevue, elle développe son approche provisoire
de ’'amour romantique, nommé¢ le fonctionnalisme constructionniste, en faisant des rap-
prochements entre ses recherches sur la métaphysique de ’amour et ’ensemble de ses travaux
analytiques antérieurs. La deuxieme entrevue met en vedette Will Kymlicka, professeur de
philosophie et titulaire de la Chaire de recherche du Canada en philosophie politique au sein
de I'Université Queen’s situé a Kingston. Kymlicka est surtout connu pour ses travaux sur les
relations entre démocratie et diversité ainsi que pour ses recherches plus récentes sur I’éthique
animale, qu’il considere sous I’angle de la théorie politique. Dans cette entrevue, Kymlicka
précise les obligations que nous avons envers différents groupes d’animaux en fonction des

différentes manieres dont les animaux se rapportent a nos communautés politiques. Les ré-



dactrices en chef souhaitent exprimer leurs sinceres remerciements et leur gratitude au Pro-
fesseur Kymlicka et au Professeur Jenkins pour leurs généreuses et précieuses contributions a
cette nouvelle édition.

Dans cet esprit, nous vous présentons avec plaisir la dix-septieme édition de Pensées
Canadiennes, le Journal canadien de premier cycle de philosophie. Nous encourageons ceux
de nos lecteurs qui sont des étudiants canadiens de premier cycle a contribuer a la publication
de I’édition qui suivra dans la prochaine année. Nous espérons sincérement que ce volume de

Pensées Canadiennes sera une lecture engageante et informative.

Les rédactrices en chef,

Marissa Kyres, Lien Shi & Shanna Sportelli



EDITORS-IN-CHIEF

MARISSA KYRES isathird-year philosophy major and political science
minor at McGill University, and will be graduating in May 2020. She was born and raised in
Montreal, QC, Canada. Her academic interests are largely oriented towards the philosophy
of law, political theory as well as ancient and modern normative ethics. As a prospective lawyer,
Marissa intends to apply her knowledge of philosophical, ethical and political reasoning to a
future education and career in law, as well as a lifelong passion to explore and understand the

philosophical and political underpinnings of our society.

LIEN S H I graduated from McGill in the Spring of 2019 as a philosophy major
with a minor in psychology. Although she shall have to move on in some ways from
philosophy when she begins her JD at the University of Toronto, she will not leave philosophy
behind. Her studies in philosophy will undoubtedly influence how she goes about her days,

and her shelves will always have room for another treatise or two.

SHANNA SPORTELLI studied philosophy at the Université¢ du
Québec a Montréal. Her academic interests are mainly oriented towards the philosophy of
economics and sociology. However, she is now moving towards the field of video game
creation to become a Game Designer. As a result, she spends a great deal of her free time
building her portfolio with the goal of being admitted to the School of Digital Arts, Animation
and Design (NAD) in the fall of 2020 for a Bachelor’s degree in 3D animation and digital

design.
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LES REDACTRICES EN CHEF

MARISSA KYRES aobtenuune majeure en philosophie et une mineure
en sciences politiques a I'Université McGill. Elle obtiendra son diplome en mai 2020. Elle est
née et a grandi a Montréal, QC, Canada. Ses intéréts académiques sont largement orientés
vers la philosophie du droit, la théorie politique ainsi que I’éthique normative ancienne et
moderne. Souhaitant devenir avocate, Marissa a 'intention d’appliquer ses connaissances du
raisonnement philosophique, de I’éthique et de la politique dans sa future éducation et carriere
en droit, tout en cultivant sa grande passion pour ’exploration et la compréhension des bases

philosophiques et politiques de notre société.

LIEN SHI aobtenu son diplome en philosophie avec une mineure en
psychologie au printemps 2019 a McGill. Bien qu’elle doive s’éloigner de la philosophie a
certains égards lorsqu’elle commencera son JD a I’Université de Toronto, elle ne laissera pas
la philosophie de coté. Ses études de philosophie influenceront sans aucun doute le cours de
ses jours et son approche quant a ceux-ci ; de surcroit, ses tablettes de bibliotheque ne seront

jamais trop emplies pour qu’un ou deux traités ne puissent s’y insérer.

SHANNA SPORTELLI a étudié en philosophie a ’Université
P P
du Québec a Montréal. Ses intéréts académiques étaient principalement orientés vers la
q

philosophie de I’économie et la sociologie. Toutefois, elle se dirige maintenant vers le domaine

de la création de jeux vidéos afin de devenir Game Designer. De ce fait, elle passe une trés
g > P

grande partie de son temps libre a construire son portfolio dans le but d’étre admise, des

Pautomne 2020, a ’Ecole des arts numériques, de ’animation et du design (NAD) au
’ ques, g

baccalauréat en animation 3D et en design numérique.



JOSEPH
BEAUCHAMP

Joseph Beauchamp is a third-year undergraduate honours philosophy major with a
minor in Applied Ethics at the University of Ottawa. His main philosophical interests span
the sub-fields of Metaphysics, Meta-Ethics, philosophy of Mind, philosophy of Religion and
Medieval philosophy. He has served as Secretary and Vice-President of Francophone Com-
munications for the Undergraduate philosophy Student Association at the University of Ot-
tawa. He has also presented philosophical papers internationally at the gth Annual Mid-Hud-
son Undergraduate Philosophy Conference at Marist College as well as the 24th Annual State
University of New York at Oneonta Undergraduate Philosophy Conference. Joseph is a recip-
ient of the 2019 Civitas Dei Summer Fellowship: The Person, the Polis, and the Search for
Happiness which is sponsored by the Institute for Human Ecology at the Catholic University
of America and the Thomistic Institute. Some of his philosophical heroes include Aristotle,
St. Thomas Aquinas, Edward Feser and David S. Oderberg. In addition to his academic inter-
ests, Joseph is a men’s varsity member of the University of Ottawa Tennis Club and a fan of
sports in general. He looks forward to pursuing graduate studies in philosophy upon finishing

his undergraduate studies.

Joseph Beauchamp est un étudiant de troisiéme année en philosophie avec une mi-
neure en éthique appliquée de I’'Université d’Ottawa. Ses principaux intéréts philosophiques
couvrent les domaines de la métaphysique, de la méta-éthique, de la philosophie de ’esprit, de
la philosophie de la religion et de la philosophie médiévale. Il a été secrétaire et vice-président
des communications francophones pour I’ Association des Etudiants en Philosophie au Pre-
mier Cycle a 'Université d’Ottawa. Il a aussi présenté des communications philosophiques au

niveau international lors de la 9¢me conférence annuelle de premier cycle en philosophie de
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la Mid-Hudson au Collége Marist, ainsi que lors de la 24e conférence annuelle de philosophie
de I’Université de New York 2 Oneonta. Egalement, Joseph est récipiendaire de la bourse d’été
Civitas Dei 2019: The Person, The Palis, et de Search for Happiness, parrainée par I'Institut
d’écologie humaine de I’'Université catholique d’Amérique et I'Institut thomiste. Certains de
ses héros philosophiques incluent Aristote, Saint-Thomas-d’Aquin, Edward Feser et David
S. Oderberg. En plus de ses intéréts académiques, Joseph est un membre masculin du club de
tennis de 'Université d’Ottawa et un amateur de sports en général. Il a hate de poursuivre des

¢tudes supérieures en philosophie a la fin de ses études de premier cycle.
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NORAH
WOODCOCK

Norah Woodcock completed her undergraduate studies at McGill University with
an honours BA in philosophy and classics and a minor in English literature. Her research has
focused on questions of sexual difference and species difference at the intersection of Aristo-
tle’s biology and metaphysics, particularly his embryology. She is more generally interested
in exploring the use of metaphysical contrasts to justify inequalities in philosophical and
medical works of the classical and medieval periods. She is also interested in feminist theories
of sex, gender, and embodiment, and in applied environmental ethics. Currently a research
assistant at McGill, she will be beginning her doctorate in classical philosophy at Princeton

in the fall.

Norah Woodcock a complété ses études de premier cycle a I'Université McGill avec
un baccalauréat spécialisé en philosophie classique et une mineure en littérature anglaise. Ses
recherches ont porté sur les questions de différence sexuelle et celles sur la différence entre
especes a Iintersection de la biologie et de la métaphysique d’Aristote, notamment de son
embryologie. Elle s’intéresse plus généralement a I’utilisation des contrastes métaphysiques
afin de justifier des inégalités dans les ceuvres philosophiques et médicales des périodes clas-
siques et médiévales. Egalement, elle s’intéresse aux théories féministes du sexe, du genre
et des modes de réalisation, ainsi qu’a I’éthique environnementale appliquée. Actuellement
assistante de recherche a I'Université McGill, elle commencera son doctorat en philosophie

classique a Princeton a 'automne.

AUTHORS - 17 - AUTEUR-E-S



SIMON
TARDIF-LOISELLE

Simon Tardif-Loiselle a vécu toute sa vie au Québec. Dans sa chair est inscrite la
chanson «Mon Pays» de Gilles Vigneault. Il est ’éditeur de la section «Philosophie» au jour-
nal Le Délit. Terminant un baccalauréat Honours en philosophie avec une mineure en études
classiques a I'Universitée McGill, sa theése de baccalauréat porte sur Nietzsche et Heidegger et
critique en quoi ces deux philosophes peuvent nous proposer des modeles communautaires
originaux, en cela qu’ils reconduisent un rapport au monde proprement mythologique bien
différent de celui de la modernité. Simon porte un grand amour pour Bergson, Bachelard et
Jankélévitch et entend ceuvrer plus tard sur la phénoménologie de 'imaginaire unissant ces
trois philosophes. Toute son enfance ayant été bercée par les mythes de livres qu’il tient de
son grand-pere, il était tout naturel pour lui d’en faire sa grande passion, quitte a souhaiter

reconduire le programme d’une philosophie du mythe.

Simon Tardif has lived in Quebec for all of his life. Inscribed in his heart is the
song “Mon Pays” by Gilles Vigneault. He is the editor of the “Philosophie” section of the
newspaper Le Délit. Completing an honors bachelor of philosophy with a minor in classics
at McGill University, his bachelor’s dissertation focuses on Nietzche and Heidegger, and crit-
icizes what these philosophers can offer us as original community models since they renew
the mythological relation with the world, which is very different than the one modernity
suggests. Simon has a lot of love for Bergson, Bachelard, and Jankélévitch and he intends to
work on the phenomenology of imagination, uniting those three philosophers. Throughout
his childhood he was consumed by the myths of his grandfather’s books, and so it was natural
for myths to develop into a great passion of his, even if he wishes to renew the program of a

philosophy of myth.
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ISMAEL
KETTANI

Ismaél Kettani est un étudiant en troisi¢me année du baccalauréat en philosophie et
études classiques. Il s’intéresse particuliérement a ’histoire de la philosophie, car ceci lui per-
met de se placer au croisement de plusieurs de ses intéréts : langues, histoire et développement
des concepts, histoire événementielle et, bien siir, philosophie. Ismaél désire commencer une
maitrise en septembre prochain. Celle-ci portera sur ’harmonisation de Platon et d’Aristote

telle que congue par les néoplatoniciens dans leurs commentaires sur les Catégories.

Ismaé€l Kettani is a third-year undergraduate student in philosophy and classics. He
is particularly interested in the history of philosophy because it allows him to place himself
at the intersection of many of his interests: languages, history and the development of con-
cepts, historical events and, of course, philosophy. Ismagl wants to start a master’s degree next
September, which will focus on the harmonization of Plato and Aristotle as conceived by the

Neoplatonists in their comments on the Categories.
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MAXIME F.
GIGUERE

Maxime F. Giguére a des champs d’intérét variés mais reliées par le fil conducteur
de la remise en question du dogme de la raison. En mai 2018, il publiait un article fort ni-
etzschéen sur la nécessité d’étudier I’époque présocratique afin de connaitre la maniére de
réfléchir avant le dogmatisme rationaliste. Il présentait en novembre 2018 une conférence
sur la 'impossibilité de définir ’existence humaine par la raison et la nécessité de recherche
d’un sens par I’art. Dans le présent numéro, c’est le dogme de la raison tel que véhiculé dans
les Recherches logiques de Husserl qu’il cherche a remettre en question et a résoudre par des
phénoménologues moins dogmatiques.

Récemment, son intérét se porte surtout sur la critique de la raison en sciences et
I'importance des valeurs. Ses recherches les plus récentes portent sur le développement du dis-
cours psychiatriques (sur la déraison) au 20e siecle. Il y étudie la crise antipsychiatrique causée
par Foucault et Szasz et sa réponse par des auteurs comme Boorse et Wakefield. Dans ses plus
récentes recherches, il cherche surtout a évaluer comment il est possible d’agencer I'insuffi-
sance d’un discours rationnel du vivant et la nécessité dictée par 'urgence vitale d’un discours

meédical rationnel.

Maxime F. Gigueére has varied interests, but all are linked by the thread of question-
ing related to the dogma of reason. In May 2018, he published a strong Nietzschean article on
the necessity of studying the Presocratic era in order to know how to think before rationalist
dogmatism. In November 2018, he presented a lecture on the impossibility of defining hu-
man existence by reason and the necessity of seeking meaning through art. In this publica-
tion, it is the dogma of reason as conveyed in Husser]’s Logical Investigations which he seeks

to question and solve through less dogmatic phenomenologists.
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Recently, his interests have centered upon the critique of reason in science and the
importance of values. His most recent research focuses on the development of psychiatric
discourse (on unreason) in the 20th century. He studies the antipsychotic crisis caused by
Foucault and Szasz and the response by authors such as Boorse and Wakefield. In his most
recent research, he seeks above all to evaluate how it is possible to handle the insufficiency of

a rational discourse of life in the face of the vital urgency of a rational medical discourse.




JEREMIE
CARON

Pendant quatre années au baccalauréat de philosophie, il s’est surtout intéressé a ce
qui touchait au champ de la phénoménologie, mais aussi aux enjeux de la philosophie sociale,
éthique et politique. Ses travaux I’ont donc amené a explorer des maniéres de penser la réalité so-
ciale en termes d’expérience vécue, collective ou personnelle. En ce sens, les problemes découlant
de I’histoire, de 'organisation sociale et de ’habitation du territoire prennent pour cet auteur
une dimension politique teintée de la recherche d’un sens ancré dans expérience. Sa découverte
de la pensée autochtone et des questions philosophiques soulevées par la décolonisation I’a ain-
si séduit par une approche incarnée de la pensée, qui lie une prise concrete et matérielle sur le
réel a la dimension herméneutique et spirituelle de la philosophie. Aujourd’hui, il termine son
baccalauréat et se retire temporairement du monde universitaire pour expérimenter des modes

d’action et de réflexion incarnées, a 'image de cette pensée autochtone qui continue de I'inspirer.

Throughout the four years that Jérémie Caron worked on his bachelor of philosophy,
he was mainly interested in phenomenology, but also in the stakes of social, ethical and polit-
ical philosophy. His work has led him to explore ways of thinking of our social reality in terms
of lived experience, collective or personal. In this sense, the problems that stem from history,
the social organization and the occupation of territory, for Jérémie, have a political dimen-
sion tinged with the search for a meaning anchored in experience. His discovery of indigenous
thought and the philosophical questions raised by decolonization thus drew him towards an
incarnated approach to thought, linking a concrete and material take on the real to the herme-
neutic and spiritual dimension of philosophy. He is currently finishing his baccalaureate and is
temporarily withdrawing from academia to experiment with modes of action and bodily reflec-

tion in the image of the indigenous thought which continues to inspire them.
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La signification dans les
Recherches logiques :

difficultés et solutions
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RESUME

Ce texte porte sur la these de la signification présenté par Husserl dans la Premiére
recherche logique. Cet article insiste d’abord sur I'importance de la signification dans
I’ensemble du projet phénoménologique husserlien, puis cherche a en dégager la difficulté,
en voulant préciser si celles-ci sont surmontables ou non. En suivant les Recherches logiques
pas a pas, trois difficultés de la signification présentée dans les Recherches logiques sont
explicitées. Il s’en dégagera que ces difficultés ont été fécondes pour la phénoménologie,
puisque des auteurs comme Richir et Derrida ont présenté des positions phénoménologiques

nouvelles et originales en réponse a ces difficultés.



1. INTRODUCTION

Pour certains commentateurs, les Recherches logiques est le texte le plus intéressant
de Husser] puisqu’elles auraient un réle central dans sa pensée’. Pour les commentateurs an-
alytiques qui s’'intéressent aux premiers écrits®, I'intérét des Recherches logiques s’inscrit dans
un cadre plus vaste de ’étude de la tradition analytique autrichienne’. Pour d’autres, les Re-
cherches logiques ouvrent la voie a la phénoménologie*. Ainsi, qu’on s’intéresse a I’analycité
ou a la phénoménologie, les Recherches logiques demeurent une ceuvre d’importance.

L’une des théories les plus commentées des Recherches logiques est la théorie husserlienne
de la signification. Selon les commentateurs, les significations auraient un réle central dans
cet ouvrage, puisqu’elles seraient la fondation de toute connaissance’, c’est-a-dire que les
significations sont nécessaires a toute connaissance objective. Husserl développe cette idée au

paragraphe 29 des Recherches logiques :

Le chercheur objectif définit, il est vrai, des expressions. [...] Mais par-1a, il

indique seulement la signification objective de ces expressions, il marque

d’un signe distinctif les « concepts » qu’il a en vue, et qui jouent un role

dans les vérités de son domaine en tant que moments constitutifs.”
Dans ce paragraphe, Husserl illustre bien le role de la signification pour la science objective,
soit que les significations sont constitutives de la science objective. Cependant, le passage de
la signification a une théorie plus générale de la connaissance n’est pas donné dans I’évidence

et nécessite des recherches plus approfondies, recherches qui méneront a la fondation de la

! BENOIST, Jocelyn. «Introduction : La théorie husserlienne de la signification dans les Recherches logiques, entre
Brentano et Bolzano», dans Entre acte et sens, Paris, Vrin, 2002, p.7

2 La Philosophie de l'arithmétique (1891) et les Recherches logiques (1901)

% cf. COURTINE, Jean-Francois [Dir.]. Husserl et Frege, les ambiguités de l'antipsychologisme, éd. R. Brisart, Paris,
Vrin, 2002. ou BENOIST, Jocelyn. « De Kant & Bolzano : Husserl et I'analycité» dans Revue de Méraphysique et de
Morale, No. 2 (Avril-Juin 1997), p. 217-238.

* DERRIDA, Jacques. La voix et le phénoméne, Paris, PUF (Coll. Quadrige), 1993, p. 1

> RICHIR, Marc. «Le probléme de la logique pure : De Husserl a une nouvelle position phénoménologique» dans
Revue philosophique de Louvain (QUATRIEME SERIE), Vol. 82, No. 56 (novembre 1984), p. 504

¢ BENOIST, Jocelyn. «Introduction », dans Entre acte et sens, op. Cit. p. 11.

7 HUSSERL, Edmund. «Premiere recherche : Expression et signification », dans Recherches logiques, rome 2 : Re-
cherches pour la phénoménologie et la théorie de la connaissance. Premiére partie : Recherches I-III [1913], trad. H. Elie,
A. L. Kelkel et R. Schérer Paris, PUF (coll. Epiméthéc), 1962.§ 29 p. 93

8 Pour toutes les références aux textes de Husserl, la pagination référera a la pagination de I'ouvrage original allemand.



phénomeénologie®. En ce sens, ’ensemble des Recherches logiques servira a décrire le passage
de la signification vers la connaissance objective®. La signification étant nécessaire a la fon-
g ) g
dation d’une science objective, elle doit étre contenue dans ’objectif plus général de Husser]
de fondation d’une science rigoureuse par la philosophie™. L’acte de signification sera donc le
g P g

premier acte intentionnel développé dans les Recherches logiques®, c’est-a-dire que ’essence
de la signification serait la premiere dont Husserl cherche a dégager les traits d’essence par la
méthode phénoménologique.

Pour certains auteurs, la théorie de la signification développée dans cet ouvrage est
problématique, de sorte qu’elle crée un paradoxe dans la théorie husserlienne. Or, si un par-
adoxe est présent dans les Recherches logiques, son impact doit étre évalué. La question qui
guidera la recherche sera donc la suivante : les problemes de la théorie de la signification de la
premiere recherche logique sont-ils insurmontables ou peuvent-ils étre ignorés ou résolus ?
Ce texte tentera donc de montrer qu’il y a des problémes dans les Recherches logiques, mais
que ceux-ci, en plus de pouvoir étre résolus, ont été féconds pour la phénoménologie.

Pour ce faire, ce texte cherchera d’abord a expliquer la théorie de la signification
de la Premiére recherche. Ensuite, il décrira les différents problemes des Recherches logiques
identifiés par les commentateurs. Finalement, il cherchera a répondre a la question et 2 mon-
trer que les problemes développés dans les Recherches logiques ont plutot été féconds pour

Pentreprise phénoménologique.

2. LA THESE DE L'IDEALITE DE LA
SIGNIFICATION DANS LES RECHERCHES
LOGIQUES

Afin de bien répondre a la question, il est d’abord nécessaire d’étudier la conception
husserlienne de la signification de la Premiére recherche. Rappeler la démarche qui mene a la
these de 'idéalité de la signification, pour ensuite Pexpliciter plus directement, permettra de
mieux comprendre cette these. Ces deux étapes permettront de mettre en place les éléments

nécessaires a la compréhension des difficultés et de leur résolution par les différents auteurs.

9 BEGOUT, Bruce. «La réverbération logique : La phénoménologie des “Prolégoménes 2 la logique pure” de Hus-
setl», dans Revue philosophique de Louvain, Vol. 99, No. 4 NOVEMBRE 2001), p. 566

10 SCHERER, René. «Lidéalité du langage : Recherche 1. Expression et signification » dans Recherches logiques de Husserl,
Paris, PUE, 1967, p. 172

! cf. HUSSERL, Edmund. La Philosophie comme science rigoureuse [1911], trad. M. B. de Launay, Paris, PUF, 1989.

2 BENOIST, Jocelyn. «Introduction», dans Entre acte et sens, op. Cit. p. 10



Husserl rappelle au paragraphe 4 de 'introduction que ’analyse phénoménologique
de la signification n’est pas réductible a une analyse grammaticale, qui porte sur les expres-
sions®. La recherche doit plut6t s’opérer par une analyse phénoménologique de la signifi-
cation. Ainsi, 'objectif de la premiere partie des Recherches logiques sera d’étre une analyse
intentionnelle qui cherchera a dégager I’essence de la signification. Cependant, Husser]
annongait dans I'introduction que 'analyse directe de la signification est difficile et que
I’analyse grammaticale pouvait étre d’'une grande aide®. Les Recherches logiques seront donc
une recherche intentionnelle qui débute avec I’analyse grammaticale de la signification puis
continuent avec une analyse phénoménologique et dont I'objectif est la préparation d’une

phénomeénologie de la connaissance®.

2.1 LTANALYSE GRAMMATICALE DE LA
SIGNIFICATION

Dans les huit premiers paragraphes de la premicere recherche, Husserl débutera par
une analyse grammaticale de 'expression. Dans un premier temps, il distingue les concepts
de «signe» et d’«expression », qui sont souvent confondus”. Le signe peut avoir comme
fonction d’étre indice ou expression, et c’est en cette seconde fonction que survient la signifi-
cation®. La fonction indicative du signe consiste au fait que la conviction de ’existence d’un
certain objet amene la conviction de Iexistence d’un autre objet, le premier étant alors signe
du second”. Comme le rappelle Derrida, 'indication peut étre naturelle comme artificielle,
sans que son essence n’en soit modifiée par ’objet*. Par exemple, I'indication est indifférente
a savoir si un mot indique une idée (artificiel) ou si une odeur indique un aliment comestible
(naturel). En ce sens, 'indication est essentiellement le passage d’une connaissance a une
autre. Dans le discours communicatif, le signe aura comme fonction, au sens large, 'indi-
cation des vécus psychologiques de la personne qui parle, et, au sens étroit, 'indication d’un

jugement sur un énoncé”. En ce sens, le discours sera lié a la fonction indicative, et a cause

¥ HUSSERL, Edmund. «Introduction», dans Recherches logiques, op. Cit. § 4 p. 12-13

14 SCHERER, René. « Lidéalité du langage» ap. Cit. p. 149

" HUSSERL, Edmund. «Introduction», dans Recherches logiques, op. Cit. § 4 p. 12

16 SCHERER, René. « Lidéalité du langage» op. Cit. p. 157

7 HUSSERL, Edmund. «Premiére recherche», dans Recherches logiques, op. Cit. § 1 p. 23
18 Jbid. § 1 p. 23

Y Ibid. § 2 p. 25

2 DERRIDA, Jacques. La voix et le phénoméne, op. Cit. p. 29

2 HUSSERL, Edmund. «Premiére recherche», dans Recherches logiques, op. Cit. S 7 p. 33



de celle-ci, Husserl invitera alors a considérer la vie psychique solitaire comme une meilleure
piste de recherche sur la signification®.

C’est seulement par la fonction expressive du signe que celui-ci peut étre porteur
de signification. Le signe, dans le discours intérieur, ne peut pas étre indice, mais seulement
expression, d’olt une meilleure recherche sur la signification®. Cela s’explique par le fait que,
dans le discours intérieur, la conscience ne cherche pas a indiquer quelque chose a autrui, a
communiquer avec une autre conscience, mais bien a s’exprimer seul, se parler a soi-méme,
de sorte qu’il exclut la fonction indicative. A 'inverse, dans le discours intérieur, le lieu de
Iexpression sera I'imagination, de sorte qu’il exclut toute question d’existence*. En évacuant
la question de P’existence, il sera alors plus aisé de chercher ce qu’est ’essence de I’expression
contenue dans le discours. Entre le discours communicatif et le discours imaginé, il y aurait
une différence fondamentale d’essence”. Ainsi, pour Husserl, ce sera dans le discours intérieur
que sera contenu I’essence de ’expression.

A partir du neuviéme paragraphe, Husserl passe de ’analyse grammaticale a ’anal-
yse phénoménologique. Husserl remarquera dans le phénomeéne de I’expression une unité
d’un phénomene physique, d’un acte remplissant le sens et d’un acte donateur de sens™.
Dans l'attitude naturelle, toutes ces différentes parties sont données dans une unité de
maniere indistincte, une «unité homogene »*, d’ot 'importance de débuter ici I’analyse
phénoménologique. A inverse, 'attitude phénoménologique invite & ne pas sarréter 14 et
a expliciter les différences entre les parties de I’expression pour mieux cerner ce qu’est la sig-
nification®. Ainsi, dans la suite du premier chapitre, Husserl procédera a la recherche des
traits d’essence de la signification, a I'aide de la méthode de variation eidétique. Méme si elle
n’est explicitée qu’a partir des Idées directrices, on peut considérer que Husserl applique ici
une premicere forme de la méthode de I’analyse phénoménologique, et la référence a ce type

d’analyse permet de bien comprendre la démarche de la Premiére Recherche.

2.2 L'ANALYSE PHENOMENOLOGIQUE
DE LA SIGNIFICATION

2 Jbid. § 8 p. 35

» Ibid. § 8-9 p. 36-37

2 DERRIDA, Jacques. La voix et le phénoméne, op. Cit. p. 48

» Ibid. p. 54

2 HUSSERL, Edmund. «Premiére recherche», dans Recherches logiques, op. Cit. § 9 p. 37
¥ HUSSERL, Edmund. «Premiére recherche», dans Recherches logiques, op. Cit. § 10 p. 39
2 Ibid. § 10 p. 42



Au onziéme paragraphe, Husserl distingue I’expression en tant que jugement et en
tant que signification™. L’affirmation de I’énoncé, soit le fait qu’il soit jugé comme vrai par
quelqu’un, ne fait pas varier la signification de I’énoncé, ce qui est exprimé par lui. L’exem-
ple que fournit Husser] est celui de « reste quadratique ». Lorsque quelqu’un énonce quelque
chose sur 'objet « reste quadratique », la signification de ’objet et 'affirmation de quelque
chose sur celui-ci sont distincts. Par ailleurs, la signification de 'expression est indépendante
de la personne qui en juge. Ainsi, la signification ne se situe pas dans le jugement de vérité : le
jugement peut étre faux mais non la signification. Par exemple, deux et deux feront toujours
quatre, méme si quelqu’un juge que c’est faux.

Au paragraphe suivant, Husserl ajoute une distinction entre la signification et ’'ob-
jectité® exprimée?, c’est-a-dire qu’en plus de signifier quelque chose, une expression signifie
quelque chose sur quelque chose, elle se rapporte a des objets. Or, Husserl constate que dif-
férentes significations peuvent s’appliquer a un méme objet, et que, inversement, différents
objets peuvent étre liés a une méme signification®. En ce sens, la signification est indépen-
dante de I'objet®, et Husserl rappelle que la distinction entre la signification et I’objet est «
assurée »*, de sorte que le rapport a ’'objet ne constitue pas un trait d’essence. Par exemple,
dans les multiples objets « un » d’un calcul, chacun signifie la méme chose, malgré la multi-
tude d’objets. L’objet ne peut alors pas étre un trait d’essence de la signification. Par ailleurs,
dans les paragraphes suivants de la premiere partie de la Premiére recherche, Husserl écartera
différentes conceptions de la signification qui sont aporétiques.

Au paragraphe 19, Husserl s’intéresse a ce qui pourrait constituer I’absence de sig-
nification. Une expression sans sens serait comparable au bruit d’'une machine selon lui*.
Ainsi, une proposition absurde ou une proposition seulement formelle, comme les concepts
arithmétiques purement symboliques, serait une expression dotée de signification, mais car-
actérisées par 'impossibilité d’un remplissement®. En ce sens, ’essence de la signification ne
peut pas consister en sa possibilité de remplissement par un objet. Alors, la signification ne
réside pas dans I'intuition, puisque les propositions absurdes ont précisément comme signifi-
cation d’étre absurde et se caractérisent par I'impossibilité qu’il y ait une intuition remplissante.

En somme, dans cette section, Husserl distingue de la signification I’expression, la

 bid. § 11 p. 43

3 Husserl désigne par objectité la possibilité pour quelque chose d’étre visé en tant qu'objet.
3 Ibid. § 12 p. 46

2 Ibid. § 12 p. 48

3 SCHERER, René. «Lidéalité du langage» op. Ciz. p. 164

* HUSSERL, Edmund. «Premiére recherche», dans Recherches logiques, op. Cit. § 13 p. 49
% Jbid. § 19 p. 67

% Jbid, § 19 p. 67 et § 20 p. 80



visée, le remplissement, I’objet et le jugement. En apportant ces différentes distinctions, il
cherche d’une part a éviter les interprétations aporétiques de la signification, et d’autres part a
dégager I’essence de la signification. Cette premiere section de la Premiére recherche contient
alors I’essentiel de la théorie husserlienne de la signification”. En excluant différentes possi-
bilités par la variation eidétique, Husserl réussit a dégager que le fait d’étre une idéalité est un
trait d’essence de la signification®. Cela lui permettra alors de présenter sa conception de la

signification, que les commentateurs nommeront la thése de I'idéalité de la signification.

2.3 LA THESE DE L'IDEALITE ET LA
CONNAISSANCE

Plusieurs approches permettent de bien saisir ce qu’est la these de I'idéalité de la
signification. Une premiere fagon de saisir le sens de cette these est en opérant un retour aux
Prolégoménes. Husserl y distingue trois niveaux d’enchainements : psychologiques, lorsqu’ils
concernent les vécus, objectifs, lorsqu’ils concernent les objets, et logiques, lorsqu’ils concer-
nent « les idées théoriques constituant 'unité des vérités d’une discipline » ou bien « I'unité
des concepts dans la proposition vraie »*. En ce sens, il faut alors garder en téte que la sig-
nification a le méme statut de vérité idéale a priori que la logique, et que les démonstrations
des Prolégomeénes sur les idéalités s’appliquent aussi aux significations. Faire ressortir les traits
communs entre les idéalités décrites dans les Prolégoménes et les significations permet alors de
saisir le sens de la these.

Un premier trait commun est que la signification, tout comme I'idéalité dans les
Prolégomenes, est indépendante face aux vécus psychologiques associés et aux circonstances
empiriques :

Ce qu’énonce cet énoncé reste la méme chose quel que soit la personne qui

le formule a titre d’assertion, et quels que soient les circonstances et les

moments ou elle le fait; et cette méme chose est précisément que les trois

hauteurs d’un triangle se coupent en un seul point — ni plus ni moins.*°

Husserl explique que la signification d’un énoncé reste identique indépendamment du con-

¥ SCHERER, René. «Lidéalité du langage» op. Cit. p. 168

#® HUSSERL, Edmund. « Premiére recherche», dans Recherches logiques, op. Cit. § 15 p. 56

* HUSSERL, Edmund. Recherches logiques, tome 1 : Prolégoménes & la logiques pure [1900], trad. H. Elie, Paris, PUF
(Coll. l‘ipiméthée), 1959, § 48 p. 193.

“HUSSERL, Edmund. «Premiére recherche», dans Recherches logiques, op. Ciz. § 11 p. 43



texte dans lequel il était formulé*. Sinon, les significations subiraient les mémes critiques
que la logique dans le contexte psychologiste des Prolégoménes. Or, comme le rappelle Hus-
serl, la signification a le méme caractere a priori que les idéalités logiques, donc une néces-
sité d’étre indépendante pour étre idéale. Alors, le trait d’indépendance face aux vécus psy-
chologiques fait ressortir un second trait, qui est la valeur de vérité a priori. Dans des termes
plus phénoménologiques, cela signifie que I'idéalité de la signification n’est ni normative
ni nécessaire, mais bien essentielle*>. Ainsi, la signification de quelque chose est ce qui reste
identique malgré les variations possibles, puisque c’est une identité a priori au méme titre que
la logique.

Ces deux caractéristiques, liées entre elles, et éclairées par les Prolégomenes, ont des
conséquences sur la théorie de la connaissance. Selon Husserl, comme la signification est le
noyau invariant des propositions, c’est sur la signification que doit porter la recherche scien-
tifique®. Cela implique aussi que la recherche scientifique n’est pas une création de significa-
tions, mais leur découverte*.

Par ailleurs, dans les textes complémentaires des Legons sur la théorie de la signifi-
cation, Husserl précise que les significations sont des visées idéalement identiques, et qui sont
indépendantes de I’acte d’exprimer et des vécus du sujet®. On retrouve dans cette définition
les deux caractéristiques des idéalités des Prolégomeénes. De plus, Husserl précise dans ce texte
le statut de la connaissance objective. D’une part, il cherche a montrer ’absence de limites de
la raison objective*’. D’autre part, il dira que la synthese des intentions de significations ainsi
que la synthese des perceptions sont unies par la signification idéale*. Ce second texte est alors

éclairant pour préciser sa these de la signification dans les Recherches logiques.

3. LES DIFFICULTES DE LA PREMIERE
RECHERCHE

Apres avoir suivi Husserl dans ses développements les plus essentiels, il est alors possi-
ble de préciser les difficultés de la these de I’idéalité de la signification. Selon Schérer, un para-

doxe commence a apparaitre des la fin de la recherche*’. Benoist dira quant a lui des premiéres

4 Jbid, § 30 p. 98

2 SCHERER, René. «Lidéalité du langage» op. Cit. p. 180

“ HUSSERL, Edmund. «Premiére recherche», dans Recherches logiques, op. Cit. § 29 p. 95

“ Ibid. § 29 p. 95

“ HUSSERL, Edmund. Legons sur la théorie de la signification [1908], trad. J. English, Paris, Vrin, 1995, p. 202.
 bid, p. 202

9 Ibid. p. 206-207

8 SCHERER, René. «Lidéalité du langage» op. Ciz. p. 173
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Recherches logiques qu’elles sont insatisfaisantes et toujours en tension entre deux points de
vue®. Il sera donc important d’expliciter les problemes liés a la these de 'idéalité de la signifi-
cation, pour ensuite voir quelles en sont les conséquences. Rappelons aussi que la méthode de

Husserl cherchait notamment a satisfaire le principe d’absence de présupposition®.

3.1 PREMIERE DIFFICULTE

Une premiere difficulté de la théorie husserlienne de la premiere recherche est for-
mulée comme suit par Richir :
Bien qu’il n’y ait pas de connaissance possible sans signification (et donc
sans expression), la vérité de la connaissance en serait pourtant indépen-
dante en tant que ne pouvant étre assurée que par 'intuition — la logique
pure aurait pour seule fonction de nous ouvrir au monde objectif tel qu’il
est en lui-méme, ou de le laisser apparaitre selon son étre (objectif) qui lui

appartiendrait toujours déja’.

C’est-a-dire que cette théorie de la signification idéale présupposera un monde déja logique,
déja ordonné, qu’il ne reste qu’a découvrir. Ainsi, de la méme maniere que le remplissement
idéal améne une adéquation absolue, 'objet qui se donne tel qu’il est visé par la significa-
tion amene aussi une adéquation absolue”. Or, 'analyse phénoménologique ne permet pas
de garantir que I’adéquation n’est pas qu’illusion d’adéquation®. En effet, il y a toujours un
écart entre la signification et I'objet visé. Formulé autrement, on peut dire que le mode de
donation de I’objet visé par la signification est différent de la visée de signification. Ainsi, le
signe exprime la signification, mais indique seulement I’objet, d’ott un constant écart entre
les deux. Cependant, selon Husserl, 'objet peut étre donné de la méme maniere qu’il est visé
par la signification®, sans écart. Or, il défend cette conception sans I’avoir rigoureusement
examiné phénoménologiquement. Husserl s’appuie donc sur une présupposition pour appuyer
sa these, d’otl un premier probléme, qui est qu’il n’est pas possible de garantir ’'adéquation du
remplissement par ’objet. En effet, il faut présupposer le monde comme déja logique, puisque

le phénomene du monde n’apparait pas comme intrinsequement logique.

¥ BENOIST, Jocelyn. «Introduction», dans Entre acte et sens, op. Cit. p. 28

** HUSSERL, Edmund. «Introduction», dans Recherches logiques, op. Cit. § 7 p. 19

°! RICHIR, Marc. «Le probléme de la logique pure», op. Cit. p. 502-503

>> HUSSERL, Edmund. «Premiere recherche», dans Recherches logiques, op. Ciz. § 14 p. 50-52
%3 RICHIR, Marc. «Le probléme de la logique pure», op. Cit. p. 503

>* HUSSERL, Edmund. «Premiere recherche», dans Recherches logiques, op. Ciz. § 14 p. 51



3.2 SECONDE DIFFICULTE

Le second probléme concerne le statut d’indépendance vis-a-vis du contexte des sig-
nifications idéales. Selon Benoist, il est difficile pour Husserl de justifier que les significations
soient des objets indépendants sans se perdre dans une vision platonicienne, oti le probleme
est celui de 'identité des significations idéales”. Husserl tente alors d’expliquer que les sig-
nifications sont des objets qui n’existent ni dans le monde ni ailleurs®. Cependant, ce sont
des objets qui ne sont visés intentionnellement que lorsqu’un énoncé idéal est prononcé, lor-
sque quelqu’un juge ainsi”. En d’autres termes, Husserl tentera en quelque sorte d’évacuer les
circonstances pour édifier un langage objectif®, mais exclut que le langage objectif se donne
toujours dans un ensemble de circonstances. Ainsi, le probléeme est donc que la signification
idéale, indépendante du discours selon Husserl, est toujours dans un discours. En d’autres ter-
mes, c’est seulement par la parole qu’il est possible d’accéder au langage. Il y a donc une tenta-
tive contradictoire de fonder ’idéal sur ce qui est variable, tentative qu’il critiquait pourtant
dans les Prolégomeénes. La relation entre les significations et le discours est alors probléma-

tique.

3.2 TROISIEME DIFFICULTE

Un dernier probleme se trouve dans la méthodologie employée par Husserl. Au
début de la recherche, Husserl opére un retour au discours intérieur :

Nous avons jusqu’ici considéré les expressions dans leur fonction de

communication. Cette fonction repose essentiellement sur le fait que

les expressions agissent comme indices. [...] D’ou il parait ressortir clairement

que la signification de I’expression et ce qui, par ailleurs, lui appartient

encore par essence, ne peut coincider avec sa fonction de manifestation®.
Ce qui ressort distinctement des considérations de Husserl ainsi que de sa volonté de retourn-
er au discours intérieur est I'insuffisance du discours communicatif, qui n’est pas un trait

d’essence de la signification. De méme, Husserl rappelait aussi que la signification est dans

% BENOIST, Jocelyn. «Introduction », dans Entre acte et sens, op. Cit. p. 24-25

>¢ HUSSERL, Edmund. «Premiere recherche», dans Recherches logiques, op. Ciz. § 31 p. 101

7 Ibid. § 11 p. 43

8 BENOIST, Jocelyn. «Lidentité d’un sens : Husserl, des espéces 4 la grammaire» dans Liminaires phénoménologiques
: Recherches sur le développement de la théorie de la signification de Husserl, Bruxelles, Publications des facultés universi-
taires Saint-Louis, 1998, p. 226
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la fonction expressive et non dans la fonction indicative du signe. Il y aura alors toujours un
écart entre ce qui est communiqué et ce qui est signifié, d’ot une impossibilité de communi-
quer. En ce sens, seule la réduction au discours intérieur permet de dégager les significations
idéales, mais celles-ci sont dans 'impossibilité d’étre communiquées. En effet, Husserl s’ap-
puie sur une double exclusion : 'exclusion de la signification propre au discours, essentielle-
ment occasionnelle, et d’autrui dans la communication. Pour ce faire, Husserl doit simpli-
fier les structures de la vie intérieure®. Cependant, puisque ces réductions sont opérées trop
rapidement et imparfaitement, elles seraient appuyées sur des présuppositions plutot que sur
une analyse phénoménologique rigoureuse, présuppositions qu’il est possible de connaitre en
analysant les exemples utilisés par Husserl. La réduction au monologue intérieur est alors un

probléme qu’il est nécessaire de résoudre.

4. LA RESOLUTION DES DIFFICULTES

Ces difficultés sont-elles insurmontables, de sorte que ’on doit abandonner totale-
ment ou en partie Pentreprise phénoménologique, ou bien sont-elles plutot fécondes? En
fait, c’est plutot la deuxiéme option qui est vraie, c’est-a-dire que les difficultés de la théorie
de la signification des Recherches logiques ont surtout été fécondes. Afin de prouver cette
affirmation, il sera nécessaire de montrer comment la réponse a ces difficultés a favorisé la
naissance de nouvelles théories phénoménologiques. On remarquera alors que chez de nom-
breux auteurs, Richir, Christoff, Ricceur et Derrida, les difficultés sont facilement résolues.
De plus, pour Richir et Derrida, 'interprétation des difficultés des Recherches logiques a été
un tremplin vers la fondation de nouvelles positions phénoménologiques, d’ou le caractere de

fécondité.

4.1 RICHIR ET L'ILLUSION

Pour Richir, qui insiste surtout sur la premiere difficulté, il serait possible de résou-
dre le probleme par une nouvelle position phénoménologique. C’est-a-dire qu’il serait possi-
ble de concevoir le monde sans présupposer qu’il se donne de maniere logique, sans le préjugé

rationaliste husserlien. Sans ce préjugé, rien ne garantit que le remplissement de signification

 Thid, p. 79



ne soit pas seulement une illusion®. Ainsi, il est possible que le phénomene de la signification
soit modifié¢ dans sa phénoménalité.

Selon Richir, le phénomeéne se donne toujours de maniére non objective, mais
plutot déterminée par les structures logiques et cognitives déja en place®. En ce sens, I'iden-
tité de la signification et son rapport a ’'objet ne sont pas donnés a la conscience, mais plutot
construits par elle au fil de ses visées®. Ainsi, la signification apparait comme identique et
idéale, mais serait plutot construite par la conscience. De plus, tout phénomene aurait la car-
actéristique de se donner dans un langage, donc modifié par lui, ce qui est thématisé comme
la distorsion originaire®, c’est-a-dire que tout phénomene, en tant qu’il est donné dans une
unité de signification, n’est pas pur, mais apparait a la conscience alors qu’il est déja modifié
par elle, par un ensemble de processus de syntheses prélangagieres. Par ailleurs, pour Richir,
I’écart de signification est ce qui permet le travail scientifique®. Tout le travail objectif con-
sisterait a réduire I’écart entre la signification et I'objet d’étude. On ne doit donc ni tomber
dans un nominalisme ni considérer que le monde se donne a la conscience d’une maniere déja
logique®.

On voit donc avec Richir une nouvelle position phénoménologique qui s’appuie sur
le probleme d’écart entre la signification et I’objet de la premiere recherche. Ainsi, plutot que
d’étre un obstacle a la phénoménologie, I'un des problemes a plutét été un point de départ

vers un autre type de phénoménologie.

4.2 HUSSERL, SAUSSURE ET LA PAROLE

Selon Christoff, le probleme du lien entre le langage et la parole, le second prob-
leme, peut étre résolu en s’intéressant a la théorie linguistique de Saussure. Dans ’expression,
le bon signe réfere de la maniere toujours identique a une signification idéale””. Cependant,
dans I'usage, cette adéquation parfaite n’est pas possible, c’est-a-dire que la signification n’est
jamais entierement exprimée®. Ainsi, la signification idéale n’est atteinte que par synthese a

partir de la parole.
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Cependant, cette impossibilité d’acces aux significations n’est pas irrésoluble et
Husserl donne les éléments pour la résoudre a méme la premiere recherche. Cette fagon de
résoudre le probleme nécessite de rappeler la distinction opérée par Saussure entre la parole
et le langage dans le Cours de linguistique générale®. Dans 'univers de la parole, le signe est
défini de maniére suffisante lorsqu’il se différencie des significations des autres signes™. En ce
sens, la these de I'idéalité n’est pas nécessaire parce que la parole vient compenser I’absence
d’acces aux significations idéales en dehors de la parole. Or, c’est en s’intéressant au contexte
de ’énoncé, aux éléments qui font partie du domaine de la parole, qu’il est possible de com-
prendre la signification, méme si elle n’est pas idéale.

Selon Riceeur, ce second probleme, que Husserl aurait laissé en suspens dans les Re-
cherches logiques, serait résolu dans Logique formelle et transcendantale. Dans cet ouvrage,
Husserl développe le processus de raisonnement a rebours”. Celui-ci permet, a partir des
phénomenes langagiers, d’accéder a la sphére des phénomenes prélangagiers ou résident les
significations idéales. De cette maniere, il est possible d’éviter le second probléme, puisqu’il
existe alors une méthode pour parvenir aux significations idéales.

Pour illustrer le statut de la these husserlienne de la signification, Ricceur compare
Husserl avec Wittgenstein, puisque les deux traitent de langage, mais dans un sens différent”.
Wittgenstein s’intéresse plutot a la parole, tandis que Husserl s’intéresse plut6t au langage.
Comme pour Christoff, leur entreprise se comprend, lorsque I’on compare avec Saussure qui
distingue la parole et le langage, ou Wittgenstein se situe au niveau du premier et Husserl au
niveau du second”.

Ces deux solutions sont comparables, en tant que tous deux solutionnent le prob-
leme en faisant intervenir la distinction effectuée par Saussure. Par cette distinction, le car-
actere du discours d’étre toujours situé est relégué a la parole et n’est plus incompatible avec un
langage de significations idéales. De plus, les deux auteurs donnent un terme intermédiaire
afin de lier le domaine de I'usage a celui des significations idéales. Pour Christoff, ce sont les
circonstances, introduites dans les Recherches logiques, alors que c’est la méthode du rai-
sonnement a rebours de Logique formelle et transcendantale pour Ricoeur. Dans les deux cas,
les auteurs jugent que Husserl donne lui-méme les éléments pour résoudre les difficultés. Ce

second probleme n’est alors peut-étre pas fécond, mais peut facilement étre résolu.
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4.3 DERRIDA ET LE DISCOURS
INTERIEUR

Derrida s’intéresse aux raisons qui poussent Husserl a retourner au monologue in-
térieur. Selon lui, ce serait a cause de la particularité du discours intérieur d’étre atemporel, de
sorte que le phénomene de I’expression et la compréhension de I'intention de signification se
produisent de maniére simultanée’. De plus, c’est un phénomene qui résiste a la suspension
de l’attitude naturelle”. En ce sens, cette interprétation réaffirme I'impossibilité de la trans-
mission de la signification idéale, puisque les significations perdraient leur simultanéité’®. En
perdant cette simultanéité, par I'écriture ou par la parole, la signification perdrait son statut
d’idéalité. Ce sera le probléeme dont Derrida traitera dans son introduction a L origine de la
géométrie” : comment sera-t-il alors possible de transmettre une connaissance idéale par un
texte, ol la simultanéité est absente, par exemple.

Or, pour Derrida, la réduction au monologue intérieur est imparfaite, d’ou le fait
que Husserl arrive a des conclusions paradoxales, soit la nécessité de réduire la signification
a une couche prélangagiére tout en nécessitant une proximité absolue du signifiant et du
signifié”’. Husserl aura donc dii reconnaitre que la parole, qu’il avait originairement exclue,
se trouvait comprise dans I’écriture et dans la pensée”. Cela implique alors, selon Derrida,
que le monologue intérieur est plutét signe d’une auto-affection, puisque la conscience dans
un discours intérieur est a la fois la personne qui entend et la personne qui dit, qui touche
et est touchée, par analogie avec la chair®. Il y a donc chez le sujet le mouvement d’une
différence®. De plus, le monologue intérieur nécessite aussi un temps, parce que méme dans
celui-ci, la parole nécessite un temps®. Or, le temps ne peut étre produit d’une pure subjec-
tivité, et en ce sens, la réduction au monologue intérieur nécessite déja une ouverture vers
le monde ou vers autrui®. Ainsi, le monde est toujours impliqué, méme dans le monologue

intérieur, de sorte que Derrida dira que «la réduction phénoménologique est une scene »*,
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c’est-a-dire qu’il n’y a pas une vraie réduction phénoménologique parce qu’il est impossible
de suspendre en droit le monde, incluant autrui, qui est toujours présent méme dans les Re-
cherches logiques. Autrui est donc toujours présent, méme dans le monologue intérieur®.
En ce sens, la solution derridienne au probleme de la réduction au monologue in-
térieur est la considération que la réduction husserlienne transcendantale de la Premiére Re-
cherche est en droit impossible a réaliser. Ainsi, il n’y a pas de probleme dans le passage du
monologue intérieur vers la communication avec autrui dans les Recherches logiques, puis-
qu’autrui est toujours présent dans le monologue. La réinterprétation du probleme du lan-
gage chez Husserl par Derrida méne donc a une nouvelle position phénoménologique, de

sorte que I’on peut considérer le troisieme probleme des Recherches logiques lui aussi fécond.

4.CONCLUSIONS

Plusieurs points essentiels sont alors a noter de cette étude. D’abord, on a pu voir
comment, par la méthode phénoménologique, Husserl a dégagé comme trait d’essence de la
signification d’étre dans la sphere de I'idéalité, these appelée par les commentateurs la these
de I'idéalité de la signification. Cette théorie contenait alors trois difficultés, mais dans deux
cas, leur résolution menait a de nouvelles positions phénoménologiques, de sorte que ’on
pouvait qualifier ces difficultés de fécondes. D’abord, cette these s’appuie sur un préjugé ratio-
naliste plutot que sur une analyse phénoménologique rigoureuse, mais dont I’abandon meéne
a une nouvelle position phénoménologique, celle de Richir. Ensuite, les significations idéales
sont a la fois dépendantes et indépendantes de la parole, mais le rapprochement avec Sauss-
ure donne les éléments nécessaires pour faire tomber la contradiction. Finalement, la réduc-
tion au monologue intérieur rend problématique le retour a la sphere communicationnelle,
mais on peut considérer avec Derrida qu’autrui est toujours présent et que ce n’est qu’appar-
ence de réduction. Ces difficultés n’ont alors pas nui a 'entreprise phénoménologique, mais
ont plutot eu valeur de fécondité. En somme, on constate que les problemes des Recherches
logiques ont été influents dans la production de différentes phénoménologies qui s’éloignent

tout en s’inspirant de Husserl.

% Ibid. p. 97
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« Nicht ist es aber

Die Zeit.

Noch sind sie

Unangebunden

Gattliches trifft unteilnehmende nicht. »'

«Allégorie du temps (Cronos et Eros)», 1630-164.0, par Johann Heinrich Schénfeld

'HOLDERLIN, Friedrich. Les Titans, v. 1-3.



Marque emblématique de notre modernité occidentale, le destin auquel font face
nos communautés s’est défini comme I'une des grandes obsessions de la philosophie, passant
par des philosophes tels F. Schiller, F.W.]J. Schelling, F. Nietzsche, E. Husserl, M. Heideg-
ger, G. Grant, G. Anders et C. Taylor. Fruit de cette obsession, chez certains d’entre eux, la
méditation de la communauté s’est peu a peu constituée en siege de toutes les considérations
philosophiques connexes. Pour autant, pareille méditation ne peut étre comprise tant et aussi
longtemps que nous ferons ’économie des conditions de possibilité de notre destin. A cet
effet, Martin Heidegger demeure la - sinon I'une des grandes - référence pour nous aider a
comprendre les conditions de possibilité d’'une communauté et de son destin.

Dans cette étude, nous nous efforcerons de nous appuyer sur une partie de la pensée
de Martin Heidegger, surtout celui des Chemins qui ménent nulle part (Holzwege), afin de
penser la constitution de la communauté et de son destin. Un certain nombre de questions se
poseront conséquemment a nous : 1) Qu’en est-il de la communauté a la modernité et quel
chemin suit-elle ? ; 2) Que pouvons-nous concevoir comme constitution de la communauté ?
; 3) Quelle est essence de cette constitution ? ; 4) Quels liens pouvons-nous soulever entre le

constat de la communauté a ’époque moderne et sa maniere historiale d’étre constituée ?

§ 1. LE VOILEMENT DE LA CONSTITUTION
DE LA COMMUNAUTE

Méditons. Ou donc est passée la constitution de nos communautés, si ce n’est doréna-
vant a mari usque ad mare dans un document de loi ? Le confinement d’un peuple dans un
document nous enseigne sur le destin de ce que nous appelions autrefois, avec raison, la «
communauté ». Ce destin, c’est celui de la folie de notre époque, entreprise en cours, au de-
meurant, depuis les Grecs. Symptome de notre incompréhension sur le mouvement historial
dans lequel nous sommes engagés, nous croyons encore que la technique peut étre subor-
donnée aux « intéréts » des étres humains. C’est la faire I’économie de la pensée technique
(rechnendes Denken), nous rappelle Heidegger, logique qui, comme toutes les logiques, tend a
persévérer dans son étre. La technique ne peut étre moralement neutre pour autant qu’elle est
essentiellement la pensée de quelques diableries sournoises. Malgré son ampleur, cette pensée

ne peut étre comprise que bien pauvrement tant elle se soustrait a notre regard. Discutant



de la dispute historique entre Alexandre Kojéve et Leo Strauss dans Technology and Empire,
George Grant® en vient a offrir I'illustration tout indiquée pour notre premiere monstration.
Alors que Kojeve défendait la position selon laquelle le progres technologique ne vise qu’a
rendre compte des intéréts humains, c’est-a-dire leur qualité de vie ou, en ses termes marx-
istes, ’abolition du travail et des classes, Strauss défendait 'incurie du progres technologique
a ce sujet, ne visant que son propre étalement infini. Grant soutint la position de Strauss :

« Here it may be mentioned that in the age of space investigation Strauss’

account of modern men seems more accurate than Kojéve’s. It would appear

to me that technological progress is now being pursued not first and foremost

to free all men from work and disease, but for the investigation and

conquest of the infinite space around us. The vastness of such task suggests

that modern society is committed to unlimited technological progress for its

own sake’. »

La simple voiture, sans étre neutre, « n’est pas ce qui est dangereux », car « il n’y a rien de
démoniaque dans la technique, mais il y a le mystére de son essence »*. C’est I’essence, en tant
que « destin de dévoilement », qui se montre a nous comme le grand danger. Qu’est-ce a dire
de notre question posée au tout début ?

On nous excusera pareil détour en tout début d’étude. Nous nous sommes engagés
dans un rapide tournant a toute fin de méthode. Poser la question de la communauté et de son
destin, c’est nécessairement interagir avec ce qui est voilé. L’exemple de la technique nous sert
en cela d’exemple illuminant. Cela n’a bien entendu pas échappé a Heidegger ; les Holzwege,
ces chemins de forét sinueux qui nous portent vers aucune destination frayée, s’en font les
multiples démonstrations. La constitution de nos peuples n’est pas a trouver dans un docu-
ment de loi, aussi « supréme » soit-il, malgré ce qu’il convient de penser. Similairement a la
technique qui dissimule son essence, la Constitution dissimule I’essence d’'une communauté,
c’est-a-dire sa constitution. Le document de loi se fait machination (Machenschaft). Celle-ci
- totalitaire - se situe dans « le montage, ’'armature, le support qui permet a ’ensemble de
s’ajointer ; I’ossature ou le squelette (Gerippe)* ». Cette machination qui en vient a ordonner

la société agit selon la bonne économie du Dispositif (Gestell), dont la pensée technique est

2 Pour un portrait de 'heiddegérianisme de George Grant, cf. George Grant’s Heideggerian Lament for Canada de
Philip R. Buckley.
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’essence. Nous pourrions consentir a définir le Dispositif comme planification organisée,
hégémonie, ou encore un ordre politique aménageant I’humain comme on aménage des
souliers. Constatons ceci avec Heidegger : le développement de la technique est intimement
lié au destin de la communauté. Qu'une communauté soit formée prima faci par un docu-
ment, voila une donnée inusitée dans I’histoire humaine. Avangons justement cela : pareil
document ne constitue pas une communauté, puisqu’en sa qualité de machination il organise
Possature sociale rendant possible un certain nombre d’intéréts. Sans prétendre étayer pa-
reille liste d’intéréts qui ne serait pas étrangere au ministeére du capitalisme et du libéralisme
essentiellement fomentés par le Dispositif, entretenons la conclusion suivante : ’essence de la
Constitution dissimule la véritable constitution de la communauté et brouille « exactitude
de la représentation” ».

Selon cette méme idée qui est coeur de La question de la technique, conférence phare
des Essais et conférences, la Constitution, en tant que machination, dévoile la masse sociale
en tant que Fonds (Bestand). Ce Fonds, nous pourrions aisément le concevoir selon I’appel-
lation contemporaine du « capital humain », c’est-a-dire une posture par rapport a ’hom-
me ou il n’aurait de considération que celle d’une ressource. La Constitution assiste donc a
la démythologisation de ce qui pouvait constituer la communauté, pour autant que celle-ci
pouvait reposer sur un certain ordre du monde, une certaine phénoménologie et un certain
récit historial (ex : Iliade, Enéide). Notre regard sur 'autre s’en est trouvé transformé. Ex-
emplifions la chose par la maniere qu’a la technique de métamorphoser notre rapport au sol
: cultiver (bestellen) n’est plus « entourer de haies et entourer de soins* » - alors que nous
pouvons parfaitement concevoir avoir eu autrefois certains préjugés foncierement positifs
qui nous disposérent a ce souci —, parce que le monde n’est dorénavant plus produit de cette
maniére. Avec la technique moderne, nous sommons (stellen) la terre de rendre, dans « son
utilisation maximum et aux moindres frais® », une ressource. Cela n’est pas anodin du point
de vue de notre rapport a la communauté. Jean Vioulac fit remarquer que « la difficulté de la
phénomeénologie de la technique tient a ce que le sujet lui-méme est dépossédé par la mach-
ination [Machenschaft] des conditions mémes qui lui permettraient de la penser ». Il en va
bien évidemment de méme en ce qui concerne la Constitution. La phénoménologie de la
communauté est difficile a saisir tant nous sommes dépossédés des conditions de possibilité

qui nous permettaient d’appeler quelque chose une « communauté ». Puisque I’autre n’est

7HEIDEGGER, Martin. 1958, «La question de la technique» in Essais et conférences (GA 7 ; trad. André Préau). Paris :
Gallimard, p. 17.

8 Jbid., p. 20.

 Jbid, p. 21.

" VIOULAG, Jean. 2013. La logique totalitaire : Essai sur la crise de 'Occident. Paris : Presses Universitaires de France,
p. 473.



dorénavant plus au monde qu’en qualité de Fonds, nous-mémes en venons a le voir comme
objet et moyen. Ce que la modernité semble rendre possible, nous apprend le cours de 1934
de Heidegger, c’est I’étre-au-monde qui ne serait plus un étre-ensemble, antérieurement le
corollaire dii étre-ensemble”. C’est pourquoi nous ne pouvons plus parler de communauté, a
la rigueur de peuple, tant il faut de nos jours parler de masses et de populations. Le caractére
proprement moderne de la socialité est d’étre le rassemblement des individus individuelle-
ment en masse : « L’homme ne rencontre plus que lui-méme”. » L’humain, provoqué, com-
mence a se comprendre lui aussi comme partie du Fonds : « La fagon dont on parle couram-
ment de matériel humain, de effectif des malades d’une clinique, le laisserait penser®. »
Ressaisir ’humain demande donc de déjouer le Dispositif tel qu’il est prévu par
la pensée technique, c’est-a-dire manigancer contre les forces qui subjectivisent au point de
I'uniformité organisée, en cela que la modernité s’est réalisée étre le mouvement pernicieux
d’un nivelement et d’une égalisation des hiérarchies et des étrangetés, « car cette uniformité
est 'instrument le plus siir de ’empire complet, parce que technique, sur la terre* ». Saisir ce
qu’est maintenant le Dasein, dans son destin historial, c’est entendre ’appel lointain de ce
qu’il fut. L’Histoire de I’Occident est celle des Grecs. Quelle était la mesure de la constitution
du proprement humain chez les Grecs ? Il serait alors question de retourner notamment au
Heidegger de L’Origine de I’eeuvre d’art, afin de renouer avec le milieu consacré a la constitu-

tion, le templum.

§ 2. TEMPLUM : LA CONSTITUTION DE
LA COMMUNAUTE

La communauté est possible dans ce qui dure et le temple est le sommet des temps de
cette possibilité. Dans la Gréce antique, le temple constituait un bitiment de marque. Autour
de lui s’organisait la vie de la cité. S’il est vrai que « les ceuvres [d’art] ne sont pas autrement
présentes que les autres » et que « la toile est accrochée au mur comme un fusil de chasse ou

un chapeau »%, le temple, assurément, n’est pas présent comme toutes les ceuvres d’art ou

" HEIDEGGER, Martin. 2008. La Logique comme question de l'essence du langage (GA 38 ; trad. Frédéric Bernard).
Paris : Gallimard, § 27.

2 HEIDEGGER, Martin. 1958, «La question de la technique» in Essais et conférences (GA 7 ; trad. André Préau). Paris

: Gallimard p. 36.

B Ibid., p. 24.

" HEIDEGGER, Martin. 1980. Chemins qui ne ménent nulle part [Holzwege] (GA 5 ; trad. Wolfgang Brokmeier). Paris
: Gallimard, p. 144.

5 Ibid., p. 15.



encore comme tous les autres batiments composant la cité grecque.

Le temple est ’économie du théorique, le panégyrique d’'une « Kultur » (***) en
termes nietzschéens. Avant d’étre un lieu physique, le temple se fait expérience (du « regard
») et « oikos® » (demeure) de ’expérience. Le temple est cela et autre chose aussi : il est un
véritable paradoxe, du point de vue communautaire. Paradoxe, s’il en est, de la communauté
: il est a la fois la condition de possibilité phénoménologique du regard et est constitué par
ces mémes regards. L’ceuf ou la poule, selon I'expression consacrée. §’il s’agit donc de penser
ces deux rapports, sans pour autant y faire intervenir la préséance de I'un sur I’autre, dans une
relation modale, nous pourrions alors considérer le processus de création de I'un par 'autre
et vice versa, dans ’esprit d’'une « inhérence réciproque » telle que put le concevoir la scho-
lastique médiévale.

Conséquemment, le temple ne s’incarne pas dans chacune des « subjectivités »,
mais demande déja a ce que leur regard y soit déja préparé. L’ceuvre d’art se situe dans ’hori-
zon d’une certaine « communauté d’expériences », ce que nous pourrions entendre par ce que
saint Paul dit lui-méme de I’Eglise (et de I'église), c’est-a-dire qu’elle est le corps du Christ.
Cette communauté dont les expériences communes marquent les frontieres est a comprendre
dans la structure méme du Da-sein. L’étre-1a n’est pas nulle part, il est sous un climat bien
particulier, il connait des foréts bien précises, certains goits sont favorisés dans son alimen-
tation, etc. Le Da-sein est déja, pleinement et dans ces limites, dans une certaine ouverture
phénoménologique :

« Un batiment, un temple grec, n’est a I’image de rien. 1l est la, simplement,

debout dans entaille de la vallée. 1l renferme en I’entourant la statue du

Dieu et ¢’est dans cette retraite qu’a travers le péristyle il laisse sa présence

s’étendre a tout Denclos sacré. [...] C’est précisément ’euvre-temple qui

dispose et raméne autour d’elle I'unité des voies et des rapports, dans lesquels

naissance et mort, malbeur et prospérité, victoire et défaite, endurance et

ruine donnent d ’étre humain la figure de sa destinée. L’ ampleur ouverte

de ces rapports dominants, c’est le monde de ce peuple bistorial. A partir

d’elle et en elle, il se retrouve pour I’accomplissement de sa destinée”. »

L’ceuvre d’art du temple, au sens ot Heidegger I’entend, est une expérience communautaire.

Le temple rend compte d’'un monde et apparait en ce sens en lien avec ’apophtegme

'® Nous pouvons tenter de traduire un peu rapidement «ozkos» par une série de renvois (***) unifiés chez les Grecs sous

ce mot (ex. demeure, lieu, maison). Limportant est d’y concevoir I'appartenance co-originelle. De maniére 4 lier ce
terme a ce que nous trouvons chez Heidegger, nous préférerons le vocable de «demeure» 4 celui de «<maison» afin de
faire entendre 'appartenance la plus chaleureuse qui sied  ce terme.

7 Ibid., p. 44.



heideggérien « Das Leben ist diesig, es nebelt sich immer ein » (« La vie est embrumée, elle
se voile toujours dans un brouillard»), en cela qu’il raconte ce brouillard d’'une maniere a lui
procurer une autre apparence, menant ainsi, encore une fois, a en cacher davantage les con-
tours. En effet, s’il est vrai que le temple dévoile, il est tout aussi vrai qu’il voile d’autres choses.
Si le temple permet la tragédie grecque des théatres, c’est qu’il porte en lui sa part conséquente
de tragique, part de laquelle la tragédie cherchera a dire la parole (Sprache). L’une des parts
tragiques du temple est a entendre de la sorte : alors que 'on a cru bitir le temple et en faire
notre création, c’est plutot lui qui nous constitue dans un devenir sans cesse renouvelé ; allant
plus loin, nous pourrions méme avancer que si le temple fut bati une fois, c’est qu’il existait,
en quelque sorte, déja. Le temple, lorsqu’il apparait tel qu’il est, est rarement ce que ’on crut
qu’il fit. 11 se montre imperturbablement de maniére voilée, tel qu’il n’est pas. Le temple est,
véritablement, 'oikos de I’ « événement appropriant » (Ereignis) auquel Heidegger consacre-
ra une part significative de son travail dans les années 1940 : « Ce temple qui reflete dans la
pierre le visage du monde grec, et accorde le clair tranchant du ciel (témenos) au repli obscur
de la terre, permet au mortel en priere de faire face au dieu immortel, appelé a la présence dans
I’enceinte sacrée. Par le temple qui “est 13, simplement”, le Quadriparti (Geviert) a lieu®. »,
c’est-a-dire qu’il ordonne le monde, cette lutte héraclitéenne entre le ciel et la terre, les mor-
tels et les dieux. Le temple est le lieu ou s’institue le « royaume de P'art» (Reich der Kunst)
parce qu’il accorde (gewdbhrt) ce qu’il faut au Dasein pour qu’il soit assigné a I’évenement
appropriant (Ereignis) de la vérité a méme de le reconduire en son étre.

Voila pourquoi le temple n’est pas qu’une simple ceuvre d’art. Bien qu’il demeure
toujours ceuvre d’art, la tension de la terre et d’un monde, il porte en lui le tragique d’une au-
tre tension entre dieux et mortels, rendant ainsi compte de I’entiéreté des rapports du Quad-
riparti (Geviert). Sans le temple, nous errons dans I’'Unheimlichkeit, dans ’étrangeté d’une
demeure - I’époque moderne nous le rappelle. Notre modernité des grandes métropoles est
I'illustration tout indiquée de cette étrangeté de la maison de I’étre ot pourtant notre Dasein
rode esseulé. Le temple se fait, en quelque sorte, le langage d’une communauté, la traduction
mondaine. Pour le dire autrement, il a vocation aux totalités. Conséquemment, le temple est-
il d’ailleurs davantage qu’ceuvre d’art et oikos : il est I’hestia® qui recueille toute la mondéité
en lui. Il n’est donc pas qu'une ceuvre d’art parmi d’autres, il n’est pas qu’un milieu - aussi
important soit-il - parmi d’autres lieux importants, il est le coeur de quelque chose. Ce cceur

« is being itself in the light and shimmer, and glow and warmth, of which all beings have

'8 MATTEI, Jean-Frangois. 1989. Lordre du monde : Platon, Nietzsche et Heidegger. Paris : Presses Universitaires de France, p.
166.

" Traduisons « hestia » par le coeur de la demeure, le feu I'alimentant, la ferveur rendant possible le caractére chaleureux
de la demeure énoncé dans notre note concernant I'« oikos ».
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always already gathered themselves™ ». Le temple, en tant qu’euvre produite, est un « se
tenir dorénavant la” ». Le temple est dans les pierres qui le composent, dans les ceuvres d’art
que sont les fresques qu’il héberge, dans le style des colonnes - dans leur grandeur ! Le temple
est tributaire de ce qui le constitue en cela que cette matiere dira énormément sur ce qu’est ce
temple. Le marbre tel que récolté au temps des Hellénes n’est pas le marbre tel qu’extrait par
nos machineries modernes. Le caractere du temple est dans le caractere de son économie des
étants.

Toute cette surprenante phénoménologie, d’apres I'attentivité qu’en témoigne
Heidegger, est nommée « la solidité » (die Verldsslichkeit). Le produit se fait I’appel silen-
cieux de la terre. Quelle est la solidité du temple ? Sur quel appel silencieux nous enjoint-il ?
Si le soulier de L’Origine de I’euvre d’art appelle un étre-dans-le-monde (In-der-Welt-sein)
- ce qui est aussi le cas du temple -, il faut considérer que, reprenant le vocabulaire propre a
Etre et Temps, le temple se fait aussi la constitution d’un autre existential, nommément ’étre-
avec (Mitdasein). Le temple nous constitue dans une telle ampleur. Il dévoile, dans ’éclosion
d’une pluie d’étants, ’ordre du monde, ’autre, nous-mémes. Il se fait, selon le mot des Grecs,
aléthéia (ddnbeier), dévoilement ; il institue la « commune présence des choses ». Il est ques-
tion de « la rigidité inébranlable de I’ceuvre [qui faisant] contraste avec la houle des flots de
la mer, [fait] apparaitre, par son calme, le déchainement de ’eau* ». Le monde peut appa-
raitre d’une telle maniere parce que le temple, par « I’éclat et la lumiére de sa pierre » fait
ressortir, par contraste, les données sur lesquelles I'attentivité pose son regard. Tronant dans
la cité, entre les autres batiments, « le temple ouvre un monde » : « [CT’est le temple qui, par
son instance, donne aux choses leur visage, et aux hommes la vue sur eux-mémes®. » Dans le

sombre éclat des couleurs du temple se déroule la phénoménologie du Dasein a advenir.

§ 3. POLIS ET ESSENCE : LA PRESENCE
DE LA COMMUNAUTE

Nous devons maintenant tirer au clair les conséquences communautaires d’une

telle vision du temple. S’il faut réactiver I'idée de la tension héraclitéenne pour compren-

* HEIDEGGER, Martin. Holderlins Hymne “Der Ister” (GA 53 ; trad. Schmidt), p. 143.

' HEIDEGGER, Martin. 1987. De l'essence de la liberté humaine : introduction a la philosophie (GA 31 ; trad. Emman-
uel Martineau). Paris : Gallimard, § 8.

2 HEIDEGGER, Martin. 1980. Chemins qui ne ménent nulle part [ Holzwege] (GA 5 ; trad. Wolfgang Brokmeier). Paris
: Gallimard, p. 44.
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dre ce que le temple vient a constituer, il s’agit ici de penser que ce sont des perspectives
phénoménologiques qui en viendraient a lutter agonistiquement pour la prédominance
d’une lecture signifiante du temple. Entendons ici la joute (ag6n) grecque dans la polis.

Heidegger ne traduit pas « polis** » par « cité-Etat » puisque ce serait échapper ce
que polis signifie de maniere plus large : « [Polis signifie plut6t le site, le 1a (da), dans lequel
et en vertu duquel I’étre-1a (Da-sein) est historial. La polis est le site de la pro-venance, le la
dans lequel, & partir duquel et pour lequel la pro-venance pro-vient. A ce site de I’histoire
appartiennent les dieux, les temples, les prétres, les fétes, les jeux, les poctes, les penseurs, le
roi, le conseil des anciens, I’assemblée du peuple, ’armée et la marine*. » Nous voyons bien
dans ce passage de I'Introduction d la métaphysique que la polis se fait 'entente de ce qui a été
constitué. De quelle maniere ?

Entretenons ’hypothese précédemment posée que le temple ne peut pas se réduire
a étre un simple lieu puisqu’il est précisément 1’oikos d’une cosmodicée bien particuliére ol
les différentes perspectives en viennent a triompher ou a déchoir dans la lutte agonistique.
Le temple est, bien entendu, un lieu de rassemblement tant pour le culte que pour la com-
munauté - une église n’échappe pas a cela -, mais il s’y déroule de sombres dissensions. Dans
son séminaire sur Hegel en 1934, Heidegger parlait déja du temple (ou du marché) comme «
milieu qui détermine a proprement parler le Dasein historial d’un peuple », rappelant pour
son propos les premiers vers du sixieme chant de I’Odyssée. La personne ne peut étre pensée de
maniere isolée pour autant que les conditions de possibilité de sa présence procedent des forc-
es de son historialité (Geschichtlichkeit). Nous pensons le rattachement de la communauté au
temple en un sens proprement souterrain ou c’est bien entendu 'essence du constituant qui
sont est pensée. Que le temple puisse constituer, nous le comprenons, mais ce qui vient a en
fixer les expressions, Heidegger nomme cela I’ « essence ».

A cet effet, ’agora grecque remplit une fonction - 4 s’y méprendre - presque iden-
tique, aux premiers abords, en cela qu’elle est le lieu privilégi¢ de I’agdn, son oikos politique.
Elle est donc a comprendre d’apres ce qu’elle fut : I'entreprise des luttes agonistiques a car-
actere sophistique. Se rendre a I’agora et non prendre les armes, voila ’entreprise communau-
taire, sa constitution. Or, quelle est I'essence de cette constitution ? L’agora semble étre I’oikos
du destin de la communauté, mais le temple en est sa constitution constamment et véritable-
ment instituante. Nul destin pour une communauté si rien n’en forme le corps. Par la critigue
de la cosmodicée annoncée par le temple — comprenons ici la lutte agonistique sous toutes ses

formes -, ’'agora peut exercer ses fonctions. Par la méme occasion, le temple, d’apres ce que

* La polis grecque est ce que nous entendons plus génériquement par «communauté», dans cette étude.

5 Ibid, § 12 p. 48



nous en avons dit, se révele la condition de possibilité de ’agora parce qu’il forme la « culture
» ou la « discipline » (Zucht) tel qu’entendu ainsi par Holderlin* :

« La discipline, dans la mesure ot elle est la figure en laquelle I’lhomme et

le dieu se rencontrent, la loi de l’Egli:e et de I’Etat et les autres institutions

reques en héritage (la sainteté du dieu et, pour I’homme, la possibilité d’une

connaissance, d’une explicitation), voila qui exerce avec force le droit le

plus juste de la plus haute main ; elles maintiennent, plus rigoureusement

que ’art, les relations vivantes en lesquelles, avec le temps, un peuple s’est

rencontré et se rencontre?”. »
Cet étre-ceuvre du temple se veut le faire-venir (Herstellung) d’une constitution. Nous aurions
tort de croire que ce sont les lois qui encadrent la cité - aliénation moderne s’il en est. C’est
son temple qui en ordonne I’agora, les lois se présentant donc comme des déjections volca-
niques du phénomene titanesque exprimé par le temple. Le temple installe la mesure de son
royaume mythique et illumine ce qu’il touche :

« Tout cela peut ressortir comme tel dans la mesure ot [’euvre s’installe

en retour dans la masse et dans la pesanteur de la pierre, dans la fermeté

et dans la flexibilité du bois, dans la dureté et dans I’éclat du métal, dans

la lumiére et dans ’obscur de la couleur, dans le timbre du son et dans le

pouvoir nominatif de la parole®. »
L’agora se veut le magma briilant - visible - tel qu’installé par le temple, reposant dans le
sommeil du volcan. C’est pourquoi ’agora se montre toujours d’abord et que ce n’est qu’apres
que soit passé I’effet spectaculaire de son passage que notre attention se porte vers sa « généal-
ogie ». Voila une tiche tout a fait prenante pour nous tant la « politique » moderne est
I’affaire d’une fusion infinie qui, par son caractére « spectacliste », dirait Guy Debord, nous
détourne avec grande aisance de son essence. Disons-le maintenant comme ceci : le temple
constitue 'essence de ’agora.

Le temple se révele donc a nous tel une modalité de la pensée mythique ou s’institue
I’expérience onto-historique. Enfin, le temple n’en est pas réduit a I'image que son substantif
peut évoquer, a la maniére du temple grec. Dans nos termes contemporains, le temple peut

étre une maison de la culture, une église, un musée qui se ferait lieu communautaire. Pour

?¢ Christian Sommer a montré toute la proximité entre le programme heideggérien et la pensée d’'Holderlin. Cf. Mythol-
ogie de ['événement.

¥ Citation issue de Mythologie de I'événement (p. 53). Traduction de Jean-Frangois Courtine des Anmerkungen zu Pin-
dar-Fragmenten ' Holderlin.

# HEIDEGGER, Martin. 1980. Chemins qui ne ménent nulle part [Holzwege] (GA 5 ; trad. Wolfgang Brokmeier). Paris
: Gallimard, p. 49.



autant, si ces quelques exemples paraissent faibles, vidés et petits, entretenons une conjecture
prenant assise sur ’absence de grandeur propre a notre époque, sur le cloisonnement et la
privatisation des lieux « communs » et, peut-étre est-ce la son caractere le plus révélateur,
la fragmentation communautaire propre a notre modernité portant, dans une large mesure
qui n’en demeure pas exclusive, ses grandes métropoles. A I« 4ge séculier », pour renvoyer a
Charles Taylor, la Constitution du Canada joue, a sa maniére appauvrie, le role que put jouer
le temple a ’époque d’une expérience unitaire originelle telle que nous la retrouvons chez les
Grecs par exemple, c’est-a-dire une

« reconnexion aux dieux® » (Riickbindung an die Gotter). Pour autant, la

Constitution voile les autres modalités rendant possible I’étre-ensemble, tout

comme, nous explique Heidegger, I’essence de la technique est de voiler les

autres types de dévoilement.

La pensée (Denken) du temple se fait la cosmodicée d’'une communauté dans la mesure ou le
temple est la présence manifeste au Dasein du Quadriparti (Geviert) : « Aménager le Quad-
riparti c’est sauver la terre, accueillir le ciel, attendre les dieux et conduire les Mortels. Cet
aménagement est I’habitation en tant que condition du batir comme réponse a ’appel du
Quadriparti. Tel est aussi le lieu du probléeme métontologique de I’éthique*. » En son ab-
sence, nous avons détruit la Terre, chassé ’ordre, vaincu nos mythes et aliéné nos existences.
Dans les ruines du temple trouvons-nous un quelconque romantisme nihiliste de la pensée
technique, en cela qu’elle est toujours 'espoir conquérant d’un « la-bas » qui ne sait se satis-
faire d’un « ici ». Nous approchons, angoissés, du silence du sens. Le signe de la modernité,
c’est le son terrifiant du « silence déraisonnable du monde » tel qu’il apparait sous la plume
d’Albert Camus.

La tension de la rencontre des mortels et des dieux, cette étrangeté a laquelle est
confrontée ’humanité, semble illustrer la condition des premiers lorgnant celle des seconds
dans une démesure sans cesse a conquérir. Nous y voyons I’ Achille de I’Odyssée, contemplant
avec envie 'empire des dieux : 'immortalité. Par ailleurs, chacune des tragédies grecques rend
compte de cette étrangeté a méme de saisir la tension a laquelle nous faisons référence. Elles
rendent comptent du Dasein grec a méme d’éclaircir le rapport entre le temple et ’agora.
Prétons-nous a une plus grande idée de la chose. La tragédie est aux frontieres communes re-
spectives du temple et de ’agora, ’entre-deux. Le temple est tragique ; ’agora ’est également.
Dennis J. Schmidt illustre bien cette idée a partir de la lecture heideggérienne d’ Antigone,

telle que nous 'entendons : « [...] [T1he truth of communal life, the manner in which we can

¥ SOMMER, Christian. 2017. Mythologie de [‘événement : Heidegger avec Holderlin. Paris : Presses Universitaires de
France, p. 91.
 VAYSSE, Jean-Marie. 2007. Dictionnaire Heidegger. Paris : Ellipse, p. 145.
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come to understand the conditions under which human beings share life in time and so forge a
history, is to be grasped only by reference to an understanding of the way in which human life
comes to appearance®. »

Dans cette relation entre le temple, la posture tragique et la tragédie, le poete est
au temple ce que la Bible fut a I’église, s’il faut suivre le rapport heideggérien engagé avec
Holderlin. Dans Das Ereignis (GA : 71), il est notamment question de « vérité (sacralité [Hei-
ligkeit]) de cette poésie™ ». Cela dit, si la poésie advient en tant que formule sacrée, elle ne
prend vraiment présence en tant que sens, dans la présence du temple, que du moment ou
elle se fait également ceuvre d’art thédtrale, c’est-a-dire présence dans les fétes de la com-
munauté, ce que nous pouvons observer dans la relation entre le temple et le théitre grec
dans I’ Antiquité. La poésie advient a nous, en sa qualité de pensée qui nous constitue dans une
logique (synthése du Denken au Dichten ; entendu ici comme mytho-logie), que du moment
ou elle réalise le plein rattachement du temple a la féte. De ce point de vue, la communauté
du temple se révele a nous comme produit du mythisches Dasein, existence rendue possible
par la pensée mythique (mythisches Denken), elle-méme identique a peu de chose prés a ce que
Heidegger nomme « pensée contemplative » (besinnliches Denken).

Par le fait méme, nous en venons a comprendre plus essentiellement ce que nous
avons nommeé plus tot la « communauté d’expérience ». Sommer nous assiste par sa propre
illustration de la chose : « Le [dire] (Sprache) tragique du poeme énergique de Holderlin
rend “sensible” et permet d’éprouver la Geschichlichkeit, la temporalité comme passage du
premier commencement a autre [...]J%. » Le poete se fait ’éleveur - entendu au sens du Ziich-
tung nietzschéen - d’une certaine faculté d’imagination, la produktive Einbildungskraft de la
Critique de la raison pure de Kant, parce qu’il modéle 'imagination commune qui permettra
I’expérience commune**. La communauté d’expérience est ainsi constituée par une série d’ex-
périences originelles de I'imaginaire, auxquelles rend grace le pathos d’un croire-pour-vrai.
Clest 12 rappeler la tragédie grecque, mais surtout les Mystéres d’Eleusis dont Ponirisme, qui
rendit possible des mouvements communautaires spontanés et fous autour de fétes, peine a
étre appréhendé par la modernité. Ainsi, le poete - Holderlin chez Heidegger - est celui ou

celle 2 méme de produire Peffectif (das Wirkliche) qui rend sensible. L’essence du temple,

8 SCHMIDT, Dennis J. 2001. On Germans and Other Greeks : Tragedy and Ethical Life. Bloomington : Indiana Uni-
versity Press, p. 259.

2 Traduction de Christian Sommer. Cf. Mythologie de I'événement (p. 25). Sommer cite d’ailleurs plus loin Gadamer ot
celui-ci avance dans le méme sens que «Ce qui s'ouvrait a lui [Heidegger] sous forme de I'ccuvre de poésie et de pensée
de Friedrich Holderlin était comme un texte sacté (eine heilige Schrifi)».

 SOMMER, Christian. 2017. Mythologie de ['événement : Heidegger avec Holderlin. Paris : Presses Universitaires de France,
p. 74.

* Ceci ne semble pas avoir échappé & Heidegger qui parait pencher dans cette direction vers la fin de «Lorigine de
Pceuvre d’art» dans Les chemins qui ne ménent nulle pare (p. 82).
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dans la compréhension que nous en avons a présent, rend compte de son ministére a constituer
le Dasein historial de la communauté par I'entremise de la communauté d’expérience, elle-
méme entendue, dans les termes de Heidegger, reconnexion aux dieux (Riickbindung an die
Gatter).

Dans I'idée de cette communauté d’expérience, la tragédie grecque se fait le lieu de
la Jutte agonistique entre les anciens et les nouveaux dieux. Le théatre se fait 'oikos de la lutte
qui « décide du sacré et du profane, du grand et du petit, du hardi et du liche, du noble et
de I'inconsistant, du maitre et de I’esclave® » qui sera parachuté dans la vie communautaire
du temple. L’épreuve de la tragédie rendra le verdict sur lequel reposera le temple : « Quand
Pceuvre d’art en elle-méme se dresse, alors s’ouvre un Monde, dont elle maintient a demeure
le régne®. » Soulignons dans ce cas que « dans la mesure ou [le temple] érige un monde et
fait venir la terre, [il] est I'instiga[teur] de ce combat” » qui prend place au théatre. Ce com-
bat, c’est celui de I’éclaircie (Lichtung) et de la réserve (A#0y), dans I'idée de I’avenement de
la vérité, ce que nous avons qualifié de croire-pour-vrai. La vérité conquise de haute lutte se
fait 'oxygene dont la communauté a besoin pour demeurer dans une durée et se fait donc
chemin historial. Le temple est aussi pareil théatre, mais dans son caractere figé, il n’a pas le
dynamisme de I’étre-ceuvre de la tragédie grecque, de ’opéra ou de la fameuse danse en ligne
du Québec.

A laide de cette recherche de la constitution de la communauté que nous avons com-
prise par P’essence du temple, nous nous trouvons a présent au tournant ou pareille étude

prendra I’étendue de sa puissance au regard de la pensée technique.

§ 4. LA COMMUNAUTE A L'EPOQUE
MODERNE

Quand bien méme avons-nous fait ressortir I’étre de I’ceuvre-temple de I’Antiquité
grecque, en cela qu’il constitue la communauté proprement signifiante, a quoi bon pour nous,
modernes ?

II nous faut comprendre cet élément impératif : si le temple n’existe plus aujo-

urd’hui, il n’en demeure pas moins que quelque chose I’a remplacé. Les fonctions qu’il rem-

» HEIDEGGER, Martin. 1980. Chemins qui ne ménent nulle part | Holzwege] (GA 5 ; trad. Wolfgang Brokmeier).
Paris : Gallimard, p. 46.

3 Ibid., p. 47.
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plissait, du reste la formation du corps social, sont encore a I’ceuvre dans une certaine mesure.
De nos jours, le temple est remplacé par une modalité de la pensée technique, la machination
ou encore, dans les termes communs, la Constitution. C’est pourquoi, si ’absence du temple
ne signifie pas nécessairement la disparition d’une modalité rendant possible le corps social,
le temple n’est pas si différent de la technique dans sa visée totalisante, tant celle-ci est ce qui
permet la constitution. Si George Grant, suivant en cela Heidegger et Ellul, concevait que la
modernité se dirige vers « the universal and homogeneous state », cela n’est pas sans affinité
quelconque avec la fonction du temple. Le temple, lui aussi, vise, en quelque sorte, une to-
talisation. Néanmoins, ce qui semble séparer le temple de la technique a cet effet semble étre
la téléologie a laquelle tous deux obéissent. Le temple a une fonction bienfaisante, au sens
de la communauté, tandis que la technique n’a de finalité que celle de persévérer en son étre
jusqu’a la « saturation » dont parlait le penseur de la technique Gilbert Simondon. Nous
pourrions consentir a démarquer le totalisant du totalitaire. La ot le temple se fait totalisant,
la technique, dans ses technologies, son libéralisme et son capitalisme, se fait I'entreprise d’un
totalitarisme.

Historiquement, le processus de sécularisation moderne du temple - la sécularisa-
tion entendue a la maniére de Grant, c’est-a-dire « to rationalize or transform into coberent
discourse® » — rend compte de la technicisation de la communauté en société. La polis par-
ticuliére disparait au profit de P’Etat universel et homogéne. A cet égard, en tant que monu-
ment, les lieux qui furent autrefois les temples magistraux de communautés sont pour nous
des « produits quelconques », ce que Heidegger nomma le « dépérissement de [la] solidité»
» 5 quand bien méme irions-nous voir le temple de Paestum ou I’oratoire Saint-Joseph, « le
monde dont ces ceuvres faisaient partie s’est écroulé*® ». Or, le programme de la modernité
n’est pas, directement, la destruction du temple : sa disparition marque plutét la conséquence
de son programme, c’est-a-dire celui de universalisant. De nos jours, pareille logique cher-
che-t-elle a aboutir 4 sa finalité annoncée : ’Etat unique et mondial. Une certaine volonté
cherche pourtant encore aujourd’hui a préserver le « particularisme » des nations contre
I'universalisme du grand Etat libéral. Toutefois, ce « particularisme » n’en porte concréte-
ment que le nom tellement les « particularités » de chacune de ces nations s’opposent dans
un spectre microscopique au regard de ce qu’il a été voila encore quelques décennies. Ces
nations refusent de voir ce qu’elles sont devenues. Encore aujourd’hui se trouve un certain

nombre de personnes en Occident pour pleurer la disparition de cultures millénaires. D’au-

* GRANT, George. 1969. Technology and Empire. Concord : Anansi, p. 88.

¥ HEIDEGGER, Martin. 1980. Chemins qui ne ménent nulle part [Holzwege] (GA 5 ; trad. Wolfgang Brokmeier). Paris
: Gallimard, p. 35.

“ Jbid., p. 43.

“ GRANT, George. 1969. Technology and Empire. Concord : Anansi, p. 77.
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cuns rétorquent toujours, irrémédiablement, que celles-ci n’ont somme toute qu’une valeur
relative. Un millier de cultures, une centaine ou une dizaine. Qu’importe.

Ainsi pouvons-nous dire, avec Heidegger et Grant, que pareille discussion
philosophique nous lie tout particulierement au tristement célebre Brave New World d’Ald-
ous Huxley. Le monde, a I’époque de la Deuxiéme Guerre mondiale, était déja d’une grande
homogénéité. Le nazisme, le communisme et les Etats-Unis incarnaient simultanément tous
trois la grande marche impérieuse du progres technologique. Alors que leur totalitarisme
pouvait paraitre fort différent, y voir des différences de nature ne serait que se laisser berner
par Pefflorescence ensorcelante du champignon : sa logique sporique demeure la méme. Il est
question de trois totalitarismes qui visent a répondre a des logiques desquelles la communauté
ne peut tirer aucun intérét. Pareil sens de I’aliénation nous ramene au dressage (Zdhmung)
chrétien auquel Nietzsche fit référence, c’est-a-dire que la pensée technique ne cherche qu’a
assurer la soumission et I’avilissement. Nous pouvons retrouver chez Foucault nombre de cas
de ce « dressage » dans P’actualisation des systemes de discipline et de discrimination. Le
totalitarisme de la pensée technique dans toutes les sphéres de I’existence, de la police a Iéd-
ucation, peine a faire se méprendre celui qui en constaterait les produits. Nous sommes en
communauté de maniére inédite, c’est-a-dire que nous sommes en société. Cela n’est pas peu
dire de notre malheur.

Au carrefour de ’Empire, notons avec Grant pareil sens du tragique : « Man is by
nature a political animal and to know that citizenship is an impossibility is to be cut off from
one of the highest forms of life. To retreat from loyalty to one’s own has the exhilaration of
rebellion, but rebellion cannot be the basis of a whole life*'. » Le théatre d’aujourd’hui se com-
prend a nous par notre étrangeté de I’autre. Cet ordre du monde qui nous était commun s’est
¢évanoui dans ’'anonymat de ’Empire de la pensée technique. La communauté a été supplantée
par la société, cette machination totalitaire auquel le controle échappe méme aux supposés
dirigeants d’un tel ordre. Ainsi, se questionner sur la disparition de la communauté, c’est
aussi comprendre que la « Garde de ’ceuvre », ce qui permet au temple d’étre un temple, a été
anéantie. A cet égard, alors qu’elle faisait entrer dans ’appartenance a la vérité, dans I’« étre
avec les autres, les uns pour les autres (Das Fiir — und Miteinandersein)** », ce que nous avons
qualifié de communauté d’expérience, plus rien ne semble permettre la grandeur et la vitalité
rendant possible le temple. Or, le temple se fait I’Ereignis défiant le totalitarisme de la pensée
technique. Si bien que, revenant au propos initial de cette étude, le temple saisit le Dasein en

le situant en communauté parce que celui-ci se situe déja dans une sérénité (Gelassenbeit).

2 HEIDEGGER, Martin. 1980. Chemins qui ne ménent nulle part [Holzwege] (GA 5 ; trad. Wolfgang Brokmeier). Paris
: Gallimard, p. 76.
“ HEIDEGGER, Martin. 1997. Réponses et questions sur ['histoire et la politique (trad. Jean Launey). Paris : Mercure, p.



Le Dasein ne cherche plus a se comprendre en tant que sujet tant il est serein face a ce qui le
consume poétiquement. Ainsi seulement, 'aube peut-elle advenir. La poésie du temple dess-
ine 'ordre d’un monde par le retour d’un quelconque sacré en réactivant la hiérarchie entre
terre et ciel, mortels et dieux. D’ailleurs, le temple, caractérisé par le sacré I’entourant, se fait
Pentremise des vertus cardinales et laisse entendre son jugement. Le Land art apparait de nos
jours comme une espérance soudaine de cette re-constitution du temple, tant ce qui devrait
faire office de temple n’existe nulle part.

Du reste, devons-nous reconstruire le temple ? Le pouvons-nous ? Le programme
de remythologisation tel que compris par Heidegger ne peut se faire sans une réelle pensée sur
le temple. Tout comme la philosophe Simone Weil le pense dans ’éponyme Enracinement
- concept d’importance chez Heidegger -, cette pensée est impossible sans un certain appel
: « Toute chose essentielle et grande a pu seulement naitre du fait que ’homme avait une
patrie, et qu’il était enraciné dans une tradition®. » Contrairement a ce que I’on a dit a son
sujet, la patrie a laquelle fait référence Heidegger n’est pas a entendre au sens nationaliste ou
patriotique. De la méme maniére, le Canada de Grant n’est pas a entendre de cette manieére
non plus. Mieux, entendons cette patrie au sens de I’oikos dont nous parlions plutét, celui-la
rendu demeure - « maison de P’Etre » - par ’enchantement du temple. Encore une fois,
pareille pensée apparait étrangere a nombre d’entre nous. L’aliénation a laquelle nous som-
mes confrontés dans notre destin planétaire, tel que le remarque Heidegger dans Lettre sur
Phumanisme, signifie « oubli de ’Etre** ». Or, le Dasein est & entendre d’abord par le « Da
», le « 1a » ; nous retrouvons cette idée au douziéme paragraphe d’Etre et Temps®. Pareille
pensée permet d’entendre I’événement appropriant (Ereignis) du temple en sa qualité d’ceuvre
d’art. Etre et Temps se fait le souvenir de données égarées.

Plus exactement, qu’est-ce a dire du temple dans son rapport a la pensée technique ?
Le temple, dans son rapport A la cité, a la particularité d’étre aux antipodes de ’Etat hégélien,
du Dispositif de Heidegger et de PEmpire de Grant. Si pareil Etat exprime ce que les fascistes
italiens résumeront par « tout est dans PEtat et rien n’existe en dehors de ’Etat*® », ’Etat et
sa Constitution se veulent les manifestations de la pensée technique qui exprime son pouvoir
de maniére totalitaire et universelle. En ce qui concerne le temple, il est a 'opposé de tout
pouvoir totalitaire puisqu’il rapporte a lui la communauté sans détruire I’étrangeté. Il est le
versant positif de Ieffort de totalisation parce qu’il ne comprend aucune fonction oppres-

sante et tyrannique - a fortiori ces fonctions politiques ne se font pas qu’efforts et progressent

47.
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jusqu’a devenir des réussites de la machination -, prérogative tristement circonstancielle de
I’agora. De nos jours, bien que ’Etat enjoigne en lui certaines des fonctions templiques par
I’assemblement du corps social, il est a comprendre de maniére tout autre que la synthése du
temple, de ’'agora et de la cité. C’est la comprendre la communauté a I’époque moderne.

Rajoutons. Si le temple ne peut se révéler I'ethos d’une cité qui serait devenue to-
talitaire, c’est qu’il ne procede pas de I’« éthique du fonctionnaire » que tenta d’expliquer
Carl Schmitt au Tribunal de Nuremberg*, celle-ci étant comprise comme la manifestation
de la conduite normale d’une société ou la pensée technique domine. Au contraire, le temple
se fait la condition de possibilité d’une éthique et d’une morale a méme de comprendre ce
que Grant entendait dans la méditation de I’autre. Le temple se fait I'antagoniste de I’ato-
misation rendant possible la bureaucratie de la mort puisqu’il permet « the love of the good
and love of one’s own** ». Ce qui permet la communauté, c’est ’'amour cru-pour-vrai de la
familiarité, ce que Bergson exprimera avec grande perspicuité a travers son concept de la «
morale close » dans Les Deux Sources de la morale et de la religion. Nous en venons a aimer
Pautre parce qu’il nous est semblable, en ce sens que nous nous voyons dans 'autre. Cette
reconnaissance de ’autre lui octroie une dignité que nous peinons a voir apparaitre - méme
au loin - de nos jours. Si la doctrine libérale contemporaine tend a médire ceux ou celles qui
tiendraient de cette « morale close », elle parait ne pas saisir le narcissisme dans lequel elle
enveloppe I'individu. Ce narcissisme en vient a ne plus comprendre ce qu’est la révérence a
I’égard de plus haut que soi, comme le remarqua Grant. Par le fait méme, ne plus se sentir
vivre dans ’autre rend possible chez I'individu la collaboration a de funestes projets. L’ethos
que constitue le temple n’est pas a méprendre avec ce que nos catégories discriminantes mod-
ernes peuvent mettre de I’avant, par exemple la race, la nationalité, le sexe, la classe et les
opinions politiques. I convient, pour vraiment penser I’ethos constitué par le temple, de se
référer a ce qu’il permet, au sens phénoménologique, comme « communauté d’expérience
». La reconnaissance de I’autre rend impossible sa présence comme Fonds (Bestand) livré a la
puissance (Macht) de ’Empire technique. Le temple, puisqu’il n’explique pas mais raconte,
fait « tourner en destruction toute indiscrétion calculatrice » que nous pourrions penser a la
mesure de la pensée technique. Il dévoile, en sa qualité de modalité de la pensée mythique, des
¢étants qui disparaissent deés qu’ils viennent a étre proprement pensés a la pénétrante lumiere
du regard scientifique.

C’est a cet effet que nous entendons cette étude sur le temple, a partir de la pensée de

Martin Heidegger, dans I’idée d’une convocation a son propylée. En ce sens, il apparait de cir-

p. 142.
¥ GRANT, George. 1969. Technology and Empire. Concord : Anansi, p. 73.
¥ Réponses et questions sur ['histoire et la politique, op. cit., p. 48-49.



constance de rappeler certains des mots de Heidegger lors de son entretien pour le Spiegel : «
La philosophie ne pourra pas produire d’effet immédiat qui change I’état présent du monde*.
» Elle se fait la « disponibilité », comme le souligne Heidegger dans le méme entretien, ou
encore la « conversion » au sens ou 'entendait Bergson. La parole de la philosophie et le
regard qu’elle jette sur la Gréce antique et son temple se font la disponibilité dont nous pour-
rons nous saisir. Tout n’est peut-étre pas perdu pour la re-constitution de la communauté. La

ou le danger le plus grand régne, les plus folles espérances égayent les coeurs.
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Gadamer, Socrates and Derrida

on the Value of Dialogue

for Hermeneutics




ABSTRACT

Central to H.G. Gadamer’s hermeneutics is the notion of dialogue which mediates
the distance between the interpreter and that which is interpreted. Famously, Jacques
Derrida challenged Gadamer’s dialogical model, citing its incommensurability with the
preservation of the irreducible alterity of the other. In this paper, I provide an exposition
of Gadamer’s dialogical hermeneutics and of Derrida’s corresponding criticisms of that
model of understanding. I then argue that Socrates’ character in the Phaedo provides the
paradigmatic example of dialogue through his exhortation against the hatred of rational
argumentation. Moreover, I show how the Socratic dialogical model is one which helps to
vindicate Gadamer’s claims against Derrida’s criticisms. Finally, I argue that given Derrida’s
and Gadamer’s mutual acceptance of a similar notion of experience as a kind of suffering,
Derrida’s criticisms of Gadamerian dialogue prove to potentially undermine his own

philosophical presuppositions.



I. GADAMER ON EXPERIENCE AND
DIALOGUE

Mediation of otherness is how Gadamer fundamentally conceives of the task of
hermeneutics.” Central to his solution to the hermeneutical circle is that distance is required
from what is being interpreted in order to facilitate the recognition of what is different in
the other, whether that be a work of art, a text or a conversational partner.* Moreover, with-
out any mediating distance, one encounters the object of interpretation as overly familiar,
leading to misinterpretation.’ Thus, hermeneutics is in need of a critical distance in order to
facilitate genuine interpretation, which on Gadamer’s view can only be understood through
a proper understanding of experience.

Gadamer’s treatment of experience sheds light on his dialogical hermeneutics in an
important way. He critiques the traditional view within philosophy and science which under-
stands experience as building up particular perceptions in order to arrive at universal knowl-
edge.* He does not deny the value of this model of experience, but rather claims that it does
not provide an exhaustive account of experience. Gadamer holds that experience is a process
which is essentially negative to the extent that experience begins with generalizations of that
which is typical and is then refuted. One brings with them certain prejudicial assumptions
and experience takes place when these assumptions are negated or refuted.

Gadamer’s logic of question and answer largely follows from his treatment of ex-
perience as a fundamental overturning of one’s preconceived assumptions. The logic of ques-
tion and answer is indispensable for understanding the role that dialogue plays in Gadamer’s
hermeneutics, because it rejects the traditional view which holds that answers are somehow

more important than questions.® For example, a sentence which seems straightforward in its

! Hans-George Gadamer, Truth and Method, trans. Joel Weinsheimer and Donald Marshall (New York: Bloomsbury,
2013), 164. My treatment of Gadamer’s text has been greatly enhanced by Professor Francisco Gonzalezs lectures on
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meaning can have an entirely different meaning when the question for which it is a response
changes.’

Consider in this respect the sentence “I am going to see Marianas Trench” and
consequently, the potentially infinite number of ways in which one might interpret the
meaning of this sentence given the sheer variety of questions to which it could be an answer.
Depending upon whether the sentence is interpreted as an answer to a question pertaining
to one’s marine discovery plans on the one hand, or as an answer to a question about one’s
tickets for Bluesfest, this sentence could have radically different meanings in each case. Cor-
respondingly, once one begins to realize the importance of the question in relation to the
answer, one begins to realize that the relationship between an interpreter of a text and the
text itself is like a dialogue.®

According to Gadamer, the only genuine model of dialogue is one in which one
listens to the other’s claims and responds to those claims as though they had a claim on the
truth. On such a model, both interlocutors acknowledge the other as making a claim to the
truth that needs to be addressed. Only on this model can a genuine experience of the ‘thou’
be said to take place, in which one is open to what is other than oneself. Dialogue thus con-
ceived is differentiated from other models of interpretation in that fact that it is a matter of
listening to what the other has to say as articulating something important and not merely
hearing the words which are spoken.? In that regard, Gadamer posits the notion of the ‘fu-
sion of horizons’ as the way in which dialogue mediates between the past horizon of what is
interpreted and one’s own present horizon. Furthermore, these past and present horizons do
not exist by themselves because they never exist in a state of stasis, but are rather constantly
evolving.® In the sense in which the horizons of past and present are constantly undergoing
change, the particular prejudices which one holds are also constantly being revised on this

model.

Il. DERRIDA ON THE SUSPICIOUS
NATURE OF DIALOGUE
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Jacques Derrida is suspicious of Gadamer’s model of dialogue as well as his herme-
neutic of interpretation in general. The reason for his suspicion is that he perceives dialogue
to be fundamentally about arriving at a shared understanding of the meaning that exists
between two entities, something which is itself incommensurate with respect for the alterity
of the other. Derrida’s critique of dialogue has a textual dimension as well as an ethical di-
mension. He holds that interpretation which essentially involves abstracting meaning from
the other is a betrayal of the other’s utter singularity. As will be shown, the ethical dimension
of his critique of dialogue gives rise to his formulation of why two utterly singular individuals
must encounter one another in such a way as to not betray one another’s otherness.”

One of the themes upon which Derrida focuses in expounding his suspicion of dia-
logical hermeneutics is the notion of the datedness of a text. For Derrida, a date makes some-
thing into a singular occurrence in the sense that it occurs one time and only that time.” In
that sense, a date demarcates an event as an unrepeatable occurrence. Paradoxically, the date
which refers to an event as unique and unrepeatable is also that which is repeatable. The date
is precisely that which allows one to commemorate an event and is also that which allows for
the repeatability of an event. As such, a date refers to a unique event, but it is in some sense no
longer tied to a single event.” In positing that all language is marked by datedness, Derrida
objects to the distinction between the singularity of an utterance and the supposed content
of what is said as having a meaning that transcends that singular event.* He holds that when
one attempts to universalize the datedness of something, the datedness is totally eviscerated.

Derrida’s exposition of the notion of datedness sheds light on his reluctance to have
a dialogue with Gadamer in their own famous interaction. As was the case in their meeting
in 1981, there was an interruption that occurred which was interpreted by the world to be a
failure at dialogue. However, understood from Derrida’s perpective, this failure at dialogue
had to occur considering that dialogue was what was fundamentally at issue between Derrida
and Gadamer. For Derrida to have accepted to engage Gadamer in a dialogue would have
been to concede that Gadamer was correct in positing dialogue as the correct model for
understanding. In his memorial address following Gadamer’s death, Derrida mentions that
a sort of interior dialogue did occur between to the two. According to Derrida, the genesis

of this odd dialogue between Gadamer and himself was born out of a failure to dialogue.”

" Jacques Derrida, Sovercignties in Question: The Poetry of Paul Celan, ed. Thomas Dutoit and Outi Pasanen (New York:
Fordham University Press, 2005), 149. My exposition of Derrida’s views is indebted to a set of lectures given by Profes-
sor Francisco Gonzalez as a part of a 2018 class he gave on the topic of Continental Philosophy.

"2 Derrida, Sovereignties in Question: The Poetry of Paul Celan, 15.

1 Derrida, 35.

1 Derrida, 13.

15 Derrida 136-138.



In light of his remarks concerning datedness, one can infer that for Derrida, the unrepeat-
ability marked by their failure to a dialogue and which was the source of their conflict also
happened to be that which was the source of his commemoration of Gadamer.

Derrida holds that the ultimate interruption is the death of the other. For Derrida,
the death of the other is nothing less than the end of the world. Death marks not the loss of
one of many worlds, nor does it mark one less item in the world, but rather the loss of the
world in the realest sense. Death also defies arithmetic insofar as it marks the end of the one
and only world which is utterly unlike any other measurable unit. The death of the other is
in that sense an interruption which Derrida must himself endure since he is still in the world,
but in a world that is deprived of the world. Therefore, he believes that he has the responsi-
bility of carrying the other in the absence of the world. For Derrida, the ethical dimension of
responsibility is that one must carry the other without betraying them as other. This ethical
dimension of Derrida’s critique against the dialogical hermeneutic is aimed at its failure to

seize upon a way to encounter the other without betraying their alterity as other.”

I1l. SOCRATES AS THE PARADIGM OF
DIALOGUE

Having exposited Gadamer’s view of dialogue as following from his particular con-
ception experience, as well as Derrida’s rejection this dialogical model, I now proceed to
defend the view that the rejection of dialogue on account of its evisceration of otherness is a
mistaken interpretation of Gadamer’s notion of dialogue. I argue that one may not separate
Gadamer’s account of dialogue from his account of experience since he takes the former to
follow from the latter. Furthermore, Gadamer’s notion of experience is one which is based
on a model of limitation in one’s ability to arrive at an absolute conception of knowledge
rather than one which is all encompassing of otherness. I turn to Socrates’ example in the
Phadeo as a paradigmatic example of Gadamer’s notion of dialogue as the overturning of
one’s blindly-held assumptions, which in turn provides clarity to his model of dialogue as
one which evades Derrida’s central criticism that dialogue is marked by a destruction of the
other.

Ga