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VITA PENSATA

La filosofia come vita pensata

«Pensare e piuttosto l'atteggiamento che si
lascia dare, da cio che di volta in volta si
mostra e da come si mostra, quello che c'e da

dire di cio che appare»
(Martin Heidegger, Segnavia, Adelphi, p. 30)
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DURATA
AGB & GR

questione non del tutto chiusa. Il tratto

fondamentale che caratterizza 1’opera
d’arte, che Benjamin chiamava aura, la sua
unicita, la sua irripetibilita, pare venga meno
nella fotografia, almeno sin dai tempi del
calotipo di William F. Talbot, poiché nasce gia
nel nuovo orizzonte della riproducibilita
tecnica. La copertina di questo mese -
un’opera di Franco Fasulo fotografata dallo
stesso artista- apre alla riflessione sul tema
qui introdotto e accenna a una prima intuitiva
risposta: l'irripetibilita non e legata all'unicita
della materia cosi come la ripetibilita della
produzione all'infinito non ha nulla a che fare
con leternita dellistante. E piuttosto il
designatum o quanto Barthes chiamava
spectrum, il soggetto di un’opera o di una foto,
che nel gesto di essere colto diviene eterno e
unico -conservando in modo autentico e
smuovendo dalla fissita il suo essere stato- a
dispetto di qualsiasi richiamo al disvalore
della riproducibilita che vorrebbe trattare
I'arte come si fa con i fatti economici pur
essendo un evento esclusivamente umano.
D’altronde chi scruta nella profondita
dell'uvomo sa di doversi anche confrontare
con l'orrore, con la crudelta, con la brutalita,
con la ferocia che vi abita. Eppure 'essere
umano e anche 1'unico ente in natura in grado
di creare pura bellezza senza doversi piegare
alla tirannia della forma, di ergersi al di la
della  propria  finitezza per  gettare
nell’eternita cid che e destinato all’oblio, di
dare voce alla materia muta o di piegarla alla
luce che emana dal nulla quando nasce

S e la fotografia sia o non sia arte € una

un’opera d’arte. L’indagine su questo
strabismo tutto umano -mostruosita e
bellezza, bellezza della mostruosita e

mostruositd della bellezza- & necessaria oltre
che feconda. E pare che sia proprio l'arte,

tiglia dell'uomo, a correre in aiuto del padre
quando degenera, per ricordare gli orrori e
catapultarli nel tempo eterno, per fermare i
momenti felici e renderli pregni di cio che li
ha resi possibili, per strappare gli istanti
dall'indifferenza dell’ovvieta e della noia, per
alleviare le pene senza cercare ragioni
consolatorie ma offrendo il rifugio necessario
a reggere il dolore. Il potere creativo &
nell’'uomo, nelle sue mani, nei suoi occhi,
nella sua mente, nell'interezza della sua
corporeita quando non si lascia vivere ma e
immerso in una progettualita consapevole e
scelta, che chiamiamo durata. Essa e la vita
della mente come flusso, unico e indivisibile,
poiché stasi e arresti sono solo delle
istantanee  fermate artificiosamente nel
continuum della natura. La stabilita non
esiste se non nell’abituale -ma non per questo
meno  astratta- illusione del tempo
spazializzato, suddiviso, frammentato e, alla
fine, dissolto. L'essere & movimento, & un
mutamento unitario, pulsante, eterno.

La storia é tale durata diventata comunita di
ricordi. Da quando e nata, la fotografia e
molto pit1 del semplice strumento tecnologico
che fissa l'istante. E, invece, la memoria
umana diventata immagine. Anche questa
immagine e la vita pensata.

Forse in nessun altro numero di Vita pensata
come in questo il tema trattato non e soltanto
una percepibile trasversalita che segna gli
articoli ma un denominatore comune ai testi e
alle opere presentate. Una conciliazione che
avviene in modo del tutto naturale -che non
nasce dunque dalla volonta di piegare a un
orizzonte comune cid che ordinariamente
viene considerato separato- seguendo un
andamento abduttivo che non vuole giungere
ad assiomi indiscutibili, ma ancora una volta
far pensare.
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LA NASCITA DELL’EPISTEMOLOGIA EVOLUZIONISTICA
E LA MORTE DELLA FILOSOFIA

di Francesco Coniglione

e stata messa a morte o se n’é dichiarata

l'inutilita cognitiva -non certo retorica o
sentimentale- il pit sottile e insidioso (ma
anche per molti versi plausibile) & venuto
negli ultimi decenni a seguito della crisi del
progetto della “filosofia scientifica”! e di una
delle sue piu significative trasfigurazioni, la
tilosofia della scienza o anche -come talvolta
si suole dire in Italia e nei paesi latini- la

1 - Tra i modi molteplici in cui la filosofia

“epistemologia”?.
E una crisi che viene da lontano e che,
almeno  nelllambito  della  riflessione

scientificamente orientata o contigua al
pensiero scientifico (per tacere di tutti gli
altri teorici della morte della filosofia che con
la scienza hanno intrattenuto rapporti freddi
se non ostili), possiamo far risalire ai
pronunciamenti di inizio ‘900 in ambito
viennese, dove a dire il vero si lasciava a
essa un modesto ruolo di chiarificazione
concettuale per riservare la conoscenza del
reale alla sola scienza. Una filosofia ridotta
ad “ancella delle scienze” e costretta a servir
messa presso l'altare dove gli autentici eroi
dell'impresa cognitiva -gli scienziati-
officiavano i loro culti in un linguaggio
iniziatico, a cui potevano accedere solo gli
esperti del simbolismo matematico e logico.
E da questi altari si presumeva di dettare
ammonimenti affinché anche nei campi
coltivati dagli artigiani della conoscenza (o
presunta tale) -quali quelli delle scienze soft-
si  applicassero le  stesse  direttive
metodologiche e procedurali -addirittura lo
stesso linguaggio- che avevano cosi
clamorosamente dimostrato la propria
efficacia nelle scienze hard dei nuovi
sacerdoti del sapere.

Una bella storia, un grande sogno (o
miraggio), che si e in breve infranto contro
I'impossibilita di “ricostruire razionalmente”
il Metodo, di pervenire a salde e condivise
convinzioni comuni che, lungi dall’essere
pacificamente acquisite e quindi trasferibili,
dimostravano la propria incertezza, la
propria dipendenza da concezioni piu
generali:  induzione, controllo, legge
scientifica, spiegazione, base empirica,
conferma, falsificazione, progresso, causalita,
confrontabilita tra teorie, semplicita: su
ognuno di questi concetti (e sui tanti altri che
qui non e il caso di menzionare) piu che
realizzarsi una convergenza, si constatava il
persistere di punti di crisi, diversita di
opinioni, prospettive concettuali divaricanti,
sicché si poteva affermare che non v’erano
due epistemologi che in merito la pensassero
allo stesso modo. Bella rivincita, questa, per i
filosofi, accusati in passato di non essere in
grado di mettersi d’accordo su nulla e di
iniziare ogni volta daccapo.

E questa in sostanza quella “crisi del
normativismo” che ha portato alla

affermazione di filosofie della scienza
descrittiviste, che vengono proposte in
esplicita o implicita polemica verso
I'approccio  tipicamente attribuito alla

tradizionale epistemologia di derivazione
cartesiana e verso il fondazionalismo delle
tilosofie  della  scienza di  origine
neopositivista. Le filosofie della scienza
descrittive (delle quali 1epistemologia
naturalizzata € una sua particolare
modulazione) non nutrono pit la
presunzione di elaborare standard grazie ai
quali valutare le teorie scientifiche, pretesa
che si era infranta nella babele dei metodi e
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delle diverse proposte. E, d’altronde, lo
scienziato sembra non avere affatto interesse
a tali prescrizioni, sicché la sua pratica resta
in gran parte indifferente agli affanni del
filosofo della scienza, le cui sofisticate
teorizzazioni paiono sempre piu distanti dal
suo concreto lavoro. E stato tale senso di
distanza tra scienza e filosofia della scienza a
portare alla riscoperta con Kuhn della storia
della scienza, costituendo una sorta di
deflagratore che ha fatto esplodere le
contraddizioni della filosofia della scienza
normativa e ha contribuito in modo decisivo
alla sua disintegrazione, fenomeno il cui
esponente  pitt  significativo & stato
Feyerabend?.

La riproposta di wuna impostazione
descrittivista sconta, dunque, lo scacco
subito dalla filosofia della scienza, intesa
come via per fornire una risposta alla
domanda circa lo statuto della nostra
conoscenza. E sembra ora essere giunti al
capolinea: proprio la scienza, una volta
messa nelle mani del filosofo -anche di
quello della scienza- sembra destinata a
perdere quelle caratteristiche di chiara
conoscenza razionale che tutti, di primo
acchito, sono disposti a riconoscerle. Bisogna
forse dar ragione a Neurath, che voleva
sottrarre la scienza ai filosofi per consegnarla
agli scienziati, come riflessione interna alla
loro pratica, dato che la scienza nulla ha da
spartire con la speculazione filosofica? La
scienza dunque agli scienziati? E la
conoscenza agli studiosi di pratiche
cognitive, ovvero agli psicologi cognitivi o -
pit aulicamente- agli studiosi di “scienze
cognitive”?

Siamo, dunque, di fronte una svolta
epocale o stiamo piuttosto assistendo alla
riproposizione di un programma che -
concepito nel senso della filosofia scientifica-
e stato in seguito dimenticato a causa della

- vista? , . .
deriva normativista? Forse, se siamo in
grado di rispondere a tale domanda,
possiamo anche fornire una valutazione piu
contestuale e meno storicamente decentrata
i \aY "ambito
di quanto sta avvenendo nell
dell’epistemologia evoluzionista.

2 - Non bisogna dimenticare, innanzi tutto,
che wun approccio naturalistico alla
conoscenza ¢ stato tentato gia in passato,
nella storia della filosofia, ancora prima di
giungere all’eta contemporanea, e sempre
allo scopo di superare il dubbio scettico, cosi

Foto di Andy Prendy

come riproposto in eta moderna da Cartesio.
Evidente tale tendenza in David Hume, che
potrebbe essere considerato da questo punto
di vista come il padre fondatore di ogni
naturalismo epistemologico* , anche se nel
suo caso non e una particolare scienza, con le
sue specifiche cognizioni, a soccorrere il
filosofo scettico, bensi fout court la “natura
umana”: di fronte alle argomentazioni
scettiche, che mettono in dubbio i principi
piu saldi che stanno alla base della scienza,
come quello di causalita, Hume si appella
all’abitudine, che costituisce «la grande
guida della vita umana»®: e la natura, cosi, a
sconfiggere il pirronismo®. L’appello alla
natura costituisce per lui la suprema istanza
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che permette di tacitare i dubbi
dell’intelletto, della «sottile filosofia»?, in
quanto la stessa sopravvivenza della specie
umana e stata resa possibile dalla capacita di
inferire effetti simili da cause simili e non &
probabile che essa sia stata affidata «alle
fallaci deduzioni della ragione, che é lenta
nelle sue operazioni» ed e soggetta all’errore
e all'inganno. E dunque affidandosi alla
saggezza della natura che l'epistemologia
puo risolvere i propri dubbi e l'uomo
ritrovare fiducia nelle proprie capacita: «E
pit conforme all'ordinaria saggezza della
natura di garantire un atto cosi necessario
della mente per mezzo di qualche istinto o
tendenza meccanica, che pud essere
infallibile nelle sue operazioni, puo
manifestarsi al primo apparire della vita e
del pensiero e puo essere indipendente da
tutte le faticose deduzioni dell'intelletto.
Come la natura ci ha insegnato 1'uso delle
membra senza darci la conoscenza dei
muscoli e dei nervi, da cui sono mosse; cosi
essa ha posto in noi un istinto che spinge
avanti il pensiero in un corso corrispondente
a quello che essa ha stabilito fra gli oggetti
esterni, anche se noi ignoriamo i poteri e le
forze dai quali interamente dipendono
questo corso e questa successione regolare di
oggetti»8.

In tempi pit recenti si possono rintracciare
consistenti indicazioni Verso la
naturalizzazione dell’epistemologia
nell’'ultimo Russell, specie nella sua opera
Human Knowledge del 1944, scritta pero in un
periodo in cui la sua filosofia veniva ormai
considerata outdated e quindi non esercitava
piu quell'influenza che aveva invece avuto
agli inizi del secolo. Ma & in particolar modo
in Neurath che troviamo chiaramente
enunciato tale progetto: il suo antifondazio-
nalismo e la sua concezione olistica della
scienza (con la fortunata metafora della nave

e dei marinai) possono essere considerati i
diretti antecedenti della futura impostazione
di Quine, che appunto trae ispirazione
dall’olismo e dalla critica della distinzione
tra analitico e sintetico’. Ma si potrebbero
citare anche altri filosofi, come ad es. Eino
Kaila, che Hintikka addirittura contrappone
a Quine, ritenendo la sua “epistemologia
naturalistica” «di gran lunga superiore alle
sue recenti incarnazioni»1°.

Il naturalismo e tuttavia -come abbiamo
detto- una particolare variante del
descrittivismo; e quest'ultimo e in fondo il
motivo ispiratore che e stato alla base del
progetto di filosofia scientifica e del tentativo
di “diagnosticare” il successo della scienza e
di erigerlo a paradigma di conoscenza.
Perché proprio da questo tentativo bisogna
partire per intendere il significato autentico
di un progetto filosofico che oggi si propone
con la forza irresistibile derivante dallo
straordinario successo dell’approccio
evoluzionistico alla conoscenza. E dalla
domanda della filosofia circa il proprio
valore che inizia quel cammino tormentato,
ma anche proficuo, da essa intrapreso nei
territori della scienza alla ricerca del frutto
proibito della “scientificita”, nel cui lavacro
autorigenerarsi. Tuttavia, per poter sperare
di riuscire in tale ardua impresa era
necessario giocoforza ammettere un punto
di inizio che fosse saldo e impedisse -come
gia bene aveva diagnosticato Sesto
Empirico- l'infinito retrocedere alla ricerca
del fondamento o il fatale circolo vizioso di
una filosofia che vuole giustificare se stessa
filosofando. E stato Kant a segnare la svolta:
egli esclude dalla sua critica le conoscenze
cui si puod pervenire mediante 1'esperienza,
ovvero le conoscenze acquisite dalle scienze,
che pertanto godono di una sorta di statuto
di extraterritorialita, per rivolgere la sua
analisi solo alla «facolta di ragione in

TEMI
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generale, riguardo a tutte le conoscenze, cui
la ragione puo aspirare, indipendentemente
da ogni esperienza»!l. Sulla matematica e
sulla fisica non si da luogo a una indagine
che abbia per scopo la garanzia del loro
“quid juris”; e infatti del tutto chiaro per
Kant che «noi dunque almeno qualche
incontestata conoscenza sintetica a priori
I'abbiamo; e non abbiam bisogno di
domandarci se essa sia possibile (giacché e
reale), ma soltanto come essa e possibile, per
poter trarre dal principio della possibilita
della conoscenza data anche quella di tutta
la rimanente»'?. La scienza e dunque, per
Kant, un fatto, del quale bisogna solo
chiedersi: come e esso possibile? Come ha
acutamente osservato J. Alberto Coffa, in
riferimento  all’epistemologia di questo
secolo, «il metodo trascendentale di Kant
capovolse la situazione. La domanda
fondamentale che si poneva la nuova
epistemologia non era se c’era conoscenza: il
suo punto di partenza era che ovviamente
c’é conoscenza ed esperienza e cognizione
sintetica a priori. La domanda non era se, ma
come tutto cio era possibile. Cosi, invece di
tentare di costruire la conoscenza a partire
da una base ultima di datita ed elementi
semplici, Kant prese la conoscenza come
qualcosa di dato e cerco di identificarne le
“condizioni di possibilita”»13.

Questa impostazione kantiana e stata

ripresa dal programma che ha assunto il
punto di vista trascendentale come base per
una nuova formulazione dell’epistemologia,
consistente non tanto nel tentativo di andare
alla ricerca delle condizioni di possibilita
della scienza, bensi nell’assumere quest’ultima
quale pietra di paragone dell’epistemologia: &
accettabile quell’epistemologia la quale non
entri in contrasto con le teorie scientifiche
accettate. Per cui il criterio di adeguatezza e
correttezza di ogni epistemologia e il suo
dimostrarsi in grado di render conto della
scienza come essa effettivamente viene
praticata dagli scienziati: e la pratica
scientifica e il modo in cui le teorie sono
costruite a costituire il criterio supremo -
appunto trascendentale- di ogni possibile
epistemologia: «La conoscenza, vale a dire la
scienza, € l'obiettivo proprio del metodo
trascendentale, e la pietra di paragone
dell’epistemologia»!4. L’epistemologia trova
la propria adeguatezza non in criteri di
razionalita da essa stessa posti -in modo da
costituire una sorta di autocoscienza
tilosofica e metodologica dello scienziato cui
questo dovrebbe al limite adeguarsi se
smarrisce la retta via- bensi nella pratica
effettiva degli scienziati. Essa parte dalla
scienza (essa e il datum, il faktum da spiegare
e giustificare) e ritorna alla scienza (questa e
il datum, il faktum che costituisce il suo
criterio di convalida, il metro della sua
adeguatezza). E questa la direzione
intuita da uno dei piu acuti e
intelligenti continuatori dell’opera di
Kant, quel Cassirer che aveva ben
chiaramente inteso come «compito
specifico della  critica  della
conoscenza» NON possa essere se NON
la «analisi della scienza data», perché
«soltanto nella scienza esatta, nel suo
processo continuo, malgrado tutte le
oscillazioni, 'unita del concetto di
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conoscenza, che in tutti gli altri campi
rimane solo un’esigenza, ha il suo vero
compimento e la sua conferma»1.

Ma in questa impostazione si possono
anche riconoscere i connotati pitt autentici
della  svolta effettuata dal “nuovo
empirismo” (almeno in alcuni dei suoi
principali rappresentanti, come Schlick e
Reichenbach e il primo Carnap dell’ Aufbau) e
dal Popper de I due problemi fondamentali della
teoria  della  conoscenza (1930-33), opera
rimasta e lungo inedita. L’approccio &
tipicamente antifondazionista: come afferma
Friedman, «i positivisti logici [...] hanno
respinto con forza una concezione
fondazionalista della filosofia rispetto alle
scienze speciali. Non v’é alcun punto
privilegiato dal quale la filosofia possa
sottoporre a giudizio epistemico le scienze
speciali: si ritiene piuttosto che essa debba
tenere dietro alle scienze speciali in modo da
rettificare se stessa in risposta ai risultati da
esse acquisiti»’®. Posizione, questa, del resto
ben documentata negli scritti dei maestri del
neopositivismo, per i quali era ben chiaro,
«che un’epistemologia va abbandonata, se e
formulata in modo tale da non poter piu
entrare in conflitto con nessuna teoria
scientifica concepibile. Per un’epistemologia,
il criterio di adeguatezza é la sua capacita di
escludere  alcuni  sviluppi  scientifici
concepibili, e di conformarsi alle nostre
migliori teorie scientifiche»!”. Schlick, ad
esempio, aveva ben chiaro in mente il senso
dell’indicazione kantiana, quando afferma
che «Kant presuppone dunque che noi siamo
in possesso di giudizi validi a priori. [...] La
questione per Kant si poneva in questi
termini: Qui ci sono conoscenze sintetiche
che sono valide a priori degli oggetti di
esperienza - come lo posso spiegare? Come
deve essere fatta la coscienza conoscente
perché si  renda intelligibile questa

situazione? Kant presuppone quindi come
fatto la scienza, ed il suo obbiettivo e solo di
arrivare partendo di qui ad una conclusione
sulla natura del suo artefice, sulla natura
dell’intelletto umano»!8. E pur prendendo le
distanze dal sintetico a priori -come del
resto tutti gli appartenenti al Circolo di
Vienna- il fondatore del Kreis ha ereditato
dall'insegnamento kantiano l'idea che un
vero concetto di conoscenza puo essere
elaborato solo sulla base dello studio della
scienza e della conoscenza scientifica di fatto
possedutal®. A sua volta Reichenbach
sostiene, con ancor maggior nettezza, che «la
pretesa secondo cui la gnoseologia dovrebbe
giustificare gli ultimi fondamenti della cono-
scenza della realta, nello sviluppo storico
della teoria della conoscenza si ¢ dimostrata
insostenibile»?’; onde l'avvertenza che «per
la teoria della conoscenza non puod esservi
altro procedimento che stabilire quali siano i
principi di fatto impiegati nella conoscenza»?!. E,
infine, Popper intende I'epistemologia come
teoria generale del metodo delle scienze
empiriche: «La teoria della conoscenza e
scienza della scienza: sta alle scienze empiri-
che speciali come queste stanno alla realta
empirica»??;, e, recuperando in una sua pe-
culiare accezione il trascendentale kantiano,
sostiene che «le asserzioni e le costruzioni
dei concetti propri della teoria della
conoscenza devono essere messe
criticamente alla prova in base al procedi-
mento effettivo di fondazione in uso nelle
scienze empiriche; e soltanto questo
controllo trascendentale e in grado di
decidere del destino di tali asserzioni»?. La
scienza non deve essere messa in discussione
dalla filosofia, né tanto meno da essa
giustificata; & piuttosto il contrario, in
quanto, come aveva per primo indicato
Kant, la conoscenza scientifica e un faktum
che la teoria della conoscenza non deve e
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non puod mettere in dubbio, ma solo cercare

di spiegare?*. Ne segue l'intento esplicita-
mente antifondazionista della teoria della
conoscenza di Popper: questa «non si
propone di fondare nessuna conoscenza:
essa si attiene al punto di vista che ogni
scienza -non importa se si tratti di una
scienza speciale o della teoria della
conoscenza- deve prendersi cura di se stessa:
ogni scienza deve giustificare da sé le sue
proprie asserzioni, deve fornire da sé i
fondamenti delle proprie conoscenze,
indipendentemente dal fatto che si tratti di
un fondamento “ultimo” o di un
fondamento  “primo”; infatti  soltanto
attraverso la fondazione metodica delle
proprie asserzioni una scienza diventa
scienza»?>.

Ma sullo sfondo di tale programma v’era
I'idea -il cui primo e pia autorevole
banditore all'inizio del secolo era stato
Russell?e- che da tale intento descrittivo, da
tale dissezione della scienza allo scopo di
cavarne il metodo che la rendeva tale,
potesse in fin dei conti beneficiare la
filosofia, la quale avrebbe cosi potuto
approdare -grazie anche all’apporto della
nuova logistica- ai lidi della scientificita,
definitivamente congedandosi dalla
metafisica e dalla speculazione, divenendo
essa stessa una disciplina “rispettabile”?”. Un
programma  -quello della  “filosofia
scientifica”- cui hanno partecipato nel corso
del Novecento innumerevoli scienziati e
filosofi e che e stato espresso con icastica e
latina classicita da Franz Brentano: «Vera
philosophiae methodus nulla alia nisi
scientiae naturalis est»?8.

Purtroppo, come abbiamo accennato
all'inizio, tale progetto da una parte si
incaglio nelle secche del normativismo,
imboccato in breve dagli stessi maestri del
neopositivismo, specie su influenza di

Carnap -e che trova un critico implacabile in
Richard Rorty-; dall’altro e andato incontro a
difficolta insormontabili nel cercare di
pervenire alla definizione del proprio
oggetto: la scienza -si potrebbe affermare-
“ama nascondersi” e il Metodo, di cui tutti
vanno in cerca, si frange in mille specchi,
ciascuno dei quali ne coglie una parte,
spesso in contrasto con quella di altri, sicché
I'univoca tradizione scientifica -che tanto
invidia suscitava nei filosofi- si dissemina e
moltiplica nelle molteplici epistemologie e
filosofie della scienza, che conoscono la
medesima “guerra dei sistemi” delle passate
metafisiche.

Puo il “ritorno al descrittivismo” e
I'implementazione nel corpo dell’epistemo-
logia della teoria evoluzionistica fornire
nuovo farmaco a questo male di nuovo
rinascente?

3 - Gia con Quine e la sua epistemologia
naturalizzata si conosce una prima radicale
svolta: non si tratta pit di prendere a modello
la scienza per fondare una nuova
epistemologia, bensi di usare la scienza (nel
suo caso la psicologia) per studiare la
conoscenza, cosi come di fatto essa si esplica
nelle pratiche cognitive umane (ivi compresa
la scienza). Resta il dato di fatto della scienza
e pertanto non si retrocede rispetto al punto
di svolta segnato da Kant e accettato dei
primi neopositivisti; e tuttavia il suo senso e
profondamente diverso: I'epistemologia (e a
maggior ragione la filosofia) non deve pilu
ambire a porsi come sapere autonomo sulla
scienza -come metascienza- bensi deve
consegnarsi toto corpore alla scienza stessa, la
quale assume dunque wuna funzione
sostitutiva nei suoi confronti. Certo, Quine
non decide di abbandonare tout court
I'epistemologia, ma la vuole praticare «in un
nuovo scenario e con uno statuto chiarito.
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L’epistemologia, o qualcosa di simile,
semplicemente trova il suo posto come
capitolo della psicologia e quindi della
scienza naturale. Essa studia un fenomeno
naturale, cioé un soggetto umano fisico [...].
La vecchia epistemologia aspirava a
contenere, in un certo senso, la scienza
naturale; avrebbe voluto costruirla in
qualche modo a partire dai dati sensoriali.
L’epistemologia nel suo nuovo scenario,
viceversa, ¢ contenuta nella scienza naturale
come un capitolo della psicologia»?°.

E tuttavia questa una radicale rottura con la
tradizione inaugurata da Frege,
caratterizzata dal rifiuto senza compromessi
di ogni commistione con la psicologia (cosa
assai comune nei filosofi-scienziati a lui
contemporanei). Non piu una riflessione
sulla conoscenza o sul concetto che ce ne
facciamo, allo scopo di scoprire cosa essa sia,
come sia possibile e che cosa dovremmo fare
per conseguirla; non dunque la via seguita
dalla epistemologia classica e dalla filosofia
della scienza, bensi uno studio scientifico del

modo in cui avviene -effettivamente la
conoscenza, intesa come  fenomeno
naturale3. Ovvero, per I'epistemologia

naturalizzata & la scienza stessa che deve
rispondere al problema della formazione e
dello sviluppo della conoscenza, per cui essa
si configura come «lo studio scientifico della
percezione, dell’apprendimento, del
pensiero, dell’acquisizione del linguaggio e
della trasmissione e sviluppo storico della
conoscenza umana - tutto cid che possiamo
scoprire scientificamente su come veniamo a
conoscere cio che conosciamo»?!.

Quando si assume la teoria dell’evoluzione
come punto di riferimento teorico
privilegiato per la risoluzione dei problemi
tradizionali della teoria della conoscenza, il
quadro diventa per l'epistemologia e per la
filosofia della scienza ancora pitt fosco:

I'epistemologia evoluzionistica, che costituisce
una articolazione dell’epistemologia
naturalizzata®’, sceglie una particolare teoria
scientifica come base per la discussione dei
problemi della conoscenza, ovvero la teoria
darwiniana nei suoi pitt recenti sviluppi,
assumendo come dato di fatto indiscusso
non piu la correttezza della scienza nel suo
complesso -assicurata dalla capacita di
diagnosticarne il Metodo  (momento
descrittivo) e di proporlo come criterio di
demarcazione o significanza (momento
normativo)- bensi una sua particolare teoria,
appartenente a un ben definito campo
disciplinare, che non & pit quello delle
scienze fisico-matematiche (prese a modello
della epistemologia e della filosofia della
scienza classiche), bensi quello della
biologia, il cui statuto disciplinare e stato
sino a tempi non assai lontani spesso messo
in discussione. E la correttezza o meno -
diciamo pure, la “scientificita”- di tale teoria
e ricondotta all’interno del dibattito in
campo biologico, facendone quindi una
questione interna alla scienza, senza alcuna
pretesa epistemologica su di essa. Medice,
cura te ipsum, si potrebbe affermare, ma
senza biasimo o ironia, piuttosto nel senso di
una scienza che finalmente si prende cura di
se stessa, emancipandosi dalla razionalita
filosofica e dal molesto ronzare di
epistemologici mosconi.

Si potrebbe pertanto sostenere che, in tale
prospettiva, 1'epistemologia e un albero che
cresce nel giardino della scienza e non in
quello della filosofia; e l'epistemologo, se
vuole ancora godere di diritto di
cittadinanza, deve contentarsi di una liberta
vigilata, essendo il suo raggio di azione
saldamente incatenato ai ceppi della scienza
naturale. A voler esser generosi, gli si puo
riconoscere solo una funzione euristica,
simile a quella attribuita alla metafisica da
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Popper: puo stimolare lo scienziato (lo
psicologo, il neurofisiologo ecc.) con le sue
divertenti escogitazioni, cosi come il buffone
di corte allieta lo spirito del sovrano, ren-
dendolo di nuovo disponibile al diuturno e
serio impegno del governo. Ma quando il
gioco si fa duro, sono i duri a scendere in
campo: la scienza naturale si riprende le sue
prerogative, strattona la catena che aveva
legato al piede dell’epistemologo e lo riporta
quietamente all’ovile. Solo essa & legittimata
a dire l'ultima parola su come I'uomo
conosce.

Abbiamo visto come in passato si sia
tentato di rispondere alla domanda sulla
conoscenza, molto prima della proposta
dell’epistemologia naturalizzata: essa veniva
aggirata semplicemente coll’assumere dei
contenuti paradigmatici di conoscenza, che
venivano a costituire 1'esemplare per
eccellenza di ogni tipo di conoscenza
possibile: era la fisica (e in generale la
scienza naturale) e le sue teorie a mostrarci
cosa fosse la conoscenza. Ed erano i metodi
da questa messi in atto a costituire a loro
volta i criteri per discriminare la conoscenza
da cio che non lo e. In cid e consistita la
svolta kantiana: e solo nello studio dei
metodi della scienza che la filosofia puo

N

superare le aporie cui inevitabilmente e
destinata nel momento in cui si pone sulla
strada cartesiana e accetta la sfida dello
scettico. Era stata questa la strada imboccata
all’inizio del secolo, che ha dato luogo alla
grande stagione del neopositivismo logico.
Ma questa stagione € giunta a un triste e
inaspettato tramonto, sotto il peso delle sue
questioni irrisolte e in seguito all'incalzare
delle nuove filosofie della scienza e della
storia della scienza. La riproposta delle
epistemologie naturalizzate non fa altro che
riprendere questa bandiera stracciata per
riproporla in forma rinnovata, ma ancora
una volta a condizione di aggirare la
domanda fondamentale, mettendo tra
parentesi la stessa questione del “metodo”,
per consegnarsi tutta, perinde ac cadaver, alla
scienza nelle nuove forme che essa ha
assunto: neuroscienza, scienza cognitiva,
psicologia, teoria dell’evoluzione, ecc. E a
condizione di rimettere a queste la domanda
sulla identificazione della conoscenza: ¢
conoscenza quella che queste scienze definiscono
come tale. Ormai non e neppur lecito porsi la
pur timida domanda che il neopositivismo si
era posta alle origini: in cosa consistesse il
metodo che fa della scienza quella
conoscenza  affidabile che tutti le
riconoscevano. La scienza non si interroga
piu su se stessa, pur nella piena autonomia
dalla filosofia, in una sorta di autarchia
disciplinare quale quella auspicata dal
“duro” scientista Neurath®, ma assume
semplicemente i propri risultati che, senza
autoriflessione critica, vengono estesi e
applicati ad altri campi, dei quali si richiede
la chiarificazione. Il dogmatismo e il fio che
'epistemologia deve pagare per la propria
sopravvivenza, in cid seguendo la stessa
strada che Husserl aveva ritenuto avesse
percorsa la scienza nell’atto della sua
costituzione: «la scienza della natura e
diventata grande in quanto ha messo da
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parte senza indugio il rigoglioso scetticismo
antico, rinunziando a superarlo. Invece di
logorarsi nelle vessate questioni di come sia
possibile la conoscenza di una natura
“esterna” e come si dovrebbero risolvere
tutte le difficolta che gia gli antichi vi
scorgevano, si cimento preferibilmente con
la ricerca del giusto metodo per giungere ad
una conoscenza il piti possibile perfetta della
natura, alla conoscenza della natura nella
forma di scienza esatta»34.

Non quindi un ritorno sic et simpliciter alle
posizioni originarie del neopositivismo, non
una riproposta dell’originario descrittivismo,
ma una vera e propria “regressione” a un
abito “dogmatico” dal quale quello aveva
cercato di liberare la filosofia, facendola
transitare dalla postulazione metafisica alla
criticita scientifica. Si puo solo sperare che
da tale abito dogmatico possa scaturire -cosi
com’eé avvenuto, secondo Husserl, per la
scienza moderna- un nuovo modello di
scientificita dal quale la filosofia possa trarre
nuova linfa, riguadagnando un senso per la
propria esistenza.
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PER UN'ONTOLOGIA DEL (POST)UMANO

di Giacomo Pezzano

dipingere una sorta di «Grundrisse der

Verwindung der Metaphysik», quasi dei
contributi per una «meta-metafisica»
(tenendo presente soprattutto alcune opere
illuminanti di Gaetano Chiurazzi)!, per
vedere in seguito come Iontologia
brevemente delineata possa fornire un
fecondo punto di appoggio per pensare
I'uomo nella sua tensione post-umana?. Allo
stesso tempo emergera come 1ontologia
delineata sia essa stessa fondata sulla
dimensione antropologica, in quanto
ontologia esistenziale, secondo una
caratterizzazione dell’ontologia «del» post-
umano nei due sensi del genitivo, di un post-
umano inteso come intensificazione dei tratti
che pitt profondamente connotano 1'umano,
inteso dunque come un (post-)umano. Lo
stile a prima vista eccessivamente apodittico
e dovuto in parte a ragioni di spazio, ma
soprattutto all’esigenza di offrire delle tesi
alla discussione delineando dei contorni i
pit  chiari possibili, non certo alla
presunzione del possesso di una qualche
verita definitiva.

Nelle pagine che seguono cerchero di

1. Verso wun’ontologia esistenziale e
modale: per una  «Verwindung der
Metaphysik»

I. I pensiero “categoriale”, il pensiero
logico-metafisico tradizionale, & un pensiero
privo di symploké, privo di connessione, se &
vero che le categorie sono cio che viene detto
«senza  connessione [kata  medemian
symploken]»®: la «metafisica» tradizionale
pensa a partire dall’assenza di con-nessione,
di cio che contraddistingue l'esistenza, lo
Zusammenhang fra Dasein e Welt, la
Zusammenfiigung tra soggetto e mondo*. La
metafisica sembra cosi mettere tra parentesi

il problema della mediazione, di quel ponte
che col-lega e rac-coglie ac-cogliendo
l'esistenza e il mondo: la metafisica oblitera
il senso dell’habitare, dell’In-der-Welt-Sein,
dell'innan, di quell'ln che e la pre-
supposizione e il pre-supposto
dell’esistenza, il Vor, il «pre-» dell’esistenza

stessa, l'esistenza come «pre-»°. L’esistenza

ha un carattere preposizionale: la
preposizione &  linguisticamente  un
connettivo, una symploké, un elemento

sincategorematico, € qualcosa che flette e
modalizza il sostantivo, la sostanza. La
flessione, il caso (ptosis, da pipto, cadere e
gettare: la gettatezza), & quanto la
«metafisica» ha cercato di espungere dalla
sua struttura, mettendo al centro un essere
nominale e sostantivo, una sostanza statica e
permanente: la metafisica, dando risalto alla
sostanza concepita al nominativo in quanto
«(non)caso retto» e non «caso obliquo», ha
messo tra parentesi il carattere genitivo
(I'elemento di pro-venienza, letteralmente
della genesi), dativo (I'elemento di ad-
venienza, letteralmente dell’attribuzione) e
accusativo (I'elemento di compimento,
letteralmente  del risultato  prodotto)
dell’essere, ossia i caratteri pitt propri dell’e-
sistenza, legata all’ac-cadere, all’azione e alla
storicita -alla temporalita. La metafisica ha
dimenticato  articolazione e relazione,
molteplicita e rapporto, anzi (direbbe
Heidegger) essa e proprio tale oblio, e cioe
I'oblio del carattere intrinsecamente modale
(e dunque temporale-relazionale)
dell’esistenza. Forse ha solo cercato di
dimenticare, dato che ha dovuto riconoscere
che «l’essere si dice in una molteplicita di
modi [pollachos legetai]»®, senza pero
riconoscere che questa molteplicita e
partizione plurale sono espressione di
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un’apertura e dunque di una relazione:

la singolarita dell’essere & il suo plurale. Ma I'essere
non e pitt detto in molti modi a partire da un unico
presunto nocciolo di senso [...]. L’essere co-incide con
se stesso solo nella misura in cui questa co-incidenza
spicca subito ed essenzialmente per la co-struttura del
suo evento [...]. L'essere é la spaziatura, & il
sopraggiungere - la spaziatura sopraggiungente - del
co, singolare plurale”.

L’essere relazionalmente aperto e ek-
sistenza, € modalitas: «la modalita esprime
una differenza relazionale»8.

II. Per pensare la relazione e la connessione
occorre, facendo un passo oltre Platone ma a
partire da Platone stesso?, passare dalla
logica alla grammatica, connettendo i
«generi sommi dell’essere», le wvocali
dell’essere chiuse nella loro autonoma
indipendenza, attraverso le con-sonanti, che

non possono essere pronunciate in maniera
autonoma ed esprimono l'articolazione del
discorso, che cioé «non essendo per sé, sono
principio della  relazione ad altro,
dell’articolazione»1? e fanno cosi
letteralmente scorrere il dia-logo, sono il
«dia-» come presupposto di ogni possibile
logos. 11 primato «vocalico» dell’essere e il
primato della sostanza, della categorialita,
che fa non solo del nome ma anche del verbo
un qualcosa di soggettivo, di sog-giacente
come base sostantiva: il verbum e inteso come
“parola” appunto, come semplice nome,
come cio0 che e per sé, «kath’auti» e non «pros
ti», per-altro, relativo-ad-altro. Il verbo perde
ogni dinamicita e ogni processualita, viene
subordinato al soggetto sostantivale che lo
metterebbe in essere e finisce con
I'assumerne gli stessi caratteri
categorialmente essenziali, mentre 1'essenza
va intesa come WWesen, come permanere
dinamico, processo che dura, dunque come
temporalita. La messa da parte del carattere
avverbiale dell’essenza (di quell’avverbio
che modalizza e ritma il processo verbale) e
di quello participiale (di quel participio che
rende partecipe del sostantivo e del verbo
I'essere col-legando e relazionando i due
momenti per aprirli) coincide con la messa
da parte del carattere prepositivo e
articolante dell’essere, che porta al trionfo di
quella che Heidegger defini notoriamente
come «metafisica della presenza», in cui la
presenza é colta come as-soluta, proveniente
da nient’altro che da se stessa. A farne le
spese sono la Priposition intesa «come una
modalita di collegamento [Verbindung]»'1,
I'avverbio (che modula il verbo), l'articolo
(che articola il sostantivo) e la congiunzione
(che congiunge strutturando la connessione
sintattico-semantica), cioé l'intera
dimensione flessivo-declinante-congiuntiva-
coniugante, la dimensione del senso inteso
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come riferimento ad altro, della modalita
intesa come quel «wie» che relaziona-collega,
che articola l'essere modalizzandolo senza
farlo coincidere con wuna «res» ma
esponendolo alla temporalita in quanto
relazione-con, rimando-all’altro-da-sé!2. In
questo senso, «l'oblio del senso dell’essere e
I'oblio della struttura connettivo-sintattica
origine del senso: flessioni, connessioni,
preposizioni, cio che fa la grammatica di un
mondo»13, e 1'oblio della preposizione, del
carattere  preposizionale e  dunque
prepositivo e connettivo del soggetto in
quanto esistenza, in quanto “sistere ex alio”.
La ri-flessione sulla quale la metafisica ha
costruito il proprio discorso sembra quasi
aver eliso la flessione'4, quell’in-flessione che
rappresenta il modo in cui ogni esistenza
articola se stessa nel proprio rapporto
temporale con il mondo per dis-piegare le
proprie potenzialita: aver privilegiato le
vocali dell’essere, i nomi e i verbi-parole,
significa proprio aver messo tra parentesi
tutto l'apparato declinante-flettente della
grammatica, quelle  consonanti  che
modalizzano il discorso, perché l'inflessione
“dialettale” con la quale vengono
pronunciate e cio che articola il discorso e lo
rende  possibile  (un’inflessione  che,
seguendo la prospettiva “anti-fonocentrista”
di Derrida, chiama in causa la necessita del

supplemento esterno e mediale della
scrittura, che intacca ulteriormente la
compattezza della  voce-sostanza  per

articolarla ed esporla secondo différance).
Tutti pronunciamo gli stessi nomi e
proferiamo le stesse parole, forse, ma
ognuno di noi lo fa a modo suo: questo &
I'essere che si articola e che, come voleva
Epitteto, «fa la ginnastica» («gymnasai»)
attraverso i modi, movimento flettente-
articolante che corrisponde alla «ginnastica
esistenziale» che deve compiere I'uomo, che

- a partire dal Protagora platonico!® - viene al
mondo «gymnos» e si configura dunque
come «iibendes Wesen»16.

III. L’ontologia classica, mettendo tra
parentesi 1'esistenza nel suo carattere
«ginnastico», intrinsecamente aperto,

relazionale e mediale, nonché rifiutando
I'obliquita delle vie traverse e indirette,
assegna cosi un ruolo marginale a tutto cio
che e mediazione, ossia a quellinsieme
protesico di mezzi che articolano e declinano
dialetticamente il rapporto umano con il
mondo, subordinando tale dimensione
all’'unita armonica e compatta della sostanza,
a una riconciliazione finale che consuma
ogni mezzo in vista di uno scopo unitario, di
un’identita sostantivo-verbale: a essere
dissolta e la prothesis, protesi-preposizione (il
mezzo, come la preposizione, non € mai per
sé, non € senza connessione, € tale solo in
quanto rimanda a qualcos’altro, & la
connessione), ogni nesso copulativo-
prepositivo, in ultima istanza il mondo, il
mondo in quanto scenario relazionale e
temporale e dunque in quanto orizzonte di
senso e di apertura (il mondo in quanto
struttura  preposizionale)”.  Parlare di
esistenza significa parlare di senso e di
significato, significa parlare di apertura al
mondo e di mediazione: significa parlare
dunque di relazione e di riferimento a, di
rapporto e di differenzazione, di possibilita e
di temporalita, di storicita e di dinamicita.
Significa parlare di divenire: ecco che
esplode l'ontologia classica sostanzialista,
implode il sostantivo intaccato dalla
declinazione e dalla preposizione, si espone
la sostanza al proprio fuori, si intacca la
realta con la potenzialita e la virtualita.
L’esistenza € intenzionale (non a caso
«prothesis» significa anche «intenzione»), e

N

dunque orientata-verso, declinata-verso, &
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“di-” e “verso-", «ha esattamente il carattere
della preposizione: non un trasporre né un
porre, non l'atto di intendere (il verbo), né
I'oggetto o il soggetto dell’intenzione (il
sostantivo), ma unicamente il rapporto»'s. E
dunque connettivamente aperta e
anticipatoriamente esposta, mediatamente
declinata: & nel mondo, direzionata e pro-
tesa verso il mondo. Non si tratta pero di
sostanzializzare la connessione, quanto di
connettivizzare la sostanza, di
prepositivizzare 1'essere.

IV. Emblematico il caso del giudizio,
connesso alla logica, all’epistemologia e
all’ontologia, luogo di sedimentazione di
ogni interrogazione filosofica sulla questione
della  verita: il giudizio e  stato
tradizionalmente concepito, com’e noto,
come un rapporto di predicazione, come
'affermazione dell'inerenza di un predicato
a un soggetto, come cio che in altri termini
cerca di cogliere e di esprimere la sostanza
nei suoi attributi essenziali. Il punto e che il
giudizio e costruito sulla copula, su quel“e”
che mette in relazione due “diversi”, e lo
puo fare solo in quanto verbo in senso
processuale, in quanto cioe temporalita e
dunque specificazione modale del rapporto
tra soggetto e predicato!®, e
soprattutto del rapporto  “tra”
enunciante ed enunciato. Se, infatti, la
frase nominale riguarda affermazioni
sentenziose e atemporali, la frase
copulativa implica un rapporto
temporale con il parlante, implica una
modalita, una vera e propria oratio
obligua, un discorso indiretto che
prende in esame il discorso stesso: la
copula contestualizza temporalmente
la verita, aggiungendo qualcosa
attraverso  la  consignificazione
temporale, ossia legando l'enunciato

alla situazione contestuale e storica del
parlante, riferendo un certo contenuto a un
momento del tempo. Anche Aristotele
notava che la copula di per sé non significa
nulla, se non «una certa congiunzione
[synthesin tina]»?°, la quale chiama in causa
proprio -in quanto rhema- la dimensione
temporale?!, quella con-significazione senza
cui non puo esservi logos apophantikos in
quanto non vi sarebbe ptosis alcuna: «e
necessario che ogni discorso enunciativo
derivi da un verbo o da una sua flessione»?2.
Cio significa che «il giudizio & un fenomeno
in tutto e per tutto temporale: che a esso sia
essenziale la copula, come ci0o che lo
incardina a un punto del tempo, significa
che non c’¢ verita senza riferimento
temporale»?. Dunque non c’e verita senza
riferimento a, senza relazione, senza
rapporto dinamicamente declinato e cosi
temporalmente flesso: senza esistenza non
c’é giudizio, senza modalita e medialita non
c’e verita: potremmo persino dire, cercando
di cogliere l'articolazione interna a due
dimensioni differenzialmente coincidenti,
senza mo/ (e)d(i)alita non c’e sostanza alcuna.
La copula predica la sostanza
congiungendola ai suoi predicati essenziali,

Los Sauces (Cile), 1999, Tano Siracusa
< |
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indica l'essere relazionalmente, indica
I'essere in quanto relazione: «est» ed «et»
vengono cosi a fondersi e con-fondersi,
aprendo lo spazio all’«e(s)t»?%. La copula, in
tal senso, & stata vittima dello stesso oblio
riservato alla relazione e alla flessione. Lo
stesso termine “copula”, a ben vedere, & un
termine molteplice nella sua unitarieta, in
quanto con-tiene sim-bolicamente tanto la
dimensione del «nesso» quanto quella del
«SeSS0», facendo della dimensione
sostantivo-predicativa una  dimensione
dinamico-relazionale (per non dimenticare
«coniugazione», che nomina la flessione e la
declinazione dinamico-verbale ma anche il
rapporto tra due «coniugi», 0
«congiunzione», che nomina la connessione
ma anche l'unione amorosa): muovere dalla
copula intesa originariamente come symploké
significa comprendere che & solo tramite la
copula che ci sono i «copulanti-copulati»,
proprio come non ci sono due «esseri
amanti» che si relazionano, perché e la
relazione che fa di due presunti individui due
«amanti»?.

V. «Der Mensch ist umweltfrei und weltoffen:
Er ist mitweltoffen»: questa & 'eredita a mio
avviso piu importante dell’antropologia
filosofica novecentesca. L'uomo e aperto al
mondo e dunque consegnato al rapporto,
all’azione nella forma della relazione -alla
(rel)azione. L’ek-sistenza, in quanto tentativo
di abitare il mondo, € una questione di abiti,
¢ "assunzione di un habitus, € una faccenda
di modus e per questo di relatio: assumere un
com-portamento implica il possesso di un
«portamento», la strutturazione di una vera
e propria postura, di un modo peculiare di
farsi portatori di qualcosa di condiviso, della
condivisione stessa, del cum. L’apertura al
mondo (riprendendo 1'insieme di significati
associati al termine «tropos») va modulata e

ritmata, reperendo ogni volta il limite e la
misura, cogliendo l'opportunita  del
momento e la giustezza dell’adesso: I'uomo
e privo di una Umuwelt specifica definita, ma
proprio per questo e chiamato a
sopravvivere e a vivere «in qualche modo»,
determinandosi storicamente e
imprevedibilmente. Il  termine  greco
corrispettivo a «modus», «tropos» appunto,
rimanda al verbo trepein, «che significa
“svoltare”, “cambiare direzione, verso”,
“prendere un’altra via”: tropo vuol dire
percio innanzitutto “deviazione”,
“cambiamento di direzione”, “svolta”»2¢. Il
tropos viene cosi a coincidere con quel
clinamen che per Marx permetteva di
oltrepassare = tanto il  determinismo
meccanicista ~ quanto  l'individualismo
atomistico per pensare cosi la costituzione
del mondo, l'apertura del/al mondo e la
liberta imprevedibile dell’'uomo?”:
I'ontologia si salda con l'etica, viene a
coincidere con lethos in quanto modus
dell’esistenza umana, perché I'esistenza
umana € in quanto tale etica, come aveva
mirabilmente colto gia Eraclito con la sua
nota (ma proprio per questo troppo spesso
letta superficialmente) affermazione «ethos
anthropoi daimon»? - uomo rispetto al quale
«physis kryptesthai philei»?®, ossia si da
sottraendosi, si da come  mancanza
dinamizzante e possibilizzante, come ha colto
I'antropologia filosofica, come steresis che
stimola ed eccita la kinesis, la Bewegtheit des
Dasein, dunque come «elemento di
modalizzazione della sostanzialita,
facendone una possibilita»*.

VI. Se si pensa a partire dall’e-sistenza,
dall'uomo come apertura etica al mondo,
I'ousia va colta a un livello intermedio tra
totale assenza (morte, radicale impossibilita
e mancanza di capacita) e piena presenza
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(pura positivita, possibilita realizzata ed
esercizio attuale di una capacita), ossia va
collocata a livello di dynamis, di semplice
capacita-possibilita, dunque né
nell'insignificanza (assenza di senso) né
nella significanza (pienezza categorematica
di senso) bensi nella consignificanza (la
sincategorematicita): la sostanza va posta sul
piano dell’echein, del dynamin echein e non
dell’energein, ossia va flessa, modalizzata e
aperta’l. Infatti, se per Heidegger «hoher als
die Wirklichkeit steht die Moaglichkeit»3, e
perché essa e pensata come possibilita
esistenziale, in quanto !'esistenza e capacita di
mantenersi nella capacita stessa e di
mantenersi in sé tramite la capacita, di
mantenersi pronti per:

N

l'esistenza &  habitare, essere-nel-mondo come
possibilita effettiva: € questo il senso specifico della
Faktizitdt, non I'effettualita (energein o parousia,
Wirklichkeit) come positivita conclusiva e conclusa,
ergon. [...] L'Esserci & definito da atteggiamenti o
modi di rapporto all’ente, habitus o exeis, ed e nulla al
di 4 di questi modi: la loro grammatica consente di
mettere in luce un’innegabile preponderanza degli
elementi deittici e sincategorematici in genere, i quali
sono appunto operatori ed esprimono differenti modaliti
di sintesi operativa. Queste modalita esprimono una
capacitd, una dynamis, un kénnen o un Vermdgen, che si
attualizza in concrete formazioni di senso, e che anzi

=

Foto di ndy Prendy

ha in tali attualizzazioni od operativita 1'unica forma
di attestazione possibile3?.

VII. La natura umana non & né genetica né
degenere bensi generica: 'uomo & (secondo
'espressione feuerbachiano-marxiana
recentemente riproposta anche da Giorgio
Agamben) «Gattungswesen», non «ente
cosciente della propria appartenenza a un
genere», bensi «essenza generica», dunque
potenzialita e apertura al mondo (apertura
potenziale del/al mondo) che si determina
modalizzandosi temporalmente, ossia che si
specifica storicamente e puo farlo proprio
perché si declina relazionalmente. Non c’e
spazio per nessuna sostanza staticamente
intesa, per nessun’opera gia compiuta, per
nessuna natura gia predefinita, per nessun
ideale da realizzare teleologicamente.
L’esistenza ha infatti carattere «teleoklin»,
perché non mira a qualcosa dato di fronte
come presente, che attira a sé in virtu di una
propria forza, piuttosto muove verso una
direzione il cui esito rimane indeterminato in
quanto privo di un fine pre-determinato.
Teleo-cline & lin-clinazione che implica
imprevedibilita del percorso, che assume la
meta come compito dalla soluzione aperta a
piu esiti**:  teleo-cline & lin-clinazione
creativa del clinamen, € il tropos che de-
cina e flette i  movimento
dell’esistenza, per aprire all'imprevisto
perché imprevedibile. In altre parole,
intendo affermare che la
caratterizzazione modale e prepositiva
dell’ontologia sin qui presentata a
grandi linee trova espressione (se non
addirittura fondamento) nell’esistenza
dell’'uomo, nell’'uomo come essere ek-
sistente, in ultima istanza
nell’antropologia. Che l'uomo sia
weltoffen e dunque consegnato alla
dynamis e alla relatio significa che abita
il mondo, che deve trovare il modo di
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condurre la propria esistenza, significa che

deve tradurre la potenzialita che Ilo
caratterizza in  abitudini  attivamente
possedute, che deve specificare e
determinate = modalmente la  propria

genericita, che deve contrarre abitudini per
poter sopravvivere e soprattutto vivere:
'habitus, in tal senso, viene troppo spesso
colto solo nella sua dimensione livellatrice e
stabilizzatrice, e non invece nella sua
dimensione piti marcatamente espressiva e
creativa. Detto altrimenti: se assumere un
abito significa certo ripetere tramite esercizio
un comportamento socialmente riconosciuto
o una qualche pratica incontrata nella
relazione con gli altri, non va dimenticato
che non c’e ripetizione che, in primo luogo,
non sia creativa, cioe istitutrice di differenze,
e soprattutto che, in secondo luogo, non
porti all’espressione del proprio modo di
stare al mondo, della peculiare posizione con
cui si declina I’abitare il mondo della singola
esistenza (i due momenti non possono essere
slegati, com’e evidente: e perché Ila
ripetizione differenzia che pud rendere
possibile I'espressione, ma allo stesso tempo
e perché la ripetizione ha di mira modalita
espressive peculiari che puo rendersi
creativa e imprevedibile -in un processo che
e costitutivamente consegnato alla relazione,
al rapporto con l'altro)®. Tutto cio e stato
ben colto da Paolo Virno:

tra i significati del greco tropos, accanto al primo
d’ordine fisico (“direzione verso”), ve ne & uno etico
(“costume”, “foggia”, “indole”), e quindi un terzo
retorico (“traslato”), che presumibilmente ha origine
dalla crasi con un altro termine della stessa famiglia,
tropés (“mutamento”, “rivolgimento”). Il costume e
accostato fin da subito a un mutamento di direzione, e
in particolare a una diversione linguistica. Il tropo
svia, allontana, sposta, condensa. [...] Questo
sviamento, che talvolta induce perfino smarrimento,
puo costituire la forma di un’abitudine familiare [...].
Esso «ci allontana dai significati  naturali
dell’esperienza (mutevolmente fissati dallo sviluppo

storico), in cui parole e cose sembrano combaciare
senza incrinature, ma proprio per questo ci fa
compiere esperienza del significare come tale, ci fa venire
incontro il nostro stesso significare, mostrandolo come
cio da cui soltanto puod prendere forma un ordine
abitabile, una abitudine. Reciprocamente, 1’abitudine
trasla 1'esperienza fattuale, gli stati di cose, in una
connessione impropria, cioé non visibile attraverso una
denotazione univoca e calzante [...]: in tal senso,
I'abitudine & sempre un rivolgimento e una

diversione36.

VIII. L’assunzione di ethos e I'assunzione di
un modo di vivere: 'uomo ha «chiarissima la
percezione del dover morire, inseparabile
pero dal desiderio di poter in qualche modo
sopravvivere»¥. L'uomo pud (deve) in
qualche modo vivere: questa € la sua natura
protesica e ibridativa, questa e la sua
capacita di creare attraverso la ripetizione.
L’uomo fa letteralmente ginnastica per poter
sopravvivere e vivere, come notavo in
precedenza. 11 tropos € il clinamen, cid che de-
clina e de-via, che s-via dal percorso
prestabilito per trovare una nuova via,
proprio per questo Virno puo parlare
dell’abitudine, in quanto di-versione e scarto
che genera incongruenza facendo saltare
ogni semplice adattamento e adaequatio,
come del clinamen che genera differenza
tramite ripetizione, come creazione di forme
di vita e di prassi, come spostamento
metonimico che genera un’aggiunta di parte
modificando I'assetto generale: «l'essenziale
particolarita dell’abitudine fa tutt'uno con la
sua attitudine trasformativa»®. Tropo-
cliname ¢& deviazione anomica, non ¢ la
traiettoria originale, I'abitudine instaurata e
la creazione di un tropo, di un modo di
esistenza, di un cliname che devia dalla
normalita istituendola:

I'abitudine, come agire familiare, non puo mai
essere ridotta all’adattamento, alla ripetizione
uniforme, alla mera riproduzione: insomma al rispetto

N

di regole la cui validita & incontrovertibile entro un
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certo contesto. Ma cio, si badi, perché I'abitudine &
meno estesa, o pill particolare, rispetto all’applicazione
delle regole del gioco. [...] Delineare un luogo abituale é
un’attivita innovativa. L’abitudine € un ordine abitabile
perché implica virtualmente un diverso ordine della
fatticita. [...] L'istanza etica é volta alla costituzione di
un luogo abituale. E una istanza formale, giacché
questo “luogo” non é prefissato, ma coincide con
I'attivita che lo istituisce. In ragione della sua
formalita, 1'ethos comnserva la  possibilita di

innovazione3.

La contrazione di un habitus non ¢ dunque
tanto l'istituzione di un comportamento
meccanico, bensi modalita di espressione
che, tramite la ripetizione creativa, fa di una
serie di atti esterni e altrui qualcosa di
personale e peculiare, che -cioe- fa della
con-trazione, dell’assunzione di tratti
comuni (dell’assunzione del cum come tratto
piu proprio prima di tutto) occasione di
estrazione (di assunzione attiva -dunque di
costruzione- di tratti personali ed
espressivi). L’habitus da contrarre puod
dunque certo essere sempre lo stesso, ma
ognuno ha un suo modo di contrarlo
(ognuno é il proprio modo di contrarlo): non c’e
habitus che non richieda modus, non c¢’é abito
che indossato non crei moda. Non si tratta
tanto di dire ¢’@ modo e modo, «est modus in
rebus», bensi di capire che res est modus.
L’ethos ha «forma di tropo»*, non e «vero-o-
falso proprio perché delinea nell’esperienza
un luogo radicalmente mnon normativo»*l,
innovando tramite retroazione e generando
proprieta attraverso l'improprieta. «Dai
luoghi comuni al luogo abituale»*>: 'uomo &
consuetudine, & con-sue-tudine, & il
passaggio sempre aperto dal cum al suus, di
un suus costruito attraverso il cum e a partire
da esso, di un cum che non conosce realta se
non rispetto all’attivita di ogni suus - non c’e
as-sue-fazione se non nella forma della con-
as-sue-fazione. Questo e il modo proprio di
esistere: abitare il mondo a partire da una

costitutiva improprieta. Non c'e¢ spazio
alcuno per l'assoluta proprieta della
sostanza metafisica, per l'essere statico e
inattaccabile. Parmenide viene scalzato da
Eraclito con la complicita di Nietzsche.

2. Il regno del post-umano come regno
modale del divenire

I. Nell'orizzonte del «post-umanesimo» gli
esseri umani sono considerati «animali che
assumono su di sé il rischio di quella
contaminazione artificiale che inietta
nell'umano una perseveranza incurabile»*.
L’uomo non e nulla di stabile e di fisso, € un
moto infinito ibridativo condotto da
un’azione contaminante che non si fissa su
nessun archetipo, & creativamente eccedente
ma non per questo eccessivo, e «iiber sich
hinaus»: & in quanto tale «iber», € nel gesto di
eccedenza che va ricercata [ «essenza»
dell’'uomo, un’«essenza» presupposta senza
esistere per rappresentare perd il fine
dell’esistenza  stessa -der Mensch ist
Ubermensch, la sua «essenza» & tutta nel
relazionarsi  all’oltre-umano*. 11  «post-
umano» allora, per muovere da una
definizione assai generale, e (sara?) il regno
dell’ibridazione simbiotica con il fuori, in
grado di portare «in noi quanto la tecnicita
costitutiva dell'umano ha fatto scaturire da
noi e per noi»*, in tal senso «la strada e quella
dell’ibridazione, la cui possibile hybris € un
rischio da correre»*, e questo perché
«l'ibridazione e I'esito logico - ancor prima
che empirico - dell'identita insieme aperta e
finita dell’'umano»¥’.

II. Gli aspetti interessanti di queste
affermazioni sono, in primo luogo, che il
«post-» rispetto all'uomo viene ancorato a
quella  Weltoffenheit che da sempre
contraddistingue  l'esistenza  dell'uomo
rendendolo -come l'antropologia filosofica
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ha insegnato- naturalmente
artificiale e artificialmente naturale
(il «post-» viene cosi ancorato
all'«cumano» e reso da esso
possibile), e, in secondo luogo, che
I'ibridazione  relazionale viene

considerata una vera e propria
conseguenza logica se si parte dal
faktum dell’esistenza ~ umana,
situata, finita e aperta, per la quale
si da qualcosa come il senso
solamente all’interno di un contesto
inteso come insieme di rimandi,
attraverso il riferimento-a“. In altri
termini, dato che «la fisicita umana
e intrinsecamente protesica»*’, che «l’essere
umano € protesico per essenza»® e che
dunque «le prime e decisive macchine
cibernetiche siamo in realta noi stessi [...],
poiché sin dall’inizio abbiamo avuto bisogno
per sopravvivere come genotipo di
contaminarci con elementi posti al di fuori
dei nostri corpi naturali»®!, non c’e
Ubermensch senza Mensch e 1orizzonte
concettuale aperto dall’oltre-umano e un
orizzonte in cui non c’e spazio per autarchia,
separatezza e chiusura in se stessi, ma solo
per relazione e apertura.

III. In un orizzonte in cui la mente,
corporalmente situata (essendo proprio il
corpo cid0 che ha «natura protesica,
metamorfica, estendibile», essendo «da
sempre pronto a trasformarsi, adattarsi,
evolvere, potenziarsi»®?), «non € una res ma
un fieri»%, sostanza, staticita e necessita
devono lasciare spazio a divenire, dinamicita
e potenzialita, mentre l'identita assume
forme nomadi, si disloca continuamente
venendo attraversata dall’alterita e dal
tempo, quasi ferita per essere continuamente
dif-ferita, aprendosi tanto alla caotica
frammentarieta quanto all’ordinata

reticolarita, declinandosi all'insegna della

contiguita e della coniugativita®. Vita
significa sim-biosi, esistenza co-esistenza,
azione inter-azione con il fuori.

IV. Sono dunque almeno due i «portati
ontologici» delle affermazioni secondo cui il
«processo ibridativo» & «un dato costitutivo
dell’'umanita»® e che per questo «l'oltre
dell'umano sara, perché l'umano e da
sempre questo andare»®, portati che non
possono affatto essere visti separatamente: la
messa al centro della relatio (ibridazione
contaminante, apertura all’alterita) e della
dynamis  (processo temporale, divenire
dinamico). L'uomo e una questione di
andare, l'essere & una questione di divenire,
I'identita € una questione di molteplicita
disseminante: = diventa cosi  possibile
affermare che «le differenze tra i modi di
essere dipendono dalle diverse forme della
temporalita. In termini piu tradizionali,

I'Essere - nella varieta delle sue
manifestazioni - € tempo»*, ossia che
«l'essere mon wva inteso nella compatta

dimensione dello spazio fisico-materiale ma in
quella sempre aperta e in divenire del tempo»58,
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perché «’essere non esiste ma avviene, ed e

N

anche per questo che la temporalita € un
sinonimo dell’essere e del suo significato»%°.

V. L’essere & dunque Ereignis, secondo la
strada aperta da Heidegger. Proprio per
questo chiama in causa quella relativita che,
lo notavamo, non va temuta, perché é la
conseguenza diretta della dimensione
flettente attribuita all’essere esistenzialmente
inteso:

nessun enunciato puo fare a meno della flessione
temporale [...]. Lo stesso valore di verita degli
enunciati & condizionato fortemente dalla temporalita
[...]. La verita o la falsita di un enunciato € quindi
relativa al tempo al quale I'enunciato fa riferimento.
[...] Non possiamo uscire da una forma temporale che
e insita nella sintassi di qualunque lingua articolata.
[...] Prospettivismo e relativismo [...] costituiscono
[...] la struttura stessa - e paradossalmente costante -

del pensare e dell’esserci umani nel tempo/mondo®.

Siamo dunque in un orizzonte in cui
acquistano centralita flessione, temporalita,
relazione, riferimento, articolazione,
relativitita costante: l'ek-sistenza nella sua
carica intrinsecamente modale - «la
coscienza del come [...] € molto diversa
rispetto alla sola coscienza cognitiva - la
percezione del che»®l. 11 mondo «post-

umano» € un mondo di promiscuita
ontologica, all'insegna dell’eterodipendenza,
dell’'operare coniugativo e accogliente,
dell’espansione diradante e rarefante della
sostanza, del doppio movimento di
allontanamento orizzontale (dal centro,
dall’essenza) e verticale (dal fondo, dal
fondamento): & la consegna all’epimeleia del
divenire®2. E la richiesta di trovare un modo
per riorientare 1'esistenza.

NOTE

1 Mi riferisco in particolare a G. Chiurazzi, Hegel,
Heidegger e la grammatica dell’essere, Laterza,
Roma-Bari 1996; 1d., Teorie del giudizio, Aracne,
Roma 2005; Id., Modalita ed esistenza. Dalla critica
della  ragion pura alla critica della ragione
ermeneutica: Kant, Husserl, Heidegger, Aracne,
Roma 2009 e Id., L’esperienza della verita, Mimesis,
Milano-Udine 2011. Tali scritti saranno un
costante  riferimento  della  sezione pilu
strettamente teoretica di queste pagine. Utile,
rispetto ai temi sollevati, anche L. Tusa Massaro,
Sintassi del greco antico e tradizione grammaticale,
L’Epos, Palermo 1993.

2 Peraltro anche lo stesso Chiurazzi sembra
notare, attraverso Nietzsche, che per giungere a
pensare un’ontologia sperimentale e capace di
ripensare la portata trasformatrice della verita
necessario chiamare in causa la figura
dell’oltreuomo: «l'idea che la verita sia soltanto
una convenzione stabilita per evitare il bellum
omnium contra omnes, un atto di non belligeranza
consistente nell’accettazione di una simulazione
condivisa [...] corrisponde all’invincibile
inclinazione dell'uomo a lasciarsi ingannare. E
questa una caratteristica essenziale dell'uomo,
da cui deriva l’altrettanto essenziale definizione
della verita come “menzogna necessaria”? La
trasformabilita dell'uomo, affermata con la
dottrina dell’oltreuomo, comporta la
trasformabilita del suo rapporto con la verita:
non pitt un rapporto terapeutico ma un rapporto
gioioso, che rende gioiosa, gaia, la scienza» (G.
Chiurazzi, L'esperienza della verita, cit., p. 104).

3 Cfr. Aristotele, Categorie, 4, 1b 25-28.
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4 Cfr. M. Heidegger, Essere e tempo (1927), tr. it. di
P. Chiodi rivista da F. Volpi, a cura di F. Volpi,
Longanesi, Milano 2005, pp. 73-143.

5 Cfr. ivi, pp. 74, 78 e 83.

6 Aristotele, Metafisica, VII, 1, 1028a 10.

7 J.-L. Nancy, Essere singolare plurale (1996), tr. it.
di D. Tarizzo, introduzione di R. Esposito in
dialogo con J.-L. Nancy, Einaudi, Torino 2001, p.
54.

8 G. Chiurazzi, Hegel, Heidegger e la grammatica
dell’essere, cit., p. 81.

9 Cfr. Platone, Sofista, 253a-262a.

10 G. Chiurazzi, Hegel, Heidegger e la grammatica
dell’essere, cit., p. 163.

11 M. Heidegger, La dottrina delle categorie e del
significato in Duns Scoto (1915), a cura di A.
Babolin, Laterza, Roma-Bari 1974, p. 227.

12 In questo senso Heidegger scrisse che «il
tempo e il “come”. Se si insiste a chiedere che
cos’e il tempo, non bisogna aggrapparsi
affrettatamente a una risposta (il tempo & questo
e quest’altro) che dice sempre un “che cosa”» (M.
Heidegger, Il concetto di tempo (1924), a cura di F.
Volpi, con una Postilla di H. Tietjen, Adelphi,
Milano 1998, p. 50). Quello stesso «wie» che
rappresenta la «categoria fondamentale» (ivi, p.
39) del Dasein in quanto ente in rapporto al
mondo e al futuro come campo di possibilita:
esistere  significa  essere-in-relazione-con,  in-
rapporto-a, proprio per questo il filosofo tedesco
giunge ad affermare che «la paura del
relativismo é la paura [Angst] di esistere» (ivi, p.
48).

13 G. Chiurazzi, Hegel, Heidegger e la grammatica
dell’essere, cit., p. 20.

14 Da Chiurazzi tratteggiata come segue: «la
flessione rappresenta il momento grammaticale
della relazionalita e della modalizzazione del
nome: in cui il nome assume forme, coniugazioni
e declinazioni diverse. E il momento della
dipendenza, a fronte del “per sé” costituito dalle
determinazioni categoriali, logiche in senso
proprio» (ivi, p. 89).

15 Cfr. Platone, Protagora, 320d-323c.

16 Cfr. P. Sloterdijk, Devi cambiare la tua vita.
Sull’antropotecnica (2009), tr. it. di S. Franchini,
introduzione di P. Perticari, Raffaello Cortina,

Milano 2010.

17 «Rappresentato in termini concreti, il
significato verbale intransitivo di “vivere” si
esplica sempre come un vivere “in” qualcosa,
“per” qualcosa, “con” qualcosa, “contro”
qualcosa, “verso” qualcosa, “di” qualcosa. Il
“qualcosa” in questa serie di espressioni
preposizionali [pripositionalen Ausdriicken] che
sembrano ammassate ed enunciate alla rinfusa,
lo indichiamo con il termine “mondo”» (M.
Heidegger, Interpretazioni fenomenologiche di
Aristotele. Introduzione alla ricerca fenomenologica
(1921-1922), tr. it. di M. De Carolis, a cura di E.
Mazzarella, Guida, Napoli 1990, p. 118).

18 G. Chiurazzi, Hegel, Heidegger e la grammatica
dell’essere, cit., p. 64.

19 Cfr. anche Aristotele, Analitici primi, 1, 8, 29b
29.

20 Aristotele, Dell’interpretazione, 3, 16b 24.

21 Cfr. ivi, 16b 6.

21]vi, 5,17a 9.

2 G. Chiurazzi, L'esperienza della verita, cit., p. 35.
24 Su queste tematiche da tenere presenti sono
anche le riflessioni di Gilles Deleuze e Felix
Guattari: cfr. perlomeno G. Deleuze, Logica del
senso (1969), tr. it. di M. De Stefanis, Feltrinelli,
Milano 1975 e G. Deleuze, F. Guattari, Mille piani,
Capitalismo e schizofrenia II (1980), tr. it. di G.
Passerone,  prefazione di M. Carboni,
introduzione di M. Guareschi, Castelvecchi,
Roma 2010. Va almeno sottolineato che Deleuze
fa dell’'essere una questione di divenire,
mettendo al centro della sua ontologia il verbo
nel suo carattere dinamicamente modale, in quanto
il verbo, rispetto al sostantivo e all’aggettivo, «e
non un essere bensi una maniera di essere» (G.
Deleuze, Logica del senso, cit., p. 13): maniera e
modus, € il carattere essenziale dell’esistenza, che
pro-mana da se stessa declinandosi modalmente,
ossia in maniere sempre diverse (a tal proposito cfr.
anche G. Agamben, La comunita che viene, Bollati
Boringhieri, Torino 2001, pp. 27-29 e 81, nonché
gli straordinari passaggi di Aristotele, Etica
Nicomachea, 11, 1, 1103a 14-1103b 25). L’influenza
di Deleuze sui teorici del «post-umano» e
peraltro nota e profonda: si veda a titolo
esemplificativo l'articolata e stimolante «summa»
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del pensiero postumanistico di R. Marchesini,
Post-human. Verso nuovi modelli di esistenza,
Bollati Boringhieri, Torino 2002.

25 Sul carattere  «coniugativo-copulativo-
sessuale» che caratterizza in generale il
linguaggio e in particolare 1'e-vento dell’alfabeto
si vedano le stimolanti considerazioni in C. Sini,
Idoli della conoscenza, Raffaello Cortina, Milano
2000, pp. 135-180, incentrate sull’analisi di A.
Kallir, Segno e disegno: psicogenesi dell’alfabeto
(1961), tr. it. di F. Urbani Ferrario, a cura di C.
Sini, Spirali, Milano 1994. Particolarmente
interessante e che anche Sini giunge a legare
esistenza (in quanto pratica istitutrice di senso),
relativita e modalita: «<non abbiamo detto che le
cose ci sono in quanto interpretate, in quanto
poste in opera in una pratica. Stiamo dicendo che
le cose ci sono, ma sempre nel loro modo d’essere
in una pratica; ovvero che non ci sono cose il cui
modo d’essere non sia relativo a una pratica. Ma
non e che ci siano in quanto sono relative a una
pratica; diciamo che sono cosi: relative a una pratica,
non che la pratica sia la causa del loro esserci;
piuttosto, e la loro “modalita”» (C. Sini, Idoli della
conoscenza, cit., p. 241). Il mondo c’e sempre, si
tratta di comprendere come c’e, il suo darsi
modale.

26 G. Chiurazzi, Modalita ed esistenza, cit., p. 16.

27 Cfr. K. Marx, Differenza tra le filosofie della
natura di Democrito e quella di Epicuro (1841), a
cura di D. Fusaro, Bompiani, Milano 2004.

28 Eraclito, DK 22, B119.

2 1d., B113.

30 G. Chiurazzi, Modalita ed esistenza, cit., pp. 234
s.

31 Chiurazzi connette 1'ousia cosi concepita alla
relativita ontologico-esistenziale sopra ricordata:
«non & piu il symbebekos a dipendere dall’ousia,
ma viceversa l'ousia dal symbebekos. La
definizione essenziale, il significato costante,
viene cosi consegnata al “convenuto”, al relativo,
aprendo la strada alla “relativita ontologica”: non
esistono quindi “significati per sé”, categorie, ma
solo significati in riferimento ad altro, a un “rispetto
a che”, a un orizzonte di senso come contesto
disposizionale, cioé a un modo. L'ousia, come 1'exis

rispetto alla diathesis, non e che l'estensione

temporale del symbebekos. Se percid una teoria
dell’'ousia, del significato, e possibile, lo e
unicamente entro i limiti di tale “convenzionalita
storico-contestuale”» (ivi, pp. 312 s.). Per
Aristotele la diathesis, considerata anche rispetto
alla dynamis, non puo coincidere in alcun modo
con una semplice thesis: la dimensione della
dynamis non puo essere connotata staticamente e
sostanzialmente, perché e dis-locazione di ogni
possibile locus, & dis- e dia- rispetto a ogni
posizionamento  definitivo  (cfr.  Aristotele,
Metafisica, V, 19, 1022b 1-4).

32 Cfr. M. Heidegger, Essere e tempo, cit., p. 54.

3 G. Chiurazzi, Modalita ed esistenza, cit., pp. 244
s. Su queste tematiche centrali sono anche le
riflessioni di G. Agamben, tra cui si vedano
perlomeno «L'opera dell’'uomo (Etica
Nicomachea, I, 6, 1097b 22-1098a 18)», in Forme di
vita, n. 1: La natura umana, DeriveApprodi, Roma
2004, pp. 117-123 e La potenza del pensiero. Saggi e
conferenze, Neri Pozza, Vicenza 2005.

34 Cfr. M. Scheler, La posizione dell’uomo nel cosmo
(1928), a cura di G. Cusinato, Franco Angeli,
Milano 2004, pp. 162 e 189.

% Come notavo anche sopra, si impara a parlare
la stessa lingua, ma lo si fa ognuno in modo diverso:
imparare e pero possibile solamente all’interno
di una comunita, di un contesto e di una storia,
cultura e socialita vengono cosi a coincidere,
venendo in ultima istanza a coincidere anche con
la dimensione modale e con la possibilita
dell’espressione della singolarita che ogni essere
umano € o aspira a essere.

36 P. Virno, Convenzione e materialismo. L'unicita
senz’aura (1986), nota introduttiva di G.
Agamben, DeriveApprodi, Roma 2011, pp. 133 s.
37 A.G. Biuso, La mente temporale. Corpo Mondo
Artificio, prefazione di E. Mazzarella, Carocci,
Roma 2009, p. 220.

38 P. Virno, Convenzione e materialismo, cit., p. 136.
¥ 1vi, pp. 114 s.

40 Ivi, p. 137.

! Ihidem.

22 Jvi, p. 138.

43 A. G. Biuso, La mente temporale, cit., p. 264.

4 Tengo qui presente G. Cusinato, L'uomo come
eccedenza. Nietzsche e I'antropologia filosofica di Max

26



Vita pensata - rivista mensile di filosofia

Anno Il n. 12 Giugno 2011

Scheler, in F. Totaro (a cura di), Nietzsche fra
eccesso e misura, Carocci, Roma 2002, pp. 237-251.
45 A. G. Biuso, La mente temporale, cit., p. 14.

46 Ivi, p. 15.

47 [bidem. Lo stesso concetto viene dall’autore
ribadito come segue: «il sistema culturale umano
e fin dall’inizio un insieme inseparabile di natura
e tecnica e proprio per questo non bisogna
temere la hybris dell’ibridazione, intesa sia come
evoluzione organica delle macchine sia, e
soprattutto, come amplificazione
dell'intelligenza umana attraverso I'integrazione
con le macchine, in particolare con i computer,
mediante un contatto diretto fra le onde
elettroencefaliche e il software. [...] Il postumano
[...] va lentamente compiendosi nelle forme
della nuova corporeita digitale, della mente
potenziata, allargata, trasformata in quell’ibrido
aperto al mondo che essa e gia da sempre» (ivi,

p- 131 s.; cfr. anche pp. 259 s.).

48 Cfr. ivi, pp. 231, 241 s., 244 e 252.

9 Ivi, p. 247.

50 Ivi, p. 248.

511vi, pp. 247 s.

52 Ivi, p. 253.

5 Ivi, p. 208.

54 Cfr. ivi, pp. 226-229 e 253 s.

5% Ivi, p. 255.

5 Ibidem.

57 Ivi, p. 201.

58 Ivi, p. 148.

59 Ibidem.

60 Ivi, pp. 69 s., 188 e 204.

61 Ivi, p. 73.

62 Cfr. P. A. Masullo, L'umano in transito. Saggio di
antropologia filosofica, edizioni di pagina, Bari
2008.

Foto di TANO SIRACUSA

Los Sauces (Cile), 1999
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DIDASCALIA E ORRORE. SULLA FOTOGRAFIA STORICA

di Giusy Randazzo

Premessa

e da leggere come semplice mimesi del

reale. Non soltanto perché -come nel
caso delle foto surrealistiche- sovverte il
modo proprio di “vedere” il mondo
concedendo allo sguardo l'occasione di
guardare libero dalla tirannia dell’abitudine
per cogliere al di la della semplice presenza,
ma anche perché il kairds che la fotografia
cattura e talmente pregno di vissuto che
rappresenta, pitt che un cronone, una durata.
La fotografia storica e la piu alta
testimonianza tra i generi fotografici di come

S i e tutti d’accordo che la fotografia non

questo tempo «avvenire essente-stato
presentante» (Heidegger) rimanga
imprigionato  nell’eternita dell’istante

dicendo molto di pitt di un semplice hic et
nunc. La storia raccontata ha sempre un alto
indice di soggettivismo che impedisce di
poter avere un resoconto corrispondente alla
realta dei fatti, che consenta a chi non ne &
stato testimone diretto di farsi un’idea
propria e fedele agli eventi accaduti. Il
prospettivismo in questi casi si fa necessario
poiché non trattandosi di relativismo, che
finirebbe comunque per l'assolutezza dei
suoi presupposti -“tutto & relativo”- col
dichiarare una verita indiscutibile, riabilita -
rivendicandone l'importanza- la coscienza
critica del singolo. Le potenzialita di
comprensione  dell'individuo  possono
attualizzarsi soltanto se vi e disponibilita di
dati fenomenologicamente trattati. La
fotografia storica permette questa “messa a
disposizione”. La prospettiva del fotografo
che guarda l'evento e lo fissa in immagine
puo riportarci all'idea che il racconto
avvenga in modo parziale e secondo una

modalita che narra a partire dal proprio
punto di vista. In realta -se veramente si
tratta di fotografia e non di quella che
Barthes chiama immagine unaria che ha tra i
suoi scopi quello di essere shockante, di
cogliere la “semplice presenza” degli enti e
non la loro essenza- qualunque sia la
situazione in cui l'operator si trovi la
fotografia permettera di umanizzare i fatti,
di andare alle cose stesse «zur sache selbst»
indicandole.

La guerra nel Novecento

Dalla Prima guerra mondiale in poi il volto
della guerra -di qualunque guerra si tratti- e
lo stesso: strappato il velo di Maya non
compare nessun tratto umano ma una
superficie indefinita e aberrante. La
disumanizzazione & stata il risultato del
progresso scientifico e tecnico messo a
disposizione dell’industria bellica. La netta
differenza tra zona militare e zona civile, che
garantiva la sicurezza della popolazione
durante le battaglie, gia con la Prima guerra
mondiale viene meno, tant’e che si comincia
a parlare di “fronte interno ed esterno”.
Nonostante tutto, anche in questa nuova
denominazione, si evidenzia ancora una
certa  differenza tra il luogo del
combattimento e il luogo della collettivita.
Dalla Seconda guerra mondiale il conflitto
diventa “totale” e I'intero mondo diviene un
grande campo di battaglia. Il nemico -civile
o militare che sia- non si guarda pitt negli
occhi: € un punto in una zona da colpire. La
scomparsa di un’etica della guerra -posto
che di etica si possa parlare- comincia
proprio dalla scomparsa del volto del
nemico e dal coinvolgimento diretto della
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popolazione civile negli scontri: il nemico ha
un’eta compresa tra i pochi giorni di vita e la
stagione pitt avanzata. Le armi parlano in
questo senso: il cannone Bertha aveva una
gittata di 120 chilometri; il radar individuava
“ombre” da colpire; la bomba atomica era un
pulsante da pigiare a seimila metri dal suolo;
i sottomarini armati di siluri a guida
autonoma falciavano il mare come fosse un
campo di gramigna; le granate a gas o le
bombe al napalm rendevano invisibile il
nemico, invisibile I’arma letale -il fuoco era
senza fiamme e l'aria venefica- e invisibile il
bersaglio ultimo -bambini, donne, anziani,
giovani, soldati e persino animali- che
moriva lentamente. Cielo, mare e terra, tolta
la poeticita del loro essere abitati, erano
ridotti a wutili strumenti bellici. Nessuno
scampo, insomma. Questa crescita nella
tecnica produsse una crescita geometrica
della crudelta umana. Il «legno storto»
(Kant) della natura mostro tutte le sue
potenzialita di spietatezza a tal punto che il
volto del “nemico” rimase senza tratti anche
quando lo si aveva di fronte e implorava con
gli occhi terrorizzati pieta. Nella natura al
segnale di resa dell’animale il piu forte si
ferma; nel mondo degli uomini al segnale di
debolezza del “nemico” I'altro si accanisce
con maggiore efferatezza. Se questo era gia
vero nel passato pitt lontano, divenne ancora
piu esplicito dal Novecento in poi, a
dimostrazione  che I'ottimistica  idea
hegeliana di una storia -Res Gestae- che
procede secondo una progressione di segno
positivo non soltanto era infondata ma nei
fatti “assolutamente” falsa. E se il nemico era
chiunque, persino la differenza tra carnefice
e vittima comincia a sbiadire sino a impedire
oggi di poter parteggiare se non per le
vittime certe: i civili, di qualunque parte in
guerra essi siano il popolo. La vendetta é la
dea giustificatrice dei genocidi, delle stragi,

dei massacri, delle condanne sommarie,
della genericita del nemico, della crudelta,
della spietatezza, dell'ignominia. La lista
non salva nessuno, non pone nessuno dalla
parte del “giusto”. La fotografia storica ha
avuto il compito di umanizzare il disumano,
di rendere il volto a chi ne é stato privato, di
avvicinare il bersaglio guardandolo negli
occhi e di osservare la violenza della sua
trasformazione a “cosa” a “punto” a
“nemico da eliminare”.

Tra didascalia e fotografia storica

Rispetto al titolo di un’opera d’arte, la
didascalia di una fotografia storica diviene

essenziale. Si pensi alla Creazione di Adamo.
In tutto il mondo le mani di Dio e di Adamo
che quasi si toccano sono note a chiunque e
sempre riconoscibili, il titolo dell’opera no e
a volte -purtroppo- si dimentica anche
'artista. Sebbene la stessa sorte potrebbe

toccare all’autore di una foto nota, la
funzione della didascalia di una fotografia
rispetto al titolo di un’opera d’arte sembra
invece necessaria al “coglimento” del
“senso” della foto. Cido che provoca & in
riferimento alla storia che rappresenta, alla
durata condensata nell’attimo. La questione
riguarda meno le fotografie concettuali,
artistiche, surrealistiche ma certamente ¢ da
approfondire per le foto storiche, realistiche
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o ritrattistiche. Per esempio, se non
sapessimo che quello che stiamo guardando
e Charles Baudelaire (1862) o Victor Hugo sul
letto di morte (1855) avvertiremmo lo stesso
punctum? E se non sapessimo che I'ombra
proiettata sul muro & quella di un uomo
spazzato via «dal flash straordinario della
bomba atomica» (J. C. Bailly, L'istante e la sua
ombra, p. 4) o che il giovane ritratto sta per
essere impiccato e che si tratta di Lewis Payne
(1865), uno dei cospiratori dell’assassinio di

Abramo Lincoln, saremmo lo stesso tanto
coinvolti nell'osservazione? Ma che cosa
accade attraverso la didascalia? La scrittura
cambia la nostra disposizione emotiva
nell’atto del coglimento del senso della
fotografia? E la storia ad aggiungere alla
fotografia o la fotografia che rende il volto
della storia? La didascalia non potra mai
essere altro che una dichiarazione breve in
cui si indica il luogo, il tempo, i personaggi o
la situazione/evento. Al limite, come nel
caso della Woodman, potra trattarsi di un
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aforisma. Nulla di pia. Dunque da una
didascalia non possiamo risalire all'interezza
della storia. Si prenda una delle tante foto di
Armin T. Wegner. Ci sono cinque bambini,
tre di loro sembrano dormire, in lontananza
della gente sta andando via. La scena e
inquietante. Un marciapiede e una strada,
separati da un’incavatura: desolati, poveri,
dissestati. Un bimbo guarda verso di noi, ma
il suo volto non e visibile. Sta accanto a uno
dei bambini sdraiati. Questa presenza desta
e allucinata nella strana fissita della sua
posizione comincia a parlare, a dirci
dell'immobilita del suo vicino, del suo
abbandono troppo radicale per essere un
sonno di stanchezza, dell’anomala
indifferenza delle persone che stanno
andando via. Non accenna a voler correre
verso di loro, continua a guardare verso di
noi, vicino a chi dorme e distogliendo lo
sguardo da chi va, in un immobilismo
aberrante. E rannicchiato con le gambe
strette al petto? Non & chiaro. E seduto ma i
piedi non si vedono, come fosse
raggomitolato. La sua angosciante presenza
sembra amplificata da quella della persona
in fondo, il quinto bambino o ragazzo. E
seduto anche lui, come se qualcosa gli
impedisse di muoversi, immobile nello scavo
tra il marciapiede e la strada, lui pero guarda
verso le persone che stanno andandosene. I
nostri occhi gli corrono dietro. L’ultima
persona che segue il gruppo & ben vestita,
certamente. Un abito bianco. Stonato rispetto
alla desolazione intorno. Il primo bambino ci
afferra, il secondo ci chiede di guardare chi
va. E il 1915-16. La didascalia recita:
“Abandoned and murdered small children
of the Armenian deporteee”. I tre bambini
non stanno affatto dormendo, sono morti.
Stiamo guardando dentro un minuscolo
granello del genocidio degli Armeni iniziato
il 24 aprile 1915, il primo crimine contro

I'umanita. I “giovani turchi”, con l'alleanza
dei tedeschi, deportarono quasi due milioni
di armeni costringendoli a vere e proprie
marce della morte, in nome del
panturchismo. Lungo il percorso morirono
tutti, di stenti, di fame, di sete, di malattie,
sotto i colpi sferrati dai loro carnefici o
bruciati vivi. Le fotografie di Armin T.
Wegner furono la testimonianza del

massacro che i turchi volevano e vogliono
nascondere e che molti Stati, compreso
ironia della sorte quello di Israele, per
interesse politico non riconoscono. Wegner
protesse i suoi scatti occultandoli dietro la
cintura, rischiando di essere accusato di alto
tradimento e di essere giustiziato.

Adesso osserviamo un’altra foto a colori.
Una donna asiatica ha il volto contratto dal
pianto e dalla paura. E evidente che sta
implorando pieta. Intorno a lei c’e dell’altra
gente. Tutti vicini, quasi abbracciati. Lo sono
davvero? Di chi sono quelle mani che si
stringono al ventre della donna in primo
piano? Un uomo? Un’altra donna? L’asiatica
piangente non guarda verso 1'obbiettivo, ma
alla sua destra. C'¢ qualcuno a destra.
Qualcuno che fa paura. Non soltanto alla
donna ma anche ai due bambini che stanno
dietro di lei, i cui volti sono perfettamente
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visibili. Guardano impauriti in modo
diverso, ma anche loro alla loro destra. La
piu grandicella é terrorizzata. La paura le
apre la bocca. Abbraccia qualcuno o si
stringe a qualcuno di fronte a lei. L’altro
bambino e piu piccolo. Sembra guardare
incuriosito e frastornato; sembra non capire,
come la madre che lo porta in braccio,
sostenendolo su un fianco. La loro strana
tranquillita lascia sperare che ci sbagliamo,
che quello che aleggia nella foto sia un
terrore ingiustificato. La madre osserva
qualcosa mentre stringe il bambino. Ma che
cosa? Che cosa attira la sua attenzione in
quel momento? Si guarda la pancia? Che
cosa sta facendo? Osserviamo meglio il
bambino. Sul suo piedino destro si vede una
mano poggiata, e quella di un altro bambino,
forse il fratello. Nella foto & tagliato, si
intravede il suo abito a righe, sembra un
pigiama. Che siano stati portati fuori da casa
mentre si trovavano serenamente riuniti?
Chi sono? Cosa sta succedendo? Chi é il
mostro a destra che li terrorizza? E una foto
di Ronald L. Haeberle. La didascalia recita:
March 16, 1968, “Women and children in My
Lai, Vietnam, shortly before US soldiers shot
and killed them”. Qualche secondo dopo lo
scatto tutte le persone della foto, bambini
compresi, verranno uccise. E la strage di
May Lai. Il mostro a destra porta i nomi dei
soldati americani che hanno perpetrato
questo scempio nel sud del Vietnam
uccidendo circa 500 civili disarmati.

Altra foto a colori. Sembra surreale. Una di
quelle immagini che nei film si costruiscono
al computer. L’'idea che sopraggiunge e
quella di uno spazio teatrale in cui gli
ambienti sono stati arredati con una
scenografia tridimensionale per rendere
I'immagine di un luogo infernale. Macerie su
macerie. Fantasmi di edifici che si
accartocciano. Lo spettacolo che si presenta

all’osservatore € I'immagine di un paesaggio
che si sta ripiegando su se stesso. Piloni di
ferro abbattuti in primo piano. Sullo sfondo
il cielo nero disorienta lo sguardo: nuvole
che si confondono col fumo e col pulviscolo
rendono lo scenario apocalittico. Parte delle
rovine a destra della foto sono immerse in
una nebbia di polvere. Si intravede un uomo.
Sembra un vigile del fuoco, a malapena si
riconoscono le strisce fosforescenti della sua
divisa. Si sta muovendo, guarda verso il
basso, forse per vedere dove mette i piedi o
forse per cercare qualcosa. Al primo sguardo
sembra “buttato 1a” insieme con i resti
ammonticchiati. Sembra finto, insomma. Un
pupazzo ancora in piedi pronto a cadere
insieme con le macerie. PPoi si comprende che
e 'unico ente vivo in quell’ammasso confuso
e azzerato che lo domina pur se lui vi si

inoltra. A sinistra & appena visibile un
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oggetto minuscolo. Rosso. L'unico segno di
colore in questa foto lugubre. Ma che cosa €?
Un gioco per bambini? Una scatola? Che
cosa e quel piccolo oggetto insignificante che
emerge divenendo quasi esistente? Che cosa
e questa “cosa” che ha mantenuto la propria
vividezza in tanto squallore? A destra
qualche accenno di rosso ritorna: e fuoco.
Macerie arroventate. Piccoli roghi che
resistono vicino all'uomo risucchiato dal
dominio del disastro. Dove siamo? E una
foto di James Nachtwey. Questa la
didascalia: New York, 2001 - Ground Zero. E
I'undici settembre, al-Qa‘ida sferra un

attacco terroristico contro gli Stati Uniti
provocando il crollo delle Torri gemelle.
Tremila civili moriranno, tra questi 343
saranno i vigili del fuoco che hanno cercato
di soccorrere le vittime dopo "attentato.

Una foto simile

in bianco e nero. Il

paesaggio e deserto. Una distesa di cose
distrutte, ridotte a parvenze, annichilite.
Nulla é riconoscibile come ente, forse una
ruota in legno e la pediera di un letto, ma
con molta probabilita & un adattamento della
percezione dell’osservatore a far assimilare a
cio che & noto I'indeterminato. E un luogo di
distruzione. Una sorta di discarica dismessa.

Sullo sfondo oltre i fumi che si levano dal
basso si intravede a sinistra il profilo di un
albero spoglio e a destra quello di una
montagna. In questo sovrapporsi e
distendersi di pezzi e di niente, si erge un
torii, il portale di passaggio per i luoghi
sacri. Siamo in Giappone? Siamo in un luogo
sacro? Un architrave si inserisce tra le due
colonne in legno che sostengono una trave
sulla quale poggia un asse ricurvo. E visibile
anche il gakuzuka, il rettangolo che di solito
contiene un’iscrizione. Qui no. Quel torii e
I'unica cosa certamente individuabile.
Sembra nudo. Sembra ammonirci. Il danno
compiuto non e soltanto alle cose ma al
sacro; il passaggio sotto al torii non
purifichera. E 1i perd. Severo, altero, a
protezione di quella distesa cadaverica. E
una foto di Yosuke Yamahata: “A city street
in Nagasaki, August 10th, 1945”. Siamo
all'indomani del lancio della seconda bomba
atomica che al solo impatto uccise circa
duecentomila civili.

Un’ultima foto ancora in bianco e nero.

Una donna asiatica e in piedi su un terreno
ampio, forse una campagna, accanto a lei
due cadaveri, di uno sono visibili le gambe,
alle sue spalle altri fagotti bianchi, molto
probabilmente cadaveri sommariamente
coperti da teli o lenzuola. La foto non e
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nitida. La desolazione intorno. La donna ha
le mani unite alla vita. Il capo chino di chi
non regge il pensiero. Nessun altro segno di
vita. Come mai quei cadaveri sembra che
debbano stare li per sempre? Sullo sfondo &
visibile una casa e i profili di due alberi
spogli. Tutto sembra piangere. A sinistra
della foto c’e¢ una scodella o un piatto, un
oggetto quotidiano. Chi e quella donna?
Certamente non una parente, altrimenti
sarebbe  disperata  non  tristemente
pensierosa. E una foto del rev. John Magee:
“On December 13, 1937, about 30 Japanese
soldiers murdered all but 2 Chinese of 11 in
the house at No. 5 Xinlukou”. E una delle
tante immagini di quello che Iris Chang ha
definito Lo stupro di Nanchino. Sei settimane
in cui migliaia di cinesi disarmati furono
massacrati, violentati, torturati e uccisi dalla
ferocia dei giapponesi. La donna in primo
piano ha trovato le due bambine
sopravvissute alla strage di questa famiglia.
Il negazionismo dei giapponesi sull’evento e
tristemente noto, nonostante il rev. John
Magee con le sue foto e il suo filmato abbia
permesso a chi non c’era di comprendere
I'efferatezza del crimine perpetrato.
Ritorniamo alla questione della didascalia
della foto storica. Non aggiunge nulla
all'immagine, piuttosto soddisfa un bisogno,
quello di dare una risposta alle domande che
inevitabilmente ci si pone nell’atto
ermeneutico di cogliere il senso. Chi osserva
compie un’operazione quasi automatica:
interpreta a partire dalla propria tonalita
emotiva, dalla propria Stimmung. Una
precomprensione che permette allo spectrum,
il fotografato, di apparire, di parlare, di
raccontarsi. La prima richiesta che quasi urla
e quella di essere riconosciuto. La didascalia
e legata a questa urgenza di riconoscimento
che chiede ogni ente fotografato, ma la foto
continua a chiedere altro. Chiede la nostra

partecipazione, chiede riparo nella nostra
memoria, chiede di essere strappata dal
fiume dell’oblio e dell'indifferenza, chiede di
viaggiare nel tempo e nello spazio, di
ritornare li, spettatori e giudici della
vergogna. Chiede di essere salvata, chiede di
salvare la nostra coscienza critica.

Dimenticheremo la didascalia, tranne "unica
che si scolpisce in noi divenendo un
apriorismo indiscutibile che ci permettera di
interpretare altri fenomeni: non esiste una
guerra giusta.
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Mazzini e noi
di Luigi Capitano

«Il corpo a Genova, il nome ai
secoli, I'anima all’'umanita»
(Iscrizione sulla tomba di

Mazzini)

ella ricorrenza del suo
N centocinquantenario  I'Italia  si
presenta per molti aspetti divisa,

anche all'interno degli opposti schieramenti
politici, e per di piu sotto 1'ostinato ricatto di
una minoranza ‘federalista’ il cui malcelato
retropensiero rimane il sogno di una
Padania libera dal peso del centro e del
meridione. Se negli anni del Risorgimento
I'ipotesi federalista era stata indubbiamente
progressiva, oggi sembra rimanere un freno
per l'unita effettiva dell'Italia e degli Italiani.

Sono trascorsi 150 anni dall’Italia unita e
poco piu di duecento anni dalla nascita di
Mazzini. Il 17 marzo 1861, dopo essere stata
vagheggiata per secoli dai poeti, ['Italia
cessava finalmente di essere una trascurabile
«espressione geografica», anche se una volta
«fatta I'Italia» si trattava ancora di «fare gli
Italiani».

I moti mazziniani degli anni Trenta e
Quaranta e gli ultimi tentativi degli anni
Cinquanta si erano rivelati un completo
fallimento. Ma per Mazzini l'azione
rappresentava un valore in se stesso, un
«dovere», non gia un semplice «diritto». La
«tempesta del dubbio» che pure lo aveva
tormentato, alla luce dei numerosi arresti e
delle condanne a morte di seguaci e amici,
era destinata a dissiparsi di fronte alla sua
incrollabile fede nei valori della liberta e
dell'indipendenza. Gli  obiettivi  della

Giovine Italia (1831) apparivano luminosi:
unita  nazionale, indipendenza  dallo
straniero, repubblica. E anche i mezzi erano
fulgidi come il sole: educazione allidea di
nazione, associazione, insurrezione. Si
trattava di superare il settarismo dei moti
carbonari e liberali e di non fare affidamento
se non sulla forza del popolo, senza piu
confidare nell’aiuto dei sovrani.

Si e talvolta azzardato il paragone tra la
fede politica di Mazzini e il fanatismo
religioso. Da un lato e vero che Mazzini
teorizzava l'insurrezione armata, la «guerra
per bande», la «guerra santa degli oppressi»
(Fede e avvenire, 1835). E tuttavia quella di
Mazzini era una religiosita laica e romantica,
e poi egli era soprattutto un pensatore e un
teorico, e non avrebbe pertanto molto senso
paragonarlo ai terroristi dei nostri tempi.
Egli voleva soprattutto unificare un popolo
che, a dispetto delle proprie aspirazioni
indipendentiste, rimaneva ancora sotto il
dominio degli Austriaci, dei Borbone e della
Chiesa. Non solo le idee di Mazzini erano
all’altezza dei suoi tempi, ma si deve anzi
dire che né i suoi tempi né i nostri si trovano
ancora veramente all’altezza delle sue idee.
Mentre in un clima di revival risorgimentale,
di celebrazioni rituali e di abuso retorico
della memoria si sprecano i tricolori e gli
inni di Mameli, Mazzini mantiene anche
rispetto a noi uno sguardo ben piu
lungimirante e profondo, continuando a
contemplare 'Umanita con la maiuscola, al
vertice di una storia di popoli e di «nazioni
sorelle».

Prima  di ritirarsi  definitivamente
nell’'ombra e nella solitudine, e prima di
chiudere amaramente la sua ‘carriera’
d’instancabile agitatore rivoluzionario e di
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esule, Mazzini non aveva fatto in fondo che
collezionare una serie di sconfitte: dai tentati
moti della Savoia e di Genova degli anni
Trenta ai moti dell’Emilia e della Calabria
degli anni Quaranta, al tramonto della
Repubblica Romana nel 1848, all’estremo
tentativo di Pisacane di sollevare il
meridione contro i Borboni nel 1857, anno in
cui si costituisce la Societa nazionale. Con la
nascita del Partito d’azione (1853) e della
Societa nazionale (1857) si registrava da un
lato una battuta d’arresto, ma dall’altro
anche un rilancio dell’iniziativa democratica
sotto I'egida moderata dei Piemontesi, con la
scelta di anteporre Iobiettivo dell'unita
nazionale all'ideale mazziniano della
repubblica e della democrazia. Il programma
di Mazzini si vedeva percido costretto a
cedere il passo alle mire espansionistiche di
Cavour e di Vittorio Emanuele. Mazzini
stesso doveva per il momento accantonare la
sua pregiudiziale repubblicana a vantaggio
del fine piut alto: l'unita e l'indipendenza
dell’Italia.

Nei suoi Quaderni dal carcere Antonio
Gramsci  avrebbe  biasimato  questa
subalternita  dei  democratici  rispetto

all’egemonia dei moderati e alle aspirazioni
annessionistiche del Piemonte, e in effetti
egli non aveva tutti i torti quando diceva che
il re teneva «in tasca» il Partito d’azione. Cio
non toglie che il 1848 aveva rappresentato la
prova generale di una guerra di popolo
capace di esprimere un governo democratico
perfino a Roma, rilanciando l'ideale di una
terza «Roma del popolo», dopo quella dei
cesari e dei papi.

Se il moto unitario si fosse arrestato al
marzo 1860, l'unita d’Italia non si sarebbe
compiuta e il futuro Regno d’Italia avrebbe
tagliato fuori il Lazio e l'intero meridione.
Ma gia nella primavera del 1860 ripartiva
I'iniziativa  democratica, con l'epopea
garibaldina, pure costellata di luci e di

ombre. Tale iniziativa, estesa ormai al
continente, veniva inizialmente boicottata
dal Piemonte per evitare ripercussioni con
Napoleone III che difendeva Roma assieme
al suo elettorato cattolico, ma segretamente i
mazziniani venivano incoraggiati e utilizzati
dal re Vittorio Emanuele II, come da Cavour,
il  ragno  diplomatico del nostro
Risorgimento. L’azione dei democratici
riprendeva in grande stile assicurando non
solo la conquista della Sicilia e del meridione
d’Italia, ma spingendo alla prima occasione
alla liberazione di Roma dal potere
temporale dei papi, anche se non sara
Garibaldi a entrare trionfante a Roma, né
Mazzini a poter gioire della breccia di Porta
Pia. E anche a Venezia la fiaccola della
repubblica aveva di fatto preparato il terreno
al moto di liberazione del Sessantasei.

Ma il Risorgimento avrebbe seguito altre e
ben piu tortuose vie e sara soprattutto il
Piemonte che, sfruttando le contingenze
internazionali e i conflitti per I'egemonia in
Europa delle grandi potenze, non esitera ad
allearsi con lo straniero (ora con i francesi
ora con i prussiani) per liberare via via le
regioni del Nord Italia (Lombardia e Veneto,
rispettivamente nel corso della seconda e
della terza guerra d’indipendenza). Venezia
e Roma furono in un certo senso un ‘dono’
insperato dei Prussiani, e una conquista del
Piemonte piuttosto che di Mazzini. Quando
Garibaldi consegnera nelle mani del re il
meridione liberato, il Regno sabaudo
approfittera  ancora  della  situazione,
rassegnandosi all'idea di dover completare
I'ormai inarrestabile moto di unificazione
nazionale, per poterlo meglio controllare
dall’alto. Non fu cosi che vennero annesse le
Marche e I'Umbria, a colpi di plebiscito, per
prevenire 1’azione garibaldina?

Mazzini moriva a Pisa il 10 marzo 1872,
dimenticato da tutti e sotto le mentite
spoglie di un anonimo signore inglese. Dopo
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aver  tentato una  fallita  rivolta
antimonarchica in Sicilia, durante i suoi due
mesi di prigionia trascorsi a Gaeta, egli
progettava di scrivere un «lavoro storico
sulla missione italiana» da dedicare non gia
«agli uomini del presente, ma a quelli
dell’avvenire».

L’agiografia del Risorgimento, iniziata alla
fine della prima guerra mondiale, registra la
sua prima significativa fase di revisione
critica durante il fascismo ad opera di Piero
Gobetti con il suo Risorgimento senza eroi,
impietoso anche verso Mazzini. Oggi un film
di Mario Martone (Noi credevamo) ci
restituisce il quadro disincantato delle
illusioni e delle disillusioni di tre
generazioni di patrioti salentini di fronte alle
speranze suscitate dai moti risorgimentali.
Tutto  comincia, grosso modo, con
I'agitazione delle idee mazziniane e si chiude
sugli spalti del parlamento regio. Un’analoga
disillusione  storica  avevano  dovuto
registrare in Sicilia I vecchi e i giovani nel
grand