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i Z «[...] quello che fin dall'inizio distingue

¢? i i hitetto

/ Po il peggiore arc

n r a ; dalla migliore delle api,

_.: = ml_uglnwg;i*“ ¢ il fatto che egli ha costruito la celletta
A nella sua testa

J_-_a_r

prima

di averla costruita nella cera.

[...]

Egli non opera soltanto

un mutamento di forma

dell’elemento naturale;

egli contemporaneamente
realizz

in questo

il proprio fine,

di cui ha coscienza».

K. Marx

Una rivista ha bisogno di tempo per nascere e per crescere.

Ha bisogno soprattutto di un particolare complesso di elementi spirituali,
culturali, sociali nel cui seno l'idea stessa possa germinare e trovare alimento
per il suo sviluppo.

Occorre poi uno stimolo, un impulso capace di attivare sensibilita intelletua-
li, offrendo prospettive culturali capaci di intercettare le autentiche domande
di senso e di tentare risposte originali e pertinenti.

Per cercare di costruire nuovi orizzonti di senso occorre in primo luogo non
accettare quanto sostengono i profeti dell’avvento di un mondo senza Spiri-
to, un mondo cioe di individui non piti formati dalla memoria di tradizioni e
culture anteriori, e percio in totale balia dell'immediatezza degli eventi, senza
un’identita etica e sociale ed una struttura morale a cui riferirli. Occorre valo-
rizzare e sviluppare al massimo una cultura umanistica progettualmente tesa
verso la “buona utopia®. :

La cultura umanistica e progettuale in quanto invita ad una pedagogia nar-
rativa, favorendo la paziente ricostruzione dei processi storici delle soggettivi-
ta e la reale comunicazione di esperienze significative; lo & perché invita alla
ricerca continua di nuovi orizzonti, indicando una strada per liberarci dalla
“gabbia d’acciaio” del “puro presente” e per combattere il nichilismo moderno
che ci avvolge da ogni lato cercando di convincerci che sia possibile vivere solo
“al presente”, senza bisogno di storia, senza bisogno di passato, senza bisogno

‘ di futuro.
La cultura umanistica motiva alla promozione di valori quali la partecipa-
zione reale e non formale dei cittadini, la solidarieta per una nuova cittadi-
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nanza, in una comunita che voglia e sappia davvero educare superando I'alie-
nazione desertificante cui costringe il mondo delle merci. Una cultura capace
di rafforzare nei giovani la memoria storica come fondamentale risorsa per
la costruzione della propria identita, facendo proprio il pensiero genealogico,
per educare ed educarsi all’ascolto delle “altre memorie”, per sperimentare la
produzione di materiali narrativi “altri”, sia in forma individuale, sia in forma
collettiva, con gesti, comportamenti, azioni simboliche, esercizi di cittadinanza
attiva, mettendo in opera prove di concreta e “buona utopia” nel vissuto di una
quotidianita condivisa.

E un invito a vivere e a confrontarsi in conformita a buoni progetti, razionali
€ morali, e di ampio respiro.

Anche solo progettandolo, possiamo offrire ai nostri figli e agli uomini che
Verranno, un mondo migliore di come lo abbiamo trovato. Pur se non riuscire-
mo a veder compiutamente realizzato cid che abbiamo progettato e tentato di
realizzare ne avremo comunque vissuto e respirato I'essenza.

I3 proprio questo respiro, questo mveipa, il lascito pit im portante, spirito
comune a tutti gli uomini, che puod trasmettersi inciso nel pit imperituro dei
materiali scrittori, come insostituibile viatico sia per chi ha concluso il proprio
viaggio sia per chi & e sara ancora per la via.

In ogni libro, in ogni sua pagina, & racchiusa una scommessa contro I"oblio,
una sfida contro il silenzio: sono lo scrigno dove vivono le nostre tracce di
significato, ponti che uniscono “quel che & stato” a “quel che sara”. Perché i
ponti, ancor prima di essere strutture materiali, sono strutture di pensiero che
pongono in comunicazione, descrivendo la parabola efficace di uno stato rela-
zionale. Attraverso questi ponti eidetici noi consentiamo, e ci consentiamo, un
passaggio, un attraversamento, non solo da un luogo ad un altro, ma soprattut-
to dal passato al presente, dall'oggi al futuro, dalla vita alla vita.

Impariamo dunque che il senso profondo della cultura umanistica lo dob-

biamo ritrovare progettando quei ponti su cui si sedimentano tracce di signifi-
cato di spiriti liberi.

Mentre lavoriamo intorno alla definizione di ogni numero di Koiné, imparia-
mo abbastanza da trovarla insufficiente.

L' Associazione Petite Plaisance e Koine auspicano la pitx ampia interlocuzio-
ne sui temi proposti alla considerazione critica.
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Carmine Fiorillo — Luca Grecchi

NOTA INTRODUTTIVA

Questo numero di KoINE ritorna, dopo molti anni, su un tema assai frequen-
tato dalla rivista e dalla casa editrice, ovvero quello della scuola. All’alba delle
riforme Berlinguer e Moratti, uscirono infatti un importante numero mono-
grafico della rivista, Metamorfosi della scuola (2000), nonché due libri piccoli ma
importanti di Massimo Bontempelli (L'agonia della scuola italiana; Ln nuovo asse
culturale per la scuola italiana, 2001), ed un ulteriore numero di Koing, Visioni di
scuola. Buoni e cattivi maestri (2004).

Constatavamo in questi giorni con Lucio Russo, presente in quel numero
del 2000 cosi come in questo, che nonostante qualche ulteriore peggioramento
avutosi nel tempo (riforma Gelmini, altre piccole modifiche ed in ultimo la leg-
ge 107), la sostanza del discorso fatto allora rimane purtroppo tuttora valida,
per cui le critiche rivolte all’apparato scolastico disegnato dalla riforma Berlin-
guer — i successivi interventi sono andati nella medesima direzione —, risultano
ancora attuali. Naturalmente, si tratta di uno dei pochi casi in cui si sarebbe
preferita smarrire la attualita delle riflessioni fatte.

Le cose non sono cambiate in quanto, nella sostanza, non & mutato il modo
di produzione sociale sottostante, senza la cui analisi non si pud ben compren-
dere il senso, appunto, delle riforme della scuola, cosi come di quelle del mer-
cato del lavoro, della giustizia, della sanita, ecc. Non si pud infatti pensare la
scuola separatamente dalla totalita che la pone in essere, ossia dalle strutture
complessive della produzione e riproduzione sociale. Senza questa ottica che
deve essere, al contempo, critica e progettuale, si potranno nel tempo solo pro-
durre manifesti di denuncia i quali, per quanto utili a riordinare le idee ed a
marcare una coesione nel corpo docente, rischiano di avere poco piit che una
funzione testimoniale.

Il fine con cui era stato pensato anche questo numero di KoINE era in effetti
quello progettuale, ossia il non limitarsi alla critica della scuola per come essa
& (sebbene vi sia critica e critica: una critica consapevole della totalita sociale in
cui si vive, & molto differente da una critica inconsapevole della vera sostanza
della medesima), ma il cercare di pensare la scuola per come dovrebbe essere.
Si tratta del resto di un tema, quello della progettualita sociale, molto caro a
questa rivista, dato che ad esso @ stato dedicato 1'ultimo numero della medesi-
ma, nel 2017 (Quale progettualiti?), e dato che lo stesso occupa da molto tempo
i pensieri dei due direttori.!

1 C. FioriLo - L. Grecci, Il necessario fondamento umanistico del “comunisnio”, Petite Plaisance,
Pistoia, 2013. Le prime riflessioni comuni su questo tema risalgono tuttavia al primo nostro in-
contro, nel gennaio 2002.




Lucrezia Fava

AOY0G, LINGUAGGIO, TEMPO.
DAI SEMINARI HEIDEGGERIANI DI LE THOR

Mattin Heidegen

SEMINARL It

MARTIN HEIDEGGER

Seminari
Adelphi, Milano 1992

La passione di Heidegger per la grecita, in particolare per le prime radici
della teoresi greca, va in cerca di ogni possibile riferimento di quest’antico pen-
siero alla questione dell’essere; quasi rincorre i suoi riferimenti mentre osserva
come convergano verso lo stesso luogo, al quale Heidegger desidera arriva-
re per dimostrare I'originarieta e la meta della propria filosofia: 'eventuarsi
dell’essere come commune présence di enti molteplici, differenti e perduranti.

Commune présence si intitola una raccolta di poesie di René Char alla quale
Heidegger fa riferimento durante il primo dei seminari tenuti a Le Thor nel ‘
1966, nel 1968 e nel 1969. Le informazioni a nostra disposizione (gli appunti
editi dei partecipanti) sembrano ricostruire fedelmente il contesto seminariale |
e il modo in cui Heidegger lo incantava con le sue analisi serrate, le sue inter- |
pretazioni originali e la radicalita dei temi discussi. Lo notiamo ad esempio
dall’analisi dei frammenti di Eraclito, svolta anche in riferimento a Parmenide:
Heidegger discute qualcosa d’essenziale per entrambi, un’identita che ricorre
tra I'uno e I'altro, contrariamente a quanto fa un pensiero pii tradizionale che
li considera padri di filosofie inconciliabili.

Gia V'inizio del frammento 1 di Eraclito conferma questa linea, almeno in
una traduzione come quella di Heidegger, fedele piti al senso d’insieme che
alle regole d’uso del linguaggio. Se infatti pensiamo £6vtog come participio
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Lucrezia Fava

presente di £€6v,' cioé come “dell’ente essente” o “dell’ente che e”, enon lo tra.
duciamo, come di consuetudine, nel predicato esistenziale del Adyog umang
allora £6vtog e Adyog diventano due modi per dire I'identico, ed & a tale idc'nti{-é
che bisogna riferire cid che riguarda 'uomo: «”Ora riguardo al Adyog, riguard,
all’ente nel suo essere, non hanno mai alcun intendimento, gli uomini”. Cid che qui g
dice sarebbe quindi la stessita di Aoyog e £6v, nel senso in cui anche Parmenide
nel suo poema dice: “Lo Stesso infatti & pensare ed essere” ».

Il pensiero nasce ed esiste perché I’Essere alla lettera da da pensare: I'essere
si da come essere presente di qualcosa, cioe dell’ente, e dunque dell’ente fa |5
sua possibilita di comprensione, il suo proprio luogo e il suo proprio Aéyoc. 1|
Adyog dell’essere eccede ogni connotazione cognitiva, gnoseologica, antropo-
logica perché contraddistingue la totalita di cui I'umano & soltanto una parte;
una parte che pensa e che parla si, ma perché Iessere & cid che si da e si lascia
pensare e dire. A6yog significa per noi Aéyewv: luogo di raccoglimento che con-
sente I’ascolto del dato, del raccolto, quindi la rivelazione di cid che si svela in
questa esatta apertura.

Premesso che il Adyog non & assimilabile all’esplicazione di un’attivita, di
una funzione, di un carattere esclusivo dell’essere umano; non & una realta che
si emani dall'umano (nellipotesi che egli fondasse da sé la sua stessa ontologia)
ma e invece I'ente, la struttura, la forma secondo cui l'essere si autodetermina
e limita continuamente cosi da lasciare apparire la forma in se stessa; & chiaro
che il fondamento, per una forma particolare come I"umano, perdura sempre, &
I'eterno trovato nel suo proprio tempo, I'aidv del xoévoc.

Tuttavia il raccoglimento dell’uomo nel Adbyog, il suo rivelare, pensandolo,
cid che fonda e riempie il suo pensare, quell’s po-Loyetv espresso nel frammen-
to 50° di Eraclito, & una possibilita ontologico-esistenziale che I'uomo si trova
a cogliere e praticare cosi come a dimenticare e ignorare; e in prima istanza e
per lo piti egli la dimentica. Gli uomini dimenticano costantemente di disporre
di un potenziale concesso e configurato dall’Essere; dimenticano la pervasivita
e la necessita dell’essere in tutto cid che fanno. Gli «“sfugge cid che fanno da
svegli, proprio‘come rimane loro celato cid che era loro presente nel sonno” ».*

! €6vtog: genitivo del participio presente di ¢6v, forma ionica per Ov, participio presente neutro
di eipd, “io sona”,

> M. HEIDEGGER, Seminari (Vier Seminare/Ziircher Seminar Vittorio Klostermann, Frankfurt am Main
1977, 1986), a cura di E. VoLp, trad. di M. BonoLa, Adelphi, Milano 1992, p. 21, frammento B1: to®
0 Mdyov 10D’ Edvrog del dEDvetol yivoviar EvBommor s npdolev i daobo kol drotoavreg
TO TQMTOV" YWVOPEVWV YOQ TAVIWV HATE TOV Adyov Thvde areEiomow Eofiaot, rEdpevol ®al
EnfwV %ol EQYwV TOWDTWY, OV £y OupyEDROL i oo dLpEmY oy
brnwg Eyer Tovg 88 dMhove dvBodmove Aavidver drood tyep0évree moobowy, G
ebdovreg tmlavOdvovrar. Trascrivo, ogni volta che sia opportuno, il testo greco di Eraclito in
modo che il lettore possa pitt agevolmente cogliere la peculiarita delle traduzioni hei deggeriane.
* Frammento B50: 0% £uod, dALE ToD Adyou dxodoavtag Opodoyelv 5oddv oty By md
* M. HEIDEGGER, }Seminari, cit., p. 22, frammento B1.
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Anche nel frammento 72 & detto chiaramente: «“Cio a cui soprattutto si accom-
pagnano ... & cid da cui si dividono, e percio: le cose in cui 2 1;11battono ogni
giorno sono quelle che ad essi appaiono in una luce e:ftranea ». .

Agli uomini che vivono dando le spalle alla realta eterna e necessaria dgl
A6yog, che si trovano divisi proprio da cid che li accompagna, tutti gli enti e il
loro stesso ente, Eévo. paiveton: appaiono loro stranieri. «Vedono solo un lato
di cid che incontrano, e nella stessa misura la cosa incontrata & per cosi dire
estranea a se stessa».® '

Chi ignora il Adyog non misconosce I’ente perché ad esempio scambia una
sua peculiarita con un’altra, o perché equivoca l'identita di un certo ?nte con
quella di un altro ente specifico, ma etra pit1 a fondo: ignora cio per cui l’ente.é
comprensibile in quanto ente, cid che mantiene ogni ente, anche il suo proprio
ente, in se stesso, ossia 1'eventuarsi dell’essere. Per questo Heidegger fa notare
che «gli E¢va di Eraclito non sono affatto un qualcosa che e in un senso minote,
ma l'ente stesso cosi estraneo quale si mostra a coloro che si allontanano dalla
differenza».’ .

La differenza di cui parla Heidegger & il primo componente dell’identi-
ta dell’ente: componente proprio perché & il comporsi dell’essere e dell’ente
nell’unita dell’ente, unita in cui i distinti (essere ed ente), mentre si Co.mpon-
gono assicurando I'unitd in se stessa, coesistono rivelandosi necessari ll’uno
per 'altro, I'uno per determinare I'identita dell’altro — l'ente é. sempre l'ente
dell’essere, 1a concrezione in cui V'essere si limita e viene individuato e cgn.o\—
sciuto come fondamento; I'essere & sempre |'essere dell’ente, la manifestativita
intrinseca a qualcosa in quanto qualcosa, la condizione per cui I'ente appare,
permane e viene compreso come ente.’ , i '

Reso possibile e sostanziato dall’essere dell’ente, 'umano e semPre, m.tutte
le sue forme di attivitd, rimesso alla logica secondo cui l'ente avviene, 51. ma-
nifesta e perdura, ossia alla differenza ontologica; pertanto in h.li riconosc1arn9
sempre un riferimento alla differenza tra I'essere e I'ente, anzi: per pf)ter esi-
stere, egli & e deve rimanere tale riferimento, anche quanc_:lo 1gr.10ra’d esserlo.
Torniamo di nuovo al punto-chiave dell’analisi heideggeriana, il Aoy.og come

principio della comunanza: I'uomo & fondato dal Ac’)\\(og. fiell’essere, quindi pos-
siamo dire, parafrasando Parmenide, che il Adyog & cid che accomuna uomo
ed essere, & 'identita («lo Stesso» nella traduzione heideggeriana) che condi-
vidono. Secondo Heidegger Eraclito rende questo concetto della comunanza

5 Ibidem, frammento B72: @ pdhota dupverdg opuhodol Moy, ToTe Sdradpépovtar, nai olg ©ad
Huéony éyxvodot, Tadta adToig Eéva daiveta.
¢ Ibidem.

7 Ivi, p. 23.
8 Cfr. M. HEIDEGGER, Identitd e differenza (Identitit und Differenz, Klett-Cotta Verlag, Stuttgart 1957),
a cura di G. GurisatTi, Adelphi, Milano 2009.

243




Lucrezia Fava

r1/fer1to. agli uomini nel frammento 1: gli aEdveroul sono coloro che ignorang ;
),\.O\I’Og in (']uan,to Euvog, ossia come cid che & in comune tra loro e I‘esst'r'é‘ ;\n 1!
aEbverol il «hoyog continua incessantemente a dare una misura che non .\ri \gll
accolta. Pertanto: mentre il Adyog & in cib che & presente, e quindi il suo L'“;-:!-w
presente assegna pure a ciascuno una misura, i piti vivono di esso, ma in ;r‘lucfh
che ognuno ha una sua opinione. Vivono di esso senza sapere di che cosa e
I.al‘u?. Dicono ¢, senza sapere che cosa veramente significhi ¢»." Vivono ;*i‘v'p ar?
(1—;‘1}\:;-‘10!., di cid che pure rende possibile e spiega il loro stesso e1.1 te; L;ﬂrlio d%/ gh
0 meg.lio — visto che una completa privazione o divisione non & po;gibile all"zl?l
menti non esisterebbero neppure - si trovano a deviare, deviano in tutto cid cfll-
fanno e che pensano, dal principio al quale sono essenzialmente accomunati )
Cpm all’'oscuro del Adyog che lo mantiene nell'appartenenza all’essere 1.1
lascia essere presente con e nell’eventuarsi dell’essere, il pensiero umano & 1’1 .
fo.1:ma di attualitd che contrasta con il principio fondamentale a essa stes iy
Cid vuol dire che il pensiero rimanda alla propria condizione di possibilita Sai
contrasta}rla, e vuol dire anche che esso non dispone di una propria autorr{l ;
ma consistenza da opporre ma & determinato nella sua natura oppo,sitiva c;) .
cid che 'lo rende possibile. Essere e pensiero non equivalgono a due positivitg
cont}*arle e inconciliabili ma a due modalita contrastanti di un’unica positivita
che & I'essere dell’ente come tale. «I contrari si escludono a vicenda mentre {
contra§tanti si corrispondono facendosi risaltare reciprocamente».!! , 1
In 31r.1tesi, il principio che accomuna uomo ed essere & la base sottostante al
loro reciproco contrastarsi: il «dispiegamento dei reciprocamente contrastanti
e,ha il suo fondamento nella dimensione inapparente (im llnschcinhm'eakr) del
AOY0g»."* E la realta generata dal contrasto, come un campo magnetico, corti-
sponde a un’esistenza in cui il Adyog & sempre presente, ma € presente Illel su
stato di velamento e Iesistenza percio lo ignora, lo dim(,entica. ’
Seguendo le indicazioni di Heidegger possiamo riformulare il tutto e dire
ancl:ne che il Dasein, 1'esser-ci, come essere che si da e nel darsi schiude il mon-
do’, ¢ sempre ptesente, ma la congiunzione di ogni ente (e del proprio ente)
all’eventuarsi e allo schiudersi dell’esserci, alla presenza unificante ogni
che c’¢, non & compresa dall’umano. o
Alla sua lettura del Adyog eracliteo come dinamica di congiunzione e come
presenza Partecipata dagli enti, anche dall’ente che pud scoprire in se stesso il
proprio divergere da essa «per volgervisi ancora pitl intimamente», '3 Heideg-

conl’a ivo “Euvoc” i ¢ :
ggettivo “Euvog”, attribuito al Aoyog nel frammento 2, e con “GEOverq,

f Frammento B2: 610 det EmeoOar 1) Evv, TovTéott T xowd: Evvoc Y3Q O #owvdg. Tod A &
g0vrog Euvod Lhovawv ol molhot dg idiav Exoviec boodVNaLY. ' SRS

10 M. HEIDEGGER, Seminari, cit., p- 27.

1vi, p. 28.

12 Ibidem.

B 1vi, p. 29.
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ger accosta la sua interpretazione del x6opog greco. I Greci — lo aveva gia af-
fermato Diels riguardo ai filosofi del V secolo —non pensano il #ndopog sempli-
cemente come spazio fisico e limite onninclusivo di ogni cosa ma come modo
d’essere del fondamento universale, pensano cioe l'essente dalla prospettiva
pit radicale e principiale.

Questo modo d’essere dell’intero possiede tre caratteri o significati essenzia-
li. Il primo carattere & 1’ordinamento: il ®6Gp0g & una «connessura invisibile»™ in
cui gli enti trovano luogo, identita e senso; e la trama che gli enti molteplici in-
tessono nell’essente non appena vi accadono, non appena l’eventuarsi dell’es-
sere lascia che vi accadano, ed & anche la trama che trattiene con sé, congiunge
tra loro e sorregge gli enti. Come connessura che appartiene all’essente e ordi-
na l'essente, essa & «superiore a ogni ordine visibile, sia esso pure il pitt bell’ordine
possibile (fr. 54)»,15

1l secondo carattere del x6opog & I'essere “ornamento”: cid che in virti della
propria peculiarita perfeziona qualcosa e lo esalta in se stesso, gli da lucentez-
za. In tedesco ornamento si dice Zier, parola che in origine, non a caso, signifi-
cava Zeus.

11 terzo carattere & quello dell’essere “gioiello”, ricorrente in Omero: I'oro ri-
splende da sé ma fa risplendere anche chi lo indossa; allo stesso modo il ®0opog
risplende di luce propria ed emana il chiarore in cui le cose appaiono, diventa-
no visibili, lucenti in se stesse.

E in relazione a questi caratteri distintivi che il x6opog viene compreso dai
Greci come modo d’essere del fondamento. Cos’¢ infatti 'Essere se non: even-
tuarsi in cui ogni cosa avviene e si congiunge alle altre cose e all’intero essente,
viene a ordinarsi e risultare significativa; ma anche completarsi e perfezionarsi
di una certa forma nel momento in cui risalta in se stessa; e potenza del manife-
starsi, concessa a tutto cid che appare e riluce, intrinseca a cid che & manifesto?

1l fuoco eracliteo & sicuramente una delle immagini pili adatte a rendere
il senso generale del x6cpog e a conciliare in sé tempo ed eternita - 'accordo
filosofico ricercato da Heidegger tra Eraclito e Parmenide. Il fuoco che s’alza
da sé e copre la sua brace, che diffonde luce mostrando e consumando la sua
potenza secondo il suo proprio ritmo. Cosi il #Oopog di cui parla il frammento
30: «“Questo ndopog qui, in quanto e lo stesso per tutto e per tutti, non lo fece
nessuno degli déi né degli uomini, lui che gia sempre era ed @ e sara: fuoco che
vive inesauribile, che si accende secondo misure, si spegne secondo misure”».'

Come la fiamma del fuoco anche il rilucere di un ente perdura finché 'ente
partecipa e risponde all’ordinamento del x6opog, alla potenza del fondamento,

" Ivi, p. 34.

15 Jhidem, frammento B54: dopovin ddaviig pavephs xoeloowv.

1 Tvi, p. 31, frammento B30: x60p0ov 16vde, TOV TV dmaviwv, obte tig Bedv oblte avBgdmmv
¢moinoev, GAN Av del xol oty ual Eotal mdp (ellwov GrTrdpevoy HETEA nal Amoofevvibpevoy

péToo.
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a cid che Heidegger chiama concedersi ed eventuarsi dell’essere. Eventuarsi
che per ogni ente che riceve da esso ia sua propria carica e per questo pud
ha potuto e potra esserci, & I'eterno: perché l'ente non appare mai al dj funr;
dell’essere, perché non si da un fuori e 'ente & sem pre nella casa dell’Essere.

LINGUAGGIO

La questione del Adyog si estende naturalmente verso quella del linguaggio,
Del modo in cui possiamo pensare e parlare il linguaggio del Aoyog, il signi-
ficato del fondamento del tutto, la sua verita. L’indicazione di Heidegger .
non asserire ma nominare. Come? Per comprendere I'essere in quanto eSsere,
per sentirsi situati nella presenza comune a ogni ente, sostanziati come umani
dall’'unica realta che non & una sostanza ma la condizione di possibilita di ogni
sostanza, bisogna lasciare che I'essere si mostri, si imponga, possa parlare per
primo dettando cid che ¢: se stesso, I'essere dell’ente, o I'avvento dell’ente. Se
comprendiamo qualcosa ascoltando il dettato dell’essere allora possiamo no-
minare qualcosa in quanto qualcosa, indicare ciog il suo venire a esserci, il puro
manifestarsi. Nella nominazione infatti «chi nomina interviene in essa soltanto
per passare in secondo piano davanti all’ente. Allora I'ente & puro fenomeno».!”

Nel linguaggio comune, in quello scientifico e filosofico chi parla asserisce
invece qualcosa sull’ente, ciog interviene per categorizzare e definire qualcosa
che in sé & gia I'essere qualcosa, I'effettiva delimitazione dell’essere. L'ente al-
lora non si fa avanti come fenomeno ma come oggetto di cui si parla, «<non pud
piti essere compreso se non come Dhroxe(pevov»:® cid che sottosta al discorso
umano.

L'assertivita & I'unica caratteristica rimasta attualmente al linguaggio, cid
che sintetizza la sua funzione e il suo senso. Ma in realta non vi & un solo modo,
per noi, di stare in rapporto all’ente e di riferire quindi della nostra relazio-
nalita all’ente. Anche i Greci si pronunciavano sull’ente, ma «tra Aristotele e
Kant si apre untabisso. [...] Per i Greci le cose appaiono. Per Kant le cose mi
appaiono».” I Greci sono la testimonianza che possiamo avvertire i fenomeni
nella loro immediatezza, nella sem plicita del loro manifestarsi, per questo il
loro asserire «significa dichiarare qualcosa in quanto qualcosa»,® la realta in se
stessa e non la realta secondo le concettualizzazioni prodotte da un soggetto
conoscente, per ricavare da essa una rappresentazione oggettiva.

Presso i Greci il fine del soggetto conoscente non era assicurarsi della cor-
rispondenza tra sé e la realtd, contenendo la realta nelle proprie definizioni e

7 Ivi, p. 91.
18 Ivi, p. 92.
' Ibidem.

2 Ivi, p. 102.
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secondo le proprie capacita concettuali, subordinatamente a esse; ma era rico-
noscere nella realta la propria possibilita di essere aperto e ricettivo allo spazio
fenomenico, per fare del sé un luogo e un’occasione di disvelamento della re-
alta in quanto tale. o |
Disvelamento, ricorda Heidegger, ¢ il significato originario della parola
greca (hfj0ew, verita, Aln0ewo significa: realta dimenticata o ignorata (Aij0y),
‘poiché nasconde se stessa (havOdvel), perdendo al conltvmpo (]]_[a]c(.)ga .dulla
sua essenza (a-), aprendo una fessura in se stessa e ?ascmndo trasparire il suo
mistero, cosi da rendersi conoscibile.”' Dall’etimologia drell.a pa.rcﬁ)_l\a ElleI;l‘fa ci ac-
corgiamo che la realta dell’@AfiBeia e ?a stessa del (|>(uvupwov.1u(T c m & R‘\‘al"}l-
festo e conoscibile si origina e si mantiene nello svol_an_*lento de _PIIO]T‘JI 13 esfs-,e-le_
Ai Greci fu evidente tale identita tra lo svelato e.ll fenomeno, [‘an to al atl ::19
esperienza diretta nella propria esistenza: «l Greci, nel Ior(? f‘S\SL.];E;‘., Eapfalai t,e_
gono all’dhifewc, in cui I'ente si disvela nella sua _feml)memulta,}. g pe l,.to
sto che «la filosofia poté nascere soltanto presso 1 Greci»: perc 1?«?1& {aiﬁ o
dell’'umanita greca con I'ente nel senso di “cid che & sve]lam c'e (.]1;;2.1 co: ‘C e
rende necessaria la filosofia»,? ed & «la sovrabbondanza, | ec.c?den.lza i c\1o che ®
presente»* «Nel clima greco I'uomo & 50?raffatto_ d'zfl venire al ;: ]ir.e:‘:,enj,;,;-”
cid che & presente, che lo costringe alla domanda di cid ch?.e: premin‘ LI' 1-g5011m
tale».® La domanda con cui nasce per I'appunto la T‘Il{J.SOhd. percﬂne L‘tp e
cid che & presente, perché la sovrabbondanza del darsi e non la sua s essa | ]
ibilita 5 i ? Perché I'essere dell’ente dis-velandosi, dive
possibilita, I'essere e non il [‘Eulla. Perc e
nendo fenomeno, si priva di un velamento che gli & intrinseco,

i be al niente? N
tOtil: S?r?;,:iilflc)lell’essere dell’ente trova la sua pit originaﬁria ed esatta defm;:
zione nel frammento 123 di Eraclito: ¢p0oig npvsrrecsda fi)t)xﬁtclla naI:cura ang y
scondersi. Heidegger osserva che ¢ errato tradurre (J)L)'\SL con arn'? e con ci 1
i ione occasionale, infatti «{uhel significa qui: “e essenziale
mtendeflflinzﬁ)ér(c)ilzse niselg_‘hi il suo proprio essere”. Il frammento dice allora: “lo
Is:)fkrli't.lldaersinha comIe) necessita sua propria la velatezza”».% A.nc;:e 11. s1igfr:1Cf11;1cea’iclc’>1
di ‘¢voig’ & quindi pitt complesso di quan‘fo possa sembrare.t« ttssa‘1, 11::1 achelr
direzione della natura — in cui, nonostante 1’accento posto contu da} e by
nasci, la velatezza viene completamente a mancare, — la ¢pvoig indica

21 Cfr. M. HEIDEGGER, Segnavia (Wegmarken, Vittorio Kl'OSt?rﬁlann-l'ﬁl-‘T,ku;r't‘f.ff»:,l}ﬁ;?”}-,gﬁz,‘::, Cl;‘;
i i, Milano 2008, La dottrina platonica della veritd; In., Liessenzn Gefti Geritd

dl'tF . lﬁzpcl;uﬁiizhslul ’TI"ejteto’ di Platone (Vom Wesen der Waltheit. Zii I.’h{h]”_hi H“JA”[|n'?h]h'“:j[:‘1[ugg

771"1111e(1)'1'tef [1932], Vittorio Klostermann, Frankfurt am Main 1988) a cura di F. Volpi, Adelphi, Mila

2009, § 2.

2 [p., Seminari, cit., p. 94.

2 Ivi, pp. 94-95.

2 Tvi, p. 95.

% [bidem.

% Tvi, p. 111.
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ne dell’aABeia stessa. In questa parola di Eraclito traspare ancora pienamente
il senso del tutto positivo della “dimenticanza”, diviene visibile che I'essere
non e “soggetto a cadere in-oblio”; ma in tanto vela se stesso in quanto diviene
manifesto».” Per cio che si manifesta o si svela, ovvero per I'essere dell’ente, i]
velamento & una condizione essenziale affinché possa sempre privarsene, cioa
possa s-velarsi, manifestarsi e definirsi per I'appunto come cid che si manifesta
o si svela. «In tutto questo, 'importante & vedere con chiarezza che la privazio-
ne, I'a di dA0gwa [...] non & negazione»? ma al contrario & la condizione di Cid
che diventa presente, chiaro in se stesso.

I Greci, si, compresero 'ente come una positivita che insiste in se stessa,
che rinnova il suo essere presente e assicura al suo fenomeno sempre la stessa
essenza e verita, quindi anche una stabilita; si avvicinarono alla verita del reale
pitt di quanto vi si avvicini I'uomo moderno, che «se solum alloquendo, rivolge
la parola solo a se stesso».? Tuttavia resta un ulteriore passo da compiere, che
includa in sé, oltrepassandola, la grecita. Heidegger lo accenna quando scrive
che «i Greci sono tanto coinvolti nell’dAf)0eia che normalmente sono presi nelle
loro faccende trovandosi nell’dAf)0eia, mentre coloro che sono pit greci tra i
Greci, cioe i filosofi, trattano dell’dAf|Beia, senza peraltro mai pervenire a porre
la domanda dell’ dhhBeia. (in quanto tale)».* Il passo successivo, allora, & interro-
gare lo svelato nel suo costante stato di svelamento; comprendere piu a fondo
come avvenga che 'essere dell’ente sia. Dalla filosofia che tratta dell’aAn0ew0,
del portato della dinamica svelante-celante, bisogna far scaturire un pensiero
in grado di soffermarsi sulla dinamica stessa, capace di interrogare il contrasto
immanente a un’unita che a un tempo si svela e si vela.

Porre la domanda dell’ dhh0ewa significa anche ribadire, da parte di Heidegger,
I'obiettivo di Sein und Zeit: definire il senso dell’essere in quanto essere, interro-
gando I'essere non per cid che mostra nell’ente, non come ontologia dell’entici-
ta, ma per cid che lascia e non lascia cogliere di se stesso da questo luogo della
sua manifestativita che & I’ente. Interpretare allora I'essere non come “cid che
e presente”, e fissarlo soltanto nella stabilita delle cose percepibili e conoscibi-
li, ma come farsi‘tempo grazie al quale permane e muta ogni presenza, come
eventuarsi nascosto e richiesto dall’esserci del mondo, dalla schiusura del suo
spazio, dalla resistenza del suo tessuto.

7 Ibidem.

% Ivi, p. 95.
? Ivi, p. 94.
*1vi, p. 96.
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TemrO

Per andare oltre bisogna percorrere la via aperta da Heidegger, dove resta
da pensare la verita della temporalita, de.ll’es'sere temporale.de.l Dasein. Infatti
«il carattere essenziale di questa temporalita riposa nell’estasi, cioe nella fonda-
mentale apertura dell’esserci per I'aAfjBero. L’. estasi, d1.fatto, non e altro che la
relazione dell’esserci all’dAf|0gw0, in cui ha origine ogni temporali’té?.al Solo se
comprendiamo la relazione fondativa tra I’esserci temp(.)r\al\e ?\1'0()\7]6&(1 pen-
siamo anche l'essere in quanto essere: perché la temporalita & cid che scaturisce
e si dipana dal concedersi, dal disvelarsi primordia_le:

Per spingere il pensiero umano verso la sua origine e la sua me.zta, laddo-
ve pud diventare nominazione dell’essere, Heidegger ,rlformula} piit vqlte la
definizione del suo percorso: da ricerca del senso dell’essere dlve?ta ricerca
della verita dell’essere e poi ricerca della localita dell’essere. Perché per poter
comprendere il fondamento come tale bisogna pensarlq sef:ondo un llnggag-
gio che sia meno antropologico possibile, attraverso quindi una g nefga.tzoms'
dell’'umano: non per rinnegare I'umano, ma per 1rr1,}?arare a pensare.l originarsi
e l'apparire della sua positivita laddO\'/e e.gh non c’¢ ancora o non ci sara piu.

Nonostante infatti in Sein und Zeit sia chiaro che la questione del senso
dell’essere non consiste nel concepire I'ente secondo il suo 51gr}1ﬁcato univer-
sale o nellattribuirgli il predicato pilt fondato, bensi nell’.lnd1V1duare il modo
in cui, nell'umano, I'essere viene a rivelare il suo proprio senso — un m.odo
ontologico-esistenziale, predeterminato dall’esiere s.tesso - la connotaz1or.1e
della comprensione dell’essere come “progetto }gsaa ancora «trog)zpc;) spazio
alla possibilita di intendere il “progetto” come Lm impresa umanay. « er pre:
venire questo sbaglio e conservare al “progetto” il mgmflc‘atu in -CLI-I t—_i.ss:o v:ev II‘IL
inteso (quello dell’apertura che apre), dopo Essere e tettipo 1l”per15|e| o ha sostitu-
ito la locuzione “senso dell’essere” con “verita dcll’esserg . E per evitare ogni

contraffazione del senso di verita, per escludere la possﬂmhta c.he. essa f(?lsse
compresa come esattezza, I'espressione “verita dell’essere fu c}.uant’a con1 1,lo-
calita [Ortschaft] dell’essere”, — verita come essere 1}10go (Oftlzchkezt) de esi
sere. Questo tuttavia presuppone gia una comprensione dell’essere h.logo ;l:le
luogo. Di qui l'espressione topologia dell’essere, che si trova ad esempio in Aus
der Erfahrung des Denkens».® . . . ' ‘,
Gia nel momento in cui la riflessione heideggeriana scandag}.la e spiega l'es-
senza della verita come I'd-AMBewa si vede chiaramente come 1 1dent'1ta umana
possa pensarsi originata e compenetrata dall’Essere, q1.11nd1 come il pensiero
consista nella rivelazione dell’Essere (Seyn), nel doppio senso c.1(?1 gen’1t1vo.
«Abbandonando il termine “senso dell’essere” a favore di “verita dell’esse-

3 Tyi, p. 105.
# fvi, p. 100.
3 Ibidem.
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re’ ,,11 pensiero scaturito da Essere e tempo sottolinea d’ora in poi pitt I'apert
dell’essere stgsso che non I'apertura dell’esserci di fronte all’apertura dell’e g
re. Questo ¢ il significato della “svolta”, in cui il pensiero si volge sempr Ss'e:
risolutamente all’essere in quanto essere».® Frep
Sempre per svoltare pili risolutamente verso l'essere possiamo com
derlq secondo la sequenza di “lasciar essere”, “dono” ed “evento” dovep(fenj
termm_e ¢ un guardare pii1 a fondo negli altri due. I’ autentico ”las;:iar essefr}}
appartiene al fondamento: a cid che da se stesso (es gibt), da fondazione )
Senso che concede cid in cui I'ente trova la propria effettiva possibilita: a -
to il fondamento, o meglio I'essere presente del fondamento. L’attuz;tlepf -
prensione dell’essere si sofferma soltanto sull’essere presente dell’ente cac?em )
do r:nell’cquivoco di pensare I'essere-presente, 1'essenza garante della ;tabil'fcl‘-
.dell ente, come cid che I'ente produce e possiede da sé, autonomamente, e n:)a
Invece come cio in cui viene ad apparire e a stare. , B
. Mentre lo sguardo su cio che & presente & proprio della scienza e la rifle
sione sull’essere presente dell’ente (o enticitd) della metafisica, il pensiero chs_
comprende il dare o il lasciare I'essere presente dell’ente, o ill suo fondame ;
to, diventa filosofia. «Allora non & pit1 la presenza dell’e,nte a porsi al centn-
Qell’attenzione, ma quel qualcosa sul cui fondamento essa si rende autonorrig
finendo per coprirlo — il lasciare stesso, il dono (Gabe) del “dare che da solo il
suo dono, ma che, in questo suo darsi, si cela e si sottrae” ».* In un pensiero che
fhventi cosiradicale «non c'2 piti spazio nemmeno per il nome essere. Il lasciare
e allora il puro dare (geben), che rinvia esso stesso al si (es) che di, e c.he & com
preso come l'evento».* , -
P P R oL
res;ﬁ:?ean };:rr;)leailloilit;r:roe (in po {:hg indicando muove la mente verso c.ib che
. ! - quel p1ano concavo insuperabile sotto ogni cosa,
pre.ltlca € teoretica, umana e di altro tipo; quel luogo da cui non si pud andar via
poiché vi & incastonata I'esistenza; quella semplicita che non ha spiegazione e
g(;?da}llil,ento ma da origine, fondo e meta — & Ereignis. «Da ultimo, & possibile
Ris;ostae:sssiil.r; e (iatto avvenire dall’evento” (Sein ist durch das Ereignis ereignet)?

% Ivi, p. 113,
% lvi, p. 136. Citazione interna in M. HEIDEGGER, Zeit 1 in, i
i . , Zeit und Sein, in Zur Sache des D i
Tiibingen, 1969, p.8 (trad. di E. Mazzarella in Tem Cui es Denkens, Niemeyer,
5 4 I = . . po e essere, Gu d E e
% Ivi, p. 137. ida, Napoli 1980, p. 106).
¥ Ivi, p. 138.
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Claudia Baracchi

LARCHITETTURA
DELL'UMANO

ARISTOTELE E VENCA

COME RLOSOFIA PRIMA =

CLAUDIA BARACCHI

L architettura dell umano.

Aristotele e I'etica come filosofia prima
Vita e Pensiero, Milano 2014

Fra le recenti monografie si segnala il volume di Claudia Baracchi, L'archi-
tettura dell’umano. Aristotele e I'etica come filosofia prima, edito da Vita e Pensiero,
che riprende e approfondisce un suo lavoro del 2008, dal titolo Aristotle’s Ethi-
cs as First Philosophy, pubblicato dalla Cambridge University Press. L'intento
dell’Opera di allora era quello di mostrare il legame esistente fra le conoscenze
di tipo teoretico e quelle di tipo pratico nel pensiero di Aristotele attraverso
I’esame di numerosi testi del Corpus aristotelicum.

Il presente volume, pur mantenendo la struttura d’insieme di quello del
2008, presenta I’ampliamento e l'alterazione di vasti segmenti del testo, che lo
rendono un’opera pitt completa. Esso si sviluppa per oltre 370 pagine, volte a
mettere in luce come, nei trattati aristotelici, siano soprattutto considerazioni
di tipo “pratico” a segnare l'inizio e la “condizione” di ogni attivita teoretica.
Infatti, la tesi centrale dell’Autrice & riassunta nella seconda parte del titolo
del libro — L'etica come filosofia prima —, e consiste nella convinzione che lo Sta-

girita abbia considerato I'articolazione filosofica della conoscenza scientifico-
teoretica, perfino dell’ontologia, come fondata sul vivere-in-azione, vale a dire
su dati fenomenologici, esperienziali e sensibili. Per giustificare tale esegesi,
Claudia Baracchi ha fatto riferimento soprattutto ai trattati di etica, ma anche
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