Hans Jonas
Despre subiectele unei filosofii a vieţii

(Le phénomène de la vie. Vers une biologie philosophique, 

trad. de l’anglais par Danielle Lories, Ed. DeBoeck Université, Bruxelles, 2001)
- o filosofie a vieţii înglobează o filosofie a organismului şi o filosofie a spiritului: organicul prefigurează spiritul, iar spiritul rămîne parte integrantă a organicului;

- de la Aristotel – ideea de stratificare progresivă a nivelurilor, cu dependenţa fiecărui nivel superior de cel inferior şi cu conservarea nivelului inferior în cel superior;

- metabolismul – prima formă a libertăţii: în interiorul necesităţii universului fizic, substanţa organică = principiu străin soarelui, planetelor, atomilor;

- libertatea – un mod de a înfăptui existenţa prin deschiderea unei căi spre o serie indefinită de posibilităţi;

- privilegiu libertăţii nu este o „succes story”: povara nevoilor şi a precarităţii;

- actul originar de segregare introduce tensiunea „a fi sau a nu fi”;

- independenţa riscată înăuntrul neutralităţii garantate a existenţei;

- organismul îşi are existenţa ca revocabilă şi condiţionată;

- non-fiinţa îşi face apariţia în lume ca posibilitate încarnată în fiinţa însăşi, ca posibilitate a ceea ce este de a nu fi;

- fiinţa suspendată în posibilitate este un fapt de polaritate: a fi/a nu fi, sine/lume, formă/materie, libertate/necesitate;

- viaţa poartă în sine moartea, în virtutea faptului că este viaţă: revocabilă, neasigurată, dependentă de condiţii asupra cărora nu are autoritate şi care-i pot fi refuzate;

- preţul de plătit al vieţii, sporind o dată cu ascensiunea spre forme mai complexe ridică problema semnificaţiei ei;

- o filosofie a vieţii trebuie să trateze:


- despre faptele organice ale vieţii;


- despre autointerpretarea vieţii în om.

Trei interpretări ale vieţii:

1. Animismul (panvitalismul, hylozoismul).


- lumea întreagă este viaţă; predominanţa ontologică originară a vieţii;

- enigma omului: moartea; dacă viaţa este starea primitivă a lucrurilor, moartea este misterul prin 
excelenţă;


- mirarea nu în faţa vieţii, ci a morţii;


- problema şocului între o perspectivă înglobantă (panvitalismul) şi un fapt particular (moartea); rezolvarea ei – prin ideea supravieţuirii (cultul morţilor);

2. Panmecanismul.


- începînd cu Renaşterea: moartea = lucrul natural, viaţa = problema;

- universul lărgit al cosmologiei moderne – cîmp de mase şi de forţe neînsufleţite; prin evacuarea 
însuşirilor vitale din registrul fizic;

- neviul = cognoscibilul, regula; viul = excepţia enigmatică, un caz-limită;


- viaţa: cantitativ – infinitezimală; calitativ – excepţie; cognitiv – inexplicatul;


- monismul mecanic: omul maşină; mecanicul – monopol ontologic;


- locul vieţii = organismul, caz special al substanţei întinse, simplă materie în spaţiu;


- problema: în ce fel poate fi redusă viaţa la non-viaţă?


- la limită, corpul este inteligibil doar devenit cadavru – predominanţă ontologică a morţii;

3. Dualismul.


- emergenţa dualismului – un eveniment decisiv al istoriei mentale a speciei;


- soma-sema, corp-mormînt: corpul ca atare este mormîntul sufletului, moartea corpului este resurecţia sufletului;


- viaţa locuieşte carnea asemenea unui străin, care, prin natura sa, nu este decît un cadavru, aparent în viaţă graţie prezenţei trecătoare a sufletului în ea;


- dualitatea corp exterior – suflet interior; prin extensie, lumea întreagă este un mormînt (închisoare, loc de exil) pentru suflet (spirit); 

- sciziunea realităţii între sine şi lume deschide posibilitatea gîndirilor post-dualiste;


- cadavrul real singular şi-a pierdut misterul; în lipsa unui pol transcendent, viaţa finită (în identitatea ei de expatriată metafizic) devine o realitate a lui aici-şi-acum, suspendată între început şi sfîrşit.

· faptul vieţii, ca unitate psihofizică manifestată de organism, face iluzorie separaţia dintre interioritate şi exterioritate;

· corpul organic reprezintă criza oricărei ontologii cunoscute şi criteriul „oricărei ontologii viitoare care se va putea înfăţişa drept ştiinţă”.
