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SEXTUS EMPIRICUS, SCEPTICISME
ET PHILOSOPHIE DE LA VIE QUOTIDIENNE

Stéphane MARCHAND
IHPC (UMR 5037)

RESUME. Quel réle joue le concept de vie quotidienne dans le scepticisme de
Sextus Empiricus ? A partir d’une analyse du concept de Buwtixi thpnotg, il s’agit de
faire apparaitre, d’une part (i) que la vie quotidienne, par opposition 2 la vie philo-
sophique, est un fait empirique qui permet au sceptique d’agir sans pour autant
avoir d’opinions et d’autre part que (ii) la vie quotidienne est une valeur qui donne
sens & la philosophie sceptique. Bien que ces deux approches paraissent contra-
dictoires, le but de cet article est de montrer que le scepticisme philosophique pro-
posé par Sextus les rend compatibles.

SUMMARY. What role does the notion of ‘everyday life' play in Sextus Em-
piricus’s skepticism? On the basis of an analysis of the concept of Biwriey) Tipyats, this
paper purports to show (i) that everyday life, as opposed to ‘philosophical life', is an
empirical fact that allows the Pyrrbonist to act without holding beliefs, and (ii) that
everyday life is a genuine value of the Pyrrhonian philosophy. Even though these two
theses may seem contradictory, the aim of the present paper is to show that Sextus’s
philosophical skepticism make them compatible.
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Le but de cet article est de clarifier le sens et la fonction du concept de
vie quotidienne (Buwtiki] ™pnoig) chez Sextus Empiricus. Deux raisons
poussent & cela: d’'une part le fait que ce concept joue un réle important,
sinon fondamental, dans sa conception du scepticisme ; d’autre part le fait
que la vie quotidienne constitue un probléeme philosophique en soi. Que
'on considere la quotidienneté comme le lieu d’une perte de 'authenticité,
ou au contraire que I'on utilise la vie quotidienne pour critiquer les erreurs
de l'abstraction, la vie quotidienne est un véritable objet philosophique a
interroger. Henry Lefebvre, par exemple, a montré dans sa Critique de la vie
quotidienne la difficulté de parler du haut ou au nom de la vie quotidienne.
Il remarque que la conception philosophique de la vie quotidienne est le
plus souvent une construction théorique qui risque toujours de manquer la
vie quotidienne elle-méme’. Et, souligne-t-il, les philosophes et les intel-
lectuels ne sont peut-étre pas les mieux placés pour saisir la vie quotidienne
en elle-méme, tout occupés qu’ils sont par leur volonté de vérité ou par leur
quéte d’authenticité. En réalité, il est difficile de déterminer ou se trouve la
vie quotidienne et quels individus, quelles expériences doivent étre choisis
comme représentatifs de la vie quotidienne.

Il faut commencer par préciser que 'expression « vie quotidienne » ne
désigne pas dans le néo-pyrrhonisme un concept complétement stabilisé au
sens ou, par exemple, il renverrait a une expression lexicalisée et utilisée sys-
tématiquement. L’expression traduit le syntagme Bty m™pyots, mais ce
dernier ne se rencontre chez Sextus qu’en quatre occurrences, toutes
localisées dans les Esquisses Pyrrhoniennes* (désormais PH), alors que — telle
est du moins la thése de cet article — I'idée de « vie quotidienne » joue un
role majeur dans la conception sextienne du néo-pyrrhonisme et constitue
un de ses problémes fondamentaux. Ce concept, en réalité, est constitué
par un réseau de notions (thpnats, éumeiple, korvés) qui convergent toutes
vers la notion de vie (Biog). La compréhension et la traduction de ce résecau

1. Cf Lefebvre 1958, p. 145-150. Voir aussi Bégout 2005.
2. PH123 (bis), 11 254 et I11 235.
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conceptuel par « vie quotidienne » peuvent elles-mémes se discuter: si
Pon compare les différentes traductions de PH I 23-24 ou l'expression
apparait, on voit d’ailleurs qu’il y a une hésitation entre I'idée de « vie
commune », de « vie ordinaire »* et de « vie quotidienne »°.

Le but de cet article est double : il s’agit, d’une part, d’étudier comment
Sextus Empiricus utilise ce concept qui ne désigne pas toute forme de vie,
mais une vie particuli¢re, la vie ordinaire par opposition a la vie philo-
sophique, celle qui se donne a voir empiriquement tous les jours dans les
faits et gestes quotidiens des hommes qui nous entourent, une vie donc qui,
pour cette raison, peut étre désignée comme la vie quotidienne. Cette vie
s'impose donc comme un fait observable empiriquement. D’autre part, il
s'agit de se demander comment ce fait de la vie quotidienne peut devenir
une valeur dans le cadre d’une philosophie sceptique : comment concevoir
une philosophie de la vie quotidienne® ?

1. La vie quotidienne comme fait empirique
1.1. La vie quotidienne comme une réponse a l'objection de ['dmpatin

Avant toute chose, il est nécessaire de rappeler que la nature fonda-
mentalement critique du scepticisme empéche Sextus d’énoncer des affir-
mations qui pourraient étre interprétées comme des opinions ou des theses.
Par conséquent, Sextus ne peut pas faire une théorie de la vie quotidienne ;
pour comprendre le sens de ce concept, il faut explorer le réseau des

3 Cf Estienne 1562 : « ea, quae ad vitam communem pertinent, observantes vivimus »,
Tescari 1926 : « viviamo senza dogmi, osservando le norme della vita comune ».

4. Cf- Pappenheim 1877 : « leben wir gemiss der Beobachtung des (gewohnlichen) Lebens
ansichtslos », Bury 1933 : « we live in accordance with the normal rule of life >, Mates 1996 :
« we live without beliefs but in accord with the ordinary regimen of life ».

5. Annas et Barnes 1994 : « we live in accordance with everyday observance, without
holding opinions >, Pellegrin 1997 : « nous vivons en observant les regles de la vie quo-
tidienne ». Pour étre complet, il faut mentionner la traduction de Gallego Cao et Mufoz
Diego 1993 qui interpretent — a tort selon moi — la formule comme une référence 4 la vie au
sens physiologique du terme : « vivimos sin dogmatismos, en la observancia de la exigencias
vitales ».

6. La vie quotidienne chez Sextus a été étudiée par Grgi¢ 2011 ; on trouve aussi des ana-
lyses sur ce sujet dans Barnes 1988 et Spinelli 2005, chap. 6; la critique a été occupée avant
tout par le probleme de la séparation entre le scepticisme philosophique et la vie quo-
tidienne (désigné dans la littérature secondaire - majoritairement anglophone - comme le
probleme de Uinsulation of skepticism), c’est-a-dire la question de savoir dans quelle mesure
le scepticisme proposé par Sextus est compatible avec la vie quotidienne, ¢ Bett 1993 ;
Papproche de la présente étude est différente puisqu’elle consiste & se demander dans quelle
mesure la vie quotidienne peut constituer un modele pour le scepticisme.
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arguments et contre-arguments sceptiques afin de voir comment il apparait
et quelles sont ses implications.

Or, la référence a la Buwtixy) tpnoig apparait d’abord comme une so-
lution pragmatique 4 'objection de I'émpakia. Le texte principal qui expose
cette solution vient des Esquisses Pyrrhoniennes 1 23-24 :

Donc en nous attachant aux phénoménes nous vivons sans opinions selon
ce qui est observé dans la vie quotidienne puisque nous ne pouvons pas étre
completement inactifs. Il semble que ce qui est observé dans la vie quo-
tidienne ait quatre aspects : I'un consiste dans la conduite de la nature, un
autre dans la nécessité de nos affects, un autre dans la tradition des lois et
des coutumes, un autre dans 'apprentissage des arts’.

Bien stir, il est toujours possible de lire cette réponse, sinon comme une
réponse purement ad hominem, du moins comme une réponse strictement
liée & cette objection dogmatique qui n’exprimerait rien de la position scep-
tique elle-méme®. Mais ma thése est, au contraire, que cette réponse ex-
prime une position cruciale pour Sextus, et que la référence a la vie quo-
tidienne est constitutive de la position néo-pyrrhonienne’.

En effet, d’'une part, I'expression uwtikn) tpnowg n’apparait pas dans
d’autres corpus de la littérature grecque’. Cela mérite d’étre souligné d’au-
tant plus que, par ailleurs, la plupart des concepts utilisés par les sceptiques
sont empruntés a la philosophie dogmatique. Cette expression apparait
donc seulement chez Sextus et uniquement dans les Esguisses, bien qu’il y
ait, comme on le verra, des équivalents dans les autres ceuvres de Sextus',

7. Toig darvopévorg otv Tpoatyovtes xate Ty Bntikiy ™pnow 48okdaTwg Boduey, émel ui
Suvéueba dvevépyntol Tavtamaowy eivat. “Eowe 88 alty # Buwtikd) ™pnots tetpapepis evan kol
T pév T1Exew év DMy oeL ddoEwe, T Ot &v dvaryky maddv, TO 08 év Tapaddael vopwy Te kal ¢06v,
70 Ot év idaokalle Texvdy. Pour les Esquisses Pyrrhoniennes, sauf mention contraire, jutilise,
en la modifiant 4 'occasion, la traduction de Pellegrin 1997.

8. De fait, tous les passages ou Sextus utilise I'expression Pwtuc m™pnois sont liés a
Iobjection de I'inactivité, sauf PH I 235.

9.Un signe de I'implication personnelle de Sextus dans cette réponse est d’ailleurs
I'usage de la premiére personne Brotpev dans ce texte.

10. A 'exception, ce qui n’est en rien fortuit, de termes proches utilisés par Galien dans
des textes liés 2 la tradition médicale empirique, ¢f. infra n. 40. Il est significatif, en outre,
que ce motif n’apparaisse pas non plus dans la tradition néo-académicienne qui, pourtant, a
dt affronter le méme type d’objection, mais qui répond avec I'ethéyov d’Arcésilas (¢f Ad-
versus Mathematicos (AM) VII 158) et le mBavov de Carnéade (AM VII, 166). Et méme si la
solution d’Arcésilas est fortement liée A la nature, il s’agit d’une autre forme de réponse que
la référence pyrrhonienne au fisg. Cf. Striker 1980 ; Ioppolo 1986 ; Bett 1989 ; Ioppolo
2009 ; Vogt 2010; Obdrzalek 2012 pour I'analyse des réponses néo-académiciennes a
I'objection de I'inactivité.

11. Cf les usages de mpnoig et de xorré T&v Blov par Sextus, analysés infra.
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ainsi qu’au livre IX de Diogene Laérce, lequel, dans des termes proches,
affirme que « les sceptiques disent qu'il [le sceptique] aura la possibilité de
vivre en s’abstenant de toute enquéte sur les questions dogmatiques, mais
non sur celles qui intéressent les affaires de la vie ordinaire et les obser-
vations empiriques »'%. La présence de ce motif dans la doxographie de
Diogene laisse d’ailleurs penser que, dans la mesure ou il utilise des sources
indépendantes de Sextus, ce concept est lié 4 la tradition néo-pyrrhonienne
en général et n’est pas uniquement une invention de Sextus.

Par conséquent, méme si ce concept apparait dans un mouvement dia-
lectique en réponse & une objection, la vie quotidienne peut étre considérée
comme un concept authentiquement sceptique, clairement attesté dans la
tradition néo-pyrrhonienne®, utilisé pour décrire une particularité de la
position sceptique ; nous pouvons donc suivre ici Filip Grgi¢ lorsqu’il dit
que « Sextus sees the skeptics as champions and supporters of ordinary life »'.

En ce qui concerne le sens de 'argument, il est en apparence assez
simple: a ceux qui objectent que le sceptique ne peut agir sans opinion
(&80kdoTwg), Sextus répond que laction du sceptique est possible et
consiste 4 faire ce que tout le monde fait dans la vie quotidienne en quelque
sorte instinctivement, du moins sans y penser plus que cela, sans mobiliser
aucune opinion dogmatique. Cette réponse est liée a I'explication systé-
matique de 'action sceptique : il suit le ¢parvévepov, c’est-a-dire qu’il peut
agir parce qu’il a des sensations et des pensées qui peuvent lui donner un
critere d’action ou, comme il le dit parfois, des « criteres issus de la vie »

(té Protuce xprenpra, AM VII, 33)%.

12. DLIX, 108 : ¢aotv of axemtixol mepl T6v Soypaticiy tg Suviiaetar Bodv {nyoewy dme-
Yo, 00 epl Tav BwTik@v kel ™pnTikév, trad. J. Brunschwig dans Goulet-Cazé (¢d.) 1999
(trad. modifiée).

13. Si le motif de la vie quotidienne est li¢ aux sources les plus tardives sur la tradition
néo-pyrrhonienne (Sextus et Diogene), on peut néanmoins relever quelques traits qui pour-
raient lui étre antérieurs, notamment chez Enésidéme (3¢ot xatarcohovBotvra Ti] dbaet {ijv xal
Tolg 2001 : « il faut vivre en suivant la nature et les coutumes », Aristocles apud Eusebe,
Prép. év. XIV 18, 20 si I'on suit les hypotheses de Chiesara 2001 pour qui Aristocles
s’appuyait sur Enésidéme) et chez Timon dans la référence 4 la ovwfa, of. DL IX, 105. F.
Decleva Caizzi pense néanmoins que cette derniére référence est sans rapport avec la notion
néo-pyrrhonienne de vie quotidienne, ¢f Decleva Caizzi 1981 p. 238 ; pour un rapproche-
ment, voir cependant Brochard 1887 p. 73.

14. Grgi¢ 2011, p. 69.

15. Pour la distinction entre critére de vérité et critére d’action, cf. PH I 21 ; voir aussi
PHTI, 14 : « on appelle critére 4 la fois ce par quoi, disent-ils, on juge de I'existence et de la
non-existence, et ce sur quoi nous nous guidons pour vivre » (81 xprriiplov pugv Aéyetaun 6 Te
@ xplveaBal dpoorv Tmapby xal dvvmapéiav xal T @ Tpostyovtes Boduev) et AM VII 29-30 (un
elg O TavTeNEG AvevepynTov SvTa kel &V Tals kotd oV Blov mpdkeowy dmpakTov, Eew TL KpITH-
plov alipéoewg dpa kol Gpuyis, TOUTETTL TO GaVOREVOY).
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En premicre analyse « vivre sans opinion selon ce qui est observé dans
la vie quotidienne » signifie donc vivre comme tout le monde, c’est-a-dire
comme la plupart des gens, vivre, en quelque sorte, selon un mode de vie or-
dinaire, celui que nous avons sous les yeux tous les jours. Selon cette pre-
micre analyse, le sens de 'argument qui fait référence a la vie quotidienne
consiste donc a répondre aux dogmatiques non seulement que le sceptique
peut agir, mais que tout le monde agit la plupart du temps de cette fagon, a
savoir sans avoir d’opinion.

1.2. La vie, la vie ordinaire et la vie quotidienne

Cette caractérisation est cependant insuffisante. Bien que le sens de la
réponse A I'objection de 'émpabin paraisse clair, il reste quelques problemes.
Il y a, d’une part, un probléme de traduction qui dénote un probléme de
conception : pourquoi traduire — a l'instar de Pierre Pellegrin — la frwtucy
™Yol par « vie quotidienne » ? Avant de se concentrer sur le terme de
™pno, il convient d’élucider la nature de la vie dont il est question ici : en
quel sens la vie dont parle Sextus renvoie-t-elle a la quotidienneté plutot
qu’a la naturalité ou a la normalité ? Encore une fois, la notion de vie quo-
tidienne n’est nullement stabilisée chez Sextus et il est nécessaire de re-
construire le sens de ce concept en essayant de clarifier le réseau notionnel
qu’il mobilise autour du Biog.

Tandis que I'expression compléete Buwtikd) ™ pyoig apparait rarement,
Sextus utilise fréquemment la référence a la vie sans autre qualification,
avec I'adjectif Buwticn, le nom Blog et des expressions comme ket Tov Biov.
Cette variatio renvoie souvent, cependant, 3 la méme fonction que la
référence 4 la vie quotidienne. La référence a la vie permet en effet d’op-
poser au fonctionnement dogmatique un autre modele d’action. Cest le
cas notamment en PH II 102 lorsque Sextus décrit I'usage accepté par les
sceptiques du signe commémoratif « parce qu’il est considéré comme
crédible par la vie quotidienne »'. Non seulement nous faisons tous les
jours, selon Sextus, 'expérience qui consiste a raisonner en allant du signe a
ce qu'il signifie lorsque le lien entre les deux est évident, mais tous les jours
nous voyons les hommes se fier A cette association. Alors, dit Sextus dans le
méme paragraphe, le sceptique « non seulement ne s'oppose pas a la vie
quotidienne, mais il prend méme sa défense en donnant son assentiment,
sans soutenir d’opinions, a ce que la vie quotidienne considére comme cré-
dible »". De méme lorsque Sextus parle des « besoins de la vie » (Buotixij
xpelag, PH I1246) ou des « expériences de la vie » (tov Buwtikavy éumeipidv,

16. T yép dmopynotixdy Temiotevton imd 1o Plov, je traduis.
17. “OBev 0b pbvov ob poydueda 16 Plw &hhé kol cuvaywvilouede, T@ utv v’ adTob Temo-
Tevpdvy &dokdaTwg ouykataTiBpevor, je traduis.
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PH 11 258), il ne s’agit pas de prendre en compte toutes les expériences de
vie, ni méme toutes les expériences de vie humaine, mais de prendre le parti
d’une certaine forme d’expérience de vie, celle qui se manifeste dans la vie
quotidienne, par opposition a une vie particuli¢re, la vie dogmatique, qui
repose sur la croyance en des opinions'.

Cela ne veut pas dire que lorsque Sextus utilise le terme Biog, il fasse tou-
jours référence a la vie quotidienne®, mais il parait indéniable qu’il existe
chez Sextus un usage particulier du terme qui renvoie a une certaine ex-
périence de la vie, celle de la vie commune (cf. PH 1237: 6 Blog 6 xowée) et
qui désigne une certaine forme de vie : la vie simple, ordinaire, commune au
sens ou elle partagée par tous et donc banale.

Si Sextus ne donne guere d’éléments supplémentaires pour comprendre
positivement cette vie, il est plus prolixe pour dire ce & quoi elle soppose.
La vie quotidienne désigne ce qui n’est pas la vie théorétique : la vie dog-
matique ou encore la vie philosophique®. Le § 165 du Contre les Moralistes
(AM XI) constitue en ce sens un témoignage de choix :

le sceptique ne vit pas selon un raisonnement philosophique - il est inactif,
en effet, pour autant qu’il est question de ce dernier — mais selon ce qui est
observé de maniére non philosophique (xaté 8¢ Ty ddrégodov Tpnow) il
peut désirer certaines choses et en fuir d’autres®'.

Dans le méme contexte d’une réponse a I'objection de I'dmpakia, Sextus
utilise 'expression xotét 08 v &dpthdéoodov Tpnoy comme un équivalent du
xate Y Bty ™pnow de PH I, 23. Donc pour Sextus, ce qui est pwTiky)
est 4dthéoodog, cest-a-dire que la vie quotidienne est la vie vécue par un
non-philosophe, la vie vécue par ceux qui agissent sans référence a une
théorie générale ou 4 un dogme sur la nature réelle des choses. La question
de savoir si, selon Sextus, tous les non-philosophes et plus généralement
tous les « hommes ordinaires » vivent sans opinion reste ouverte, et nous
verrons dans la deuxieme partie que Sextus émet quelques doutes a ce syjet,
notamment dans le domaine éthique® ; il n’en reste pas moins que lorsque
Sextus s’occupe de proposer un modele d’action non dogmatique, le plus
souvent il exprime ce modele négativement en 'opposant a la vie phi-
losophique.

18. Pour un usage comparable de flog en contexte sceptique, ¢ff DL IX 103 : kel yap 1t
Auépe 20Tl kol 671 {@pey kel Ao ToMAS @V &Y T@ Bl davoptvwy Sieyrvwakopey.

19. Voir par exemple PH 1234 ol xaté Tdv plov veut dire simplement « dans la vie ».

20. Cf. Barnes 1997, p. 79 sqq.

21. AM XI 165 : xorree utv tov dhdoodov Adyov ob Pol 6 oxemrtid (dvevipyntog yap éatwy
ooV ¢l ToVTY), karTé OF THY &dtAdoodov THpnoty dvvaTar T& pEv aipeicBal, o 88 dedyery.

22.Comme nous le verrons, il peut arriver que Sextus dénonce le dogmatisme de
certains « hommes ordinaires » (ol idi@Teut).
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La premiere analyse de la vie quotidienne doit donc étre complétée : il
s'agit de vivre comme un « homme ordinaire », c’est-a-dire sans s’em-
barrasser de la théorie ou de la philosophie. Pour autant, 4 ce niveau d’ana-
lyse, le concept de Buwtixd) THpnoig reste encore assez pauvre. Ce concept est
défini négativement tout au plus : il s’agit d’une référence négative a une vie
sans philosophie, avec I'affirmation, sans véritable justification, que les gens
ordinaires vivant une vie quotidienne font mieux que les philosophes. Telle
quelle cette détermination n’est pas suffisante ; il faut justifier le modele
¢épistémique utilisé pour penser cette vie quotidienne : d’ott provient cette
représentation de la vie quotidienne ? A quelle expérience fait-elle ré-
férence ? Apres tout, il y a plusieurs fagons de concevoir la vie quotidienne.
Ce concept n’a rien de neutre, il constitue méme un objet philosophique
construit, sur lequel il peut y avoir un certain nombre de désaccords. La vie
quotidienne fait I'objet de projections, de constructions philosophiques et
donne mati¢re au dogmatisme. Bref, sans justification de I'origine épis-
témique de ce concept, il est tout a fait possible d’objecter 4 Sextus
Empiricus qu’il dispose d’un concept dogmatique de vie quotidienne, ce
qui met en péril son scepticisme. Pour cette raison, il faut mettre a jour les
fondements épistémiques de son concept de vie quotidienne.

1.3. La vie quotidienne comme méthode : l'empirisme

Il serait erroné de penser qu’il s’agit [a d’'un angle mort de la pensée de
Sextus. Ce dernier a lui-méme donné une justification du modele épis-
témique qui préside a sa conception de la vie quotidienne. Pour la com-
prendre, il faut revenir a I'expression principale xote v prwtuieny tpnow,
et plus précisément  la partie de cette expression dont il n’a pas encore été
rendu compte : la thpnog, lobservation. La vie quotidienne n’est pas sim-
plement une référence négative a la vie non philosophique, il s’agit aussi du
résultat d’une méthode d’observation empirique. Il semble donc que la for-
mule de PH 123, « vivre selon ce qui est observé dans la vie quotidienne »,
puisse étre encore précisée : non seulement il s’agit de vivre comme tout un
chacun, non seulement il s’agit de vivre sans avoir recours a la philosophie,
mais il s’agit de suivre un mode¢le d’action qui peut lui-méme étre observé
dans la vie quotidienne. La vie quotidienne doit étre, a la lettre, observée,
c’est-a-dire suivie, mais c’est parce qu’elle se donne a voir empiriquement
quelle peut étre suivie : parce qu'elle est empiriquement observable, elle
peut étre observée pratiquement. L’empirisme désigne donc ici le processus
¢épistémique qui permet de disposer d’un exemple d’action qui peut devenir
un modele : action que 'on voit au quotidien. Pour cette raison, la tra-
duction de xaté Ty Brwtikiy Tpnow par « la vie ordinaire » n’est pas suf-
fisante : il ne s’agit pas seulement de la « vie ordinaire » en tant qu’elle
s'opposerait 4 la vie philosophique, il sagit de la « vie quotidienne », de
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cette vie que nous avons sous les yeux tous les jours, que nous avons le loisir
d’observer, d’imiter afin d’apprendre a vivre. Cette vie n’est pas entiére-
ment sans opinion, mais le modele empirique mobilisé¢ permet précisément
de comprendre quel type d’opinion le sceptique cherche a éviter : non pas
toute forme d’opinion, mais 'opinion forte sur la nature des choses, c’est-a-
dire la forme d’opinion propre a la pratique scientifique ou théorique, en
laissant possible le fait d’avoir des opinions faibles, propres au sens com-
mun ou a la vie quotidienne®.

1.3.1. Le chapitre des Esquisses sur les sophismes (PH 1I 229-259).

Pour éclairer cette dimension empiriste de la démarche de Sextus, il
peut étre utile de sarréter sur un chapitre des Esquisses. Le but du chapitre
22 du deuxi¢me livre des Esquisses est de montrer comment la voie scep-
tique peut aussi éviter les sophismes :

Nous, en partant, sans soutenir d’opinions, des observations de la vie
quotidienne, nous évitons ainsi les arguments fallacieux, alors que les dog-
matiques n’auront pas la possibilité de distinguer le sophisme du raison-
nement qui semble étre proposé comme il faut, s'il est vrai qu’ils doivent
décider dogmatiquement que la forme du raisonnement est concluante et
que ses prémisses sont vraies, ou que ce n’est pas le cas™.

Ici encore I'expression PuwTtikn THpnolg sert a présenter une pratique
sceptique par opposition a celle du dogmatique en général, et plus précisé-
ment ici par opposition a celle du dialecticien. Sextus montre comment le
sceptique peut se sortir des embrouillaminis des dialecticiens en s'appuyant
sur la vie quotidienne puisque, selon Sextus, le sens commun et la vie com-
mune sont plus efficaces que la dialectique stoicienne pour se débarrasser
des sophismes?®.

Mais ce chapitre 22 ne se contente pas de répéter cette position ; il
développe le modele de la vie quotidienne en insistant sur sa dimension
empirique. Ce faisant, il pose un certain nombre de questions qu’il faut ici
rapidement aborder. Tout d’abord, le chapitre prend parti dans un do-
maine — la dialectique — ou certains philosophes présentent leur activité

23. Cf. PH113. Ce probléme est au cceur de la polémique des années 80, ¢f. les articles
rassemblés dans Burnyeat et Frede 1997 ; mon interprétation est globalement proche de
celle de Frede 1997, méme si, comme nous allons le voir izfra, la vie quotidienne et le sens
commun peuvent comporter des croyances fortes, notamment dans le champ moral.

24. PH 11 254-255 : xoi Muelg pév 4dokdatmg amd Tig Prwtikiig Tnprioewg dSppuwpevol Todg
Gmathods obtewg éxichivopey hdyous, of Soypatucol 8t aduvaTwg Egouat diakpivan T ooddopa dmd
oD SebvTwg doxodvTog Epwtaadat Moyou, elye xp SoyuaTikds abTods Emucpival, kel 8Tt cuUvak-
TIKOY €07TL TO T)FueL ToD Moyov kel 6Tt Té Mupatd éaty 481 ) ody olTwg Exet.

25. Sur ce chapitre, voir Spinelli 2009.
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comme utile « en prétendant donner des conseils dans les incertitudes de
la vie » (g BonBotvreg of Swkextikol gadedovtt 1@ Blw)®. Or, si la philo-
sophie sceptique est une « philosophie de la vie quotidienne », elle doit
pouvoir rendre compte de cette situation problématique o la vie semble &
lorigine méme de nos problemes. Ensuite, si la solution de Sextus consiste
bien & montrer qu’il est possible, tout en restant sceptique, de développer
une technique et une spécialisation particulieres pour résoudre les pro-
blemes posés par les faux raisonnements, il faut se demander s’il ne nous
propose pas ici une technique qui nous ¢loigne de la sagesse de la vie quo-
tidienne.

Pour commencer, il faut remarquer que ce n’est pas Sextus qui affirme
quiil y a des « incertitudes de la vie » mais le §229 reprend ici une position
dogmatique comme le marque clairement le d¢. Sextus ne concede en rien
I'utilité de la dialectique dogmatique, mais montre au contraire que « la ré-
solution de tous les sophismes qui semblent pouvoir étre spécifiquement
réfutés par la dialectique est inutile » (PH II, 236). Il s’agit de tous les faux
problemes, c’est-a-dire des problemes purement théoriques sans incidence
pour la vie quotidienne”. Selon un schéma que nous retrouverons plus
tard, ce n’est pas la vie elle-méme qui pose probleme, mais bien les erreurs
de raisonnement que nous faisons sur elle. Il n’en reste pas moins que les
sceptiques, comme tous les hommes, peuvent se retrouver devant des
problemes logiques qui demandent 4 étre résolus parce qu’ils touchent des
domaines nécessaires a la vie. Il s’agit notamment, selon les exemples pris
par Sextus, des erreurs de raisonnement en médecine, ol le raisonnement
débouche sur une décision et une action dont la vie, précisément, dépend.

Cette réponse permet d’aborder la seconde objection : dans ce cas, ce
n’est pas la vie toute seule, et encore moins la « vie quotidienne » qui sem-
ble suffisante pour résoudre ces problémes. Et Sextus dit que ces sophismes
qui posent de vrais problémes sont réfutés par « ceux qui, en chaque art,
ont saisi la connexion entre les choses » 2, c’est-a-dire les hommes de Iart,
les techniciens, et en 'occurrence. dans 'exemple de PH II 237-240, les
médecins. Cette réponse est-elle contradictoire avec le modele de la vie
quotidienne et 'opposition précédemment dessinée entre vie et philo-
sophie ? Il ne semble pas que cela soit le cas puisque précisément le modele
médical, et plus généralement le modele de téxwy utilisé par Sextus, s’appuie
sur une approche pragmatique fondée sur les seules éxvau utiles”. Ces tech-

26. PH 11229, trad. Pellegrin modifiée.

27. Cf. les exemples développés au livre I1. § 230-235 et 241-245.

28. PH 11236 : oi 8t &v éxaoy Tévy THY €Tl TGV TPoLyUATWY TapokolodBnaty EoynicoTes.
29. Sur l'utilité comme critére pour faire des distinctions entre les arts, ¢f. Barnes 1988

p- 65 et Spinelli 2010 p. 258-259.



102 Stéphane Marchand

niques s’enracinent dans des pratiques séculaires, répétées, qui se sont sédi-
mentées dans 'expérience et la mémoire, et qui proviennent de la vie quo-
tidienne. Le fait que certains hommes soient plus habiles que d’autres dans
ces domaines empiriques n’est pas suffisant, selon Sextus, pour détacher ces
pratiques du sol de la vie quotidienne. Alors, certes, ces hommes qui saisis-
sent « la connexion entre les choses » ne sont plus tout 2 fait des « hom-
mes ordinaires » au sens ou ils ont développé une spécialisation qui les
rend plus compétents, notamment pour débusquer des sophismes dans leur
domaine de compétence, mais pour autant cette compétence n’en est pas
moins enracinée dans la vie quotidienne ; et en ce sens ils restent du coté de
la vie par opposition a la théorie.

Cette critique de I'approche théorique des problemes n’est pas réservée
a la logique, puisque I'on peut trouver des usages de I'expression xaté tov
Biov a chaque fois que Sextus montre que nous pouvons faire quelque chose
sans avoir d’opinion, juste en utilisant un critere d’action et non un critére
de vérité*. Dans le méme esprit, ces passages tendent 2 montrer que la vie
quotidienne est la vie du peuple, la vie de ’Thomme du commun (o xaté Tov
Biov &vBpwmol), qui n’est pas perturbée par des arguments philosophiques.
Cest le cas notamment lorsqu’il s’agit de traiter les arguments contre le
mouvement: les gens normaux, ordinaires, ont démontré pragmati-
quement la vacuité de ces arguments, en vivant, par opposition aux philo-
sophes qui sont toujours a la recherche de réponses aux arguments de Dio-
dore Cronos®. Dans le méme registre et avec des termes similaires, Sextus
utilise la vie quotidienne comme un modele pour penser la meilleure fagon
de parler grec, par opposition aux grammairiens qui proposent une théorie
de I'hellénisme®.

Mais ce qui fait I'intérét capital de ce chapitre vient de ce qu’il donne
une description du raisonnement empirique qui préside a cet usage de la vie
quotidienne :

il est, en effet, suffisant, je pense, de vivre en suivant 'expérience, sans opi-
nions, selon les observations et les préconceptions communes, suspendant

30. Cf. PH121: « en nous y attachant [scil. au critere d’action], dans le cours de notre
vie, nous ferons telles choses, et ne ferons pas telles autres, et cest celui-1a dont nous parlons
A présent » (16 [scil. xprmiplov] Te Tob mphovew, @ mposExovTes kaTh TOV Plov T pEv
mpéaoopey 76 8 ob).

31. PHII 244. Voir aussi 11 257 ; AM X1 68.

32.AM 1 179 : « ceux qui veulent parler correctement doivent s’appuyer sur 'obser-
vation simple et non technique qui suit la vie quotidienne ainsi que sur l'observation qui
suit l'usage commun de la majorité » (3¢l 8¢ Todg pBig Bovdoutvovg dihéyeaBau 7 dreyve
kel ddeNel xeute TOV Blov kol TR KatTd THY Koy TGV TOMGY cuviBelay Tapa e oEL TpoTe-
véyew, je traduis). Sur ce texte, ¢f. Dalimier 1991.
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notre assentiment sur les assertions provenant des superfluités dogmatiques
qui sont tout A fait en dehors de la vie™.

Il importe une nouvelle fois de souligner que ce passage ne peut pas étre
interprété comme un texte ad hominem dans lequel Sextus aurait emprunté
une théorie dogmatique afin de produire une équipollence d’arguments : ce
texte se présente comme une exposition de la position personnelle de Sex-
tus. Il s’agit d’un commentaire de la réfutation pragmatique des arguments
de Diodore Cronos sur le mouvement, juste apres le récit de 'anecdote qui
montre le médecin Hérophile appliquant 'argument contre le mouvement
afin de convaincre Diodore que son épaule n’est pas luxée : « de sorte que
le sophiste le supplia de laisser de coté les raisonnements de ce genre et
d’entreprendre le traitement que la médecine prescrivait comme adapté a
son cas » (PH II 245)*. Méme si Hérophile n’est pas un médecin empi-
rique, nous savons qu’il est lié & une approche empirique de la médecine
avant méme la constitution d’une école médicale empirique®. Donc, méme
si par ailleurs Sextus a exprimé des réserves vis-a-vis de 'école empirique de
médecine®, il semble apprécier les caractéristiques empiriques propres a la
litctérature médicale empirique, et partage avec les empiriques le méme anti-
dogmatisme et le méme appel au sens commun : les deux mouvements se
rejoignant d’ailleurs autour de 'usage de la mpnoi”.

Il y a donc une caractéristique commune entre la vie sans opinion (é&8o-
£doTwg) et la vie « par expérience », éumelpwg. Et cette précision est im-
portante parce qu'elle établit un lien entre la référence 4 la vie quotidienne

33. PH 11 246: épxel yap, olpal, 1o éumelpwg Te kol 00EAoTwG KoLTd TG KOWAG THPTTELS Te
ol TpoipVelg Brotv, Tepl T@v éx SoypaTixilg meplepylag kol udhoTa w Tig Prwtikig ypetag Ae-
youtvav EméyovTag.

34. Sur la figure de Diodore chez Sextus, ¢f. Sedley 1977.

35. La these selon laquelle Hérophile était pyrrhonien est défendue par Kudlien 1964 et
a été réfutée par Von Staden 1989. Von Staden montre que « not only are Herophilus
statements of method therefore incompatible with the Empiricists’; the repeated methodological
attacks by the Empiricists on Herophilus and his followers from the third to the first century
B.C. bear unequivocal witness to a sharp division between the methods of these two schools »
(p- 122) et que le matériel empirique chez Hérophile est U'effet d'une « Aristotelian sha-
dow » (ibid.). Cette précision historique ne change pas le fait que Hérophile pouvait étre
utilisé par une position sceptique et empirique pour critiquer le dogmatisme, grﬁce au
matériau empirique qu'il présentait, voir par exemple e.g. Hérophile T. 52 ; 53 ; 54 (Von
Staden 1989).

36. Cf. PH I 236 sqq. En réalité il est possible que Sextus cherche A exprimer sa dif-
férence avec ses collegues a I'intérieur de I'école empirique, ¢f. Allen 1993, p. 647. Pour une
analyse intéressante de la relation entre Sextus et les médecins empiriques, avec une
conclusion toute différente, ¢f. Machuca 2008, p. 14 s¢q.

37.Voir notamment le Wortindex de Deichgriber 1930 s.v. tqpeiv.
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et une méthode. Si la vie quotidienne est une vie sans opinion, c’est pré-
cisément parce que les procédures cognitives en jeu dans cette vie
fonctionnent sans opinion. Pour Sextus, la vie quotidienne est une vie ou
homme sent, agit, pense, parle d’'une fagon empirique, c’est-a-dire par
imitation des autres, en utilisant sa mémoire et en comparant les situations
présentes avec celles du passé®. De la méme fagon qu’il n’y a aucune néces-
sité d’avoir une approche théorétique de la grammaire grecque afin d’ap-
prendre le grec et de le parler, en ce qui concerne nos vies, il n’y a aucune
nécessité d’une approche théorétique de quoi que ce soit : on peut agir et
vivre une vie normale sans théorie. Cette approche pragmatique de la vie
est basée sur une forme d’empirisme étroitement liée au théme de la vie
quotidienne.

Le texte de PH II 246 invite alors 4 analyser plus précisément le sens de
la thpnowg qui détermine I'idée de vie quotidienne. Originairement le mot
™pros signifie le fait d’observer, de surveiller ou de garder quelque chose
dans un contexte politique®’; mais le terme est fréquemment associé a éumet-
pla dans un contexte empirique et signifie « 'observation »*. La thpnoig
ne fait pas référence a proprement parler a la vie quotidienne, mais & un
fonctionnement cognitif en relation 4 la vie quotidienne, précisément au
fonctionnement empirique qui consiste a observer ce qu’il se passe dans la
vie quotidienne. Dans notre contexte Tipnoig signifie qu’un sceptique peut
expliquer comment la vie donne des principes d’action® : du simple fait
qu’ils vivent comme des hommes, avec des compétences naturelles et dans
une société, les hommes acqui¢rent un corpus minimal de connaissances
pratiques, ou plutdt de savoir-faire, simplement par 'observation et 'adap-
tation a leur environnement, et cette aptitude n’est pas particuliere a cer-
tains mais quelque chose de commun a tous les hommes et lié a leur nature.
Clest sur cette dimension que Sextus insiste lorsqu’il emploie dans notre

38. Cf. aussi DL IX 78 qui présente le discours pyrrhonien comme « un souvenir de ce
qui apparait ou de ce qui est pensé d’une fagon ou d’une autre » (¢otwv 0v 6 [Tuppdvetog Ad-
YO W Tig TGV Govopsvmy | TV dTwoodv voouutvwy), si l'on rejette la correction moderne
de pvun en wivuog. Sur lempirisme et la mémoire, ¢f Frede 1990.

39. Cf. Online Liddell-Scott-Jones Greck-English Lexicon, s.v. Thpnoig qui cite Aristote,
Politiques, 1308a30.

40. Chez Galien, voir par exemple la définition de 'expérience dans le De experientia
medica 7,3 : ) yap TV TheloTAKIG GoADTRG Enpaptvwy THPYOlG Kaheitor uv olpal Taep adTGY
[scil. ol épmepucol] éumerplar ; Pexpression Tijg éumeipuciic phoews dans le De dignoscendis
pulsibus libri iv. 8, 857 ; et De praesagitione ex pulsibus libri, vol. 9, p. 278 qui cite le compte
rendu par Hérophile de « some observation and experience rather than teaching a rational
method » (T.53 Von Staden). Sur la tpnatc, ¢f- Spinelli 2008, p. 32 ; Magrin 2003, p. 122.

41. Pace Barnes 1997, p. 82, n. 89, pour qui le mot tpnois en PH I 23 signifie 'obéis-
sance 4 des lois plutot que I'observation d’objets.
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texte 'expression Tég xotvérg hprioe. Ce n’est donc pas un hasard si dans ce
texte Sextus rapproche les xowég mpyoelg des kowég mpodetg. TTpdAnyng
est un terme originairement épicurien®. Pour les épicuriens, il s’agit de la
condition de la connaissance objective intrins¢quement liée & I'existence
d’un objet réel®. Mais il semble que Sextus prenne ce terme uniquement
pour dire que nous avons tous une forme de pré-connaissance des choses du
simple fait que nous vivons, sentons, et pensons. Pour lui, ce qui importe
est qu'une mpdAnYig ne soit pas équivalente & une xatddnyig, a la saisie de la
nature des choses®. Cela signifie que grice aux préconceptions, nous
pouvons agir dans une socié¢té complexe, nous développons des com-
pétences particulieres en relation avec notre activité, ou notre intérét, sans
étre lié ou engagé dans une théorie.

La position de I'empirisme justifie donc les choix intellectuels faits par
Sextus pour penser la vie quotidienne, et éclaire le sens de son concept.
Non seulement il s’agit d’'une forme de vie particuliere, mais il s’agit d’une
forme de vie qui ne provient pas d’une décision dogmatique, mais qui se
laisse voir empiriquement, dans la vie quotidienne précisément. On pour-
rait (en tant qu'intellectuel, que philosophe, que critique, et méme en tant
que critique sceptique) faire 'objection que cette vie n’est pas une vie inté-
ressante parce qu’elle se débarrasse d’une grande partie de ce qui fait I'inté-
rét de la vie humaine, 4 savoir les questions intellectuelles et théorétiques.
Mais cette restriction est complétement assumée par Sextus comme faisant
partie de sa position anti-intellectualiste et anti-philosophique. Le cceur du
scepticisme, son but et sa principale référence, ce sont « les besoins de la vie
ordinaire » (tijg Buwtikils ypelag) ie. tous les domaines de la vie qui
fonctionnent en réalité sans réflexion théorétique® ; le reste est inutile, de

42.Cf DLX 33-34.

43. Le fait que les sceptiques utilisent une forme de mpédnyig est confirmé par les pas-
sages ol Sextus est en accord avec la position d’Epicure selon qui (AM 157 ; Us. 255) « sans
préconception, il n’est possible ni de mener une enquéte ni de rencontrer une aporie » (je
traduis) bien qu’il refuse I'idée selon laquelle avoir une mpoling d’une chose implique de la
saisir (AM VIII, 334a-336a). Voir aussi AM XI 21 et le commentaire ad. loc. de Spinelli
1995.

44. Je fais 'hypothese que la mpéhnyng peut étre lice & I'dmhadg vénoig ou la pensée « qui
nait & partir de ce qui lui [scil. le sceptique] tombe passivement sous le sens et des raisons qui
lui apparaissent d’'une maniére évidente, cela n’impliquant absolument pas I'existence de ce
qui est congu » (PH II 10) : mabyrixédg dmommtévtwy kal xat’ &vapyeiay Gavousvwy s Te
T6v TadnTIKGG DTOMTTOVTWY <Kal> KT Evapyeloy dervoutvwy albtd Moywv yrvoutvs kol ui
mévTwg eloayodomg Ty Imapb Ty vooupévwy. Pour une comparaison des approches épicu-
rienne et sceptique de la wpoding, ¢f. Fine 2011.

45. Voir aussi I'expression éumetpio 100 ypnoipov en PH 11 258.
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simples mots qui, pour Sextus, sont principalement responsables de nos
souffrances®.

1.3.2. Les activités de la vie quotidienne

En ce qui concerne la variété des activités empiriques, il semble que la
vie quotidienne ne soit pas aussi pauvre et uniforme qu’on a pu le dire?”. Les
différences des lois et des traditions expliquent que différentes cultures
produisent différents peuples avec une large variété de conceptions et de
pratiques. Le processus d’apprentissage cité par PH I 24 explique que
différents peuples puissent apprendre et enseigner différents arts et tech-
niques, comme [l'astronomie empirique, l'agriculture, la navigation, la
grammaire, la médecine, et méme la sculpture, la peinture, tous ces pro-
cessus qui impliquent une grande capacité d’observer et comparer afin
d’agir®.

L’observation empirique n’est donc pas dogmatique en elle-méme, elle
est simplement une capacité commune de noter et de se souvenir des ¢at-
voueva. Cette observation est constitutive d’un fonctionnement qui est
commun, selon Sextus en AM VIII 288, 4 ’homme et a 'animal :

En ce qui concerne les phénomenes, il [scil. 'animal] a la capacité de tirer
des conclusions & partir de 'observation, capacité par laquelle il se rappelle
quelles sont les choses qu’il a observées avec lesquelles, lesquelles avant,
lesquelles apres, et & partir de la rencontre des premiéres choses il retrouve

le reste®.

46. Cf. PH'1 30.

47. Selon Grgi¢ 2011, p. 74, la liste de PH 123-24 est « too narrow, for it is obvious that
ordinary people are engaged in a much broader range of activities. The point is (...) that typical
human life includes activities — such as cultivating certain virtues, enjoying intimate personal
relations, engaging in certain activities exclusively for the sake of pleasure, making new social
institutions, creating works of art, etc. — which are not mentioned in the list and it is not even
clear what Sextus would make of them ». Néanmoins, le modele empiriste de la vie quoti-
dienne explique & mon sens une grande partie de ces activités.

48. Le lien entre éumeipio et teyvi est aussi souligné par Sextus en AM I 61: « “Tex-
périence” s’applique aussi 4 'art comme nous I'avons fait voir dans nos T7aizés empiriques.
Dans la vie quotidienne, on dit indifféremment des mémes personnes qu’elles sont expé-
rimentées ou expertes. » (Tdrretar piv xoi ém Tyvng Totvoua, xabig év Tolg tumelpikoic
dropviuaoty é8188Eauey, adaddpwg Tob Blov Todg abTods tumelpovg Te xal TexviTag kahodvTos,
trad. C. Dalimier dans Pellegrin (¢d.) 2002 modifiée.)

49. AM VIII 288 : év 8¢ Toi¢ darvopévolg TMpyTikAv Tver Exewy dxolovBio, ke Ay pvuo-
vebwy, Thva peté Thvwv Tebempntat kol Tive mpd Thwy kol Tive petd Tive, Ex Tig TOY TPOTEPWY
dromTwoews dvaveodtar T dord. Voir aussi AM VIII 154 pour 'usage de ovpmapathpnotg
dans le contexte de la théorie des signes indicatif et commémoratif. Sur le raisonnement
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Cette capacité d’observer et de lier les phénomeénes ensemble peut cer-
tainement étre liée A la capacité de saisir « la connexion entre les choses »
(PH 1I 236 cité supra). Ces procédures empiriques donnent ainsi une
réalité et une substance 4 la vie sceptique. Ce n’est pas la vie parfois décrite
par ceux qui défendent un scepticisme total ou absolu, ot le sceptique agi-
rait comme un ordinateur, parlerait comme un perroquet — une vie qui,
précisément, paraitrait absurde au sens commun® — mais la vie vécue selon
le sens commun qui conduit & un savoir empirique et non théorétique®.
Certainement le mot « connaissance » est trop fort et dogmatique ; pour
cette raison Sextus I'évite, et utilise a la place I'expression pnotig émi dout-
vouévols « 'observation qui s’appuie sur des phénoménes » (AM V 2) pour
faire référence a4 cette forme minimale de connaissance que sont
« lagriculture ou la navigation et qui permet de présager sécheresses et
inondations, pestes et séismes et autres modifications du méme genre du
monde qui nous entoure »>%.

Méme si nous rappelons les réticences de Sextus vis-a-vis de I'école mé-
dicale empirique, méme s’il existe des textes qui utilisent des arguments qui
ne sont pas toujours favorables a I'éumeipic®®, et méme si nous savons que
Sextus donne des arguments contre la connaissance sensible avec les dix
modes d’Enésidéme, la défense et I'usage de tous ces arguments empiriques
par Sextus Empiricus ne peuvent pas étre méprisés.

Il est donc possible de donner une définition précise de I'expression
« vivre selon 'observation de la vie quotidienne » : il s’agit de vivre comme
les hommes ordinaires, sans philosophie, sans théorie, sans corpus de con-
naissances dogmatiques ou scientifiques, mais en utilisant des inférences
empiriques, des observations, en utilisant sa mémoire et sa capacité de voir
les relations entre les phénomenes, sans se prononcer sur la nature des
choses.

associationiste et non inférentiel que permet le signe commémoratif, voir maintenant Tor
2010, p.71-78.

50. Cette vie caricaturale est caractéristique de l'interprétation « rustique» et radicale
du scepticisme.

51. Voir aussi AM VII 158 et PH 11 102.

52. Trad. B. Pérez dans Pellegrin (¢d.) 2002. Cf Barnes 1988, p. 71-72, Spinelli 2000 ad
loc et Spinelli 2010, p. 258-259.

53. Par exemple en AM VI 32, ff Barnes 1988, p. 70. En ce qui concerne ce passage, il
est fort probable d’ailleurs que Sextus se contente de citer un argument d’origine épi-
curienne contre l'utilité de 'art musical.



108 Stéphane Marchand

2. Lavaleur de la vie quotidienne :
en quel sens une philosophie de la vie quotidienne est-elle possible ?

Une fois la fonction et le statut épistémique de la référence a la vie
quotidienne clarifiés, il faut étudier son sens philosophique. Ce qui n’est
pas aisé a cause d’une véritable ambiguité dans cette référence : en quel sens
le projet sceptique est-il celui d’'une philosophie de la vie quotidienne ?
S’agit-il d’une simple description de la vie quotidienne partagée par ceux
que nous avons appelés les hommes ordinaires, c’est-a-dire les hommes qui
ont un rapport non théorétique aux activités qu’ils meénent ? Ou s’agit-il
d’une invitation 4 vivre conformément a la vie quotidienne, c’est-a-dire un
discours de type prescriptif ? Si ce projet philosophique quest le scep-
ticisme est accompagné d’une recommandation (fit-elle implicite) d’adop-
ter ce genre de vie, nous revenons a une forme de dogmatisme, le dog-
matisme d’un art de vivre, une teyvy} mepl Tov piov, laquelle est précisément
critiquée comme une forme de dogmatisme par Sextus™. Mais s’il s’agit
d’une pure description, cela remet en question le statut du scepticisme en
tant que philosophie, dans la mesure ou la description de la vie quotidienne
est en soi insuffisante pour constituer un projet philosophique. Pour com-
prendre — et éventuellement justifier — la cohérence du scepticisme pyr-
rhonien, il importe de voir comment Sextus échappe a ces deux écueils.

2.1. La référence a la vie quotidienne peut-elle n’étre que descriptive ?

Une interprétation possible du scepticisme et de son usage de la vie
quotidienne pourrait étre de montrer que Sextus cherche a se limiter a des
formulations purement descriptives lorsqu’il dit « nous vivons en ob-
servant la vie quotidienne ». Cela serait cohérent avec 'approche empi-
rique précédemment développée : le sceptique suit la vie quotidienne dans
laquelle il voit Thomme normal vivant en toute simplicité sans opinion ou
croyance dogmatique. Si la vie quotidienne est un concept sceptique, c’est
précisément parce qu’il est utilisé non pas comme une construction intel-
lectuelle, selon Sextus, mais comme une simple expérience, I'expérience de
ce qui nous est donné & voir sans avoir aucune théorie ou opinion.

Néanmoins, il semble que Sextus ne s’en tienne pas toujours a cette
ligne descriptive, et qu’il considere lui-méme la possibilité du dogmatisme
au sein méme de la vie quotidienne :

De 14 vient que parmi les profanes les uns disent qu’il n’y a qu’un dieu,
d’autres plusieurs et différents par leurs formes, de sorte qu’ils tombent

54. Cf. PH 111 239-252 et AM X1 168-182.
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dans les mémes suppositions que les Egyptiens, qui estiment que les dieux
ont une téte de chien ou une forme de faucon, de beeuf, de crocodile....>

Comme souvent, le cas de la croyance religieuse est intéressant. Méme si
Sextus a montré que vivre en observant la vie quotidienne permet de sauve-
garder quelque chose comme une piété sceptique®, cet exemple montre que
le simple fait de vivre xaté Tév Blov n’est pas suffisant en soi pour éviter le
dogmatisme. Au contraire, il semble qu'une proportion significative des
gens ordinaires ait des opinions ou des croyances sur des objets cachés,
comme par exemple les dieux. Il faut donc concéder que la vie quotidienne
sceptique differe quelque peu des autres vies quotidiennes. Bien sar, Sextus
ne dit pas que toute personne a des croyances, mais le simple fait qu’il
reconnaisse I'existence d’'un dogmatisme chez les gens ordinaires (tav xatd
Tov Blov) remet en question la valeur univoquement sceptique de la vie quo-
tidienne*.

De méme, un certain nombre de textes éthiques vont dans la méme di-
rection en mettant en lumiére une forme de dogmatisme propre aux
hommes ordinaires :

En effet si nous laissons de coté les gens ordinaires, parmi lesquels les uns
pensent que le bien est le bon état du corps, d’autres la fornication, d’autres
la gloutonnerie, d’autres l'ivrognerie, d’autres le jeu de dés, d’autres le lucre,
d’autres des choses pires encore...”

Les « gens ordinaires » peuvent donc étre eux aussi du coté du dogma-
tisme : ils ont une opinion sur ce qui est naturellement bon ou mauvais®.
De méme, Sextus critique la situation des gens ordinaires qui « se trouvent
dans une situation double, du fait des affects eux-mémes et, dans une me-
sure qui n’est pas moindre, du fait qu’ils estiment que ces situations sont
mauvaises par nature »“. Dans les deux cas, Sextus oppose clairement

55. PH TII 219-220: &6ev kel T@v karté TV Plov of uév éve dpacly elveu Bedv, of 68 mokhode
kel Sladpdpoug Tallg popdals, wg kal elg Tég TGV Alyvrtiny dToMVelg uTinTel, KUVOTpOTGTOUS
ol iepaxopdpdoug kot Boag ket kpoxodelhovg kol T yip odyl vopulsvrwy Tods Beovs.

56.Cf. PH124 ;111 2 et AM IX 49.

57.Voir aussi PH I 165 et AM VIII 355 pour des exemples d’opposition entre la vie
quotidienne et des positions philosophiques comme deux formes de dogmatisme.

58. PH 111, 180 : tve yap Tobs iSihrtag mopduey, v of utv evelav oohuatog dyeboy eivat
vopifouaw, of 88 & hatyvevew, ol 8t TO &dndayely, of 8% otvodhuyia, of 8t 6 ypijoBou xdBotg, of 8t
mheovekio, of 88 kal yelpw Tvé TovTwV. Voir aussi AM X1 44.

59. Cf: Bett 2011, p. 7 et p. 10, n. 11 pour 'hypothese intéressante selon laquelle « con-
cerning matters of good or bad (unlike many others matters that are solely the provinces of
theorists), ordinary people also have a reflective side ».

60. PH 130 : \\é ket v TodTOIG 0f pdv ididTa S1oaeils GUVEXOVTAL TEPITTATETTY, UT6 TE TGV
86y TGV kel oUY ATTOV UTd Tod Télg MEPIOTATELS TabTAG kakig elvet dUoe Sokeiv.
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'« homme ordinaire » et le sceptique, en plagant clairement le premier du
coté du dogmatisme. Certes, le terme employé dans ces deux derniers textes
ne renvoie pas au Biog mais a I'idutyg, i.e. 3 Thomme du commun, « celui
qui n’a pas de connaissance professionnelle » comme le dit le Liddell and
Scott®. Mais il semble bien que cela revienne au méme : ’homme ordinaire,
c’est-a-dire dans le contexte de ces textes, Thomme qui n’adhére pas a une
conception philosophique du bien ou du mal, vit finalement comme un
philosophe dogmatique, du moins en ce qui concerne ses jugement moraux.
Suivre la voie sceptique — au moins d’un point de vue moral — ne peut donc
pas consister a revenir 4 la vie normale et quotidienne puisque de ce point
de vue, elle est susceptible de verser dans le dogmatisme.

Donc, méme si l'option purement descriptive pourrait constituer une
lecture satisfaisante en ce qui concerne la cohérence du projet de Sextus,
cette option n’est pas tenable jusqu’au bout. La vie quotidienne dont parle
Sextus reste une vie quotidienne particuliére : peut-étre la relation parti-
culi¢re que Pyrrhon avait avec la quotidienneté®, peut-étre la vie vécue par
quelques médecins particuliers®®, mais pas la simple et pure description de
la vie quotidienne®. II faut donc que la référence a la vie quotidienne con-
tienne une dimension prescriptive. En outre, ce qui est perdu ici en scep-
ticisme, pour ainsi dire, permet de sauver le statut philosophique du scep-
ticisme. En constituant une forme particuliere de vie quotidienne comme
point de référence, Sextus est cohérent avec ce qui est attendu d’un philo-
sophe, du moins d’un philosophe hellénistique, peut-étre méme d’un philo-
sophe antique en général : produire des prescriptions en vue d’une vie meil-
leure.

2.2. La vie quotidienne comme une référence prescriptive

Lorsque Sextus cherche a décrire la particularité de la philosophie
sceptique, il utilise des termes qui visent a la distinguer de la pratique dog-
matique de la philosophie, en la désignant comme une voie, une aywyy (PH

61.11 faut rappeler que le terme idibtng ne désigne pas systématiquement ’homme
ordinaire en tant qu’il est dogmatique. Le terme peut aussi désigner la méme chose que la vie
quotidienne et marquer une différence entre les hommes communs et les philosophes (cf.
e.g. 111 243-244 ; 249), preuve supplémentaire, s'il en est besoin, que I'usage des concepts par
Sextus n’est pas systématique.

62. Parce que certains témoignages sur Pyrrhon montrent qu’il menait une vie simple.
Cf ' T. 14 DC (apud DL IX 66) ; T. 18. C’est ainsi que Grgi¢ 2011 comprend la référence 2
la vie quotidienne, ¢f. p. 70-71.

63. Cf. e.g. Galien, Subfiguratione empirica, chap. 9 (p. 82 Deichgriber 1930 ; T. 67 De-
cleva Caizzi 1981).

64. Cf. Thorsrud 2003, p. 234 : « Sextus is not a champion of ordinary life in its un-
developed form. The skeptical life is an achievement and not merely the recovering of native
innocence lost to philosophical speculation. »
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I 4). La philosophie sceptique comporte néanmoins quelques caractéris-
tiques communes avec la philosophie dogmatique. Sextus veut a la fois étre
distingué des philosophes dogmatiques, et étre reconnu et lu par des
philosophes. Pour ces raisons, Sextus demande si le sceptique appartient &
une écoleen PH116-17:

Sil'on dit qu’une école est une inclination a suivre beaucoup de dogmes qui
se suivent les uns les autres aussi bien qu’ils suivent les choses apparentes, et
si Pon dit qu'un dogme est I'assentiment & quelque chose d’obscur, alors
nous dirons que le sceptique n’appartient pas a4 une école. Mais si 'on
déclare qu’une école est la voie qui suit un raisonnement déterminé en ac-
cord avec 'apparence, ce raisonnement étant celui qui montre comment il
semble possible de vivre correctement — nous prenons « correctement »
non seulement au sens de « selon la vertu » mais en un sens plus large — et
qui tend & nous donner la possibilité de suspendre notre assentiment, nous
disons qu’il appartient & une école. Car nous suivons un raisonnement
déterminé qui nous montre, en accord avec I'apparence, comment vivre
selon les coutumes traditionnelles, les lois, les modes de vie et nos affects
propres®.

Comme Roberta Ioli le fait remarquer, il s’agit du seul texte ol Sextus
décrit le scepticisme comme une aipeo; la plupart du temps il préfere
dywyn®. Et méme dans ce texte, il affaiblit la connotation dogmatique de
Paipeotc, qui désigne d’abord un choix systématique d’un corpus de theses
philosophiques a suivre dans sa vie. Le probleme est que méme dans le cas
d’un sens faible d’aipeoig, qui exclue toute opinion ou toute croyance,
Sextus en revient & une conception classique de la philosophie, c’est-a-dire &
un discours ou A un argument (Adyog) qui montre une forme de modele de
vie, d’idéal, ou de norme?. La volonté de Sextus est bien d’affaiblir ces

65. Ei ptv <yap> Tig aipeory elvar Aéyet Tpboxhiory 8oyuaot mohhols dicorovdiny Exovat mpdg
GG Te kel <TE> ouvépeve, kol Aéyel 0oyus Tpayuatt dMAy cvykatdBeoty, PRoouey U
gxew aipeow. Ei 8¢ Tig aipeory elvar ddoxer Ty Moyw T kot TS davduevoy dxorovBodaay
Grywyny, Exelvov Tob hdyou b gty dpBag doxelv {fiy dmodeikviovtog (Tod 8pBag w wovov kat’
épetiy hauBavopsvov GAN ddeltarepov) kal il T6 éméyey Svvachou Sintetvovtog, alpeaty dapey
Exerv- dxolovBopey yap T Ay KaTé TO davbuevoy DTodeicvivTt U T6 [y Tpdg T Mt
207 xal Todg vopoug Kol Tég Aywyds Kol T& oikelo AN

66. Cf. Ioli 2003, p. 403 sgqq. Sur I'usage pyrrhonien d’édywy, ¢f aussi DL I, 20 ; Aris-
tocles, apud Eusebe, PE XIV 18, 30 et Photius, Bibl. 212, 170b2. Cette terminologie a été
étudiée par Glucker 1978, p. 165 sqq.

67. De fait, il est difficile de définir ce qu’est une &ywy# sans en revenir au terme d’af-
peaig, comme en témoigne la définition dogmatique utilisée par Sextus Empiricus dans le
contexte du dixieme trope, en PH I 145 : « un mode de vie est un choix de vie ou d’activité
adopté par une seule personne ou par plusieurs » (&ywyn pév odv 2oty alpeaig Blov 1 Tvog
mpéryportos Tepl Eva ) modhodg yrvopéwn). De fait, les deux termes sont souvent liés, cf. e.g. DL
I, 19.
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termes en corrigeant les mots mémes de la philosophie : ce qu’il fait pré-
cisément dans ce texte quand il évite le terme dpet) et quand il dépeint son
propre discours sceptique comme le récit d’une expérience personnelle et
non un moyen universel et systématique d’étre heureux. Il n’en reste pas
moins qu’il doit présenter sa propre pratique comme philosophique, au
moins pour ne pas tomber sous 'objection selon laquelle le scepticisme
n’est pas une philosophie®. Donc le scepticisme est une philosophie, c’est le
choix d’une certaine forme de vie présentée comme un contre-modele pour
ceux qui souffrent du dogmatisme®. Le fait que ce modele soit emprunté a
la vie quotidienne ne change rien a la situation. Le sceptique cherche a
avoir une vie qui se rapproche de la forme de vie qui est reconnue comme
bonne, du moins comme meilleure que la vie dogmatique.

On peut enfin noter que cette interprétation suppose elle aussi que la
vie quotidienne dont parle Sextus n’est pas tout a fait la vie de 'homme du
commun, mais bien une certaine forme de vie quotidienne, la vie quoti-
dienne sceptique. De toute fagon il semble assez naif de faire de la vie quoti-
dienne la norme de la vie bonne : comment pourrions-nous revenir 4 une
relation simple, nue 2 la vie, une fois abandonnée cette simplicité ? Et pou-
vons-nous méme décider de vivre simplement ? En réalité, ce qui fait la vie
quotidienne, c’est précisément sa spontanéité, et non pas le résultat d’'un
effort, encore moins d’une éthique. Le philosophe qui cherche a vivre selon
la pure et simple vie quotidienne serait dans la méme situation que '’hom-
me qui, pour oublier, doit se souvenir d’oublier, un peu comme lorsque
nous essayons de suivre des impératifs comme « soyez naturel », ou « cal-
mez-vous ! »

Si « vivre suivant la vie quotidienne » signifie « vivre suivant la vie
quotidienne comme elle était vécue par Pyrrhon », ou par n’importe qui
ayant vécu sans opinion et empiriquement, le modele est probablement
moins naif”’. Et Sextus maintient ainsi un équilibre qui lui permet d’étre in-
tégré dans le cheeur philosophique (pour étre lu comme un philosophe,

68. Pour ce type d’objections, voir e.g. Aristoclés apud Eusebe, PE XIV 18, 30.

69. Méme Ioli 2003, p. 415, malgré sa défense élégante de la cohérence de la position de
Sextus comme une &ywyn non dogmatique radicalement distincte de I” aipeotg, le reconnait :
« Sceptics are philosophers as long as they cobere, albeit involuntarily, with an ephectic logos,
that is, they do not assent to what appears existent and suspend judgment. (...) By following
such a logos they make a kind of theoretical choice (however undogmatic and uncommitted it
may be), which is consistent with the ephectic character of the logos itself: »

70. Tel est peut-étre le sens de la formule sibylline que 'on trouve en PH17 : « la voie
sceptique est appelée (...) “pyrrhonienne” du fait qu'il nous semble que Pyrrhon s’est ap-
proché du scepticisme d’une maniére plus consistante et plus éclatante que ceux qui 'ont
précédé. » Kai TTuppwvetog amd o0 datvesbut fuiv tov IToppwva cwpatikaTepoy kal émdavés-
Tepov TAV Tpd adTol TpoaEAALBEvaL TF oxéVeL.
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écouté par des oreilles philosophiques, participer aux discussions philo-
sophiques) sans pour autant tomber dans le dogmatisme.

On peut, certes, passer outre ces objections en arguant que 'exposé de
Sextus au début des Esquisses est trop académique ou scolaire pour étre
interprété a la lettre et devrait étre compris katoypnoTik@s, approxi-
mativement, parce que les sceptiques ne veulent pas se battre sur les mots,
et utilisent les concepts de la philosophie dans I'état ou ils les trouvent”.
Mais il n’est pas siir que cela soit un bon argument pour répondre au fait
que Sextus, volens nolens, fait une proposition éthique dans son ceuvre,
quand bien méme cette proposition reposerait sur des bases empiriques et
pragmatiques.

2.3. Le paradoxe du retour a la vie quotidienne

Nous sommes donc en présence de deux interprétations également pos-
sibles et justifiables mais posant également des problémes de cohérence avec
le projet sceptique dans son ensemble. Faut-il en conclure une fois encore &
la schizophrénie de Sextus ou, plus prosaiquement, a son incohérence ?
Pour conclure, je voudrais défendre la cohérence de la position de Sextus et
réaffirmer la centralité du concept de vie quotidienne.

Pour résumer, nous avons vu que Sextus veut a la fois utiliser les vertus
prescriptive et descriptive de la référence a la vie quotidienne. La vertu des-
criptive est qu'elle permet un lien direct vers une voie empirique de justi-
fication sans que le sceptique ne soit engagé a aucune opinion ; la vertu
prescriptive est qu'elle donne un sens éthique a la philosophie sceptique.
Ces deux options ne paraissent pas compatibles, du moins intuitivement.
Mais c’est ce dernier point qu’il faut maintenant discuter en montrant que
chez Sextus il n’y a rien qui rende ces deux options exclusives et qu’elles
pourraient donc bien étre complémentaires.

Pour comprendre cet aspect, il convient de reprendre la comparaison
médicale utilisée par Sextus : le dogmatisme est une maladie. Mais a quoi
s'oppose cette maladie ? En quoi consiste alors la santé ? Pour répondre a
cette question, il faut distinguer deux possibilités : soit le scepticisme, soit la
vie quotidienne telle qu’elle est décrite par Sextus lorsqu’il parle de la vie
avant le dogmatisme. Il faut donc distinguer en quelque sorte deux vies
quotidiennes : la vie avant le dogmatisme, la vie révée, ot il n’est pas besoin
de médecine, de traitement, ni de norme ou d’idéal d’un cété, et de 'autre

71.Cf. AM 1 233-234 : « En conséquence, en philosophie, nous nous alignerons sur
'usage de philosophes, en médecine sur 'usage le plus médical, et dans la vie courante, sur
I'usage le plus coutumier qui est I'usage local, dépourvu d’affectation. » “OBev &v dthocodia
utv Tf T4V $hooddwy aTolyRaoue, &V inTpuc] 8¢ Tf] inTpwtépe, év 8t ¢ Py TR ovvnBeatépy
xol deplTTe kol émiywpialovay. (Trad. C. Dalimier.)
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la vie apres le dogmatisme, c’est-a-dire la vie qui a perdu un certain rapport
a la vie. Dans le premier cas, nul besoin d’atteindre « la tranquillité en ma-
tiere d’opinions » parce qu’il n’y a, par hypothese, pas d’opinion du tout,
mais une relation directe 2 la vie et & ce qui lui est utile, il n’y a que la né-
cessité d’obtenir « la modération des affects dans les choses qui s'imposent
a nous »"% Dans le second cas, cependant, les opinions et les croyances sont
devenues partie prenante de notre réalité, et nous avons besoin selon Sextus
de nous battre contre ces opinions afin d’atteindre « la tranquillité en ma-
tiere d’opinion » en plus de « la modération des affects dans les choses qui
s'imposent a nous ».

La question devient donc de savoir comment on en est arrivé a ne pas
vivre « en suivant la vie quotidienne ». Comment peut-on en venir a nier
Iévidence, 4 transformer la réalité et & perdre la dimension commune et na-
turelle de lexpérience quotidienne ? Le dogmatisme est une anomalie, une
perversion de la pensée qui coupe artificiellement le philosophe ou 'hom-
me de science de cette expérience commune. Il y a des signes chez Sextus
qui indiquent cette ligne de pensée. C’est le dogmatisme qui coupe le dog-
matique de la réalité, de I'expérience des pavouéva™. Clest d’ailleurs ce qui
fait que, contre toute attente, le sceptique peut lui-méme se retrouver en
situation d’avoir & argumenter contre le bavopevoy :

Si nous proposons des arguments méme directement contre les phéno-
menes, nous ne proposons pas ces arguments dans l'intention de rejeter les
phénomenes, mais pour bien montrer la précipitation des dogmatiques ;
car si le raisonnement est trompeur au point qu’il s’en faille de peu qu’il ne
dérobe méme les phénomenes sous nos yeux, combien ne faut-il pas se dé-
fier de lui dans le cas des choses obscures, pour que nous ne soyons pas en-
trainés par lui & nous précipiter74 ?

La précipitation (1§ mpométeia) des dogmatiques est la preuve de leur
cécité méme en ce qui concerne ce qui est évident. Aveuglé par ses croyan-
ces, le dogmatique tourne le dos a la réalité en rejetant les phénomenes qui
pourtant sont évidents. De la méme fagon, on peut penser que le dog-
matique a perdu quelque chose de sa relation a la vie quotidienne. Et Cest &
cause de I'existence d’'un dogmatisme qui tourne le dos a la vie quotidienne
que les sceptiques doivent présenter un modele pour I'action qui met la vie

72. Suivant la terminologie de PH125.

73.Cf. PH130.

74.PH 121 : é&v 88 kel &vTicpug Kot TV GaUVOUEVWY EpwTOUEY A&YOUS, 0K Avoupely
Bouddpevor T darvopeve ToUTovg dxTiBeuede, AN EMIOElKVOVTEG THY TGV SOYUATIKGY TPOTE-
Teway” &l Yip ToWITOG ATaTEWY E0TIY 6 Abyog (aTe Kal Té patvoueve, uovoy obxi TV ddBaAudy
Hudv dpapmalew, mig ob i vdopaaBar alTdv &v Tolg adnhog, BaTe wi) xataxchovbodvog it
mpomeTedeahou;
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quotidienne au centre. Pire, Sextus parle & une société qui est massivement
prise dans le dogmatisme en ce qui concerne les questions morales, et ot
’homme du commun partage avec les philosophes et les hommes de science
des opinions, des croyances et des théses.

Il est donc possible que ce dilemme corresponde finalement 4 deux si-
tuations : la situation normale, saine (qui est une forme d’idéal perdu) et la
situation dogmatique. La situation dogmatique est de toute évidence la
plus répandue, mais le but de Sextus est de témoigner qu’une autre vie est
possible, sur la base de 'expérience nue de la vie. Ce témoignage sert donc a
définir une nouvelle forme de vie, une vie sceptique et empirique.

Récapitulons maintenant quelques points de cette étude sur la vie quo-
tidienne dans le scepticisme de Sextus.

e La vie quotidienne est un concept sceptique original non emprunté
aux dogmatiques.

e Méme si ce concept est plutdt utilisé dans des situations dialectiques
pour répondre a I'objection de I'émpaia, il a aussi un sens positif constitutif
de la définition du mode de vie sceptique.

e Le statut empirique de la vie quotidienne donne un contenu a cette
vie, sans emprunter aucune these dogmatique. De nombreuses assertions de
Sextus sur la vie quotidienne sont descriptives.

o Cependant une philosophie sceptique ne peut se contenter d’une des-
cription. Comme le dit Roberta loli, « everybody can follow customs, laws,
his own affections and natural needs without becoming, simply for that
reason, a philosopher »™. Donc les sceptiques doivent inventer et pro-
mouvoir une nouvelle relation a la vie quotidienne, qui ne peut pas étre
considérée comme un simple retour 2 la vie quotidienne, mais comme un
projet pour une vie anti-intellectuelle et anti-théorétique.

e En soi le scepticisme exprime une tentative radicale de s’extraire de la
philosophie, mais il est forcé de le faire a4 partir de tous les termes,
problemes et caractéristiques définis par la tradition sceptique. Malgré
Ioriginalité radicale du projet, Sextus est conscient qu’il parle et écrit pour
des dogmatiques, c’est-a-dire pour des gens qui ont déja perdu leur relation
naturelle et non dogmatique a la vie quotidienne, qui vivent dans un
monde qui n’est pas constitué¢ que de faits mais aussi d’opinions.

Il faut maintenant revenir A notre question premiére: sur quel fon-
dement s’appuie I'appel a la vie quotidienne de Sextus Empiricus ? Dans la
philosophie contemporaine, deux options ont été choisies pour penser la
vie quotidienne : la sociologie ou la phénoménologie. Avec Sextus, apparait
une troisieme option : le scepticisme, mais un scepticisme ou 'expérience
est le mot clef. Sur la base de I'expérience commune de la vie, Sextus pense

75.1oli 2003, p. 415.



116 Stéphane Marchand

que nous, les philosophes, nous pouvons construire une relation plus natu-
relle avec nos propres vies™.

76. Cet article a fait 'objet d’un certain nombre de communications et de discussions
qui en ont changé considérablement l'orientation et m’ont permis de 'améliorer. Je re-
mercie a cette occasion T.Bénatouil, R. Bett, A. Correa Motta, L. Corti, A. Lozano Vas-
quez, D. Machuca, P.-M. Morel, ainsi que les deux commentateurs anonymes de Philosophie
antique.
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