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DOTTORATO DI RICERCA
IN FILOSOFIA

ERMENEUTICA E SEMIOLOGIA FILOSOFICA

Sedi consorziate:
Universitd di Genova, Torino; Milano, Pavia, Padova e Venezia

A partire dall’anno accademico 83-84
& attivato il primo ciclo quadriennale
del dotiorato di Ticerca in Filosofia
(Ermeneutica e semiologia filosofica),
istituito e gestito da un Consorzio tra
le Universitd degli Studi di Genova,
Torino, Milano, Pavia, Padova e Ve-
nezia e che ha nell’'Universitd milane-
se la sua sede amministrativa e nel
prof. Carlo Sini il suo coordinatore.

Nella proposta per Yistituzione di
un corso di dottorato in Filosofia, che
risale al 28-4-1981, si sottolinea che
nel proporre il corso si & inteso pri-

vilegiare, all’interno della generale ri- .

flessione Alosofica, l'ambito delle di-
scipline pili strettamente teotetiche, o-
rientando in particolare I'indagine teo-
rica verso i temi dell’ermeneutica e
della semiologia filosofica, in modo da
promuovere un tipo di ricerca che pos-
sa sia confrontarsi con i grandi testi
classici, sia giovarsi di specifici apporti
storiografici e filologici, sia utilizzare
in medi ctiticamente avvertiti le tema-
tiche pit attuali della cultura, con un
riferimento a discipline specialistiche
di vario genere.

Su questa base, e tenuto conio sia
della disponibilitd attuale di docenti e
di idonee attrezzature didattiche e
scientifiche sia delle tradizioni di ri-
cetca delle sedi universitarie consérzia-
te, il corso di dottorato & stato artico-
lato in tre curricula. '

1. Essere e soggetiivitd nel pensiero
contemporaneo. L'organizzazione di
questo curriculum & curata dalle U-
niversitd di Genova e Torino con la
collaborazione dei proff. Carlo Ara-
ta, Italo Bertoni, Nynfa Bosco, Al-
berto Caracciolo, Vittorio Mathieu,
Alberto Moscate, Luigi Pareyson,
Giuseppe Riconda, Gianni Vattimo.
In esso ci si propone di approfon-
dire un plesso problematico fonda-
mentale del pensare nella sua auten-
tica figura storica, muovendo dal
convincimento che una seria ricerca
teorica non & possibile senza il col-
loguio critico con l'autore o gli au-
tori che risultano decisivi nella pro-
spettiva problematica della ricerca
stessa. '

2. Teorig e storia dei sistemi simbolici,

Questo curricultm & invece curato
dalle Universitd di Milano, Pavia e
Genova con la collaborazione dei
proff. Franz Brunetti, Romeo Crip-
pa, Fulvio Papi, Carla Sini, Mario
Vegetti. In esso ci si propone lo
studio dei sistemi simbolici nelle lo-
ro diverse accezioni (per sistema sim-
bolico si pud intendere sia un appa-
rato concettuale di natura cognitiva
sia forme collettive di rappresen-
tazione) e nelle loro forme differenti
di produzione e di circolazione so-
ciale. La loro analisi si avvale di
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tecniche di natura storica, antro-

pologica, semiologica, mentre ['in-

dividuazione delle regole di apalisi-

avviene nello spazio della teoria
filosofica, I sistemi simbolici eser-
citano inoltre una loro precisa in-
fluenza nella costituzione delle pro-
spettive morali come loto condizio-
ne di realtd e di veritd. Definendosi
storicamente, tali sistemi si concen-
trano nella densitd della tradizione
e del costume; cid consente alla ri-
flessione di indagare le tensioni es-
senziali, nell’ambito etico, tra con-
dizionamenti ¢ umana iniziativa,

. Onrologia, linguaggio, prassi. Infi-

ne l'otganizzazione di questo terzo
curriculum & curata dalle Universi-
td di Padova e Venezia con la colla-
borazione dei proff. Franco Chie-
reghin, Luigi Ruggiu, Emanuele Se-
verino, Carmelo Vigna, Attilio Za-
dro. L’intento che si persegue 2
quello di approfondire i nodi essen-
ziali della storia dell’ontologia, il
rapporto di questa alla genesi del
linguaggio e delle teorie linguisti-
che, infine la relazione tra ontolo-
gla e prassi, considerata, questul-
tiljna, anche nei suoi riflessi sulle
scienze umane,

I cinque dottorandi ammessi a fre-
quentare il dottorato di ricerca hanno
scelto il curriculum ritenuto pit adatto
ai loro interessi e agli studi e alle ri-
cerche precedentemente svolti, propo-
nendo poi al Collegio dei docenti dei
programmi di ticerca che complessi-
vamente tendono a evidenziare 1l'in-
treccio tematico tra tempo, scrittura,
storia e scienza in autori quali Cartesio,

" Leibniz, Vico, Peirce ¢ Bergson:

Per quanto riguarda 1’otganizzazione
didattica, & prevista una parte prope-
deutica, articolata in incontri di tipo
seminariale, tiguardante la problemati-
ca soggiacente ai tre curricals (e in cui
i dottorandi svolgono un’attivita di la-
voro e di ricerca comuni) e una parte
pill sfrettamente specialistica, che sard
infine finalizzata alla elaborazione della
tesi di dottorato.

In una recente riunione (31-10-84),
il Collegio dei docenti del dottorato di
ricerca in Filosofia ha richiesto listi-
tuzione di un nuovo ciclo di dottorato,
alla cui gestione parteciperanno cin-
que delle sei precedenti sedi universi-
tatie consorziate, ossia Milano, Geno-
va, Torino, Padova e Venezia (in base
alla recente norma di legge che preve-
de che le sedi consotziate non possa-
no superare il numero di cinque).

VERBALI

MESSINA, Consiglio Direttivo, 16-11-
1984. '

Il 16 novembre 1984, alle ore 19, in
occasione del Convegno su « La tradi.
zione kantiana in Italia » si & tenuta, a
Messina, una riunione del Consiglio Di-
rettive della S.F.I. allargata ai Presi-
denti delle sezioni, a norma dell’art, 18
dello Statuto, per trattare il seguente
ordine del giorno:

1. Comunicazioni;

2. Riconoscimento di puove sezioni,

3. Rapporti tra le sezioni e la segre-
teria;

4, Indagine sull'insegnamento della -
losofta nella secondaria superiore;

5. Programma del prossimo Congresso

Nazionale;

6. Varie. _

Sono presenti i Consiglieri: G. Co-
troneo, G. Gianpantoni, P. Ciaravolo,
P. Di Giovanni, A. Rigobello, P. Sal-
vucci, G. Santinello, L. Vigone.

Assenti i proff. E. Berti, E. Agazzi,
1. Mancini, G. Martano, P. Rossi Mon-
ti, U. Scarpelli.

Sono rappresentate le seguenti Se-
zioni: Bari, Catania, Cosenza, L’ Aqui-
la, Lombarda, Messina, Palermo, Reg-
gio Calabria, Salentina, Urbino, Vene-
ta.

Presiede il Vicepresidente, prof. G.
Giannantoni, in assenza del Presidente,
ammalato. ' :

Viene approvato il verbale della se-

duta precedente, gid inviato in visione;
lo stesso avviene per l'o.d.g.

11 Vicepresidente, espresso il rincre-
scimento per l'assenza del prof. Berti,
formula a nome del consiglio gli augu-
ri per l'esito dell’intervento cui si &
dovuto sottoporre il Presidente.

Egli informa i consiglieri delle co-
municazioni ricevute dal prof. Berti:
« il Ministero per i Beni Culturali ci
ha dato un contributo di otto milioni
per il 1984 (non ancora accreditati),
E stato chiesto al CN.R. un contributo
per il Convegno di Bergamo e si & a-
vuto assicurazione che la richiesta verra
accolta, anche se non nella misura ri-
chiesta, I contatti con altre Associa-
zioni per discutere la riforma della
secondaria non bhanno dato molt ri-
sultati, perché non si ha molta fiducia
nell'utilitd di un ennesimo convegno
su questa materia e ¢’® molto pessimi-
smo sull’iter parlamentare del disegno
di legge. St vedrd piti avanti che cosa
si pud fare ».

2. Riconoscimento di nuove sezioni:
esaminata le documentazione esibita,
controllata la regolaritd delle iscrizio-
ni, vengono riconosciute le sezioni di
Savona e del Friuli.

3. Rapporti tra le sexioni e la segrete-
ria: il prof. Giannantoni da la parola al-
la segretaria che di notizia della situa-
zione della Societd. I soci iscritti alla
fine di ortobre sono 1290, di cui 309
muovi soci. Non hanno pagato la guota
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sociale per I'anno in corso 595 soci.
Molti fanno parte di sezioni: i loro
rappresentanti sono pregati di solleci-
tare la regolarizzazione delle singole
posizioni, e di far presente le norme
statutarie, in particolare ['art. 6 {«i
soci hanno I'obbligo di concorrere mo-
ralmente e praticamente al consegui-
mento degli scopi della Societd, parte-
cipando all’attivitd promossa dalla stes.
sa e versando la quota annuale fissata
dal Consiglio Direttivo... ») e 'art. 8
{« le dimissioni di un socio devono es-
sere comunicate per lettera entro il
mese di ottobre, trascorso il quale il
socio si intende impegnato per I'anno
successivo. Qualora un socio non ot-
temperi agli obblighi sociali per.due
anni consecutivi, decade d’ufficio da
membro della Societd »). L'unico in-
troito certo della S.FI. & infatti co-
stituito dalle quote sociali che devono
coprire innanzitutto la pubblicazione
del « Bollettino » quadtimestrale. La
spedizione in abbonamento postale ha
permesso una riduzione della spesa
globale, che si aggira — almeno finora
— su circa tre milioni per numero. Si
raccomanda inoltre, di inviare sempre
elenchi di soci, cambiamenti di indi-
rizzi, fotocopia dei versamenti esegui-
ti sul conto corrente postale, relazioni
sull’attivitd delle sezioni, rinnova delle

cariche sociali ecc. tempestivamente a
Milana,

4. Indagine sull'insegnamento della fi-
losofia: la Commissione didattica si &
riunita a Milano, presente anche il Pre-
sidente Berti, con la partecipazione
dell'Ispettrice Anna Costantini Sgherri
(cooptata) e dell’équipe incaricata di
eseguire il progetto. Si & approvato il
progetto definitivo, che & stato inviato
al Ministero come primo rapporto, al
fine di ottenere lafticipo sul contri-
buto ministeriale (finota non artivato).
Sono stati chiesti contributi agli I.R.R.
S.AE, alcuni dei quali hano espresso
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interesse per la ricercg e hanno pro-
messe di contribuire plle spese (Ve-
neto, Liguria, Lombardia, Umbria, E-

milia-Romagna, Sicilia). Il progetto,.
-comungue, sta per passare alla fase e-

secutiva: la Segreteria ne ha gia infor-
mato le sezioni,
5. Programma del prossimo Congres-
50 Nazionale: la sezione di Perugia
ha sciolio le ultime riserve e confer-
mato la propria disponibilith: il pros-
simo Congresso Nazionale si potra
tenere, quindi, a Perugia nella pri-
mavera 1986. Il tema sard quello
concordato nella precedente seduta
del Consiglio Direttivo: « La filoso-
fia tra tecnica e mito ». Si di manda-
to alla Presidenza di interpellare le
persone interessate all’argomento che
potrebbere fungere da relatori.
Seguono numerosi interventi (Barto-
lone, Cotroneo, Giannantoni, Rigo-

bello, Santinello, Vigone e di alcuni:

rappresentanti le sezioni) volti a rac-
comandare di specificare le motiva-
zioni che hanno indotto il consiglio
a scegliere questo tema. L’argomen-
to verrd ripreso nel prossimo consi-
glio che si tiunird a Bergamo in oc-
casione del Convegno su « La filoso-
fia della scienza in Italia ».

6. Varie: vengono esaminate e accol-
te le richieste di alcuni cultori, pre-
sentati da sezioni, o singoli, e di Isti-
tuti Universitari e Biblioteche che han-
no fatto richiesta di iscrizione.

Il Consiglio esprime il suo pili vi-
vo ringraziamento agh organizzatori
del Convegno di Messina, che sta a-
vendo un notevole successo di parte-
cipazione. Esso ritiene che gli atti del
Convegno debbano comprendere sol-
tanto le relazioni ¢ le comunicazio-

" ni illustrate in sede di Convegno.

La seduta & tolta alle ore 20.30.

La Segretaria: prof. L. Vigone
II' Presidente: prof. G. Giannantoni

LEGGENDO UNA PAGINA
DI E. LEVINAS

ARMANDQO RIGOBELLO

Cattedra di flosofia morale — 11 Universits
di Roma, )

Intendiamo proporre, in questo articolo che compare in una rivista che
si rivolge prevalentemente a docenti di filosofia, il risultato di un lavoro
di seminario: Ia lettura di una pagina di Emmanuel Lévinas fatta con stu-
denti universitari dei primi anni del corso di laurea. Lévinas & un autore
ota, giustamente, molto letto, ma & di lettura piuttosto difficile, anche
per la singolaritd della accezione che alcuni termini ricevono nei suoi
scritti, oltre che per la radicalitd di alcune sue inconsuete posizioni.Il
fraintendimento & quindi molto facile e la prosa di Lévinas, suggestiva,
quasi esoterica, desta un vivace interesse e determina un coinvolgimento,
ma interesse e coinvolgimento debbono venir sottoposti ad un adeguato
rigore. '

Le pagine di cui offriamo un commentario sono tratte dall’articolo jr;'iﬁ'
guaggio e prossimita contenuto nel saggio La traccia dellaltro (scorcis-
zo7e], presentazione di H. Kunkler, prefazione di E. Lévinas, traduzione
e postilla“di F. Ciaramelli, un giovane e valotoso studioso .napoletano
Thea Lovanio ha partecipato attivamente a seminari e dibaftiti sul pen-
siero levinassiano. L’articolo citato va da p. 67 a p. 92 del saggio e le
pagine lette si riferiscono al paragrafo ottavo: E solo una parola, pp.
90-92, Pit innanzi, quando faremo riferimento al testo non citeremo Ta
pagina per non appesantire di riferimenti pressoché uguali il testo stes-
s0; si tratta comunque di citazioni tratte sempre dalle pagine 90, 91, 92.
Nel caso di riferimenti ad altre pagine del saggio, il numero della pagina
& riportato tra parentesi. LI titolo originale & En. découvrant. Uexistence

avec Husserl et Heidegger, 1. Vrin, Paris. 1974. Il saggio & del 1949, l'edi-

zione del 1974 & 12 terza e su di essa & stata condotta la traduzione ita-
liana,

J -
Il paragrafo ottavo: « E solo una parola », ult-irno pallragrafo del saggio
Linguaggio e prossimitd, & quindi la pagina che intendiamo commentare.
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La pagina si apre con un interrogativo, una domanda formulata in due
proposizioni tra loro alternative, di cui la seconda rappresenta il pensie-
10 dell’Autore: « E forse il linguaggio trasmissione e ascolto di messag-
gi che sarebbero pensati indipendentemente da questa trasmissione e da
questo ascolto, cioé indipendentemente dalla comunicazione? O al con-
trarfo il linguaggio implica 'evento positivo e preliminare della comuni-
cazione che sarebbe avvicinamento e contatto del prossimo e in cui consi-
sterebbe I’incognita originaria dello stesso pensiero e dell’enunciato. che
lo sostiene? ». Il linguaggio pud essere considerato per i contenuti che
trasmette, per l'oggettiva consistenza dei suoi messaggi, oppure come
evento, come condizione esistenziale connotata dalla vicinanza, dalla
prossimitd degli interlocutori, dal loro porsi in contatto. Lessenza del

linguaggio non ¢ quindi il contenuto di un pensiero, né la struttura sin-
tattica ¢ 1’apparato lessicale, ma un’incognita origingria che & lintima
natura dell'evento, del fatto incontrovertibile dello stare di fronte comu-

nicando, 11 concetto & ribadito neélla proposizione successiva ove Lévinas
indica I'intento del proprio lavoro che & di « pensare insieme linguaggio

At

& contatto », ossia di analizzare il contatto indipendentemente dai con-

tenuti (dalle « informazioni ») del pensiero. 1] linguaggio & inteso come
p SR, EEN R DT Ty

evento, evento dellg prossimita, al di 1 della coerenza logica del discorso
e della verita di cid di cui si parla. Questo evento viene Spesso trascurato
nella ricerca come nella prassi, travolto, come & spesso, dal succedersi
delle conoscenze trasmesse, dalle loro utilizzazioni tecniche, dalle loro
manipolizzazioni a fini particolaristici. La condizione precatia, ’ambiguita
della prossimita & il segno che essa trascende i contenuti particolari- del
discorso e che si colloca oltre la possibilitd d’essere compresa, « fuoti
dalla portata della intenzionalith » (nel senso husserliano del termine).
« La prossimita — osserva Lévinas — non & intenzionalitd », non signifi-
ca rendere esplicita la cosa e rivolgersi verso di lei (la cosa qui & ¢id di cui
il linguaggio parla), non significa nemmeno donatle il senso, attribuitle
il significato. I dati, ossia i contenuti, si apprendono « a distanza », la

[y

prossimita & invece avvicinatsi, prendere.contatto, .toccare. il prossizg.

La frase successiva riassume ed insieme introduce nuove immagini:
« Questo volgersi del dato in prossimo, della rappresentazione in con-
tatto e del sapere in etica, & viso e pelle umana ». Si notino le contrappo-
sizioni- dei termini: al dafo, quindi ad un contenuto oggettivo, si sosti-
tuisce il prossimo, una condizione, una relazione; al posto della rappre-
sentazione (e quindi di una conoscenza che appunto di luogo alle rappre-
sentazioni dei suoi contenuti) troviamo il comtatto, uno stafus di relazione
che non & rappresentabile ma esperibile. Questo comunicare nella pros-
simita, infine, non ¢ un sapere ma & etica. 1l termine etica, nello sviluppo
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della frase, & posto in contiguitd con lincisiva espressione: « viso e pelle
umana ». Questo accostamento tichiede una spiegazione che ci rinvia ad
uno dei nuclei centrali della prospettiva lévinassiana.

Per Léyinas Letica @ flosofia prima, la filosofia & un fatto etico, non

conoscitivo. La_filosofia_occidentale,” salvo qualche momento di grazia

in Platone e Plotino, & filosofia_della_otalita, omnicozl_l_prensione ql.undl
e chiusura nella misurazione esaustiva del finito, dell’immanente; & on-

tologia nel senso heideggeriano di totaliti ove Vessente, nella sua singo-
laritd, & etrore. A questa conclusione totalitaria, immanentistica d(_ella
filosofia come totalita, dell'ontologia, Lévinas contrappone la metafisica,
I’affermazione dell’infinito come infinita trascendenza. Cid porta allo scac-
co di ogni possesso logico ¢ pratico, all’« gsodo » piuttosto che al « me-

_todo », alla contestazione del mondo piuttosto che al suo dominio tec-

nico, all’etica e non alla conoscenza e alla politica. Infinito, asimmetria, e-

sodo, tutto cid & etica poiché ’ejlﬁum_dﬂllﬂ_mzmnﬂlzzazm_mt&hzrjﬂﬂ%
te, avvertimento della singolarita, messa in questione degli strumenti pﬁr,
affermazione di sé quali la ragione e I'agire in vista Elel possesso, quell
agire che spegne il desiderio (di infinito) nella -soddlsfazm-ne di un bi-
sogno {finito, immanente alla dinarpica egocentrica della v1ta): 11 risve-
glio morale dalle infatuazioni della totalitd avviene q-uando- si_entra in
contatto con altro, in prossimitd di un alero uomo, dinnanzi al « viso e

' pelle umana ». 11 linguaggio come evento della comunicazione in situazio-

ne di prossimita appartiene quindi alla sfera dell’etica.

Nell’ultima frase del testo citato si patla di volto, volto e pelle umana,
L’altro, per Lévinas, cessa di essere i concorrente con cui m151;ﬁ-arm1d9
Poggetto del mio bisogno di possedere, quando mi si presenta ne ai nu1 i-
t3 del so volto: un volto disarmato, esposto allo sguardo alerud. 1L volto
non & « I'icona di Dio » ma l'immagi iz Di. fronte ad esso
io sono costretto ad abbandonare i miei proggtlti\ di conoscenza esaustiva
e di possesso, sento « tenerezza ¢ responsablh_ta », mi trovo ad essere
« ossessionato » dall’altro, avverto di essere divenuto_suo. _«ostaggio.r.

Per comprendere pit a fondo queste considerazioni ritorniamo allabpfia.-
gina che avevamo iniziato a commentare. « Niel contatto sens%er\o vert {-'? e
— continua Lévinas — vi & gié la carezza, in essa l_a prossimita significa
languire accanto al prossimo come se la sua prossimita e la sua_lwcma_nza
fossero anche un’assenza ». [ termini da chiarite per 1ntendfre i penﬂzr(i
espresso sono: carezza, vicipanza, assenza. La cariza\, nel Contc?iS;; Ccs
pensiero lévinassiano, ¢ emblematica di un toccare che & 1ns_lem§_ istacco,
uno sfiorare mosso da un’istanza di comunicazione non priva ai Intimita
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ma tuttavia contenuta, spinta da un bisogno che sfuma quasi nel desiderio,

un accostarsi al finito nell’avvertimento del suo limite e dell’infinito che

si dischiude oltre il limite stesso. A differenza del possesso erotico che &

soddisfazione del bisogho nell’immanenza (in cui futtavia si pongono in
movimento abissali tensioni emotive, ove la trascendenza, Toltrepassare,
si annunciano come un non ancora, I'immagine del figlio che potrebbe
nascere) e con qualche somiglianza con la verginitd, la carezza & «up
languire accanto gl prossimo », un bisogno che & consapevole della fra-
gilita e della caducitd del suo appagamento, un gesto abbozzato e trat-
tenuto che nel suo intertompersi, si apre la via, non comprensibile razio-
nalmente ma vivibile eticamente, dell’infinito che continuamente ¢i tra-
scende. II discorso & come ripreso ed esptesso in termini diversi quando
Lévinas dice che la prossimita e la vicinanza, nella carezza (nel contatto
sensibile o verbale), & come se fossero anche assenza. Porre assieme pros-
simita o vicinanza e assenza pare una contraddizione, una conttaddizione
che Lévinas tende a rimuovere nella frase immediatamente successiva a
quella citata per ultima, quando distingue assenza da allontanamento.
Nella comunicazione esistenziale autentica (il linguaggio come evento),
nella prossimita, nella carezza non vi pud essere allontanamento, lonta-
nanza, il che sarebbe contradditorio. La presenza tuttavia & anche assen-
za; ¢ una presenza che rinvia per sua interna fragilita ad un significato
ulteriore; un’assenza « smisurata ». Non si tratta quindi del contrario
della presenza, ma dell’avvertimento nel seno stesso della presenza di
una sproporzione,-di un’asimmetria, di una dismisura: & Dinfinito che
irrompe a sconvolgere i criteri del nostro giudizio, delle nostre distin-
zioni formali, dei nostri progetti ragionevoli. Nel paragrafo precedente
a quello che stiamo esaminando, Lévinas si eta posto la domanda: « L’a-
more ¢ una senzazione tattile e piacevole o un modo di cercare ancora
colui che tuttavia & il pilt possibile vicino? » (p, 84). L’assenza nella
presenza-&-appunto-un.cercare. ancora-chi. ci. &-vicino. il_pitt possibile,
& prossimita-che-risveglia una nostalgia di_infinito. Questa assenza smi-
surata non ¢ definibile in un concetto: come 1’idea di infinito in Cattesio,
¢ idea superata dai suoi contenuti (I’ideato che eccede Pidea); quell’«_as-
—sef | » che « non pud neppure materializzarsi o incarnarsi come
correlato 5 ellintelletto: Pinfinito, e pertanto P'assolutamente invisibile,
cioé fuori dalla portata di ogni intenzionaliti ».

Il carattete etico del contatto con laltro & ribadito e ulteriormente
esplicitato nella frase che nel testo segue immediatamente: « Il prossimo
— questo volto e questa pelle nella traccia di questa assenza e, percid,
nella miseria di abbandonati e nel loro inalienabile diritto su di me —

10

mi ossessiona con un’ossessione irriducibile alla coscienza e che non-h\a
avuto inizio con la mia liberta. Che cosa altro sono io, nella mia egoita,
se non un ostaggio? ». Nella frase compaiono alcuni termini sui quali
Lévinas spesso insiste: ossessione ed ostaggio. La presenza <31ell a.h’:ro mi
ossessiona poiché in essa non trovo solo la contemporaneita ,de]l essete
presenti assieme, nello stesso tempo, ma la sua presenza ha ’eco di un
tempo diverso, &, come si & visto, smisurata dlstallnza-. Io c?lgo in questa
condizione assimetrica, che mette 2 nudo la miseria dell’altro proprio
quando dovrebbe farmi intravedere la sua grandf:z‘za, un lega-me etico
verso 'altro, I'impossibilitd di- lederlo, la necessita di accoglierlo -fra-
ternamente. Il suo volto_mi disarma, mi ossessiona. Ja_ossessione
pud sembrare eccessiva, ma indica efficacemente una ptresenza. che_naon

tiesco a decifrare con le forze dellintelletto, che sfugge alla comprensio-

- = : N o ]
e concettuale, che tittavia mi chiama in causa, mi coinvolge in un’avven

tura di infinitudine all’interno di una consapevolezza di caducita ’e.fra-
gilitd, di fronte ad una nudit indifesa. Nel paragrafo pl:ecedente Levm]:::t_s
aveva detto: « Il prossimo mi interpella; l’osslessy)ne & una responsabi-
litd senza scelta, una comunicazione senza fras_1 né par?le » (_p. 83\). N_el
passo che stiamo esaminando si insiste nel dm? che l'ossessione & « ir-
riducibile alla coscienza » (quindi non dominabile concettualmente, ncin
ce ne possiamo rendere ragione, non pud divenire polo 'mten\zmna!e della
nostra coscienza) e « non ha avuto inizio con lg mia hl_aerta ». Si trat'ia
quindi di una condizione in cui vengo a trovarmi, non\dl una scelta del a
mia libertd. Il carattere etico di questa condizione & un carattere ofl-
ginario, & il fondamento della situazione che & carlc-o\dl _mgmf\icato mg-
rale. L’etica, in questo senso, per Lévinas, come si € visto, ¢ ﬁlosp a
prima. Non si tratta-di adeguarsi 0. non adeguarsi 2 delle norme morali, si
tratta di essere radicati in una situazione etica, di non potere sottrarsi

bitity, - Fif questo-sense-chei6_mi accorgo di éssere un
« ostaggio ». L'uomo che vive autenticamente eticamente, € un ostaggio

della sitiazior in cui gli appare laltro, il prossimo, il fratello. E ¢i5 mon~

per I'invito emotivo, edificante, ad un gioioso « vog_lifxmoci bene », ma per
la dismisura costitutiva, per I’effimero, per la nudita che 1_1 voltc,)- de]l_ al-
tro mi rivela dato lo sfondo in cui mi appare che & la traccia dell infinito.
Nella frase seguente, sempre seguendo il testo de,l paragrafo ottavo, ]‘;1
¢ un’ultetiore precisazione: il mio rapporto con Paltro & uha « colmp -
citd », ma una « complicitd per nulla », « ossia una fraterplta ». 1l rap-
porto ._i.nt@_lzsP._ggqt._.t.ivof-un---r-apporffereh%'e}fﬁa%eogmaf_ratelh,.:chefa osses-
slona e ci tiene-in-ostaggioy € « vomplicita-»-ossia_reciproca Implicazione.
Ma tale complicits e implicazione non & in vista di un progetto o(}:;l)eratni

comune, per un vantaggio particolare; & « per nulla », ossia 2 fondamento
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etico-metafisico rivelato dal fatto stesso di trovarsi presenti Puno all’al-

tro sullo sfondo di un’assenza infinita.

La frase in cui sono contenute queste ultime considerazioni, riporta,
nel suo insieme, il discorso sul terreno da cui era partito all’inizio del pa-
ragrafo, ossia sul terreno del linguaggio: « I contatto, nel corso del quale
mi avvicino al prossimo, non & manifestazione né sapere, ma l’evento
etico della comunicazione — presupposto di ogni trasmissione di mes-
saggi — che instaura I'universalitd in cui si enunciano parole e propo-
sizioni. Contatto trascendente fra me e il prossimo, ma nhon sua tematiz-
zazione, bensl segno emerso prima di ogni proposizione e prima dell’e-
nunciazione di qualunque cosa ». Come si vede agilmente il discorso sul
rapporto etico col prossimo si salda qui con quello della prossimitd con
’evento otiginatio del linguaggio. Non si tratta di un sapere, di una co-
municazione di contenuti, di una tematizzazione (non & tematizzabile,
ossia configurabile in un compiuvto discorso né I'evento originario del
comunicare, né quello dello stare I’uno di fronte all’altro nella prossimiti)

2

ma di segno che precede ogni enunciazione. Questo segno che precede.

ogni enunciazione apre l'interrogativo.su Uesistenza di una parola che. sia.
la prima parola. E, data la convergenza tra il comunicare e la prossimita
etica, il problema si specifica ulteriormente nel chiedete che rapporto
venga a porsi tra tale prima parola e Iinfinito. « Linguaggio, continua
Lévinas, erba che fora la crosta del muro: segno che dice il fatto stesso
del dire in cui & stata individuata una complicitd che & complicitd « per
nulla », cio¢ una fraternitd. Fotse che un simile segno non porta in sé
la prima parola? ». Il linguaggio ha le sue compiute finzioni logiche, fa
da supporto a precise comunicazioni, trasmette messaggi, ma & anche
evento originario, in quanto tale & prima parols, non & un_ detto ma il
fatto del dire, del dire puro: « La prima parola dice il dire in quanto
fale. Non designa ancora gli esseri, non fissa i temi e non intende identi-
ficare nulla. Senza di essa la comunicazione e la prossimitd si riducono
alla funzione logica del linguaggio e presuppongono di nuovo la comuni-
cazione. La prima parola non dice altro che il puto dire, prima di ogni
essere e di ogni pensiero in cui si specchia e si riflette I’essere ». Tra pros-
simita e funzione logica, si colloca il primo dire, la prima parola che sca-
turisce dalla prossimita e sostiene ogni ulteriore comunicazione eseguita
secondo le funzioni logiche.

Siamo cosi giunti all’'ultimo capoverso del paragrafo, poche propo-
sizioni in cui perd, il discorso giunge al suo significato finale. Si & accen-
nato sopra alla considerazione che Lévinas fa a proposito dell'idea di in-
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prensiva av

TIT2 Meditazione metafisica. L'idea di

infinito & abnorme poiché il suo contenuto, {'infinito, eccede le possibili:

ta di comprensione di un’idea in quanto tale, & eccentrica, asimmetrica,
emblematica della sproporzione. In queste caratteristiche risiede, per Lé-
vinas, I'essenza della metafisica che, a differenza dell’ontologia_(si_pensi
all’ontologia_heideggeriana) che tende a_ inglobare tutto_nella_totalliz
dellessere, si apre sull'finfinito. Questa rottura della totalita omnicom-
viene 1o occasione dell’incontro con I'altro, dinanzi alla sua
insuperabile (indialettizzabile) alterita. Incontro con l'altro e apertura
sull’infinito sono elementi tra loro intimamente connessi. Questa pro-
spettiva, che & quella centrale in Lévinas, & riassunta nel t1F010 5tessO
della sua opera piti nota Totalité et infini (il sottotitolo & Essai sur l'exté-
riorité) ed & la stessa in cui si colloca la considerazione con la quale si
apre il capoverso: « Ma se il primo dire dice questo dire stesso, qui il
dire e il. detto non possono eguagliarsi. Perché il dire che dice se stesso
rompe ad ogni istante la definizione di quel che dice ¢ fa esplodere la
totalitd che abbraccia ». Il compiuto discorso logico tende ad organiz-
zarsi in un contesto chiuso, in una totalita di significato. Ma quando,
al di 11 del discorso compiuto, si accede al primo dire, all'originario del-
la comunicazione, la totalits si rompe: « 'erba fora la cresta del muro ».
Il pensiero umano, educato anzi cotrotto da secoli di esercizio logico
in-funzione della prepotente egocentricitd (via sicura all’immanenza e
alla violenza totalitaria), cerca di rendersi ragione anche di questo fat_to
(della rottura della totalita mediante il ricorso all’originario) temattz-
zandolo, cercando di farlo rientrare come un episodio nel quadro del

_tutto (allusione molto probabile alla ontologia heideggeriana). Ma lo

sforzo & inutile, parlando si interrompe di fatto la totalita: « Ammesso
pure che (il pensiero) faccia di quest’esplosione il suo tema e che cos
ricostruisca, in modo possibilmente pilt totale, la_totah-ta cui & relativo,
ammesso pure che mostri cosi la sua ferrea trama con il suo stesso par-
lare interromperebbe la totalitd ».

Il discotso a questo punto si fa pilt stringente, 'argomentazione corre
verso il suo epilogo: « Qualcuno sfugge al tema. Il. primo 'd}re supera l'e
proprie forze e la propria ragione. 11 dire originario & delirio > Qui 1i-
tornano motivi frequenti nel pensiero di Lévinas, espressi tra l'altro in
un articolo che precede, nella raccolta: La fraccia dell’altro, quell_o che
stiamo esaminando: Enigma e fenomeno. Questo _dire_originatio, se

onsiderato dal punto di vistg di un ordinato ragionamento & scompiglio,
follia, delirio. 1

elirio. 11 « pensiero coetente » pronunct pure 1 suoi giuafzfﬁr- '
cando af precisare le condizioni formali o situazionali di ogni enunciazione
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e riconduca cosl il dire ofiginario a motivazione psicologiche, sociolo-
giche, oppure si impegni a svelarne, psicanaliticamente, la « storia -dis-
simulata » per sottometterla alle proptie categorie: « Il pensiero coetente
costrmge al discorso coerente ». Di fronte a gueste categorie il dire ori-
ginario & « stravaganza » e « verbalismo », & trascendenza che « spacca
il logos ». Ma proprio in questa lotta del pensiero. coerente contro il de-

litio del dire originario, tale = pensiero & costretto a fare 1i.conti_con enigs-

ma. La stravaganza, I'enigma, il delirio sono scomode presenze che non

sy
si possono dialettizzare. Se ne possono ricondurre i contenuti ad oggetto

di spiegazioni sociologiche o psicanalitiche, ma tale dire primo nella sua
essenzialita non ha contenuto; & un evento e, in quanto tale, sfugge ad
ogni prensione del pensiero ordinario che proprio nel comprendere « la
stravaganza che combatte » ne « riconosce il suo enigma ». Allimprovvi-
so il discorso di Lévinas conclude con un’impennata, su cui occorre sof-
fermarci: « Questo primo dire & certo solo una parola. Ma & Dio ».

A questo punto & opportuno fare alcune precisazioni sul problema di
Dio nel pensiero di Lévinas, un pensatore che nelle sofferenze dei campi
di concentramento nazisti ha trovato il segno della « smisurata assenza »

-cepire Dio nelle lontananze dell mﬁmto inun md1c1b11e£dmeﬁab11&sﬂ;n,
zio; nel « volto » dell’altrocogliamo- la « _« traccia ».del passaggio di Dio,

ma Dio & giad_passatg. FEgli ha bussato alla porta, noi apriamo sempre in
ritatdo, non rimane di Lui che una traccia, una semplice traccia e per
di pili scompigliata dal vento. Solo il pensiero folle, che ha cosi rati
esempi nella filosofia occidentale (Rlatone che pone 'idea del bene oltre
le idee che si riferiscono all’essere e Plotino che situa 'Uno oltre 'esse-
re stesso) ha qualche rapido, furtivo accesso al divino. Dio & infatti

quella sola parola che ineffabilmente condiziona ogni discorso, parola .

insensata per il discorso sensato, enigma per il dire ordinario, ma suo in-

~ superabile limite. Solo rompendo P'accerchiamento logico ed ontologico

si intravede la traccia. Al di 13 dell’essere e del logos, c', per Lévinas,

il ]_:Jene o meglio 'infinito.e, in. ultima-istanza,-Dio. Il nome solenne di

essere & per lui equlvalente di ontolog1a chiusa, di pura intrascendibile
immanenza. Se ci ponfamo sulla via dell’essenza non ¢’# speranza di sin-
golarits‘l personale, di esperienza etica e religiosa « non una fessura nel
vi & Valtrimenti che essere, vi & il « volto. »,de]lAltro eTmﬁmto Ji cui &

g e
« traccia »: « solo il senso d’altri & irrecusabile e interdice la reclusione
e I rientro nel guscio del sé. Una voce viene dall’altra riva. Una voce
interrompe il gid detto ». Queste espressioni si trovano nella conclusione
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di un successivo lavoro di Lévinas (Autrement qu'étre ou au-de-la de es-
sence, Le Haye 1974, trad. it. Altrimenti che,essere o al di‘la dell’essen-
2a, a cura di S. Petrosino, Jaca Book, Milano 1983, p. 226) e si ricon-
nettono singolarmente con il discorso che siamo andati facendo in queste
pagine; « Una voce interrompe il gi detto »; & linterruzione del discor-
so coerente per I'emergete dell’avvertimento dell’evento originario del
linguaggio. Sappiamo ormai che questa voce ha un nome, sebbene il signi-
ficato di questo nome ecceda ogni possibile definizione e il solo pensarlo
scornpiglia il pensiero fino al delirio. E una voce che « viene dall’altra
riva », & la voce di Dio. Non & una voce distinta, tranne che nell’irrompe-
re della rivelazione religiosa; & un invito ad abbandonare Iesclusivo e-
sercizio del « metodo » per iniziare Pavventura dell’« esodo ». Cid_che
ci disincanta di fronte al mefodo (strumento tecnico del dominio logi-
co rivolio alla totalizzazione) e ci fa intraprendere ['esodo (la disponibi-
lits sempre aperta verso I'infinito) & I” ‘avyertimento « 0.di un enigma origina-

rio su cui si fonda 11 nostro comumcarg__gutennco con laltro, di una
« prima parola » che riusciamo a percepire solo se ci lasciamo prendere in
ostaggio dal volto dell’altro, se invece di voler conoscere e possedere

Paltro, proviamo di fronte ad ess0 « tenerezza e responsabilita ».

Breve nata bio-bibliografica

Emmanuel Lévinas & nato il 30 dicernbre 1905 a Kaunas in , da una famiglia ebrea.
Lasciata la patria dopo Ja rivoluzione .d'ottohre, ha studiato a Fr1 u:go m Bresgovia con Husserl
& Thdi con Heldegger Trasferitosi in Francia fu d%ortato durante 'occu, _Igazmne _nazista, Dal
1946 al 1961 ha insegnato alla Scuola Normale Israelitica Qrientale,, dal 1984 al 1967 all'Ugi-
varsuﬁ d.l Poitiers. Nel 1967 ¢ fino teqne GGd cattedra di Alosofia alla Xe nniversitd-di-Par

a_Pari ris-Naaterre; dal 1573 al 1976 insegnd alla Sorbpna.

n%f)ere principali: La théorie de Vintuition dans la phénoménologie de Husserl, Paris 1930; De
Pexistence & Uexistant, Paris 1947; En découvrant Vexisience avec Husserl ef He:degger, Paris
1949 (trad. parziale it. Lz traccia deﬂ’al;‘ro, a cura di F. Ciaramelli, Pironti, Napoli 1979; Totalité
et infini, La Haye 1961 (trad. it. Dell'Asta, Jaca Book, Milano 1982); Difficile liberté, Paris 1963;
Quatre lectures talmudigues, Paris 1968 (trad. it. Qaattro letture mlms;d:cbe a cura di A. Mosca-
to, Il melangolo, Genova 1982); Auirement gqu'éire, au-deld de Vessence, Le Haye 1974 (Altri-
menti che essere o al di 13 dell’essenza, a cura di 5. Petrosino, Jaca Book, Milano .1983; Noms
propres, Montpellier 1976 (Nomi propri, tred. it. a cura di F. P. Ciglia 1984}

er un primo orientamento nell’opera di Lévines si vedano, oltte le inrroduzioni zlle edizioni
italiane citate, introduzioni di S. Petrosing, di A. Moscato, di F. P, Ciglia, i volumi: S. PETROSING,
La veritd rzamade, Jaca Book, Milano 980 G. Murs, Emmaruel Lévinas tra evmeneutica e
« separazione », Citth Nuova, Koma 1982 E. BACCARINI, Lévinas. Soggettivitd e infinito, Studinm,
Roma 1985,
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«<DALLA DEMOCRAZIA NASCE
LA TIRANNIDE»

(PLATONE, Repubblica, 562 b)

ANTIMO NEGRI

Cattedra di siovia della filosafia — II Universitd
di Rowma.

Esattamente centocinquanta anni fa (1835) usciva la prima parte. del-
la Démocratie ew Amérique di Alexis de Tocqueville: I'autore metteva
in evidenza talune contraddizioni del sistema democratico, ad esempio
la crescita se non l'escrescenza in esso di un potere se non di un prepo-
tere economico il quale, sempte, tutto risulta essere fuorché democra-
tico. Quella che puo dirsi la mai sopita « critica della democrazia »' vive

di denunzie siffatte che si moltiplicano non poco sino al rilievo che essa’

di fatto & contraddetta dalla formazione di gruppi di potere politico come
i partiti o dall’azione di poteri occulti destinati ad apparire in tutta la
loro tracotanza antidemocratica se non altro perché non sono trasparenti,
esercitati coram populo. Ma resta che tutte queste denunzie, in cui si
riassume la critica di essa, non riescono a scalfire la fede nella democra-

-zia, assunta come « valote » non barattabile anche quando lo si vede

non poco sporcato dalle magagne della « democrazia reale »: o non si
parla della democrazia come del meno peggiore dei sistemi politici, ma-
gari commisurandolo criticamente con il « socialismo reale »? Non man-
cano, tuttavia, preoccupazioni sul « futuro della democtazia »* che sem-
bra inesorabilmente compromesso ogni volta che il « potere del popolo »
¢ di fatto messo in questione dalle violente contraddizioni che ne carat-
terizzano Iesercizio fino a fargli cotrete il rischio di autoliquidarsi. Allo-
ra, la questione della democrazia si impone all’attenzione in tutta quan-

ta la sua problematicita, attentando anche la pil sicura fede in essa come-

in un « valore ».

Pud accadere, cosi, che, su una tale questione, si ritenga conveniente,
da ultimo, intertogare, ancora una volta, un autore classico. E quale
autore piu classico di Platone che, con la Repubblica, ci ha lasciato, su
di essa, un patrimonio concettuale « eterno »: un autentico ktema eis aes
in senso tucidideo, da poter utilizzare almeno fin quando, in forza di-una
loro immutabile natura, gli uomini, animali non pbysei politici’, conti-
nuano a comportarsi alla stessa maniera’? Anche Platone & un « cono-
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scitore di uomini » come il Tucidide di cui parla Nietzsche’; e, non meno
di Tucidide, quale che sia la distanza dai tempi in cui egli scrive, puo
insegnarci guam inepta sit democratia’. Del resto, & un suo detrattore
ultrademocratico ed ultraliberale come K. R. Popper ad ammettere che:
da Platone « fu usato per la prima volta e con successo » il « paradosso
della libertd » — o, se si vuole, il « paradosso della democrazia »' —
come quello attraverso il quale si argomenta nella maniera logica-

" mente pilt energica la necessitd a che si ponga un limite alla liberta in-

dividuale perché essa non soffra e non muoia ex magnitudine sua, pet cid
stesso aprendo fatalmente lo spazio alla tirannide: il « paradosso della
liberti », « primieramente scopetto da Platone » — dice anche Popper —
« pud essere espresso affermando che la libertd illimitata porta al suo
contrario, dato che, senza la sua protezione e testrizione mediante la
legge, la libertd finisce col portare a una tirannide dei forti sui deboli »".

Popper individua opportunamente’ il luogo in cui Platone usa il « para-
dosso della libertd »: Repubblica, 562 b - 565 e. Vi si parla di cid che
avviene nella « cittd democratica (demokratoumene polis) ». Ma conta
in particolare che di cid che avviene in questa cittd si parla « classi-
camente ». Essa non & storicamente datata, se & la « cittd democratica » di
jeri e di oggl, di sempre: certo, il « conoscitore di uomini » Platone & an-
che uno storico, ma poi & soprattutto il filosofo al quale si pud ricorre-
re per comprendere come, in ogni tempo, la democrazia deve contrad-
dirsi per non morire, la libertd deve limitarsi per non finire.

Ma vediamo un po’ direttamente in azione I'uso platonico del « para-
dosso della libertd » semplicemente riassunto da Popper. Platone parte
da un’affermazione di fondo: « Dalla democrazia (nasce) la tirannide
(ek demokratias (ghighnetai) tyrannis). 1’affermazione sembra avere
i tratti di una sentenza, di un dogma. Senonché &, di fatto, solo la con-
clusione di un ragionamento. Assunta, ciot, la liberta (eleuteria) come
il « bene (agathon) » ed anzi I'« ornamento pitt bello (kalliston} » della
democrazia, Platone avvette ‘subito come essa cessi di essere un tale
bene o un tale ornamento non appena ciascun uomo della « cittd demo-
cratica » mostra di avere un « desiderio insaziabile (aplestia) » della li-
berta, un desiderio cosi smodato da pervenire alla « noncuranza {amelez'af)
dei desideri degli altri ». E questa situazione caratteristica quc'tlla che « di-
strugge (kataluei) la democrazia, prepara l'avvento m?vltgb1l§ della
tirranide (paraskeuazei tyrranidis deethenai)», Il « desiderio insazia-
bile » della liberta di ciascun cittadino trasforma la « cittd democratica »
in una citid « assetata di libegta (elenterias dipsesasa) », in una cittif.che
« si inebria (methuste) » di una libertd che va al di 12 di ogni misura
(porrotero tou deontos), soprattutto quando vi somo « cattivi coppierl
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(kakoi oinochoi) » pronti a mescere il vino robusto generatore della pitt

dissolvente ebrezza democratica, Allota, si ha « il colmo della liberta

del popolo (eschaton tes eleuterias tou plethous) », la « libertd al cul- -

mine (akrotate eleuteria) » che produce « anarchia (anarchian)». E
nell’anarchia della « cittd democratica » pud accadere, o accade di fatto,
che taluni scontano la « servitii pitt completa e pit feroce (douleia plei-
ste te kai agriotate) ». Sono costoro, da ultimo, a sentire il bisogno di un
« protettore (prostates) »; e pud accadere, o accade di fatto, che il « pro-
tettore si trasformi in « tiranno (fyrannos) »: del resto il prostates &, fin
dall’inizio, un Fihrer, un dux. Pud concludere Platone: « Quando
sorge un tiranno, ¢ dalla radice della protezione e non da altro che fio-
risce (otan per phyetai tyrannos, ek prostatikes rizes kai ouk alloten
ekblastanei) ». 11 « paradosso della liberta » & perfettamente costruito:
ed & quello che decide, paradossalmente appunto, del necessario, direi
fisiologico, rovesciamento della democrazia in tirannide.

Ma ¢’ un momento della costruzione platonica del « paradosso del-

la libertd » che merita di essere pilt attentamente esplorato. E quello -

in cui si spiega la degenerazione della libertd piti sfrenata in anarchia.
Una tale degenerazione si verifica « persino nelle bestie (mechri to the-
rion) »; ma importa soprattutto che si verifichi negli uomini della « cit-
ta democratica ». Come? Facendo saltare in aria ogni « ordine » o, se
si vuole, ogni « distinzione ». Allora, I’anarchia si rivela anche « ingiu-
stizia (adikia) »°, di fatto perpetrata quando il « desiderio insaziabile »
della libertd spinge ad assumete un ruolo civile improprio, ad occupa-
re lo spazio civile della liberta degli aleri. Magari in nome della pir de-
mocratica esigenza: quella dell’eguaglianza che sard esaltata dalla ri-

voluzione borghese moderna. L’ebbrezza democratica fa il figlio «u-

guale (omoios) al padre ed il padre uguale al figlio, il cittadino uguale
al meteco ed il meteco uguale al cittadino, il discepolo uguale al mae-
stro ed il maestro uguale al discepolo”, lo schiave uguale al padrone ed
il padrone uguale allo schiavo », ecc. L'« ordine » cade, le « distinzioni »
si annullano; ma importa che cid avviene quando si beve troppo il vino
generoso ma traditore della libertd. Nessuna meraviglia, almeno quan-
do questo testo di Platone si legge dopo che si & presa dimestichezza,
poniamo, con la hegeliana dialettica servo-padtone teoreticamente al-
lestita con il convincimento che « il vero & il trionfo bacchico dove non
¢’ mémbro che non sia ebbro »“, 0 con il « canto ebro » di Nietzsche® in
cui non c’2 posto per una mezzanotte altra dal mezzogiorno o per una
saggezza altra dalla follia. Ma cid che va notato & ben questo: ’analisi
platonica dell’« uguaglianza » nella « cittd democratica » mette in evi-
denza ’avvento, in essa, di una liberta illimitata che compromette la
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coesistenza delle libertd individuali. La « protezione » di questa non pud
non costare la « restrizione » di quella. Si tratta, perd, di una « prote-
zione » e di una « restrizione » impossibili senza il ricorso ad una leg-
ge che valga effettivamente un Gesetz, ad uno Stato che consenta alla
stessa « cittd democratica » o, se si vuole, alla « societd civile » di so-
pravvivere. Il « paradosso della libertd », o il « paradosso della demo-
crazia », consiste appunto in questo: che la libertd deve essere limitata
(0, in certo modo, « negata »); che la democrazia non pud essere abban-
donata a se stessa, non si pud « lasciarla fare » perché, « lasciandola
fare », uccide se stessa.

Bisogna assegnare a Popper il merito di aver indicato in Rousseau
e in Kant i due grandi autori moderni che si son serviti del « paradosso
della liberta »" per la prima volta formulato da Platone. Anzi tutto

- in Rousseau. Ma in un Rousseau che va letto oltre i riferimenti di Pop-

per. In un Rousseau che sa molto bene quanto sia difficile mantenere
la democtazia nella sua « forma », ciod in uno stato di conservazione
di. puta democrazia:

« Aggiungiamo che non vi & governo tanto soggetto alle guerre civili
e alle agitazioni intestine quanto quello democratico o popolare, pet-
ché non ve n’ nessuno che tenda cosi fortemente ¢ continuamente a
cambiare di forma, né che richieda maggiot vigilanza e coraggio per esser
mantenuto nella sua forma »".

Ma perché poi tutto questo? Perché in un « governo democratico
o popolare » la libert, che costituisce il suo « bene » € il suo « ornamen-
to pitt bello » & sempre in pericolo. Certo, allora, si pud chiamare in
causa il rousseauaiano virtuoso Palatino di Posnania che dice: Malo
periculosam libertatem quam quictum servitium”, ma non si pud non
ammettere che un autentico « governo democratico o popolare », capace
di mantenersi nella sua « forma » di per sé, senza ricorrere agli espe-
dienti tutto sommato antiliberali ed antidemocratici della « protezione »
che costituisce la radice della tirannide, & pursempre una « democrazia
ideale ». La ragione? La lascio dire ancora a Rousseau:

« Se vi fosse un popolo di d&i; esso si governerebbe democraticamen-
. . « o« 17 f .
te. Un governo cosl perfetto non conviene agli uomini »". Aggiungerei:
neppure a déi omerici cosl carichi di passioni umane ».

Tanto, secondo Rousseau, un tale governo « non conviene agli vo-
mini » che essi difatto sono indotti ad una « alienazione senza riserve »"
almeno in una parte della prppria libered, hanno bisogno di un « corpo
sociale » attraverso il quale « 1i si costringerd ad essere libeti »”. E che
cosa & la costrizione alla libertd se non un’espressione del « paradosso
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della liberta », del paradosso per il quale Ia libertd individuale deve_'

essere bloccata in un'espansione rovinosa per la libertd di tutti?

E questo Rousseau, intanto — ed & lo stesso Popper a mettetlo in -

evidenza® — ad aprire la strada all’uso kantiano del « paradosso della
liberta ». In pilt luoghi della sua opera. Ma qui conviene, sollecitati an-
cora da Popper”, scegliere il luogo assoggettato alla piti acre critica di
Hegel. Facendo, pet economia discorsiva, intervenire lo. stesso Hegel,
lo Hegel che si ayverte pilt platonicamente « totalitario », ciod avverso
ad una democrazia che costringe anche i pensatori piti liberali a ser-
vitsi del « paradosso della libertd » per la prima volta usato dal « to-
talitario » Platone. Da leggere, allora, per intero, I'annotazione al § 29
della hegeliana Filosofia del diritto:

’

«La determinazione di Kant (Kant, Rechfslebre, Einleit), e anche generalmente accolra,
nella quale «la limitazione della mia Ibertd o del mio arbirio, per cvl esso possa consistere
con l'arbitrio di ciascuno, secondo una legge universale », & il momento principale — in parte,
contiene soltanto una determinazione #egefiva, quella della limitazione; in parte, elemento
positivo, la legge universale o cosi detta razionale, la coincidenza dell’arbitrio delluno con
larbitrio dell’altro, va a finire nella nota identitd formale e nel principio di contraddiziope. La
citata defmizione del diritto contiene l'opinione diffusa particolarmente dopo Rousseau, se-
condo la guale il volere deve essere fondamento sosrapziale e primo principio, non & in quanto ra-
zionale in sé e per §¢, lo spirito, non in guanto spirito vero, ma in quanto individualitd particolare,
arbiirio. Secondo tale principlo, una volta accolto, il razionale certamente pud apparire soltanto co-
me limitativo per guesta libertd; del pari, non come razionalitd immanente, ma soltanio come uni-
versale esterno, formale. Del pari, quella veduta & sprovvista di ogni pensiero speculativo, ed & ri-
gettata dal concetto filosofico, in guanto essa ha prodotto, nei cervelli e nella realtd, fenomeni, in
gui la orribilitd ha un parallelo soltanto nella superficialitd del pensiere, sulla quale essi si fon-

avano ». .

Non & assolutamente il caso di tematizzare la critica hegeliana, riba-
dita o approfondita altrove”, della definizione kantiana del diritto. E
questa stessa definizione che bisogna prendere in esame, in quanto in
essa sl esprime emblematicamente il « patadosso della libertd ». La de-
finizione kantiana, letteralmente, suona cosi: '

« Il diritto & I'insieme delle condizioni alle quali I'arbitcio (die Willkir) dell'uno pud essere ac-
cordato {zusammen vercinigt werden kann) con l'arbitrio di un altro, secondo una legge uni-
versale della libertd {nach einem allgemeinen Gesetze der Freibeit) »2.

Vorrei far notare che la legge, della quale qui parla Kant, & vera-
mente, come vuole Hegel, un « universale esterno »: ha, ciog, i tratti
dell’estraneitd. Se non avesse questi tratti, perché poi Kant sarebbe il
Most o il Dracone della Getmania™? Ma un tale Mos& o un tale Dracone
Kant effettivamente &, perché teorizza, da ultimo, uno Stato, uno Stato
forte ed anzi fortissimo (Salus Reipublicae suprema lex), cui, per dirla
con lo stesso Hegel®, si affidano « protezione e sicurezza della vita, della
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proprietd e dell’arbitrio di ciascuno, solo in quanto esso non offenda
la vita e la proprieta e l'arbitrio altrui ».-E un modo preciso, da parte
di Kant, di esprimere la « massima della coesistenza », nella quale,
senza dubbio, si pud leggere ricordando la libertd che, secondo il Pla-
tone gia ascoltato, degenera nell’anarchia quando la sete che ciascun
cittadino ha di essa non tien conto della sete dell’altro. E proprio vero:
la versione modetna pilt netta del platonico « paradosso della liberta »
& quella kantiana; e non poteva non esserlo, soprattutto se Kant & lonta-
nissimo dall’optare per una soluzione platonica o hegeliana (almeno se
l'una e laltra devono, indistintamente considerarsi « totalitarie »}* del

“problema dello Stato. Né, nella circostanza, va trascurata 'espressione
kantiana secondo la quale il diritto fa si che 'arbitrio dell’'uno zusammen
vereinigt werden kann con quello dell’altro. Erratissima, bisogna av-
vertire, la traduzione di quest’espressione con « pud accordarsi »: in-
fatti, Iarbitrio dell’uno non pud accordarsi di per sé con quello dell’al-
tro, finché esprime akrotate eleutheria della quale si & sentito parlare
Platone. Del resto Kant, pensatore fondamentalmente dualista, non ha,
della Vereinigung, lidea, fortemente dialettica, che ne ha Hegel: an-
che sul piano strettamente logico-gnoseologico”. Ed & questo a farne il
filosofo-principe dello Stato di diritto, che & Stato di womini e non di déi:
per dirla nel ricordo del Rousseau ot ora letto.

Tutto cid fa di Kant anche il filosofo liberale meno disposto a « limi-
tare-» 1« attivita dello Stato », cosi come intende « limitarla » un pen-
satore liberale come K. W. von Humboldt®. Si pud appurarlo anche sem-
plicemente dal fatto che il Kant gnoseologo non meno che il Kant morale
conosce uomini la cui sensibilita & setva (Dienerin) e bisognosa, quindi,
di una signoria (Herrschaft), senza la quale non potrebbe esserci comu-
nitd”: del resto, & arcinoto che il liberalismo kantiano proprio perché ha
a cuore Pesistenza della liberta o la coesistenza delle libertd individuali,
non esclude lo statalismo, almeno quello che non faccia passare la
Herrschaft dal piano sul quale « protegge » al piano sul quale « tiranneg-
gia ». Sembra, peraltro, che un liberalismo bene inteso non pud non essere
che quello ispirato da Kant, in particolare dal Kant della « massima
della coesistenza » o, se si vuole, del « paradosso della libertd ». Un tale
liberalismo sembra voler essere quello dello stesso Popper che mi ha
indotto a ripercorrere alcune pagine di Platone, di Roussean e di Kant
in quanto questi filosofi usano quel paradosso. Cid, almeno fin quando
egli si pone il problema, certamente difficile, di « determinate esatta-
mente il grado di libertd che si pud lasciate ai cittadini senza mettere in
pericolo quella liberta la cui protezione & compito dello Stato » e rico-
nosce che « liberalismo e intervento statale non sono tra loro in anti-
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tesi »°. E vero, perd, che Popper intoppa in una drastica antinomia, cosi

enfatizzata:

« Non ¢’¢ liberta se non & garantita dallo Stato; e, inversamente, solo
uno Stato che & controllato da cittadini liberi pud offrire loto una
qualche ragionevole sicurezza »”.

Sarebbe molto da discutere l'affermazione popperiana, espressa su-

bito dopo, secondo la quale, « formulata in questo modo, la teoria pro-

- tezionistica & libera da qualsiasi elemento di storicismo o essenziali-

smo », Basta, qui, prendere consapevolezza che la « teoria protezioni-
stica » cosl formulata intende essere quella che rigetta I'idea di uno
Stato cosi « interventista » da mettere in crisi la liberta dei cittadini,
cioé di uno Stato « totalitario » di tipo platonico o hegeliano (natu-
ralmente, secondo linterpretazione che ne da Popper). Resta il problema
di « determinare esattamente il grado di libertad che si pud lasciare ai
cittadini senza mettere in peticolo la stessa libertd, la libertd di tutti,

.

"la cui protezione & compito dello Stato ». Fatto &, perd, che lo Stato,

soprattutio lo Stato forte, nasce, se si vuol dar retta a Platone, quando
la libertd & pit immoderata. Certo, lo Stato non deve, per combattere
questa libertd, abolire la stessa libertd: & poi vero che questa stessa
libertd diventa immoderata se non ¢’& uno Stato, anche uno Stato forte,
o piti semplicemente uno Stato di diritto, a limitarla, E necessatio che lo
Stato vi sia perché si istituiscano quelle che lo stesso Popper chiama « li-
mitazioni della libertd »; anzi, & inevitabile che sorga lo- Stato proprio
perché abbiano Iuogo quelle limitazioni. Né lo Stato pud fermarsi a
garantire, come si esprime ancora Popper, « la disponibilita dei citta-
dini a battersi per la loro libertd », perché & proprio questa disponibi-
litd a provocare le « guerre civili » e le « agitazioni intestine » di cui si
& sentito patlare Rousseau e a fare, di conseguenza, periculosa la liberta,
cioé a mettetla in pericolo quando cittadini o gruppi di cittadini se ne
inebriano sino al punto di accendere una conflittualitd permanente nella
« cittd democratica » o nella « societd civile ».

Nella quale cittd o societd, infatti, la conflittualitd scoppia proprio
perché Parbitrio dell’'uno non riesce ad accordarsi con larbitrio dell’al-
tro, Di qui, come si & osservato pill volte, la necessitd dell’intervento del-
lo Stato, anche semplicemente di uno Stato che svolga le funzioni del
prostates e non del tyrannos. E viene, a questo punto, la tentazione. di
osservare come 'assenza di una teoria dello Stato pil volte imputata
al marxismo debba e possa spiegarsi col fatto che Marx, una volta get-

tata I’idea di una societd senza classi e quindi senza lotta di classe, fi-

nisca col pensare ad una democtrazia compiuta, non paradossalmente
destinata a capovolgersi nel suo contrario, e cid unicamente perché pren-
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de posto nel suo pensiero 'immagine di un popolo comunista fatto di

homines novi o quasi deéi nel senso rousseauiano, non bisognosi di un
prostates e tanto meno di un #yrannos: o il popolo comunista, in forza
di quell'immagine, non sarebbe costituito- da womini pienamente svi-
luppati, da « creature belle e variopinte » allo stesso modo in cui sareb-
be « bella e variopinta » la cittd comunista? Ma sono, queste creature ¢
questa cittd, quelle stesse cui irride Platone che non crede alla perfetta
democrazia periclea®. Sono le creature e la cittd cui non crede il Roussean
pitt pensoso della responsabilitd di una costituzione politica di changer
la maniére d'étre dell’'vomo®. Sono le creature e la cittd cui non crede
Kant che non accede all’idea neoumanistica dello « Stato estetico » di
Schiller”, Né¢ allo Stato quando sono cadute le illusioni circa lo « Stato
etico », uno Stato da ultimo coincidente con la stessa « cittd democra-
tica » o con una bérgerliche Gemeinschaft pit che con una biirgerliche
Gesellschaft® — come storicamente possibile — si pud aflidare un com-
pito altro da quello di limitare 'uso della libertd individuale, se la « cit-
ta democratica » o la « societd civile » risulta essere, anche oggi I’Atene
non tanto di Pericle quanto piuttosto di Tucidide, lacerata dalle passioni
e dagli odi scatenati dalla liberta di ciascuno pit lesiva della liberta de-
gli altri®. :

Si & sentito Platone parlare di una « noncuranza dei desideri degli
altri » procurata dalla liberta illimitata. Si & sentito anche che questa
liberta, dovuta all’ebrezza liberale che ben presto cede il posto alla li-
cenza libertaria, proprio in quanto provoca quella noncuranza, produ-
ce altresi un’« ingiustizia » in senso platonico. Si & sentito, da ultimo,
che quest’« ingiustizia » consiste nell’assumere un ruolo civile impro-
ptio, nell’invadere lo spazio civile altrui e, quindi, nellinstaurare una
tendenza all’« uguaglianza » che scardina ogni « ordine », cancella ogni
« distinzione ». E questa tendenza ad accendete una competizione pet-
manente tra gli uvomini della « citth democratica »: del figlio che giuoca
il ruolo del padre, del discepolo che giuoca il ruolo del maestro ecc. Ed
& come dire che, per una tale competizione, il figlio non si limita a go-
dere della liberta di figlio e a coesistere con il padre, il discepolo non si
limita a godere della liberta di discepolo e a coesistere con il maestro ecc.
Ma bisogna dire che il pensiero liberale, puntando sulle chances sociali
di ciascun individuo”, tende a denaturalizzare del tutto i tuoli civili, so-
stenendo, ad esempio, proptio con Popper, i diritti di una « societa
apetta », in cui « molti membri si sforzano di elevarsi socialmente e d.i
prendere il posto di altri mergbri », si registra una tendenza che non si
risconttrerebbe nella « societd chiusa », quella inerente per esempio nel-
le gambe a diventare cervello o in altre membra del corpo a diventare
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il ventre »®. E va detto che la liberta illimitata si esprime anche attra-
verso questa tendenza, ubbidendo alla quale si sconvolge 1’« ordine » e
si cancellano le « distinzioni » della societd civile caratterizzata dalla di-
visione del lavoro che si pud chiamare anche a costituire il segno di una
solidatietd tra gli uomini. A questa solidarieta, sulla quale si sputa sopra
come su un idolo della societa tribale classisticamente e sacralmente con-
gelata, subentra la competizione, il conflitto, 1a lotta. La « societd aper-
ta » diventa « cittd aperta »; e questa mostra di essere, da ultimo, la

-« cittd democratica », egalitaristica anche perché non meritoeratica, e

pud mostrare di essere questa unicamente perché in essa mancano le li-
mitazioni delle libertd individuali. Oserei dire che, allora, & il « dirit-
to di proprietd » che viene messo in discussione: e, del resto, si & vi-
sto come Hepgel irrida allo Stato kantianamente inteso cui si assegna il
compito di « proteggere » anche la « proprietd », cid che « ptoptio »
dell'uomo singolo raccolto nell’atea civile di una libeftd limitata, I'unica
che gli consente di coesistere con 'altro uomo: e questo « proprio » & of-
feso, si capisce, dalla grande proprietd privata come segno, essa stessa,
di libertd illimitata,

Tutto cid obbliga a recuperare uno spazio politologico al « paradosso
delle liberta » usato dal liberale Kant pili avvertito della necessita dell’
intervento dello Stato. E si & detto che Kant non & Humboldt. Non lo &
soprattutto perché & propenso a limitare pili I« attivitd » degli uomini
della « cittd democratica » che quella dello Stato. Ma bisogna subito ag-
giungere che, in questa propensione, non immediatamente illiberale ed
antidemocratica, Kant & poco o non & affatto seguito dai cosiddetti neo-
liberali. Nemmeno dal neoliberale Popper allorché egli si mostra pre-
occupato di limitare 'intervento dello Stato piti che 'uso della libertd
individuale. Soprattutto da quei neoliberali pit infastiditi dall’erosione
della libertd, a tutti i livelli, che provetrebbe o proviene di fatto da un
intervento anche solo « assistenziale » dello Stato. Il neoliberalismo, in
altri termini, pare incline ad esaltare il laissez-faire, laissez-passer politico
ed economico. E, in questa linea di pensiero, ci si batte per una « rina-
scita della libertd », di una liberta che si vede messa in crisi non appena
si scorge 'ombra di uno Stato anche minimamente interventista so-

prattutto sul piano economico. Possono allora, scrivere Milton e Rose
Friedman:

« Forrunatamente, ci stiamo svegliando. Siamo di nuovo in grado di riconoscere i peri-
coli di una societd ipergovernata, stiamo cominciando a capire che dei buoni obiettivi pos-
sono essere pervertiti da- mezzi cattivi, che fare affidamento sulla libertid del popolo, per con-
trollare ciascuno la propria vita nel rispetto del propri valori, & i! modo pilt sicuro per rag-
giungere il pieno potenziale di una grande societd »¥,
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Va da sé che, quando prevale questo punto di vista ultraliberale o
quando cosi si pone il problema della « religione della libertd », non
c’® e non pud esserci pill posto per recuperare uno spazio politologico
al « paradosso della libertd », semplicemente perché si fa troppo « af-
fidamento sulla libertd del popolo », soprattutto su un uso moderato, da
parte del popolo, della libertd. Quello spazio al « paradosso della liber-
ta » in particolare non si pud recuperare quando si teorizza lo « Stato
minimo » nei termini, ad esempio, di R. Nozick:

« Lo stato minimo ci tratta come individui inviolati, che non possono esere usati dagli
altri In certe maniere come mezzi o amesi o sirumenti o risorse; ci tratta come persone che
banoo dei diritti individuali con tutta la dignitd che ne proviene, Trattandoci con rispetto
perché rispetta i nostri diritti, ¢f permette, individualmenrte o con chi meglio crediamo, di
scegliere la nostra vita e di conseguire i nostti fini e l'idea che abbiamo di noi stessi; nel
limite delle nosire capacitd, aiutati dalla cooperazione volontaria di altrl individui investiti
della stessa digniti »%0. _

Si & detto che Nozick propugna un « liberalismo costeggiante I’anar-
chismo »". Né pud essere diversamente se si tratta, da ultimo, di un li-
beralismo, e soprattutto di un liberismo, cosi « antistatalista » da scor-
gere nell’anarchia 'unico « regime » in cui gli uomini possano effetti-
vamente cooperare tra loro in piena libertd. Cid non toglie che anche
Nozick non pud fare a meno di assegnare allo Stato delle funzioni. Del-
le funzioni « minime ». Ma & proprio « minima », poi, la funzione as-
segnata allo Stato di « proteggere » contro la forza, il futto, la frode?
Resta che vizi di questo genere possono dipendere o dipendono di fatto,
dall’uso di una libertd che non si cura dello spazio civile dell’'uso della
libertd degli altri. La forza, il furto, la frode, peraltro, sono espressioni
evidentissime di conflitto. Di un conflitto che pud essere di un pregiu-
dizio estremo per la collaborazione. Di un conflitto che determina, esso
stesso, la necessitd dello Stato: e di uno Stato tanto pili forte quanto
pitt il conflitto & violento. Ho 'impressione, intanto, che la teoria li-
berale-anarchica dello « Stato-minimo » abbia come obiettivo polemico
di fondo ancora uno stato che voglia farsi scrutatore di reni e di cuori e
che invade ed anzi annulla la sfera del « privato ». Ma resta da chiedere
che cosa possa fare un tale Stato che esce fuori proprio dall’anarchia
sociale uno « Stato minimo » che, tutto sommato, la favorisce; o che
cosa possa fare lo « Stato minimo » chiamato a « proteggere » contro
la forza, il furto, la frode, quando & proprio esso, o la limitazione mas-
sima della sua « attivitd », a produrre tali fenomeni civilmente funesti,
una libertd che diventa arbitrio e violenza.

Dice anche Nozick: i

Se le condizioni di non-stato fossero sufficientemente spaventevoli, ci sarebbe un motivo
per astenersi dal demolire o dal distruggere un determinato stato ¢ per non sostituirlo con
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nedsuno stato {..). Se si potesse dimostrare che lo stato sarebbe superiore. persine alle pil
vantaggiose condizioni di anarchia, che sarebbe la cosa migliore che si possa realisticamente
sperare, o che nascerebbe da un. processo che non implica azioni moralmente non accettabili, o
che si avrebbe un miglicramento se nascesse, futto cid fornirebbe wna ragione fondamentale
dell’esistenza dello sraro: giustificherebbe lo stato®2.

I neoliberali, sempre pit infastiditi dell’ingerenza dello Stato nelle
cose (soprattutto economiche) degli individui, anche solo dello « Stato
assistenziale », preferiscono la « societd aperta » (Popper), la « so-
cietd libera » (von Hayeck), persuasi che il « non-stat » non presenta
mai « condizioni sufficientemente spaventevoli » da far esigere uno Sta-
to troppo « interventista » o troppo « protezignista ». Non sanno pit
che farsene, in una parola, dell’uso del « paradosso della libertd » o del
« paradosso della democrazia ». Solo, & vero che, nella « societa aperta »

o nella « societd libera », che per cid stesso rischia di diventare (o, fisio-

logicamente, diventa sempre) la « citta democratica » di Platone, non
sempte o quasi mai P'esercizio della libertd individuale si limita ad esse-
re quella di chi coltiva fiori davanti alla tua finestra credendo di allietarti
la vista®, L'esercizio della libertd individuale, in quella societ3 o in quel-
la cittd, viene anche praticato sino alla violenza, al furto, alla frode. Si,
i neoliberali ammettono che nel sistema democratico, per cid stesso il
migliore possibile, anche questo pud accadere, ma che tutto avviene alla
luce del sole. Che poi, in quel sistema, ci sia spazio, come si avvertiva
all’inizio, anche per il potere occulto cid non dolet.

Non duole neppure la conflittualita permanente che, a dispetto delle
tesi neocontrattualistiche, rende sempre meno possibile e civilmente ef-
ficace la cooperazione tra gli vomini della cittd®, Resta, tuttavia, che lo
spettacolo dell’odierna « cittd democratica », anche oggi non riesce a
spegnere in molti effettivamente non « liberi » il desiderio di essere
veramente « protetti » nell’uso di una libertd che in sostanza non hanno
poiché di fatto monopolizzata da pochi. E sono costoro ad attendere, qua-
li che siano le capaciti« persuasive » dei sostenitori della « societd aper-
ta » o della « societa libera » o della « citta democratica », ad avvertire
il bisogno « paradossale » di una limitazione non dell’« attivitd dello-
Stato », ma della liberta individuale. 11 liberale Kant ripropone il « pa-
radosso della libertd » anche in questi termini:

L'uomo ha quindi bisogno di un padrone che pieghi 12 sua volonrd e lo obblighi ad obbedi-
re a una volontd universalmente valevole, sotto 2 quale ognuno possa essere liberods,

Che il « padtone », del quéle qui si parla, possa essere piu il prosta-
tes che il tyrannos di Platone, bene, cid dipende molto da uomini che
sappiano impedire all’eleutheria di produrre amarchia. O i popoli non

hanno il governo che si meritano?
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NOTE

1 U. Setrrro, Critica della demiograzia, Sansoni, Firenze 1963: un libro che ha il meriwa.
di mettere in questione, « problematicisticamente », «I'abito ormai invalso d\l considerare il
valore della democrazia come definitivamenre acquisito e tale da non essere pit suscettibile di
discussione » {pp. 7-8). : _ . ) _

iN BOBB{I?)? Ii f)utmo della democrezia. Una difesa delle regole del gioee, Einaudi, Tarino
1984. Dove, certo, non manca una serrata « critica della democrazia », ma non _tal_e da impe-
dire all’autore di pronunciare il suo atro di fede nella validitd delle regole del gioco del si-
stema democratico e di sciogliere una elegia a quel peculiate « valore» della democtrazia che
2 la tolleranza. . _ _ _

3 T, Homses, De cive, I, 2. Dove si contesta l'aristorelico uomo come « animale per natura
politico ». I'noma non & animal aptum natura ad societatems, a creature born fit for society.

4 Tuciping, Lg guerra del Pelopowneso, 1, 22. :

5 F. NierzscHg, Morgenrote, II1, 168 e 3545.

¢ T, Hosees, Vila carmine expressa, )

7 K. R. Pavrer, La societd aperta. e i suoi memici, trad. it. di R. Pavetto, a cura di D. An-
riseri, Armando, Roma, 1, 1973, pp. 36 sgg., 178 sgg.; II, 1974, p. 171, 465,

8 K. R. Poeeer, La societd aperta cit, 11, p. 62. :

? K. R. Poprer, La socield aperta cit, 1, p. 359. ) ] . .

0 Repubblica, 434 b c: «In conclusione, gli scambi degli uffici fra classi, per inconsulte
desiderio di azione, costituiscono danno enorme per la Cirrd. Con buone ragioni anzi la si po-
trebbe dire operazione delitruosa e nefasta {...) E questa delittuosa nefasta operazione, la pil
grave che si possa commetere a danno della propria patria, non la dirai ingiustizia (adikia)? »
{trad, Turolla). .

" E non & cid che & accaduro, per eccesso di democrazia, nelle nostre scuole e nelle nostre
Universitd? $i legga D. Craunio, I! Provweditore, Sclascia, Caltan1§setta-R9ma 1984: cfr, mia
recensione in « I problemi della pedagogia », 1985, 2. 1l romanzo di Claudio pone come motto
il passo della Repubblica in esame. che pure, se non etro, & stato, qualche anno fa, proposto
come tema di versione dal greco agli esami di mararita.

2 HegeL, Feromenologia dello spirvits, Prefazione. _ _ -

13 8 tratta del penultimo capitolo Cost parld Zarathustra, pit noto come II cento del not-
tambulo.

4 X. R. Poprer, La societd aperta cit., 11, p. 407.

15 Rousseau, ! contratto sociale, I11, 4 (wad, Gerratana}. .

16 Periculosa nel duplice senso che corre pericolo e fa correre pericolo. o

Y Rousseau, ! comtraito sociale, 111, 4 {wrad. Getratana} Cfr. i miei arncth Totalitario?
Andiamoci piano, in « L'opinione », 2.2, n, 87, 28 marzo 1978, p. 7, «Uomo civile » ¢ «Uo
mo di mestiere in Rousseati, in « Alleanza », n. 19, maggio 1978, pp. 25-28.

18 Rousseau, Il contrattc sociale, 1, 6 (wrad. Gerratana).

19 Rousseau, Il contratto sociale, 1, 7 (trad. Gerratana).

® K. R. PoppER, Lz sacieté aperta, 11, p. 62, ]

2 K. R. Porper, Ls societ¢ aperta, 1, pp, 338339, II, p. 407.

2 Ad es., in Filosofie del diritio, § 270 e in Enciclopedia, 539, cul riovia anche Popper
(La societd aperta cit.,, I, p. 407). ] e -

3 Kant, La metafisica dei costumi, Introduzione alla dotirina del d{zr:tm, § b.

# Cosi lo definisce Hblderin nelia lettera al fraltel_lo del 1° gennaio 1799: cfr. A. Neem,

j { amorale di Kant, Milella, Lecce 1968, p, 115, _ -
Srb;i!e(rjoeﬂ lo definisce Schiller in Sw Grazia e dpz'gr:ité (1973): cfr. A. NEcr1, Schiller ¢ la nro-

ale di Kant cit, p. 143, L
e 2% Non mancanof: infatti, interpretazioni che fanno di Hegel un filosofo della politica libe-
rale: K.-H. Iuting, Hegel diverso, trad. it. di E. Tota, Laterza, Bari 1977, sul quale cfr, A.
NEecr1, Hegel liberale?, in « Alleanza», n, 12-13 ottobre—novcmbre_1977, pp- 28-29,

7 Non per niente, ad esempio, Kant non accede alla concessiope all'momo del,_possesso
dell'intelletto intvitivo fatto patrimonio golo degli d&i. E va da sé che il possesso dell'intelletto
intuitivo da parte degli uomini implicherebbe V'esclusione di un necessario esercizio della fsp
gnorie dell'intellerro sulla passiva sensibiitd. I! senso pelitico di una tale affermazione & fa-
cilmente indovinabile.
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B I «limiti dell'attivith dello Stato», di cui parla Humbold: nella sua celebre opera (del
1792, ma pubblicata solo nel 1851) intitolata Ideen zu eivem Versuch die Grenzen der Wir-
ksambkeit des Staats zu bestimmen sono quelli stessi che il pensiero liberale stabilisce guando
passa in secondo piano la precccupazione di restringere i limiti della libertd umana éivilmente
opetante. Kant e Humboldt segnanc autorevolmente la grande contraddizione del pensiers
politico liberale, lacerato tra le ragioni della societd civile e quelle dello stato.

2 Kanr, Aniropologia dal punto di vista pragmatico, § 8. L'Antropologia & del 1798 e non
& improbabile che Kant ricordi gli eccessi della prassi rivoluzionaria francese, alla quale fa 1i-
ferimento Hegel nel citato § 29 della Filosofia del divitto, come a quella in cul si esprime
la «libertd del vuota (Freibeit des Leerestw (Filosofia del diritto § 5, ann.). L a« sensibili-
tdy & il segno dell'«individualiti » pilr refrartaria ad una autodisciplina che la disponga a
farsi spontaneamente « comune », «universale ». E un tema sullo svolgimento del quale ho in-
ststito melto nella mia attivitd di studioso: cfr. soprattutto La comunits estetica in Kant,
Adriatica, Bari 1968%; L'intersoggettiviiy nella « Critica del Giudizio » kantiang, in « Giornale
di Metafisica », a. XXX, maggio-giugno 1975, n. 2-3, pp. 267-292. Lo svolgimento del tema si
affaccia anche rel mio citato vol. su Schiller ¢ nell'Introduzione a Hegel, Lz vita di Gesis, La-
terza, Bari 19833, Ed & Kant che, poi, mi ha indoito a studiare Hobbes!

@ K. R. Popeen, Lg societd dperta, cit,, 1, p. 161.

2 K. R. PoPPER, La societd aperta, cit,, I, p. 161.

%2 Cir. A. Nesri, Popper lettore di Tucidide, in Il mondo dellinsicurerzat Dittico su Pop-
per, Angeli, Milano 1983, pp. 203-214.

B Rousseau, Il comtratto sociale, 1, 6.

M ScHILLER, Lettere sull'educazione estetica dell'momo, XXVIL. Vedine il commento in
F. ScHiirer, Educazione estetice e Callia o dellg bellezzs, Introduzione e note di A. Negri,
Armando, Roma 1971, pp. 243.245. '

“ E inutile aggiungere che uso i termini Gemeinschaft e Gesellschaft nel senso del Ton-
nies. Ma devo poi dire che una biirgerliche Gemeinschaft sarebbe una coniraddizione in tet-
mini, almeno se birgerlick vale il civil di Ferguson?

* All'Atene tucididea sembra che guardi Hobbes, che & anche lo splendido tradutiore della
Guerra del Peloponneso, quando osserva la «cittd » a lui contemporanea nella « montagna del
digvolo (Evils mouniain) » (Bebemord). : '

¥ R. DareENDORF, Lo libertd che cambia, trad. it. di P. Micchia, Laterza, Bari 1981. -

3 K. R. Porper, Lz societq aperta cit., 1, p. 245.

* M. e R. Friepman, Liberi di scegliere, trad. it. di G. Barile, Longanesi, Milano 1980,
p. 309, :

¥ R. Nozick, Anarchia, Stato, wtopia, 1 fondamenti filosofici dello Stato minimo, trad. it.
di:E. e G. Bona, Prefazione di 8. Ricossa, Le Monnier, Firenze 1581, p. 353.

U8, Ricossa, Prefazione a R. Nozick, Anarchia, Stato, utopiz cit., p. XI.

“ R. Nozick, Anarchia, Stato, utopia cit., pp. 4-5.

“ Trovo I'immagine in P. MikLL, Sempre pir LIB, in « L'Espresso » del 23 novembre 1984.

4 Cfr. A, Neer1, Qualche argomento aentineocomtratiualistico, in Il mondo della sicurersa
cit., pp. 187-197 (dove si discite S. VEca, Lz societd giuste, 11 Sapgiatore, Milano 1982, in cui
si accenna alla convivenza di conflitto e cooperazione come fisiologia della « Societd glusta ».
Noz so pilt dove ho trovato riassunta la tesi neocontrattualistica in questi termini: « Come si
pud litigare restando insieme ». Opporrei: « Come si pud restare insieme litigando », anzi fe-
cendo Ja guerra hobbesiana degli vomini-lupi?

%5 Kant, Idea di una storia wniversde dal punta di vista cosmopolitico (1784), Tesi VL

28

IL TOMISMO DI CARLO GIACON

GIOVANNI SANTINELLO

Cattedra di storia della filosofia — Universits
di Padova.

Nato 2 Padova il 28 dicembre 1900, morto a Gallarate il 17 dicembre
1984, Catlo Giacon S. J. ha operato, come filosofo e come promotore
e otganizzatore della cultura filosofica in Italia e sul piano in-te-rnamqnal_e,
in questi ultimi quarant’anni. Le sue opere pitt importanti incomincia-
rono ad appatire durante la seconda guerra mondiale, ma_soprattutto
nell'immediato dopoguerra fino ai nostri giorni. Entrato nell’ordine dei
Gesuiti e ordinato sacerdote mel 1930, nel 1941 consegui la libera do-
cenza e, dieci anni dopo, la cattedra di storia della filosofia, insegnamento
esercitato prima nell'Universitd di Messina, successivamente nell’Uni-
versita di Padova per un ventennio. _

Lo si ricorda come colui che ha fondato nel 1945, all’in_dom'lanl del
termine della guetra, il « Centro di studi filosofici {cristiani) di Galla:
tate ». Il termine iniziale di « cristiani » & successivamente caduto, quasi
a sottolineare il carattere non confessionale dell’associazione, che acco-
glieva pensatori i quali si riconoscevano nella fede cristiana, ma apparte-
nevano a indirizzi filosofici diversi tra loro, nessuno dei quali poteva
dirsi cristiano a differenza di altri. Il Centro accoglieva anche « amici »
che, neppure a livello di fede individuale, potevano ditsi cristiani, in-
teressati ad un dialogo {quando questo termine non era frusto e com-
promesso come oggi) con i primi. Il carattere non esclusivistico dell’or-
ganizzazione del Centro si manifestd anche nell’Enciclopedia filosofica
{(1957), una fra le maggiori produzioni editoriali del Centro stesso, i cui
collaboratori furono scelti da un’ampia rosa di competenze, senza ti-
guardo all’indirizzo filosofico personale di ciascuno. N

Ma Dlattivitd organizzativa di Giacon non si esaurl nelle molte ini-
ziative del Centro. Come professore universitario egli agl nell’ambito
delle strutture pubbliche, con criteri di serena imparz_iglit_ﬁ e di rispetto
per la diversita delle idee e perla pluralita degli indirizzi. Fondd I'Isti-
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tuto di storia della filosofia dell'Universita di Padova e il Centro per ri-
cerche di filosofta medievale; dell'uno e dell’altro diresse per molti
anni la collana delle « Pubblicazioni »; promosse la nascita e lo svilup-
po del periodico « Medioevo. Rivista di storia della filosofia medievale ».

La larghezza dei criteri con la quale egli offriva la sua collaborazione
e sollecitava quella degli altri non etrano segno, certo, di indifferenza
ideale. Il pensiero suo personale, e magari anche i personali propositi
organizzativi, erano ben saldamente ispirati da una precisa finalita. Ma
questo fine era esso stesso tale — nella convinzione teorica di Giacon e,
forse, nelle medesime inclinazioni naturali e spontanee della sua perso-
nalitda — da richiedere I'integrazione di molte idee pur diverse fra loro,
e di molte forze indotte alla convergenza pil varia e pit ricea.

E una costante, questa, che catattetizza il pensiero di Carlo Giacon

nel suo stesso indirizzo teoretico, al quale voglio dedicare la mia attenzio-

ne, La filosofia di Giacon & costituita da alcune idee di fondo nelle quali
si attua il concorrere di molti indirizzi ideali, liberati dal Ioro esclusi-
vismo unilaterale e ripensati nei motivi piti veri della loro integrabilita.
Mi limiterd a vederla, questa caratteristica, nella produzione degli ulii-
mi vent'anni: da Interiorita e metafisica (Zanichelli, Bologna 1964) e da
I primi concetti metafisici (ivi 1968), a Verita, esistenza, causa (ivi 1973)
e a Itinerario tomistico (La Goliardica, Roma 1983). La produzione pre-
cedente, rappresentata dall’opera su Occam (Guglielmo di Occam. Saggio
storico-critico, 2 voll., 1941), dai tre volumi sulla Seconda Scolastica
(1944, 1947, 1950), da Le grandi tesi del tomismo (1945; 111 ed. 1967),
da Motivi Plotiniani (1950), da La causalita nel razionalismo moderno
(1954) e da L’oggettivitd in Antonio Rosmini (1960) hanno un preva-
lente sfondo storico, e non danno fotte rilievo a quei motivi teoretici
che sono pur sempre una costante in ogni lavoro di Giacon. -

« Il desiderio di ragionare: ecco veramente una grande cosa. Ragionare
&, per un verso, ponderare spassionatamente il pro e il contro di un’af-
fermazione, vagliarne i motivi, cercare appunto le ragioni secondo le qua-

li 1a si emette, risalendo da ragioni pil vicine a ragioni piti lontane, fino

a raggiungere quelle sulle quali, per la loro evidenza, si.ha 1’accordo.
Ponderare spassionatamente, vuol dire non avere gid preconcepito, sen-
za fondati motivi, uno scopo, per arrivare al quale si ricorre, con mag-
giore 0 minore violenza, a ragioni, comode bensi, ma non genuine, cioé
non contenute in premesse a loro volta ragionevoli. Ponderare spassio-
natamente, che, per un altro verso, non vuol dire seguire un nesso logico
avulso da tutto il resto della realtd che & I'uomo, perché & con tutto I'uo-
mo che I'vomo deve ragionare; & una specie di sensibilitd razionale, co-
stituita da intuizioni pregne di intelliggibilitd, che & destinata a diri-
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gere la capacitd ragionativa di intelligenze che non sono spiriti puri, del
tutto trasparenti a se stessi. Desiderare di-ragionare &, oggi, contestare
la contestazione per la contestazione, contestare il voler aver ragione a
tutti i costi, & negare il dogmatismo, che & I'opposto dell’atteggiamento
filosofico; desiderare di ragionare & d’altta parte, cautelarsi contro il
pericolo di-perdere, nella ricerca filosofica, il controllo di quel « buon
senso » che potrebbe sembrare la negazione del ragionamento, e che

“invece & essenziale perché un'intelligenza, che deve riconoscere, ben pre-

sto, i suoi limiti, non perda I’equilibrio e si avventuri in direzioni con-

se(%lenziali verso il nulla » (Veritd, esistenza, causa, pp. 6-7).

una pagina significativa, che ho dato per intero. Quella grande cosa,
che & il ragionare, sta proprio, mi sembra, nella continua capacita di

- correggere la rotta che, se non rimessa in sesto, risulterebbe consequen-

ziale, ma infeconda e vuota. C'¢ infatti, nel ragionare, quel risalire alle
ragioni evidenti sulle quali dovrebbe darsi un pacifico accordo, e quel
discendere a ragioni, anche se scomode, che pur conseguono da premes-
se altrettanto evidenti; ma ¢’& anche, per contrappeso, una ponderazione
che & spassionata di tutto, meno che della passione per tutto I'nomo, chia-
mato a ragionare con tutto sé medesimo; ¢’'¢ I'apprezzamento per una
specie di sensibilita razionale che & fatta di intuizioni, pur pregne di
intelligibilitd; ¢’ un appello al controllo del buon senso, elevato al ran-
go di elemento essenziale dell’intelligenza, almeno di un’intelligenza
limitata, non trasparente in tutto a se stessa, insomma quella che & real-
mente nostra, finita € impregnata anche di senso e di torbida esperienza;
e ¢’¢ infine I’esigenza di non petdere I'equilibrio, reclamata ad emendare
una consequenzialitd razionale che, proprio per una mal intesa coerenza
con sé medesima del tutto formale, sarebbe disposta, e disponibile, a pre-
cipitare nel nulla.

Questa pagina & significativa anche per il posto che occupa: in testa ad
un volume che ha il tono del testamento, scritto nell’intenzione di « parla-
re con i miei assistenti », dopo cinquant’anni di studi filosofici, giovani

" 0 non pil tali, coloro comunque che il ripetuto contatto personale fa « in

modo che ci si conosce e ci si interessa vicendevolmente » (Verita, p. 5).
Giacon sembra intento a confidare un segreto: quello appunto che gli ha
permesso — come dicevo — di adoperare ctiteti tanto larghi nel chiamate
alla collaborazione culturale, pur senza rimanerne disperso e confu-
so nei propri disegni, idee tanto disponibili alla convergenza di altri in-
dirizzi speculativi, senza finire scombinato nel proprio pensiero.
Organizzd con il Centro dj Gallarate I'incontro dei filosofi « cristiani »
degli anni cinquanta, provocando invece lo scontro vivace, anche se
amichevole, fra i due indirizzi, allora denominati dello spiritualismo
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di ascendenza platonico-agostiniana, e della metafisica classica o neo-clas-
sica di ascendenza atistotelico-tomistica. Da allora ad oggi, e a poco a

poco lungo ’arco di tempo di quarant’anni, le cose sono mutate. E forse.

in quegli scontri veniva maturando il pensiero stesso di Giacon, che
ttovava importante integrare fra loro i due concetti, contrapposti dai
contendenti « cristiani », di interioritd e metafisica. « Ritengo che, tra i
filosofi classici di tutti i tempi e di tutti i luoghi, vi sia, sotto un grande
disaccorde manifesto, un accordo tacito melto maggiore di quanto ge-
neralmente si creda (...). Profonde differenze, terminologie forse in-
comprensibili I'una all’altra, non possono diversificate radicalmente
le soluzioni. Uno studio poi della travagliata storia del pensiero umano,
condotta con vigile attenzione e con grande pazienza, pud mettérne in
luce alcune direttrici maestre, parallele se non coincidenti. Scavando nel
profondo, in tutti, si trova acqua pura e viva » (Interiorité e metafisica,
pp. 9-10). _

E scavd nel profondo, in Aristotele e Plotino, in Agostino ¢ Bona-
ventura, in Tommaso e Rosmini in occasione di Interiorité e metafisica;
e, dopo qualche anno, con un nuovo lavoro sui Primi concetti metafisici,
a questi autori premise Platone e, fra i medievali, aggiunse Avicenna.
Non cetcava facili concordanze e confusione di piani e di mentaliti, ma
« direttrici maestre, parallele se non coincidenti ». Quello che gli importa-
va era di non imbattersi in reciproche esclusioni. Non si escludono interio-
ritd e metafisica; non & vero che la metafisica sia una risposta « natura-
listica » che non si satebbe mai incontrata con l'esigenza « spiritua-
listica » cristiana dell’interioritd. Scavando con pazienza si scopte che non
& proptio cosi, secondo Giacon. Il metafisico Aristotele avverte Pinterio-
ritd nell’intelligenza divira, che & « autocoscienza in atto », pensiero del
suo proprio pensiero; e ’avverte anche nell’intelligenza umana, la quale
pud in qualche modo conoscere se stessa, non per immediata trasparenza
a sé, ma tramite la previa conoscenza degli intelligibili (Interioritd e me-
tafisica, pp. 20-25; 29-31).

Cosl questo motivo, per il quale I'essere risulta telazionato a sé nell’at-
to dell’intendersi, percotre tutta una tradizione che presenta notevoli
variazioni; e lungo questa via vengono scoperti anche motivi nuovi,
che pur si mantengono paralleli fra loto e con la tradizione stessa. L'in-
dagine investe cosi Plotino e, nel corso della vicenda neoplatonica, pet-
viene a quella feconda modulazione del tema che & il concetto di « redi-
tio » del De causis, grande tramite, assieme a S. Agostino, del pensiero
classico verso quello medievale. Ma il motivo dell’interioritd dell’essere
si arricchisce in S. Agostino di molte note che il pensiero classico non

- poteva avvertire: I'esuberante varietd di analisi psicologiche dell’interio-
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ritd dell'anima, e quel mistero trinitario che da Dio si riverbera nella
vita intetiore dell’uomo, concretizzando, in .altra maniera, il rapporto
di sé a sé in cui quella vita consiste.

Se pensiamo poi al tema dell’illuminazione, che da Agostino trapas-
sa 2 Bonaventura e a Tommaso stesso; come a quello delle idee o rationes
aeternge incrociantesi con la dottrina aristotelica dell’intelletto agente,
si vede come I'unitd di una tradizione sa mantenete certe diversifica-
zioni fondamentali, senza per questo finire in contraddizione con se
stessa, e senza frammentarsi in diversitd di posizioni inconciliabili. La
laboriosa ricerca di Giacon giunge fino a Rosmini, il cui quadro di pen-
siero, passato attraverso l'esperienza del mondo moderno, presenta ul-
terioti complicazioni. E come se il ricercatore non volesse perdere nulla
della ricchezza del pensiero umano, via via scoperta pel corso del tempo.
Quél desiderio di ragionare, che abbiamo visto rimpolpare, e anche
complicare, la semplice e rigorosa deduzione razionale, aggiungendo in-
tuizioni, sensibilitd, buon senso, rifetimenti alla concreta esperienza
corposa ¢ storica dalla quale nasce per 'uomo Pesercizio della ragione
medesima, proprio per questo & disponibile a non perdere nulla di vali-
do fra quanto si incontra lungo la via, ma a cercare che ogni frammento
patli e si lasci penetrare in maniera intelligibile, ¢ percio trovi il modo di
inscriversi nel quadro di un discorso complessivo coerente.

B chiato, in queste ultime opere di Giacon cui faccio riferimento, il
bisogno di giungere ad una sintesi. E un ripercorrere una tradizione
che incomincia da lontano, ma per arrivare a cogliere il senso finale e pil
stabile della vasta messe raccolta. Ecco allora in Interiorita e metafisica,
come ho sommariamente mostrato, quella necessitd d’integrazione fra 'on-
tologia (la metafisica come dottrina dell’essere) e la dottrina dn_a]l’m—
teriorith spirituale, in cui si esprime uno dei sensi fondamentali del-
la vicenda filosofica vissuta da Giacon nell’esperienza stessa dei filo-
sofi cristiani di Gallarate. E nei Primi concetti metafisici c’& I'analo-
ga esigenza di passare alle pit complesse discussioni della .ﬁlosoﬂa:
contemporanea, mediante una chiarificazione ben precisa « di alcuni
concetti della metafisica classica, concetti che, espressi in termini
diversi, costituiscono la struttura dei nostti discorsi » (Primi concetii,
p. 5). E pil avanti: sono concetti — quelli ehe sembrano tanto antlc%n
nella loro classicits — che non si « cancellano nemmeno dal linguaggio
comune, che continua a distinguere fra ’sostanzialmente’ e *acciden-
talmente’ », e cosi via (p. 19). Anche in questo caso, dunque, non una
sintesi che escluda, ma la ricgrca nella ricchezza soggiacente al linguag-
gio comune, nella persistenza di una intelligibiliti molto varia per le
sue espressioni, e tuttavia' capace di unificare e di far comunicare fra
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loto le menti anche molto lontane da noi, negli spazi e nei tempi della
storia. ' '

Infine in Veritd, esistenza, causa, il cammino sintetico pare compiersi
nella evidenziazione di tre motivi di fondo, nei quali Giacon sembra vo-
ler indicate i pochi punti essenziali di convergenza delle molte ricer-
che compiute: il motivo delle evidenze prime da cui muove ogni pensie-
ro; quello dell’esistere come atto, ossia cotne valore; infine il motivo della
causalitd, in tutta l’estensione e I’abbondanza di significato di questo
principio, nel senso, non ultimo cetto, di un’integrazione fra causalitd
efficiente e causalitd finale e di una sua espressione pil1 densa e universale
di principio di ragion sufficiente, in ultima analisi, principio nel quale si
esprime il senso stesso dell’essere.

A prima vista colpisce l’eterogeneita che si avverte fra i temi, i quali
sembrano collocarsi su piani fra loro molto diversi. Ed effettivamente
& cosl. Perd Giacon intende forse suggerire: dalle evidenze prime non
aspettatevi che io incominci una deduzione, la-quale, ostinata nel suo ri-
gore, pretenda giungere con le sole sue forze al punto della maggiore
concretezza del reale, e che io segua un siffatto filo, comunque e dovun-
que esso conduca. Dopo le evidenze io vengo subito al reale, e questa
realtd & Desistere, |'essere considerato come atto, « il pit importante
contributo originale dato da S, Tommaso alla metafisica classica » {(Verita,
p. 121). Sembra esser qui intervenuto il buon senso, chiamato a cor-
reggere pretese o tendenze deduttivistiche, sorde a richiami e votate
ad un tigoroso e logico suicidio. .

Del resto Iintervento del buon senso si avverte anche nella determi-
nazione delle evidenze prime. Chi conosce I’ambiente della metafisica
classica italiana nel quale si muove Giacon, e al quale egli si rivolge,
potrebbe aspettarsi fra-le prime evidenze una consueta affermazione di
principi logico-ontologici, magari dedotti 'uno dall’altro, quasi more
geometrico. Invece « la prima evidenza della nostra conoscenza- intel-
lettiva » & « la naturale destinazione a conoscere la verita. F essa la pri-
ma delle evidenze che, esplicitamente o implicitamente, & posta all’ini-
zio del filosofare da parte di ogni filosofo ». E, poco olire, si noti la
varietd delle sue possibili denominazioni: « fiducia nella ragione, fede,
inclinazione  naturale, istinto. razionale » (Veritd, p. 21). Quando poi
ne vuole esplicitare il significato profondo, appellandosi ad una tradi-
zione filosofica, Giacon si rivolge, naturalmente, a S. Tommaso, a quel
passo del De wveritate (q. 1, a. 9) nel quale 'Aquinate vede ogni atto
di conoscenza accompagnato da una riflessione dell’intelletto sul proprio
atto (intellectus reflectitur supra actum suum (...) secundum gquod co-
gnoscit proportionem eius ad rem), da quella specie di autocoscienza cri-
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tica, come hanno tradotto i moderni, che & inttinseca ad ogni atto umano.
E non pud non richiamarsi — com’¢ nel-testo tomistico — al Liber
de causis, a Proclo e, prima, a Plotino. Un S. Tommaso, dunque, che &
certamente aristotelico, ma che, proprio su questo punto cosi delicato,
dev’essere inserito anche nella tradizione platonica. Nello stabilire dun-
que la prima delle evidenze, il richiamo ¢ alla ragione; ma ad una ra-
gione che si presenta con la naturalitd dell’istinto; e nel trovarne il

“senso filosofico, il rifetimento & a S. Tommaso, ma, seguendo le trac-

ce di un’indicazione storica, ad un Tommaso che non deriva in linea

diretta da Aristotele, bensl implica complicazioni con linee trasverse e,

magari, avverse. Ecco uno degli interventi del buon senso, con il suf-
fragio, questa volta, d’una precisa testimonianza storica.

La seconda delle evidenze: io esisto. E « una vera e propria intuizio-
ne intellettiva, ciod pregna di intelligibilita ». E qui Giacon si richiama
a Cartesio e a S. Agostino, anche se aggiunge che questa intuizione

« Aristotele e S. Tommaso ’hanno pure conosciuta » (Verita, p. 35). Che

J’abbiano conosciuta, pud essete; ma che siano disposti a porla fra le pri-
me evidenze, sullo stesso piano della prima e, soptattutto, della terza,
ossia del principio di non-contraddizione, avrei qualche incettezza ad
ammetterlo. E solo come terzo, dunque, viene il principio di non-contrad-
dizione. E quasi uno scandalo che un seguace della metafisica classica non
rispetti I'ordine, classico, delle precedenze. Ma, scherzi a parte, mi.
sembta sia rilevante Papparente eterogeneitd che caratterizza, come
prima dicevo, le tre evidenze. Sembra che Giacon sia stato preoccupato di
attingere alle pitt varie tradizioni di pensiero, sicuro che, alla fine, qualche
coerenza ne sarebbe uscita, magari appunto dovuta phi al buon senso che
alla rigorosa collocazione sistematica. Ed infatti, pur essendo vera la mol-
teplicita ed eterogeneita delle provenienze, credo che poi vi sia fra le tre
evidenze una sostanziale unitd di senso: ed & quello per cui esse sono

-« intuizioni intellettive », ove lintuizione sta ad indicare il carattere

istintivo, naturale, vicino al buon senso e alla concretezza, di cid che
& pur « pregno di intelligibilita ». .

Dopo il motivo delle evidenze, dei principi, ecco il motivo dell’esi-
stenza come atto. B la famosa tesi tomistica della distinzione reale fra
essenza ed esistenza, per la quale Pesistere o l'essere come esistenza, &
Patto ultimo, cid che porta alla puntualita dell’esistenza reale ogni pre-
cedente determinazione dell'essenza. F un motivo per il quale, secondo
Giacon, il peénsicro di 8. Tommaso da una parte si distingue da Aristo-
tele « filosofo. dell’essere e pon dell’esistenza » (Veritd, pp. 331 e sgg.);
ma dall’altra si distingue anche dalle concezioni esistenziali contempo-
ranee e dall’interpretazione esistenziale che certi contemporanei hanno
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dato di lui. L’esistenza dell’esistenzialismo & un essetci di fatto, « un

semplice trovarsi una cosa allo stato di esistente invece che di possibile »

(Verita, p. 191); mentre per S. Tommaso esistenza come atto significa
valore ¢ perfezione, un recare a compimento ultimo tutte le perfezioni
implicite nell’essenza di un ente (actualitas omnium actuum, et propter
boc est perfectio omnium perfectionum: Veritd, p. 197, ove & riportato
S. Tommaso, De potentia, q.7, a. 2, ad9; cfr. anche del Giacon, §. Tom-
maso e Pesistenza come atto: Maritain, Gilson, Fabro, in « Mediocevo.
Rivista di storia della filosofia medievale », I (1975, pp. 1-28).

La meditazione di questo punto, sul quale I'ultimo Giacon ritotna spes-
so ad insistere (cfr. anche Izinerario tomistico, pp. 108-117; 121-136),
satebbe di grande importanza oltre che di attualita. Si pensi alle riso-
nanze di un tema come questo, inteso ad affermare che Vesistere 0 — se
si vuole — la vita & il valore supremo, cid che condiziona, nell’ordine
dell’essere, ogni altro valore. Anche questa, alla fin fine, & una convin-
zione radicata nel buon senso e da esso suggerita, che la filosofia, poi,
rielabora sul piano del sistema concettuale: Ma il tema & importante anche
per la valutazione storica di S. Tommaso che, come nel caso precedente
della « reditio completa », appare congiunto direttamente a Platone, mol-
to pitt che ad Aristotele. « E interessante (...) non soltanto il richiamo
alla dottrina aristotelica dell’atte e della potenza, ma anche il richiamo
a Platone quando afferma che "esse subsistens non & e non pud essere che
'unico, recando come paragone illuminante quello della bianchezza
che, se fosse sussistente, sarebbe. unica, allo stesso modo che, appunto,
per Platone la bellezza sussistente (...} esistente in sé e per sé, era unica »
(Verita, p. 195) E, in un altro caso di.convetgenza con PIatone, a pro-
posito della presenza dei principi come lume dellintelligenza, Giacon
esce in queste ossetvazioni: « S. Tommaso & cosl preso da questa ve-
rita che, a un certo momento, sembra quasi non tenet conto dell’enorme
diversith che esiste tra la platonica innata intuizione dei concetti intel-
ligibili (...) e Paristotelica astrazione dei medesimi » (Iinerario tomistico,
p- 29).

Gli esempi si potrebbero moltiplicare, a proposito di altri concetti
tomistici, ai quali Giacon aderisce: essi convogliano su di sé, alla luce
del buon seénso e di un ragionare concreto ed equilibrato, non solo le
convinzioni aristoteliche, ma anche pensieri del versante platonico,
nella variegata tradizione che passa attraverso i neoplatonici e gli arabi,
come Avicenna. In modo particolare lo si potrebbe riscontrare a pro-
posito del terzo tema o motivo, dopo quelli dell’evidenza e dell’assi-
stenza come atto, il tema ciogé della causa, che, fin dalla sua presenta-
zione, evita una formulazione puramente logica o categoriale, rifugge
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soprattutto dal suo appiattimento o riduzione a quello di non-contrad-
dizione, Giacon presenta infatti il princtpio di causa in tutta la sua
pregnanza, cosi come esso si afferma nell’esperienza e nel linguaggio
comune, ove relazioni di causa-effetto ¢ relazioni effetto e fine, o di
esistenza e ragion sufficiente, appaiono concentrate in un unico plesso
La trattazione del tema portera Giacon sulla via, classica, della dimo-
strazione della causa prima e, soprattutto, della discussione sulla « cau-

~ salitd del motore immobile » (Verité, pp. 279-294). E anche in questo

caso, se ancota avessimo bisogno di altre testimonianze Giacon & lonta-

no dal seguire quella via brevissima che porta molti metafisici classici,

direttamente, dal principio di non-contraddizione alla dimostrazione
dell’indiveniente e trascendente principio teologico. Per lai vi si in-
terpongono tappe pitl complesse, rappresentate dai problemi connessi
alla considetazione del concetto di causa. E, ancora una volta, S. Tom-
maso rappresenta un crogiuolo nel quale trovano  posto non soltanto
scarni pensieri aristotelici, ma pit ricchi e meditati apporti che ven-
gono da tutto il mondo classico e medievale; cosi come al tomista
Giacon s impongono  orizzonti ulteriori, aperti dal mondo modetno:
la causalitd nei razionalisti Cartesio e Spmoza, e poi Hume e Kant, e
atomismo ed evoluzionismo contemporanei fino a Theilard de Chardin.

Ascoltare molti, tutti se possibile; e che nulla vada perduto, se possi-
bile. A questo portava il « desiderio di ragionare ». E portava anche
alla necessitd di allargare il concetto di ragione; di non concepirlo come
uno scarno dedurre conseguenze da principi, ma di annettervi intui-
zioni, buon senso, equilibrio, sensibilitd razionale.

Non posso dimenticare che Carlo Giacon, oltre ad essere un filoso-
fo, era anche un sacerdote. Ricordo una sua lettura, in occasione d'una
Messa funebre per la scomparsa d’'un amico. Leggeva un passo di Gio-
vanni (6,39): « ora, questa & la volontd di Colui che mi ha mandato:
che nulla vada perduto di cid che mi ha date (...)» (4t omne, guod
dedit mihi, non perdam ex eo). Il passo acquista in suggestione se vie-

. ne collegato ad un contesto di poco precedente (Giov. 6,12), ove agli

apostoli — dopo la moltiplicazione dei pani e dei pesci e il pranzo della
moltitudine dei cmquemlla fatti sedere sull’erba — viene comandato
di raccogliere i pezzi avanzati, « perché niente vada perduto» (Colli-
gite quae superaverunt fragmenta, ne pereant).

Niente vada perduto, delle briciole dell’'umile pane, dei pensieri de-
gli uomini, nessuna delle loro anime. ‘Giacon, ricordo, leggeva il passo
con una calma e lenta intensitd, com’era solito fare con le cose piti sem-
plici ed efficaci. Chiss3, quella misericordia di Dio che vuole salvare
e raccogliere tutti, rafﬁgurata dalla parsimonia d’'una famiglia d’altri

37




‘tempi, abituata a raccogliere dalla tovaglia, ad una ad una, le briciole

del pane avanzato; chissa, che non gli ricordasse la sua stessa fami-
glia, come la ricorda a ognuno di noi, d’una certa eti, nato nella limi-
tatezza e nella misura d’una societd non consumistica. E forse di qui ha
preso alimento quel suo metodo filosofico che giustamente egli fa risa-
lire a S. Tommaso: raccogliere, se possibile, tutto, affinché nulla vada
perduto. Filosofia d’un sano buon senso, d’un saggio e parsimonioso
eclettismo (se di buon senso e di eclettismo si potesse parlare, senza
temere di venir subito squalificati), perché frutto non di debolezza di
pensiero, ma invece d’intelligenza accorta ed equilibrata. Egli & a ra-
gione convinto che S. Tommaso rappresenti I’erede di molti pensieri
di provenienza svariata, dal mondo dei classici, dai Padri, dal Medioevo
cristiano ed arabo. E il suo tomismo consiste nel rinnovare questo

metodo e nel coltivare una convinzione analoga.

« S. Tommaso adottd senza riserve le posizioni aristoteliche, ma le
atricchl di tutto un conttibuto neoplatonico che generalmente & stato
trascurato dagli interpreti tomistici » (Itinerario, p. 28). « S. Tommaso
(...) prescinde dal divario che lo tiene lontano dal suo collega parigino,
S. Bonaventura, francescano e agostiniano; (...) possedere la verita,
da qualunque parte venga, & valore preminente » (Itinerario, p. 29).
E molti anni prima aveva sctitto: « Il tomismo, (...) nella sua rinascita,
non vuol essere un cimelio storico, ma un pensiero vivo e vivificante.
Benché si tratti di un pensiero che si ispira a S. Tommaso, vuol essere
un pensiero che, tesoreggiando un’ereditd preziosa, sta a contatto con
gli attuali sviluppi della speculazione » (Le grandi tesi del tomismo, I11,
ed. Patron, Bologna 1967: Prefazione, p. 5).

Notixie bibliografiche

In onore di Carlo Giacon sono stati pubblicazl tre valumi. In occasione del compimento del
settantesimo compleanna: Scritti in omore di Carlo Giacon, Antenore, Padova 1972, che a pp.
XVII-XIXII di una bibliografia completa dei suoi lavor fino al 1971; e, dieci anni dopo: Verers
novis qugere. Studi in onore di Carlo Giacon, Le Goliardica editrice, Roma 1982; nonché C. Gia-
con, [tineraric tormistico, ivi 1983, che accoglie una parre degli scritti suoi fra i1 1970 e il 1980
g, in Appendice il completamento della precedente bibliografia (1970-1981).

Pagine sul pensiero di Giacon 2ppaiono in trattazioni complessive sulla filosofia italiana del XX
secolo, in particolare sulla filosofia cristiana e sul movimento di Gallarate: Filosoff italiani con-
temporanei, a cura di M. F. Sciacca, IT ed. accresciuta, Marzorari, Milano s. d. (ma 1946}, pp.
283-297 (autopresenrzione); C. Giacon, La mia prospettiva filosofica, In La flosofia contempora
nea in Italia, Invito a dislogo, Asti-Roma 1938, pp. 235-246; A  Carini, Izalie, in Ler grands
conrants de la pensée mondiale comtemporaine. Panoramas pationgux, Marzorati, Milano 1959,
I1, p. 927; M. F. Sciacea, Lz filosofia oggi, VI ed., Marzorari, Milano 1573, II, p. 303. Pil1 di re-
cente: V. Mathien, Lz filosofia del Novecento, vol. IV: La filosofia italiana contemporanes, Le
Monnier, Firenze 1978 (ultimo volume della Storia della filosofia di P. E, Lamanna), pp. 105-108;
117-123; 283; A. Masullo, La filosofia cattolica nelV' Italia democratica, in « Critlca marxista », XIV

38

(1976), pp. 175-249 (in particolare, pp. 175-181; 208-210); P. Faggiotto, La ripresa della meta-

fisica classica, in Il pensiero cristiano nella filosofia italiana del Novecento, a cura di E, Agazzi,

Milella, Lecce 1980, pp. 15, 23-27; G. Santinello, II pensiero cristiano nel secondo dopoguerra,

in AA. VV., Lz caltura flosofica italiana dal 1945 al 1980 nelle sue relazioni con altri campi del

sapere, Guida, Napoli 1982, p(%. 263-286 (in particolare pp. 266-270). Sul movimento di Gallarare:
4

C. Giacon, 11 movimento di Gallarate. I dieci convegni dal 1945 al 1954, Cedam, Padova 1955;
A. Babolin, I novimento di Gallarate. I dieci convegni dal 1955 al 1965, Zanichelli, Bologna
1966; A. Babolin, 1! movimenio di Gallarate, I convegni daf 1966 al 1970, Gregoriana, Padova
1971; C. Giacon, I 27 convegni della « piccola Gallarate s, in Vetera novis angere, pp, 7-15.

Una trattazione complessiva del pensiero di C. Giacon & curata da A. Togoolo, s5.v. in Enci-

. tlopedia flosofica, Edipem, Roma 1979, III, coll, 983-584; inoltre s.z. in Dixiowario dei filosofi,

Sansoni Nuova, Firenze 1976, pp. 450-451. Nell'ultimo ventennio sono apparsi, tra gli altri, i se-
guenti studi: G. Penzo, Iaterioritd e mictafisica o la scintilla rationis secondo C. Giacom, in
« Studia Patavina », 1965, pp. 330-342; A, Brancaforte, Il rosminiznesimo come sviluppo del to-
mismo, in « Rivista rosminiana », 1967, pp. 43-63; 5. Caramella, Il significato attuale del tomi-

" smo nel pensiero di C. Giacon, in Scritti in onore d C. Giacon, pp. 679-687; G. M, Pozzo, Inte-

rioritd e meldfisica el pensiero di C. Giacon, in Scritti in onore di C. Gigcon, pp. 689-694;
A. M. Moschetti, L'tinerario filosofico di Carlo Giacon, in « Studia Patavina », 1975, pp. 355-
375; A. Dalledonne, L'autentico « essé » tomistico e Veguivocn neoscoldstico sulla « esistenza co-
me atto» in Carlo Gigcon, in « Divus Thomas », Piacenza 1978, pp. 68-82; (5. Santinello, In
cavmmine con S. Tommaso, Prefazione 2 C. Giacon, Itinerario tomistico, pp. 7-11.

Interioritd e metafisica (1964) & stao recensito in: "« Angelicum », 1965, pp. 354-557 (F .T.
Taccafondi); « Aguinas » 1963, pp. 197 {G. Giannini); « La civilrd cattolica», 1963, pp, 382.
383 (G. Bottolaso); «Filosofia e vita», 1965, pp. 9193 {L Boglolo); « Humanitas », 1965,
pp. 966968 (G. Colombi); « Il pensiero», 1965, pp. 253260 (G. M. Pozzo);, « Rassegna di
scienze filosofiche », 1963, pp. 73-75 (E. Riverso); « Rivista di filosofia neoscolastica », 1965,
pp. 338-343 (G. Reale); « Salesianum », 1965, pp, 481-482 (D. Composta); « Studia Patavina »,
1963, pp. 330-342 (G. Penzo); « Teoresi», 1965, pp. 243-250 (A. Brancaforte); « Augusiinus »,
1966, pp. 282-283 (V. Capanaga); « Divus Thomas », Piacenza, 1966, pp. 104-115 (L. Jammaro-
ne); « Giornale di metafisica», 1966, pp. 671-676 (F. Piemontese); « Gregorianum », 1966, pp.
162-163 (F. Selvaggl); « Revue des émdes augustiniennes », 1966, pp. 334-335 (G. Madec);
« Rivista rosminiana », 1966, pp. 70-71 (C. Riva); « Studi cattolici », 1966, p. 73 (D. Giansiracu-
sa); « Vichiana », 1966, pp. 323-325 (A. Babolin).

Le grandi tesi del tomismo (II1 ed. 1967) & siato recensito in: « Pensamiento », 1967, pp. 485
(J. Hellin); « Revue Thomiste », 1968, p. 325 (M. V. Leroy); « Gregoriaoum », 1968, p. 167
(F. Selvaggi); « Divus Thomas », Piacenza, 1969, p. 245 (G. Crosignani); « Saplenza», 1970,
pp- 93-96 (P. Mazzarella); « Revue philosophique de Louwain », 1974, pp. 186-187 (R. Hissette);
« Philosophische Rundschau », 1975, pp. 96-98 {A. Keller). :

I primi concetti melafisici (1968) & stato tecensito in: « La civiltd catiolica », 1969, p. 405
{G. Bortolaso); « Les études philosophiques », 1969, p. 237 (H. Duméry); « Filosofia», 1969,
pp. 366-369 (G. Moviz); « Il pensiera», 1969, pp. 309-310 {G. M. Pozzo); « Rivista di filosofia
neoscolastica », 1969, pp. 320-325 (G. Reale); « Sapientia», La Plata, 196%, pp. 157-158
(O. N. Derisi); « Aquinas », 1970, pp. 514-517 (G. Beschin}; « Divus Thomas », Piacenza, 1970,
pp. 248-251 {B. Mondin); « Giornale di metafisica », 1970, pp. 341-343 (F. Piemontese); « Rivi-
sta rosminianz », 1971, pp. 124-129 (C. Terzi);. « Rassegna di lerteratura romistica », 1968,
pp. 146-149 (Anonime).

Lz causalitd del motore imwmiobile (1969) & stata recensito in: « Le parole e le idee», 1969,
pp. 371-372 (G. M. Pozzo), « Aquinas», 1970, pp. 164165 {G. Glanninl); « Sapientia», La
Plata, 1970, pp. 232-233 (O. N. Derisi); « Gregorianum », 1971, pp. 836-837 (F. Selvagpi); « Re-
vista Brasileira de filosofia », 1971, pp. 219-221 (P. Dalle Nogare); « Divus Thomas », Piacenza,

1972, pp. 478480 (G. Visconit), « Rivista di filosofia neoscolastica », 1975, pp. 700-702 (5.

Arcoleo).

Veritd, esistenza, causa (1973) & stato recensito in: « Antonianum », 1974, pp. 156-157
(I. Manzano); « Bollettino filosofico », 1974, pp. 130-131 (G, M. Pozzo); « Salestanum », 1574,
pp. 504505 {C. Cantone); « Sapienza», 1974, pp. 487489 (A. Pavan); « Teoresi», 1974, pp.
313-320 (V. La Via); « Divus Thomas », Placenza 1975, pp, 343-347 (L. Jammarone); « Giornale
di metafisica », 1973, pp. 322-324 (M, Betriol); « Lettere italiane », 1974, pp. 437438 (F. Viscidi};
« Giotnale critico della Alosofia italiana », 1975, pp. 557-600 (G. Santinello); « Rivisra di filosofia
neoscolastica » 1975, pp. 382-388 (F. Modenato); «Rivista rosminianz », 1975, pp. 152-153
(C. Riva). .

39




SUL CONCETTO DI « BELLEZZA ADERENTE »:

PAREYSON LEGGE KANT"

PAOLA RICCI SINDONI

Dottore e ricercatore confermaio di storia della.
flosofia moderna e comtemporanes
Universits di Messing,

1. Fedele all’assunto ermeneutico, secondo cui la veritd & accessibile
solo allinterno dell’interpretazione storica che se ne da', Luigi Pareyson
non si & stancato di inserire, nell’ambito della sua speculazione teore-
tica, il confronto critico con la storia del pensiero. Il lavoro, L'estetica
dell’idealismo tedesco scritto nel 19507, in cui & inserito lo studio su
Kant, ne¢ 'esempio pitt emblematico. Si ricordi che proprio in quegli
anni venivano pubblicati un volume su Fichte’, uno sulla poetica di
Aristotele’, sull’estetica del Settecento’, oltre che traduzioni e commenti
di opere di Locke®, di Hegel’ e di Fichte®. Segno che proprio questo perio-
do costitui per Pareyson un momento privilegiato di riflessione storio-
grafica, che forse varrebbe la pena di analizzare pit in dettaglio’.

Ma veniamo a Kant: l'aver collocato il pensiero estetico kantiano
all'interno del romanticismo e dell’idealismo & gid un chiaro segnale
delle intenzioni storiografiche di Pareyson: cid che gli interessa non &
tanto cogliere Kant come punto di arrivo degli antecedenti settecen-
teschi ed illuministici — gia Cassirer”, Basch" e Kroner” avevano egre-
giamente compiuto questa ricostruzione — quanto ravvisare Kant come
punto di partenza delle dottrine estetiche romantiche, che avevano
scorto significativamente nella Critica del Giudizio® «il» punto di
riferimento insostituibile. :

Non si tratta ovviamente di fare di Kant « un romantico ante litzeram »
— come avverte Pareyson — ma di mostrare in lui « la prima grande
manifestazione di una tendenza che nei romantici avrd una pilt densa

* Comunicazione tenuta al Convegno Nazionale di Studi Filosofici « La tradizione karitiana in
Italig », Messina 15-17 novembre 1984.
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e precisa risonanza »°, cosicché il filosofo tedesco assurge a grande me-
diatore fra i romantici e le indagini estetiche dell’illuminismo, presenti
non solo in lui, ma successivamente rifluite nelle problematiche del
romanticismo. In tale prospettiva Pareyson non ha paura di affermare che
la Critica del Giudizio & il « primo manifesto romantico »*, perché qui
esplicitamente non solo vi si respira un pathos, un’atmosfera, una certa
mentalith propria dei romantici, ma ancor pili perché rappresenta il
filone, la sorgente originaria, « nella sua ticchezza tumultuosa e un po’
disordinata », nella sua complessita e contradditorietd, di quei pro-
blemi e di quei motivi speculativi, che vetranno interamente sviluppa-
ti nell’estetica romantica e nella metafisica idealistica".

Da questa prima costatazione nasce l'esigenza di avvicinarsi alla Crs-
tica del Giudizio, tentando il pidt possibile di orientarsi nel dedalo delle
distinzioni kantiane, non tanto per cogliervi le contraddizioni, il for-
malismo, astratto schematismo, i residui dell’estetica illuministica (cosa

" che del resto avevano compiuto una larga schiera di interpreti kantiani,

basti pensare in Italia a Croce®, a De Ruggero”, ad Aliotta®). Importante
& al contrario individuare cid che Pareyson chiama « l'altra faccia di
Kant »*, quella ciod che punti ad una comprensione del testo kantiano
mediante una « disarticolazione » della Critica del Giudizio, in modo
tale da liberare quel ricco materiale teotetico, che spesso rimane come
soffocato dalle sovrastrutture sistematiche.

Si vedra cost che quelle distinzioni — ad esempio quella relativa alla se-
patazione fra giudizio teleologico e giudizio estetico o tra bellezza libera
e bellezza aderente — sono distinzioni che Kant « stabilisce in linea
espositiva, ma non segue in linea speculativa »2, cosicc_hé l’interessq
dell’interprete deve rivolgersi a quei motivi che Kant non si preoccupa di
sviluppare, ma che « lascia allo stato di pura proposta incidentale, con-
nettendoli con la parte meglio elaborata della sua dottrina »”. Non si
tratta comunque di trarre lo spunto da argomenti kantiani, per svilup-
pate autonomamente differenti sviluppi teoretici, quanto al contratio
tentare di risolvere le difficoltd del testo kantiano con lo stesso testo
kantiano, ossia procedendo — come annota esplicitamente PaFey_sonz" —
ad una veta e propria discussione con Kant, nell’individuare cio¢ I'esatto
significato delle questioni attraverso l'approfondimento delle nascoste
implicanze presenti nelle esplicite dichiarazioni kantiane. o

Con questi intenti i problemi fondamentali della Critica del Giudizio
ricevono senza dubbio una luce stimolante e pili nuova, rispetto alle
precedenti interpretazioni®: ,lestetica kantiana infatti non viene pil
soltanto considerata come « un’estetica della contemplazione, come ap-
pare a chi vi isoli il motivo della soggettivita del bello®, ma anche, e so-

41




prattutto, un’estetica della produzione tanto nel bello di natura che nel
bello d’arte »”. E proprio quest’ultima, 'arte, colta « come unica chiave
di volta dell’assunto stesso della Critica del Giudizio » che assumeri la
sola posizione mediatrice tra il mondo della necessita e quello della li-
berta, fra il regno del fenomeno e la sfera del noumeno, tra la Critica del-
la Ragion Pura e la Critica della Ragion Pratica®, perché solo larte co-

stituird « il nuovo modo di considerare i due mondi nel loro accordo,

P'unico punto d’incontro »” tra essi.

Per giungere a queste conclusioni Pareyson traccia varie ipotesi di.
lavoro su temi, precedentemente ignorati o scarsamente considerati dal-
la critica, e ciot ‘quelli relativi ai rapporti fra natura e arte,
all’analisi del concetto del sublime colto come espressione estetica del-
la moralitd®, ma in particolare alla problematizzazione delle implicazioni
teotetiche contenute nel concetto di « bellezza aderente » ed & su quest’
ultimo aspetto che conviene ota soffermarsi.

2. Pareyson prende il via, seguendo la nota distinzione kantiana: « Vi
sono due specie di bellezza: la bellezza libera (pulchritudo vaga), ¢ la
bellezza semplicemente aderente (puichritudo adbaerens). La prima non
presuppone alcun concetto di cid che l'oggetto deve essere; la seconda
presuppone questo concetto, e la perfezione dell’'oggetto alla stregua di
esso. La prima si dice bellezza (di per sé stante) di questa o di quella
cosa; 'altra essendo aderente ad un concetto (bellezza condizionata), &
attribuita ad oggetti, i quali stanno sotto il concetto di uno scopo par-
ticolare »*.

Dunque la bellezza libera & 1a bellezza come qualita di una immagine
pura, cid insomma che piace per se stesso, sganciato ciot da ogni con-
cetto o scopo determinato e sembra essere la bellezza della natura; men-
tre la bellezza aderente deve « possedete il concetto dell’oggetto rap-
presentato per adeguarvi la rappresentazione che ne di »” e pare im-
mediatamente riferibile alla bellezza dell’arte. La distinzione comunque
non & cosi netta, come pud cogliersi a prima vista, dal momento in cui
la bellezza aderente, la cui finalitd & subordinata ad un concetto preciso,
sembra perdere proprio il suo connotato di bellezza « dato che l'inclu-
sione della finalitd oggettiva nella bellezza esclude la possibilitd della
finalita soggettiva dell’'oggetto tispetto al libero gioco delle facolta rap-
presentative del soggetto (...). La finalitd soggettiva sembra soppressa
dalla presenza della finalith oggettiva, si che vengono a mancate le condi-
zioni della contemplazione »*. '

Il problema principalé, dunque, & quello relativo alla connotazione
stessa della bellezza aderente, dato che risulta, dagli esempi addotti da
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Kant, come i nessi bellezza libera-bellezza naturale e bellezza aderente-
bellezza artistica siano assai labili e spesso conwertibili, cosicché & possibile
capovolgerli ed indicare, ad esempio, che solo la bellezza artistica pud
essere veramente libera, sganciata ciod da concetti e da giudizi logici,
mentre la bellezza naturale & bellezza aderente, nella misura in cui ¢ so-
lo nella natura che possiamo risconttate la possibilita di formulazione
di un giudizio teleologico™ . _ :

" Partendo da questa angolatura problematica, Pateyson sviluppa la sua
linea interpretativa, nel tentativo di prospettare non solo la converti-
bilita fra bellezza libera e bellezza aderente, ma anche la « fecondita »
e la priorita del concetto di bellezza aderente, ritenuto da molti « un
residuo della vecchia concezione oggettivistica della bellezza »*, che
Kant stesso hon si & preoccupato di sviluppare e di saldare coerente-
mente con la dottrina della contemplazione pura.

Una volta chiarito che presupposto della bellezza aderente & I'inclusione
del giudizio teleologico, mentre nella bellezza libera sembra dominare
una finalita di tipo soggettivo e formale®, Pareyson si chiede se sia pos-
sibile sviluppare Kant, pur restando ancorati a lui, e proporre in-tal
senso uno sviluppo del concetto di bellezza aderente, tale che possa
essere considerata come la soddisfazione della stessa esigenza che ha
portato il filosofo tedesco a definire il concetto di bellezza libera™.

Il nodo centrale da scioglicre & senza dubbio costituito dalla « assolu-
te incompatibilitd » stabilita da Kant fra bellezza libera e bellezz'-a qd_e—
rente, oltre che dalla netta distinzione che & sempre difesa fra giudizio
teleologico e giudizio estetico”, che non solo segna la divisione anali-
tica delle facolta allinterno della stessa Critica del Giudizio, ma rap-

resenta Uesigenza teoretica di distinguere la bellezza dalla perfezione™.

% proprio questa estrema rigiditd concettuale, del resto non sempre
difesa, che rappresenta, forse piti di altri punti, I'incongruenza ed an-
che 1a contradditorietd di Kant, ma invece di fermarsi all’analisi ﬁ!ol.o-
gica del testo, per individuarne l'astrattezza o lincoerenza, é_-p0551}311t?
attuarne un esame pill comprensivo e prospettare — come 1potesl c}l
lavoro — la possibilita di rompere lo schema divisorio c:le!le facolta,
petmettendo in tal modo di creare le condizioni di un possibile accordo
fra giudizio teleologico e giudizio estetico. _

Si tratta, .in altri termini, di chiarire cid che Kant non si era preoccu-
pato di sviluppare coerentemente con la sua dottrina, ossia la defini-
Zione e la relativa correlazione fra finalitd oggettiva, finalitd formale e
finalith soggettiva, affinché gisulti pit chiara la costituzione dlel_la bel-
lezza aderente proprio mediante il tentativo di includere '11 g-n.}d.lzm tqle-
ologico nel giudizio estetico. Ne deriva che « I'unico giudizio estetico
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possibile & il giudizio logico-estetico, che si ottiene includendo e puri-
ficando il giudizio teleologico in quello estetico »®.

Cid del resto era chiarito da Kant stesso, ad esempio, nei confronti
della natura: se si mira al suo scopo intetno, si formula un giudizio te-
leologico, se si prescinde da esso, si formula un giudizio estetico puro,
se si considera la bellezza lasciando il giudizio teleologico indeterminato,
allora si formula un giudizio logico-estetico, che include il giudizio tele-
ologico”. Segno che — annota Pareyson — quelle rigide distinzioni
proposte da Kant non sono distinzioni metafisiche, ma strumenti espo-
sitivi, che stanno ad indicare differenti modalita di approccio ad una
realtd determinata, e non certo diverse prospettive speculative di per sé
inconciliabili.

In tal senso vengono chiarite le condizioni per lo sviluppo del con-
cetto di bellezza aderente: « concezione della finalita formale come sem-
plice ignoranza della finalitd oggettiva, distinguibilitd di finalith formale
e di finalita soggettiva, conciliabiliti di finalitd soggettiva e di finalita og-
gettiva, il che significa che dire di inglobare 1a perfezione nella bellezza &
come dire includere il giudizio teleologico nel giudizio estetico »%. Le con-
dizioni teoretiche della bellezza aderente sembrano cosi soddisfatte, perché
& finalmente possibile coniugare la bellezza, nella sua connotazione di fina-

lita soggettiva e di contemplabilits, con Paderenza, 1a cui produttivitd e

creativita non risulti mortificata da nessun disegno concettuale esterno che
possa in qualche modo turbare le condizioni della contemplazione estetica.

‘In'altti termini: « Perché la bellezza aderente sia bellezza e sia aderenza, e

cioé perché sia possibile la contemplazione e la produzione della bellezza a-
derente, & necessario che la presenza del concetto possa risolversi in finali-
ta estetica ¢ che il rapporto finale della bellezza rispetto all’uvomo non
sia un rappotrto di finalita esterna »®.

Solo mediante una « rettificazione del concetto metafisico di finalith »,
come precisa Pareyson®, & possibile cogliere in Kant lo sforzo di liberare
la finalita di ogni riferimento estrinseco, per diventare coerenza interna e
fondamento di contemplabilitd di un oggetto; dunque « da un lato tanto
la finalita estetica quanto la finalita teleologica si spogliano da ogni rife-
rimento al concetto di una finalith esterna, e dall’altro tanto la tecnica
della natura quanto quella dell’arte abbandonano il piano d'una inten-
zionalitd meccanica e volontaria per raggiungere quello d’una inventi-
vitd spontanea »®. '

E quanto, del resto, Kant stesso ha prospettato quando, parlando
dell’arte come produzione del gerio, ha ammesso la presenza di un con-
cetto {quello di perfezione) che non & affatto di impedimento alla possi-
bilitd della contemplazione. Il genio « & l'originalita esemplare del ta-
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lento' di un soggetto nel libero uso delle sue facoltd del conoscere »*,
egli « presuppone un concetto determinato del prodotto come scopo,
e per conseguenza l'intelletto »”, ma si rivela assai di pit nella capacita
di rappresentare e di esprimere delle idee estetiche, piuttosto che nel saper
conseguire lo scopo prefisso o nell’esibire un concetto determinato. In tal

* senso l'immaginazione del genio « nella sua indipendenza dalle costri-

zioni delle regole »* non rimane imptigionata nelle spirali dell’intelletto;
sta in cid la sua « originalita », nel fatto ciog che il concetto & come supe-
rato da uno slancio del’immaginazione, che raggiunge la « ragione »
come facoltd delle idee. '

Il genio, dunque, non & solo « il talento (dono naturale) che da la
regola all’arte »”; la sua funzione specifica si rivela soprattutto nell’espri-
mete delle idee estetiche, ossia nella capacitd di concretizzate — nel mo-
mento della produzione — una sorta di fusione fra immaginazione, in-
telletto e ragione, La sua immaginazione, ciog, & libera e creatrice, & con-
templabile e produttrice, rappresenta cosi nella sua emblematicith la

- bellezza come espressione del sovrasensibile prodotta sia dall’arte come

dalla natura”. .
In analogia a quanto Kant stesso ha detto in merito alla connotazione

~ delle idee estetiche™, & possibile procedere oltre — sostiene Pareyson

— e specificare il concetto di bellezza aderente come cortispettivo alla
dottrina del genio, e percid anch’esso in grado di esibire idee razionali
e quindi sovrasensibili. Ed allora: « la bellezza aderente & aderente per-
ché Ja forma finale dell’oggetto & adeguata al suo scopo interno, ed &
bellezza perché la forma finale dell’oggetto si adegua nello stesso tempo
al mondo soprasensibile »,

Nella misura in cui il giudizio teleologico viene trasceso, la bellezza
aderente & in grado di evocare altre rappresentazioni: essa percio: « mette
in moto la ragione, suscita la facolta del soprasensibile, suggerisce idee ra-
zionali, fa trascendere P'esperienza oltre la natura medesima, in una pa-
rola vede la natura non soltanto nei suoi tapporti finali, ma anche come
manifestazione del sovtasensibile, nel che consiste propriamente il giu-
dizio estetico »*, L’oggetto, sia naturale che artistico, ¢ dunque in essa
colto come realizzazione di uno scopo immanente, di un fine interno e
clod come perfezione e nel medesimo tempo viene concepito come figu-
razione di un’idea, esibizione della ragione, sensibilizzazione del sopra-
sensibile, '

Avverte comunque Pareyson che qui siamo gid oltre Kant, ossia in
piena atmosfera romantica, pegché solo successivamente verrd realizza-
ta quell’armonica fusione fra giudizio teleologico e giudizio estetico, per
cui il giudizio teleologico (inteso soprattutto come finalitd della natura,
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come ciod che di essa & contemplabile) si presenterd come necessaria con-
dizione per la valutazione estetica della natura®. Giova perd ricordare
che le premesse romantiche sono gia tutte implicite in Kant, dal momento
che ad esempio la natura, lungi dall’essere considerata in una prospettiva
esclusivamente meccanicistica, possiede uno scopo interno che non si
conosce teoreticamente, ma va colto nella sua contemplabilitd, ossia va
interpretato nella sua produtitivitd organica, nella sua bellezza®. b

In tal modo, precisa ancora Pareyson, viene superata la stessa distin-
zione fra bellezza libera e bellezza adetente: « ogni bellezza & sempre
libera e aderente: libera perché non aderisce a una conoscenza intellet-
tuale, aderente perché aderisce a una interpretazione della natura »*;
se dunque la bellezza & senza concetto dell’intelletto, in essa ¢’ un’idea
della ragione, un richiamo al mondo soprasensibile « che si manifesta
proprio attraverso il riconoscimento dello scopo interno dell’oggetto e
soprattutto attraverso Iinterpretazione dell’organismo come tale »™.

Alla base della contemplazione estetica si pone dunque Pinterpreta-
zione della natura e saranno proprio i romantici a condurre alle estreme
conseguenze queste implicazioni kantiane: 1’analogia fra bellezza libera
e bellezza aderente diverrad fusione e identita, se & vero che « 'aderenza
& aderenza all’interpretazione della natura, ma la bellezza & sempre rinve-
nuta con una interpretazione »”. .

In questo medesimo spirito vanno pure lette le considerazioni sparse
nel testo di Kant, secondo cui la natura & bella quando ha Papparenza
dell’arte e l'arte & bella quando ha 1’apparenza della natura®, perché
entrambe — una volta superato il preteso realismo di una finalitd esterna
— vengono colte nella loro contemplabilitd, in quanto « entrambe pro-
durtrici spontanee di forme, dotati d’una spontanea, e cio® contingente
¢ insieme intenzionale, finalitd interna »®.

Venivano in tal senso poste le premesse teoriche, maturdte successi-
vamente dal romanticismo e dall’idealismo, circa la centralitd -del con-
cetto dell’arte, intesa come unico momento d’incontro dei due mondi
teorizzati separatamente nelle prime due Criziche. Solo l'arte infatti rap-
presenta « il nuovo modo di considerare 1a natura, tale che la ponga in
accordo con la ragione, perché la natura & manifestazione del sovrasen-
sibile soltanto in quella finalitd che Passimila all’arte »“. Cid significa che
¢ solo 'arte, perché posta da Kant fra la natura da un lato e la liberta
dall’altro, fra il mondo della necessita e quello della creativitd, fra quelle
due dimensioni che trovano il loro momento d’incontro proprio nel gui-
dizio estetico, nel soggetto contemplante ¢ producente.

Se in conclusione si volesse caratterizzare 'estetica kantiana e chie-
detsi se essa finisca col proporre una filosofia della contemplazione pura,
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del bello di natura oppute una filosofia dell’arte, non potremmo che
rispondere — sulla base di quanto Pareyson ha tracciato nella sua ri-
cerca — che la filosofia della Critica del Giudizio, cosl decisamente cen-
trata sul concetto -di bellezza aderente, finisce senza dubbio per pro-
porsi come un’estetica della produzione, sia del bello di natura come
del bello dell’arte. '

Veniva in tal senso a delinearsi la possibilitd di individuare, secondo
lo spirito kantiano, Ponnicomprensivita e I’autonomia del giudizio este-
tico che, pur distinto dalla facoltd conoscitiva come da quella pratica
(secondo cui la contemplazione estetica & ateoretica e aptatica) potesse tut-
tavia riguardare gli oggetti della conoscenza come quelli ‘della volonta nel
senso comunque che essi fossero purificati e trasposti sulla sfera estetica®.

L’aver fatto della produzione della « bellezza aderente » il concetto
centrale della Critica del Giudizio, « conciliante in sé dinamicamente og-
gettivitd e soggettivitd, natura fenomenica e moralitd noumenica »,
conduceva Pareyson a rintracciare proprio in Kant la convinzione fonda-
mentale, secondo cui l'idea estetica & un atteggiamento filosofico speci-
fico e distinto, ma che pud tuttavia rivolgersi sull'intero campo delle
facoltd umane; I'atte insomma colta non pitt come un atto di una facolta
separata o come una forma autonoma dello spirito, ma come una com-
plessa e onnicomprensiva operazione spitituale, come un’espressione del-
la soggettivita individuale, che solo dal filosofo di Konigsberg aveva ri-
cevuto il primo grande riconoscimento teoretico®,

3. Quella « discussione » che Pareyson si era proposto di condurre con
Kant aveva certamente dato i suoi frutti, anche se I'incontro era stato
a volte difficile e faticoso; forse un esame filologicamente piu attento po-
trebbe rilevare qualche incongruenza o qualche dissonanza. La tesi, ad
esempio, secondo cui la bellezza libera finirebbe con 'essere ricondotta
alla bellezza aderente, vista quest’ultima come esito estetico dell’interpre-
tazione della natura, pit che rispondere ad una precisa intenzione di Kant,
sembra rappresentare il frutto di una interpretazione 4 posterius, piu ri-
volta ciod agli esiti romantici che al richiamo storico-filologico della fon-
te”. Anche I'operazione ermeneutica, volta a superare le distinzioni ¢ lo
schematismo kantiano pud in fondo appatite come un tentativo prematu-
ro di intravvedere quella scansione dialettica, che verrd portata a piena
consapevolezza solo nel romanticismo e nell’idealismo.

L'’esito storiografico, cui va incontro la lettura pareysoniana della
Critica del Giudizio, pud sembrare cosi esclusivamente riconducibile alla
preoccupazione di delineare I'autonomia della sfera estetica, a scapito
di altri temi rimasti in ombra®; cosicché piit che comprendere Kant, Pa-
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reyson abbia finito per chiarire a se stesso i problemi teoretici, che andava
maturando in quegli anni. '

Eppure & proprio questa lettura, cosl personalissima e suggestiva, che
sembra voler riproporre I'annosa questione etmeneutica circa la pre-
sunta validitd di una esclusiva ricostruzione filologica e oggettiva del testo,
senza che questo venga animato -e ricreato, per cosl dire, dalla medita-
zione sempre originale dell’interprete. Proprio alla luce di questi temi,
connessi alla fisionomia stessa della storiografia filosofica e a cui peraltro
Pareyson ha dato dei contributi teorici molto significativi®, ci sembra
felice I'intuizione di aver riproposto questa lettura kantiana diciotto
anni dopo, in una veste editoriale autonoma™. Segno che questo studio
non solo ha rappresentato in una prospettiva storica una tappa fonda-
mentale dei lavori italiani su Kant, ma anche indicato, assieme al forte
pathos storiografico che lo sostiene, il riflesso significative dell’evolu-
zione teoretica di Pareyson, Si pensi che sempre nel 1950 comparivano
in « Filosofia » due saggi rilevanti: Arie e conoscenza” e Contempla-
zione e bellezza”, che andavano maturando quell’originale progetto este-
tico, centrato sulla concezione dell’arte come operazione spirituale as-
sieme espressiva e figurativa e sempre sorretta da un inevitabile quanto
rigoroso processo intetpretativo.

Non & certo difficile cogliere fra le righe quanto abbiano potuto giovare
a queste considerazioni proprio la riflessione storiografica su Kant, & in
questo senso & certo significativo che il primato dell’estetica, rintracciato
nell’analisi storica della terza Critica, abbia corrisposto in Pareyson la
convinzione del catrattere originale e specifico di esteticitd proprio di
ogni operazione umana, di ogni espressione spirituale”.

Lo stesso concetto kantiano di bellezza aderente non faceva altto che
chiatire al filosofo italiano le connotazioni teoretiche della « forma »

estetica, entro cui finalitd interna e spontaneiti inventiva, contempla-

zione e produttivitd, natura e arte, organismo e bellezza finiscono per uni-
ficarsi e per fondersi. Ed era ancora la « feconditd » del concetto kantiano
di bellezza aderente — assieme a quello del sublime — ad aptire stori-
camente il varco a quel ricco pattimonio di esperienze culturali e filoso-

fiche rappresentato dal romanticismo e dall’idealismo tedesco.

La Critica del Giudizio costituiva infatti, sempre secondo Pareyson,
il punto .di partenza stotico di due diverse correnti: la prima che insi-
sterd sul lato soggettivo della contemplazione, volto a sviluppare una
dottrina dell’esteticitd e della genialitd della spiritualith umana e sara
la strada percorsa da Schiller. La seconda, che accentuera il lato oggettivo
della contemplazione, cioé la contemplabilitd e I'organiciti del prodotto
artistico e sard sviluppata in modo particolare da Goethe e da Schelling™,
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Di- questo suggestivo progetto stotioprafico Pareyson consegnava al
letiore solo il primo volume, dedicato appunto-a Kant, Schiller e Fichte;
rimane cost il rammarico di non vedere ancora compiuto questo disegno,
cosi ricco di stimoli storici e teoretici. : L

NOTE

" « La stotia della filosofiz, se noo wvuol ridursi a una filastrocca di semplici opinioni, sup-
pone che la verith, di per sé unica, possa essere oggetto d'una conoscenza molteplice, anz io-
finita, ma nen per questo solamente approssimata o parziale. (..) In polemica sia con lo sto-
ricismo ancora vigenie sia con la metafisica oggettiva, il tempo non dev'essere considerato co-
me !a soppressione della veritd, ma piuttosto come l'unica via d'accesso ad essa: la verild & ac-
cessibile solo all'interno dellinterpretazione storica che se ne da », Queste significative espres-
sioni di Pareyson sono racchiuse in una intervista rilascistza qualche anno fa e raccolta in Par-
lano i filosof itdliani, in La Filosofia dal *45 ad oggi, a cura di V. Verra, Torino 1976, pp. 445-
539. La precedente citazione si trava alle pp. 454-495.

i L. PAREYSON, L'estetica dell'idealisma tedesco, volume primo: Kant, Schiller, Fichte, To-
rino 1950, Lo studio dedicato a Kantr & compreso fra le pp. 3-13%.

% Fichte, volume prime, Tordno 1950, succesivamente ripubblicato col titolo Fichte Il si-

stema della [ibertd, Mileno "1976.

* Il verisimile nella poetica di Aristotele, Pubblicazioni della Facoltd di Lettere e Filosofia,
Torino 1950.

5 Sradi sull'estetica del Settecento; 1. La dottring vichiana dell'ingegno, in « Arti dell’Ac-
cademia delle Scienze di Torino », vol, 83, Torino'1949.

¢ Traduzione, introduzione e commento a . Locke, Due traéiati sul governo, Totino 1948.

? Prefazione e conclusione a G. W, HEGeL, Introduzione alla storia della fllosofie, trad. it. a
cura di A. Plebe, Bari 1953.

® Traduzione, introduzione e commento a G. A, Ficute, Rivendicozione della liberta di pen-
siera, Torino 1945 e InEM, Prima introduzione alla dottring della scienza, in « Rivista di 6loso-
fia », fasc, 34/1946.

* Vorrel ricordare il primo, e ormal classico studia sull’esstenzialismo tedesco,La filosofia
dell’esistenza ¢ Carlo Jaspers, Napoli 1940 (ora ristampato dalla Casa editrice Magietti, Torino
1983), oltre che Dinteresse storiografico su Schelling degli anni *70; si veda al riguardo la sua
traduzione ¢ il commento al volume di F.W.], ScHELLING, Scritti sulla filosofie, la religione e la
libertd, Milano 1974; e di L. Parevsow, Schelling: presentazione e antologia, Milano 1975 e il
recente Lo stupore della ragione in Schelling, nel volume Romanticismo, Esistenzialismo, Onto-
logia della libertd, studi in onore di L. Pareyson, Milano 1979, pp. 137-180.

10 Cfr. E. Cassirer, Lz filosofia dellItluminismo, trad, it. Firenze 1935, pp. 379 e sgg.
{citato spesso da Pareyson nelle Nore critico-bibliografiche aggiunte alla fine di ogni capitolo
della sua Estetica dell'idealismo tedesco, cit.).

W %7, Bascw, Essai critique sur Vesthetique de Kant, Paris 1927, pp. I-XXIV. )

12 R, Kronsr, Von Kant bis Hegel, Tiibingen 1924. (Cfr. le Noté di L. Pareyson, op. cit,
dove Kroner, assieme a Vleéschauwer, Beck, Cassirer, ecc. costituiscone dei punti di riferimento
staricocritici e un inreressante scorcio dell'ampia bibliografia kantiana europea). o

1 Per i richiami puntuali a I. KanT, Critica” del Grudizio, cira l'ultima edizione Lra.'l,tana:
trad, di A. Gargiulo, a cura di V. Verra, prima ed. della « Biblioreca Universale Laterza », Bari
1982,

W 1, Parevson, L'Estetica dell’idedismo tedesco, cit., p. 21

15 Jbidem.

16 Ipi, p., 3.

17 Ipi, pp. 13-19. J _ ]

%8  nota la posizione critica di B, Croce, che nella prima Estetica {Bari 1946, p. 306)
aveva considerato la Critica del Giudizio come una inconsapevole forma di baumgartentanesimo.
Successivamente il Croce aveva comunque temperato il suo piudizio negativo (cfr. A proposito
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- di uwedizione italiana della Critica del Gindizio, in Saggio sullo Hegel, Bari 1948), rilevando

come la «scoperta kantianz » fosse consistita « nell’asserzione di una speciale sfera spirituale
estetica »; ‘ofr, a proposito L. Parevson, op. cit., pp. 23-24,

% E. Kant, Principi di estetica, a cura di G. De Ruggero, Bari 1935. De Ruggero si pone
sulla scia delle critiche di Croce, rilevando le contraddizioni e le incoerenze del procedere
kantiano soprattutto in tema della distinzione tra bellezza libera e bellezza adereste.

0 A. Avtorra, L'estetica di Kant e degli idedisti romantici, (1942), seconda ed. Roma 1550,

% L. PAREYSON, recensione a A. ALIOTTA, L'estetica di Kant e degli idealisti romantici, cit.,
in « Filosofia », II, 1/1951, p. 144.

2 1, Parevson, L'estetica dell’ideslismo tedesco, cit, pp. 18-19.

3 Tpi, p. 19, .

W Prefazione, Ivi, p. VII. :

% F questo, ad esempio, il giudizio di G. VEccHi, recensione a L. ParevsoN, Llestetica del-
l’g%ejlisma tedesco, cit., in « Rivista di Filosotia Neoscolastica », anno XLII/1950, fasc. 6, pp.
486-490,

Si ticordi inoltre, pur senza volersi addentrare nella vasta letteratura kantiana iraliana, che
negli anni ‘30 non erane molti i lavorl specifici sull'estetica di Kant: oltre il gid cirato studio
di Aliotta, ¢'¢ da segnalare il contributo di Searavelli, ma & successivo a quello di Pareyson:
cir. L. Scaraveirr, Osservazioni sulla « Critica del Giudizio », Pisa 1955, ora in Opere, Fi-
renze 1968. .

Per una visione d’insieme dei laveri su Kant estetico prima di Pareyson, rimando a G. VEc
CHI, Per wna interpretazione dell'estetica kamtiana, in « Rivista di Filosofia Neoscolastica »,
XLII, 1171930, pp. 97-110 e la continuazione del saggio nel fascicolo di luglio-agosto 1950,
IV/1930, pp- 313-320. : :

% B questa, ad esempio, l'interpretazione nel classico studio di H. CoueN, Kawnt Begriindung
der Aesthetik, Berlin 1889.

7 L. PAREYSON, recensione a A. ALtoTTa, L'estetica di Kant e degli idealisti romantici, cit.,
p- 144, . '

Z «Non si tratta di aggiungere una terza parte alle prime due del «sistema », questo non
pud che avere due parti, filosofia teoretica e filosofia prarica, metafisica della patura e metafi-
sica dei costumi, perché I mondi sono due, natura e libertd. Si tratta invece di trévare una
facoltd conoscitiva in cui i due mondi si incontrano nel soggerro: il passaggio fra I duve mondi
non & oggettivo, ma soggettive» (L. PAREYSON, L'estetica dell’idealismo tedesco, cit,, p. 6). Su
guesto tema si & particolarmente diffuso V. MATHIEU, recensione a L. PAREYSON, op, cit., in
« Rivista di Filosofia » XLI1/1950, pp. 222-225. .

2 L, ParEYSON, 0p. cit.,, p. 233,

® Ipi, pp. 89-106.

M 1, Kant, Critica del Giudizio, cit, pp. 73-74.

32 L, Pargyson, op. cit, p. 110,

B Jui, p. 109. j

¥ Ivi, pp. 116-117.

% Ivi, p. 19. Pareyson allude alle tesi interpretative di Cassirer, di Basch e soprattuto di
H. J. (de) VLEESCHAUWER, L'évofution de la pensée kantienne, Paris 1939. .

% Su questo tema cfr. L. PAREYSON, op. cit., pp. 8-11,

Ivi, p. 115.

Ctr, I. Kant, Critica del Gindizio, cit., pp. 35-37.
¥ 1. PareYSeN, op. cit., p. 119,

@ fpi p, 122.

4 Cifr, I. Kant, Critica del Giudizio, cit,, pp. 20-24.
82 L. PAREYSON, 6p. cit., p. 124.

4 Ioi, p. 129.

9 Iyi p. 152.

5 [bhidem.

4 1. KanT, Critica del Giudizio, cir,, p. 178.

T Iui, p, 177.

# [yi p. 178,

¥ Ivi, pp. 166-167.

® Ivi, pp. 96 e sgg; 132 e sgg.

SU Tvi, pp. 173-176; 204.

52 L. PAREYSON, op. cit, pp. 133-134.

sy
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5 Jpi, p. 134. ;

* Su qgesto tema si veda la recensione di K. OrpingeR al volume riedito di L. ParEYSON,
Llestetica di Kawi, Milano 1968, apparsa in « Kantstudien » 60/3, 1969, pp. 380-381.

5 1., Parevson, op. ciz., pp. 138-139.

5 Ivi, pp. 140-141.

37 1. KanT, Critica del Giudizie, cir., p. 180.

58 L. Parevson, op. cil.; p. 140.

59 Thidem. :

& I KanT, Critica del Giudizio, cit.,, pp. 155-165.

81 1., PAreYSON, op. cif., p. 150.

& Jui, p. 151.

& Thidem.

& Tpi pp. 157-159.

6 V. MATHIEU, rec. cit, p. 224. S : o

6 Sn questo tema pareysoniano molto pertinenti e osservazioni di R, Assunto, Argistd-
citd e arte, in « Rassegna di Filosofia », Anno I, 1171952, pp. 110-111. N
. Questl problemi, che certo richiederebbero maggior approfondimento critico, sono del
resto interni alla stessa determinazione della storiografia filosofica di Pareyson. Cemni su que-
sto tema in G. Mobica; Per una ontologia della Liberid. Saggio sulla prospeitiva flosofica di
L. Pzreyson, Roma 1980, pp. 30-31.

@ B la tesi, ad esempio, di G. VEccHI, rec cit, p. 490. Cfr anche M. ANTONELLI, recen-
slone a L. Parevson, L'estetica dell’idealismo tedesco, cit,, in « Giornale di Metafisica » V/
1950, 4, pp. 534-335. ) . ] "

& Valga citare — fra la sua ricca produzione reoretica — T'ormai classico studio Ver.sra €
interpretazione, Milano 1971, che ha consacrate i filosofo ita]janp fra i pensatorl europei piii
originali di questa seconda metd del 900 assieme a Gadamer in Germania e a Ricoeur in
Francia.

W L. ParevsonN, L'estetica di Kant, Milano 1968, Questa attesa riedizione si & purtroppo
rapidamente esaurita. o . _

W Arte ¢ conoscenza, in « Filosofia» 1171950, pp. 238-267, poi in Estetica: teoria della
formativitd, Torino 1954 e successivamente in Teoriz dell'arte, saggi di estetica; Milano 1965,
pp. 30-61. Cfr. le pp. 34-35 dedicate 2 Kanr.

2 Contemplazione ¢ bellezza, In « Filosoha », I11/193G, pp. 399430, o .

7 Inieressante al riguardo la distinzione operate da Pareyson fra esteficitd, come imma-
nente contemplativitd di ogni operazione umana e Yartisticitd, come processo interpretarivo
proprio dellarte. Cfr. per quest temi S. CoppoLiNe, Estetica ed ermenmcutica di L. Pareysan,
Roma 1976, spec. le pp. 46-64. )

M Cfr, L. Pareyson, L'estetica dell’idealismo tedesco, cit. Prefazione pp. IIIVIIL e p. 21,

Il Bollettino 1985 non viene piu inviato ai Soci che non hanno rinno-
vato la quota associativa alla S.F.l. per il corrente anno alla data di
spedizione del n. 124, '

Si ricorda che la quota annuale & di L, 10.000 (dlecimila) ed & com-
prensiva della tessera d'iscrizione e dei quaderni 1985 del Bollet-
tino S.F.l. :
La somma va spedita mediante il ¢.c.p. n. 43445006, Intestato a So-
cieta Filosofica Italiana ¢ /o Scuola di Perfez. Filos. Univ., via Magen-
ta, 5 - 00185 ROMA. '

Ai ritardatarl, che sono fortunatamente una parte minoritarla dei so-
ci 1984, per la spedizione della tessera e dei numeri arretrati del
Bollettino viene chiesto un supplemento di L. 800 (ottocento) an-
che in francobolli, per aggiunte spese postali. Stesso importo & ob-
bligatorio in caso di cambiamento di indirizzo, da comunicarsi tem-
pestivamente alla Segreferia del Bollettino S.F.l., corso Magen-
ta, 83/2 - 20123 MILANO. :
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LE FILOSOFIE ASIATICHE
E

- LA SCUOLA SECONDARIA SUPERTORE
— UNA PROPOSTA —

PAOLO BEONIO-BROCCHIERI

Cattedra di storiz e istituzioni del paesi afro-
astatici, Direttore del dipartimento di studi' po-
litici e socigli — Universits di Pavia.

:

Si ha quasi ritegno a.prospettare nuove esigenze in merito ai pro-
grammi della futura Scuola Secondaria Superiore per quanto riguarda le
discipline filosofiche. . _ :

Queste, infatti, e il nostro bollettino lo testimonia ampiamente, sono
al centro di un dibattito gia assai vivo che riguarda il loro rapports con
aree limitrofe (storia, scienze sociali, e via dicendo), la loto funzione
rispetto alle diverse articolazioni della scuola stessa, infine il modo con
il quale i programmi devono essere concepiti e prospettati ai giovani.

Nonostante cio, vi ¢ un ulteriote problema che difficiimente pud es-
sere eluso ed escluso dal dibattito: esso riguarda I'esigenza di allargare
l'orizzonte del nostro sapere a continenti che sinora ne erano esclusi,

‘segnatamente [’Asia e I’Africa.

Su questo tema si & costituito da diversi mesi presso il Dipartimento
di Studi Politici e Sociali dell'Universitd di Pavia un gruppo di studio
che ha affrontato I'argomento nella sua massima ampiezza e che per
Pottobre di quest’anno ha in programma a Pavia un Convegno interna-
zionale che si chiamer appunto: « L’Asia e ’Africa nella Riforma della
Scuola Secondaria Superiore ». In effetti, attualitd dell’argomento & sot-
tolineata in questi mesi dal dibattito sulla riforma e dal fatto che persino
i nuovi programmi delle Scuole elementari rivelano I’esigenza di una
impostazione nuova rispetto al passato. .

Ma il problema non & certo nuovo e il suo rilievo non episodico;
d’altra parte, & noto che in molti paesi stranieri paragonabili al nostro,
testi e programmi rivelano gid una ben diversa apertura.

Prima di formulate alcune considetazioni che riguardano precipuamen-
te la storia del pensiero, sembra tuttavia utile richiamare I'attenzione

su alcune premesse di carattere piti generale.
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' Le ragioni per le quali appare opportuno e anche urgente discutere il
nostro argomento sono in gran patrte evidenti e pacifiche. Esse rientrano
essenzialmente in due tematiche generali. Da un lato sta il rilievo quan-
titativo dell’area di cultura extra-europea (pit di due terzi dell’intera po-
polazione umana) e la sua agglomerazione in amplissime entitd storico-
politiche: ben sette sui dieci pili popolosi paesi della terra sono in Asia
o in Africa. Alcuni di questi paesi hanno una importanza di carattere

‘politico o economico sulla quale non & nemmeno il caso di richiamare

lattenzione. Si pud al massimo ricordare come, a cominciare dall’anno
scorso, la stampa abbia dato crescente e preoccupato risalio alle ptese
di posizione di esponenti del mondo nord-americano secondo le quali
linteresse e I’attenzione degli Stati Uniti tendono a spostarsi dall’Euro-
pa occidentale all’Asia orientale, ossia dall’area atlantica a quella del Pa-
cifico. Quale che sia il rilievo, il senso e il sottinteso politico di queste
affermazioni, esse devono comunque essere considerate come la confer-

‘ma del fatto che almeno una delle aree estranee alla dimensione euro-

americapa ha assunto un ruoclo di protagonista nella storia contemporanea.

Dall’altro lato, si deve constatare il superamento, almeno sul piano
teorico, dell’eurocentrismo. B forse appena il caso di dire che tale supera-
mento non & solo un atto di giustizia nei confronti delle altre culture,
ma un setvizio che rendiamo a noi stessi nella misura in cui cid consente
di avere una pit corretta visione del divenire e della realta storica; e con-
sente per altro verso di sottopotre a un vaglio comparativo le nostre
stesse esperienze culturali passate e presenti.

Quali che siano le opinioni che si possono avere nel dibattito aperto-
si a proposito delle scienze umane e del ruolo che esse possono avere
nella futura scuola, & evidente che il loro emergere rende tanto pih es-
senziale I'attenzione che si deve dedicare all'Asia e all’Africa: se a que-
sto mondo, infatti, non viene riconosciuto un posto di rilievo, d-1v1ene
illusoria qualsiasi prospettiva che possa dirsi scientifica e signiﬁcatl.va.

Si deve tuttavia constatare che se in linea di principio ben pochi con-
testano ’opportunitd e financo la necessita di aprire la scuola a questi
continenti, tuttavia anche nel contesto di un progetto di riforma come
quello attualmente allo studio per la Scuola Secondaria Superiore nes-
suna attenzione teale & stata posta a questa tematica, mentre su aItrle n-
novazioni e alternative il dibattito & da tempo al centro dell’attenzione.

Per quanto riguarda la conoscenza e lo studio dell’Asia e del-l’Afnca,
si pud notare a questo punto come la situazione attuale appaia molto
variata nel quadro delle discipline attualmente insegnate. Ve ne sono
alcune (ad esempio, la storia) che ha gia, almeno in teoria, una dimen-
sione universale: e di fatto alcuni tra i pilt recenti e migliori manuali
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danno spazio, anche se insufficiente, alle realtd extra-europee. Ve ne sono
altre che potrebbero essere articchite di esperienze africane o asiatiche,
ma di. fatto non lo sono {penso alla filosofia e alla storia dell’arte). Vi &
infine una parte rilevante della cultura orientale che non ha per il mo-
mento una sede istituzionale in cui possa eventualmente collocarsi; e pen-
so qui alla religione e alla letteratura. '

Quand’anche fossero risolti i problemi impliciti in quanto appena det-
to, si aprirebbe subito un ulteriore dibattito sul quanto e sul come si
debba insegnare cid che in questa sede ci interessa: da una parte tenendo
conto del fatto che il tempo e I'energia necessari dovrebbeto essere tro-
vati in un quadro gid molto compatto di discipline e di argomenti;
dall’altra parte del fatto che si tratta di contemperare le esigenze di un
quadro nozionistico fondamentale e di una problematicitd che, trattan-
dosi di culture diverse dalla nostra, pone a sua volta specifici interrogativi.

Vi sono poi, naturalmente, problemi di ordine giuridico-amministrati-
vo riguardanti i modi di inseghamento e la formazione o I'aggiornamento
dei docenti. Ma vorrei a2 questo punto fare qualche considerazione ulte-
tiore sul campo che riguarda direttamente la Societad Filosofica Italiana,
oltre a quelle gid implicitamente contenute nelle considerazioni generali
sin qui svolte,

In ogni caso, bisogna constatare che nell’attuale insegnamento e ne-
gli attuali testi di filosofia i soli riferimenti a un pensieto extta-eutopeo
riguardano: '

1) un accenno, in premessa, ai precedenti orientali (nel senso del vicino
oriente antico) della filosofia greca: un accenno solitamente limitativo se
non negativo, mirante a sottolineare lo stacco tra 1’approccio razionale
dei greci e quello magico-sapienziale dei babilonesi o degli egizi.

2) un capitolo riguardante la filosofta arabo-ebraica medicevale. In que-
sto caso la trattazione & piuttosto ampia, ma rigunarda in modo quasi
esclusivo la fortuna europea di Avicenna e di Averroe, le cui figure e il
cui pensiero sono visti fuori dal relativo contesto; in queste trattazioni
molto spesso gli islamisti non riconoscono affatto i « loro » Avicenna e
Averroe.

3) una allusione, che si limita quasi sempre a una breve citazione, alla
ispirazione buddhista del pensiero di Schopenhauer. .

Ora, Popportunitd di modificare questo stato di cose non deriva sol-
tanto dalla generica importanza storica di alcune culture asiatiche. Cer-
to, ¢’¢ anche questo: se una civiltd & importante, la conoscenza del suo
modo di pensare & essenziale: e in tali casi, quand’anche si giungesse al-
la conclusione che la speculazione filosofica & in una certa area carente,
ebbene queste conclusioni avrebbero comunque un rilievo filosofico sul
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quale sarebbe oppottuno soffermare ’attenzione dei discenti.

Ma & soprattutto sull’importanza della dimensione comparativa che si
deve necessariamente insistere: se filosofia-& un modo di sapere che pre-
“suppone una istanza di razionalitd (e si contrappone alla sapienza pre-
cedente o diversa, secondo una veneranda formula, come logos a mythos) ,
allora solo un esame di come esigenze analoghe si siano fatte strada in un
contesto sociale diverso e in un quadro di residui e di derivazioni differente
dal nostro pud consentirci di avere idee precise anche a proposito di
quanto & avvenuto da noi. _

Perché sia pifi concreto il senso di quanto sopra, diro che mi pare ne-
Cessario integrare i programmi attuali con indicazioni sufficientemente
articolati almeno nelle seguenti direzioni:

— 1) Caratteri del pensiero dei primitivi (ivi compresi i greci pre-ionici) e

PEEA

dei modi che la trasmissione orale impone agli sviluppi di una medita-
zione non scritta.

=2) Cenni su una sociologia del pensiero, sul ruolo svol_to da una rifles-

sione di tipo filosofico in culture diverse, e sui rappotti tra i pensatori
e le istituzioni di ogni genere; nonché sui nomi e le scuole di maggior
rilievo storico e del loro rapporto con la tradizione religiosa.

3) Esemplificazione particolare di alcuni casi in cui emerge una marcata
analogia con posizioni e momenti della filosofia occidentale, sia pure in
contesti ovviamente diversi. Penso qui (e traggo per mera comoditd per-
sonale i miei esempi in prevalenza dalla tradizione est-asiatica) alla lo-
gica indo-buddhista ¢ alla sua dimensione sillogistica; ai paralleli pit
volte delineati tra la filosofia della storia e della politica di Mo-tzu e di
Hobbes; alle analogie formali (e funzionali?) tra i paradossi della Ming
Chia e quelli di Zenone e della sofistica greca; a diversi episodi della
proto-scienza indiana e cinese; a una riflessione sulle ipotesi di tipo we-
beriano riguardanti i rapporti tra pensiero e societa nella prospettiva
della modernizzazione.

-4) Esemplificazione per converso di alcune caratteristiche che sottolineino
con patticolare efficacia lo stacco e la contrapposizione tra le diverse tra-
dizioni di pensiero, come le giustificazioni filosofiche del sisterna caste}le
e di quello burocratico-mandarinale; concezioni psicologiche che sottin-
tendono lo sviluppatsi delle tecniche yoga; le dottrine estetiche; i rpodl
a volte del tutto singolari con cui pensatori dell’oriente si sono posti da-
vanti al pensiero occidentale contemporaneo.

In ogni caso, questa nota intende aprire un problema, non proporre
delle soluzioni; un problema alla impostazione del quale la collaborazione
tra storici dell’Asia, cultori di discipline filosofiche e studiosi ch proble-
mi della scuola appare essenziale. E nell’affrontare il quale giova forse
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tener presente che 'attenzione alle filosofie « diverse » & imposto dai tem-
pi presenti e futuri, ma recupera anche una tradizione resa illustre dal
nostro pensiero piti classico; basti pensare all’interesse e alla conoscenza -

S ~ LE SEZIONI

gura di Leibniz e che ha lasciato tracce fondamentali nella sua opera.

CONVEGNO DELLA SOCIETA FILOSOFICA ITALIANA,
organizzato dalla Sezione S.F.. di Palermo.

| giorni del Convegno cadranno tra il 15 e il 30 novembre 1985.
Argomento: « La tradizione illuministica in Italia =.

Data e programma verranno precisatl nel prossimo numero del
Bollettino. :

Segreteria organizzativa presso il prof. Plero Di Giovannl, vla Aga-
mennonse,{ - 30151 Palermo.

SEGNALAZION|

VARESE, 24-25-26 ottobre 1985.

a La rinascita della filosofia e della storia della scienza in ltalia
daglia annl Trenta ad oggi ». - :

Congresso internazionale organizzato dall’'Unlversita Popolare di

Varese in collaborazione con |'Assessorato alla Cultura di Varese
e con il patrocinio del Dipartimento di Filosofia dell’'Universita
di. Milano,

Segreteria presso il Dr, Fabio Minazzi, via Talizia, 29/E - 21100 Va-
rese. _ '

PERUGIA, 4 e 5 dicembre 1985,

« Crisi della ragione e prospettive della filosofia », relatori: proff.
A. Masullo, F. Chiereghin, G. Cotroneo, F. Boslo.

Convegno organizzato dall'Istituto di Filosofia (Magistero) dell'Uni-
versita dl Perugia.

Segreteria presso il prof. F. Bosio, Istituto di Filosofia, via de! Ver-
zaro, 75 - 06100 Perugia.

|
i
(veramente molto profonda per il suo secolo) che ha caratterizzato la fi-
|

LOCHAU (Austrla), 30 ottobre - 3 novembre 1985.

Argomenti sull’« Insegnamento della filosofia nella Secondaria Su-
periore ».

Congresso organizzato dall’Association Internationale des Profes-

seurs de Philosophie in occasione del X anniversario della sua
fondazione.

Per Informazioni, presso prof. Luise Dreyer, segretarié—tesoriera, '

Am Schirrhof 11, D - 4950 Minden BRD.
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GENOVA

L’attivitd dell’Associazione Filosofica
Ligure, e Sezione Ligure della S.F.I.,
si & articolata nello scorso anno — se-
condo le linee di upa sua consolidata
tradizione — in due fondamentali di-
rezioni, quella culturale e quella pro-
fessionale-didattica. Quanto alla prima,
sono state organizzate, in collaborazio-
ne con I'Istituto di Filosofia della Fa-
coltd di Lettere e Filosofia’ dell'Uni-
versitd di Genova, e con varie asso-
ciazioni culturali genovesi, numerose
conferenze, su diverse tematiche filo-
sofiche e storico-politiche. Fra gueste
ricordiamo: Raimondo Cubeddu (La
filosofia politica di Leo Strauss); Aldo
G. Gargani (Wittgenstein, Kafka, Mu-
sil e la limitazione della soggettivita
umana); Hans Georg Gadamer (In
cammino verso la scrittura); Carlo Sini
(Arte e cultura di massa); Luisella Bat-
taglia (Ragione ed etica); Dino Cofran-
cesco (Fine delle ideologie); Giovanni
Moretto (Dignitd dell’errore in Schle-
iermachet); Giovanni Santinello (La fi-
losofia di N. Cusano); Alberte Mosca-
to (Unicitd e pluralitd di senso in E.

Lévinas); Giuseppe Riconda (Il pro--

blema dell’errore nelle concezioni plu-
ri-prospettivistiche); Pietro Rassi (Il
problema della cittd nella sociologia di
M. Weber); Rotislav Pietropdblo-Evan-
dro Apazzi (Socialismo e scienza}; Giu-
lianc Pontara (Le ragioni di Antigone

e quelle di Creonte).

11 livello di interesse e la partecipa-
zione di pubblico, in diversi incontri
particolarmente consistente, testimonia-
no come quésta attivitd del’A.F.L. ri-
sponda ad una domanda di informazio-
ne e di aggiornamento in campo filoso-
fico, presente, a Genova e provincia,
presso un pubblico anche pili vasto di
quello specifico det « professionisti »
della filosofia.

Sempre in questo campo di attivita,
pet il 1985 — dopo la conferenza di
Vittorio Sainati sul tema « Leibniz e
la veritd », svoltasi il 17 gennaio u.s.
— sono in programma altri incontri,
che vedranno la presenza di R. Bodei,
P. Prini, P. Ciaravolo, R. Raggiunti, L.
Pareyson, A. Del Noce, S. Moravia, E.
Apazzi, N. Abbagnano.

A pit lunga scadenza si collocano
due progetti, annunciati dal Prof. Dino
Cofrancesco, Presidente del’A.F.L., in
occasione dell’Assemblea annuale dei
Soci, tenutasi il 17 dicembre u.s.: si
tratta dell’organizzazione, a Genova, di
due importanti convegni, rispettiva-
mente su « Scienza e filosofia a Genova
fra '800 e ’900 », e, in una pil vasta
prospettiva storica, su « Il mito ameri-
cano: ['immagine dell’America nella
cultura europea, dall'illuminismo ad
oggi ». )

Per il secondo tipo di attivita, si ri-
corda il corso di aggiornamento per
docenti di scuola secondaria superiore,
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organizzato a Savona nel marzo-aprile
1984. Tl cotso, intitolato « Aspetti e
problemi di cultura e storia del 900 »,
¢ stato pattocinato dall'lT.R.R.S.AE.
Liguria, e diretto dalla prof. Maria Pia
Ambrosetti Molinari, (Liceo Scientifico
« Grassi » di Savona). Esso si propone-
va non solo di costituire un momento
di aggiornamento culturale su. temi si-
goificativi dell’attnale dibattito storico
e filosofico, ma anche di offrire, pro-
prio attraverso l'apparente eterogeneitd
dei temi affrontati, stimoli e suggeri-
menti -per una collaborazione fra do-
centi di discipline diverse, in vista di
possibili iniziative di rinnovamento di-
dattico, Dopo sei lezioni, dedicate a
« La Letteratura italiana del ’900 »
{prof. F. Contorbia, Univ. di Genova);
a « K. Popper e la filosofia della scien-
za contemporanea » (prof. M. Buzzoni,
Univ. di Chieti); alla Storiografia fran-
cese delle « Annales » (prof. F. Cardi.
ni, Univ. di Firenze); agli « Orizzonti
della Biofisica nella scienza contempora-
nea » {prof. R. Morchio, Univ. di Ge-
nova); a « M. Weber e 12 scienza poli-
tica contemporanea » (prof. S. Segre,
Univ. di Genova); e a « Fascismo e to-
talitarismo: per un bilancio storiogra-
fico » {prof. D. Cofrancesco, Univ. di
Genova), Il corso si & concluso con un
incontro dedicato alla didattica della
storia ¢ della filosofia (prof. V. Micarel-
li, Liceo Scientifico « Volterra » di Ro-
ma, e prof. M. P. Ambrosetti Molina-
ri). Alla luce ‘dei ben noti e discussi
problemi relativi alla collocazione del-
la filosofia nella futura Secondaria, e
dopo una sintetica presentazione, in oc-
casione di tale incontro, delle esperien-
_ze di altri paesi europei, & stata avan-
zata la proposta, a cui diversi parteci-
panti hanno aderito, di costituire a Sa-
vona un gruppe di lavoro per approfon-
dire tale problematica.
Ancora nell'ambito dell’attivita di
promozione professionale e didaitica,
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I'A.F.L., per il 1985, ha in programma
un ciclo di canferenze a La Spezia, sul
tema: « Storiografia e scienze umane »
(dodici incontri) e un corso di aggior-
namento per insegnanti, a Genova, (gia
approvato dall’I.R.R.S.AE. Liguria) su
filasofi del *900 (viventi), che prevede
la presentazione, da parte di diversi
studiosi, del pensiero di N. Abbagnano,
A. J. Ayer, S. de Beauvoir, G. Bontadi-
ni, G. Calogero, H. Gadamer, A. Hel-
ler, Ch, Perelman, K. R. Popper, J.
Rawls, P. Ricoeur, A. Schaff.

LIVORNO

La sezione livornese della S.F.I. &
nata nel febbraio 1982, Nel suo primo
anno di vita si & impegnata soprattuito
nella discussione critica dei progetti di
riforma della scuola secondaria supe-
riote, elaborando in .imerito un docu-
mento successivamente pubblicato sul
n. 116 del « Bollettino » della S.F.L
Nel contesto di queste iniziative la se-
zione ha ospitato una conferenza di
Sergio Moravia sul tema Filosofa e/o
scienze umane.

Fra il 1982 e il 1983 si & svolta la
prima serie di Incontri col libro, con-
ferenze-dibattito su volumi di recente
pubblicazione, organizzate in collabo-
razione con lassessorato alla Cultura
del Comune di Livorno e con la Biblio-
teca Labronica. Ad essa hanno parteci-
pato in qualitd di relatori diversi mem-
bri della sezione, che ha dato vita paral-
lelamente a una serie di incontri sul
tema Che cosa fanno oggi i filosofi?,
dedicato alla discussione di alcuni temi
di filosofia contemporanea.

Nel novembre 1983 la sezione ha
contribuito, in accordo con la Sodeti
Filosofica Nazionale, con il Comune e
la Provincia di Livamo, alla realizza-
zione del convegno nazionale su Tex-
denze della filosofia ifaliana nell’eta del

fascismo, che si & avvalso delle relazioni
di Eugenio Garin, Michela Nacci, Or-

nella Faracovi, Maurizie Ghelardi, Al-
. bertina Vittoria, Michele Ciliberto, An-

tonio Santucci, Luca Farulli, Giovanni
Invitto, Italo Mancini, e i cui atti sono
stati recentemente stampati per i tipi
dell’editore Belforte.

- Nel periodo marzo-aprile 1984, in
collaborazione con il Liceo Scientifico
Enriques, la sezione ha curato un corso
di aggiornamento per insegnanti di filo-
sofia, autorizzata dal Ministero della
Pubblica Istruzione.

Per I'anno 1984-1985 il programma
prevede una nuova serie di Incontri col
libro; la presentazione, a cura di Nor-
berto Bobbio degli atti del convegno
sul fascismo (la data dovrebbe essere
il 1 Marzo 1983); un seminario di stu-
dio (da tenersi presumibilmente nel pe-
riodo aprile-maggio) sul tema Presenza
di Sartre alla’ culturs italiana, con la
partecipazione di studiosi di filosofia,
di letteratura, di storiografia-della poli-
tica.

PERUGIA

Alla ripresa autunnale la sezione pe-
rugina della SF.I, ha proposio due ap-
puntamenti pubblici e rinnovato il pro-
prio ditettivo. I1 27 nov. "84 il prof.
Antonio Pieretti, Preside -della fa-
coltd di Lettere e Filosofia, ha presenta-
to una relazione sul tema: «Stotia della
filosofia e/o insegnamento per proble-
mi ». Il 13 dicembre 84 i proff. Gian-
franco Bosio e Livio Rossetti, della loca-
le Facoltd di Magistero, hanno intro-
dotto un dibattito sul tema: « Pover-
td e risorse della filosofia », prendendo
spunto da due recenti articoli di C. A.
Viano (Povertd della flosofia, « Rivi-
sta di Filosofia» [/1984, pp. 11-28)
ed E. Berti (Ritorno alla filosofa? « 1l
Mulino » n. 294, lug.-ago. '84, pp. 521-
545). -

Lo stesso 13 dicembre, a conclusio-
ne del, dibattito, st & tenuta la previ-
sta assemblea ordinaria della sezione.
Il Presidente prof. Edoardo Mirri ha
riferito sull’avvenuto riconoscimento
della sezione da parte del Consiglio Di-
rettivo della S.F.I. (27-5-1984) sul nu-
mero dei soct (33), su alcune iniziative,
anche editoriali, che si stanno program-
mando, e sull’apportunitd di perfezio-
nare la candidatura di Perugia quale
sede del XXIX Congresso Nazionale
della S.F.I.; raccogliendo vasti consensi
fra gli intervenuti. Successivamente &
stato designato il Consiglio Direttivo
della Sezione, che resterd in carica per

‘il triennio 1985/87 e che & cosl compo-

sto: Edoardo Mirri, Presidente; Ro-
berto Gatti, Segretario; Massimo Bal-
dini; Gianfranco Bosio; Lino Conti; Li-
vio Rossetti; Carlo Vinti; Vincenzo

Lolli; Eros Lunani; Luisa Schippa e

Paolo A. Guerri consiglieri.

E stato specificato che il Consiglio
Direttivo, che & rappresentativo dei
due Istituti di Filosofia dell’Universi-
t3, dei professori di scuola seconda-
ria e dei cultori della disciplina, fun-
gerd anche da comitato organizzatore
del XXIX Congresso Nazionale.

Tra gl appuntamenti pubblici pit
recenti figura il dibattito del 26 feb.
'85 sul tema: « Processi pedagogici e
valore formativo dello studio della fi-
losofia », che & stato introdotto dai
consoci proff. Vincenzo Lolli (Liceo
Classico di Spoleto) ed Eros Lunani
{ Liceo Classico di Cittd di Castello).

SAVONA

Nell'aprile 1984, si & formato a Sa-
yona — in base ad un'iniziativa nata
in occasione del corso di aggiornamen-
to organizzato dall’Associazione Filo-
sofica Ligure — un gruppo di insegnan-
ti e laureati in flosofta, intetessati a
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lavorare con una certa continuitd sui

problemi relativi all’insegnamento della
filosofia nella scuola secondaria. Du-
rante gli incontri iniziali per impostare
un lavoro di ricerca didattica, si & dis-
cussa anche la possibilith — tenendo
conto di un’esigenza che si ha motivo
di credete abbastanza sentita a livello
locale — di promuovere, nella citta di
Savona, occasioni di approfondimento
di tematiche filosofico-culturali, rivolte
ad un pubblico pil vasto. Si & percid
presa in considerazione l'opportunita,
anche attraverso I'organizzazione di al-
tri incontei, aperti ai docenti e -studio-
si di discipline filosofiche della citts,
di costituire una sezione savonese del-
laSFI

Nel corso di successive riunioni, te-
nutesi nel periodo ‘di maggio e giugno
presso la Biblioteca Civica « A. G. Bar-
rili », visti i regolamenti ¢ le finalitd
espressi dallo. Statuto della S.F.I. e di-
scusse le diverse proposte culturali e
organizzative, in accordo e collaborazio-
ne con ['Associazione Filosofica Ligure,
alla quale la sezione savonese & stret-
tamente collegata, i partecipanti hanno
unanimemente deciso di iscriversi alla
SF.I, e chiedere il riconoscimento
della sezione di Savona. Tale richiesta
¢ stata accolia dal Consiglio Direttivo
della S.F.1., il quale, nella sua riunione
del 16 novembre 1984, ha riconasciuto
ufficialmente la nuova sezione, a nor-
ma dell’art. 5 dello Statuto.

Il Consiglio Direttivo provvisorio
risulta cosl composto: Presidente: M.
Pia Ambrosetii Molinad (Ord. di Fi-
losofiz e Storia presso il Liceo Scien-
tifico « Grassi » di Savona); Vicepre-

sidente: Francesco Camera (Ricerca- -

tore presso ['Universita di Genova);
Segretario e Tesoriere: Angelo Ma-
neschi (Inc. di Filosofia e Storia pres-
so il Liceo Scientifico « Grassi» di
Savona) e Pino Draperi (Inc. di Fi-
losofia e Storia presso il Liceo .Scienti-
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fico di Saluzzo); Consiglieri: Anna Co-
stantini Sgherri (Ispettore Tecnico Pe-
riferico), Anna Marsilio (Ord. di Filo-
sofia e Pedagogia presso I'Ist. Magi-
strale « Della Rovere » di Savona).

Il programma della sezione prevede
lo sviluppo dei due tipi di attivitd. di
cui si & detto inizialmente, e clod un’at-
tivitd di ricerca e sperimentazione di-
dattica, condotta da un gruppo ristretto
di soci, interessati ¢ impegnati in que-
sto campo e un’attivitd culturale, ri-
volta non solo ai soci, ma ad un pid
ampio pubblico,

La prima attivitd, gid iniziata nell’84,
proseguird nel corrente anno, ncno-
stante una temporanea battuta d’atre-
sto, dovuta a difficoltd organizzative.
Nell'ambito dell’attivitd culturale, &
stato messo a punto il programma di
un ciclo di conferenze, che inizieranno
la prossima primavera, per la cui realiz-
zazione & previsto il coniributo, oltre
che della Biblioteca Civica, dell’Asses-
sorato alla Cultura del Comune di Sa-
vona.

Il ciclo si intitolerd: « Sulle spalle
dei giganti? (modelli di razionaliti a
confronto con la tradizione) ». Alla lu-
ce di questo filo conduttore — il mu-
tevole e sempte problematico confi-
gurarsi del rapporto con la tradizione
— verranno analizzate, in sei incontri,
le problematiche attuali relative all’ac-
te, alla politica, alla filosofia e alla
scienza; con l'intervento, fra gli altri,
di Giacomo Marramao, Gianni Vatti-
mo, Renzo Morchio, Evandro Agazzi.

Maria Pia Ambroserti Molinari

VENEZIA

La Sezione Veneziana della $.F.I.
& di recente fondazione. Gli iscritti
alla SFI. di Venezia e delle cittd vi-
ciniori si riferivano, infatti, negli anni
passati, alla Sezione Veneta della S.F.I.
con sede a Padova.

Negli ultimi tempi, perd, cresceva
a Venezia la domanda di interventi
nell’ambito della cultura filosofica, e
cresceva il bisogno di un loro coordi-
namento in ambito locale. 81 tenga pre-
sente che dal 1969 & attivaio, presso
la Facolia di Lettere e Filosofa dell’U-
niversitd degli Studi di Vepezia, un
Corso di laurea in filosofia, riferito, da
un punto di vista pid strettamente
scientifico, al Dipartimento di Filosofia
e Teoria delle Scienze.

La fondazione della Sezione Vene-
ziana (avvenuta il 17 maggio 1984;
approvata dal Consiglio Direttivo Na-
zionale nella seduta del 27 giugno suc-
cessivo; cfr., per il testo del wverbale

. della seduta, il Bollettino della S.F.I.

n. 123, sett.-dic. 1984, pp. 11-12) &
servita, dunque, a raccogliere tutti
quelli — e oramai sono un numero con-
siderevole ~— che in Venezia e nelle
cittd vicipiori sentivano e sentono I'esi-
genza di ritrovarsi per coltivare gli sto-
di filosofici. '
L’assemblea della Sezione Venezia-
na ha eletto un direttivo, composto
dai seguenti membri: Marina Da Ponte
Ogvieto, Giuseppe Goisis, Cinzia Me-
neghini, Carlo Natali, Mario Rugge-
nini, Luigi Ruggiu, Emanuele Severi-
no, Flavia Utbani e Carmelo Vigna,
11 Direttivo di Sezione, a sua volta,
ha eletto quale Presidente della Sezione
(pet un biennio il prof. Emamiele Se-
verino e dquale vice-Presidente il prof.
Carmelo Vigna, Segretaria della Sezio-
ne & stata eletta la prof. Cinzia Mene-
ghini; Tesoriera la prof. Flavia Urbani.
In un successivo incontro, il Diret-
tivo, sulla base delle indicazioni dell’
Assemblea dei Soci, ha elaborato un
programma di attivitd secondo tre li-
nee fondamentali: a) organizzazione
di un ciclo di conferenze sui problemi
della filosofia della pratica; b) p%epa-

razione di un convegno in cui si venga

ad esperire un confronto fra gli statuti
epistemologici delle discipline Aloso-
fiche e psicologiche (da organizzare
d’intesa con la Societd Italiana di Psi-
cologia e con il Dipartimento di filo-
sofia e teoria delle scienze); c} uno

-sviluppo di una setie di iniziative semi-

nariali e formazioni di alcuni gruppi
di lavoro da concordare e gestire con
le scucle di Venezia (e d’intesa, ove
possibile, con I'LR.R.S.AE, del Ve
neto).

Parte del programma previsto & sta-
to realizzato, parte & in via di atiuazio-
ne. Di conferenze ne sono state finora
tenute quattro: una il 4-12-84 dal prof.
Vitgilio Melchiotte, ordinario di filo-
sofia morale presso 1'Universitd Cat-
tolica di Milano. Titolo ne era: La
diaglettica dell’eros; una seconda tenu-
ta il 13-12-84 dal prof. Gian Enrico
Rusconi, ordinario di sociologia presso
I'Universitd di Torino. Titolo: Deci-
sione e decisionismo nella teoria poli-
fica; una terza tenuta il 26-2-85 dal
prof, Carxmelo Vigna, ordinario di filo-
sofia morale presso |'Universita di Ve-
nezia. Titolo: L’originarietd della pras-
si come distanza da Hegel; una quarta
tenuta il 16-4-85 dal prof. Entico Bet-
ti, ordinarioc di Storia della Filosofia
presso 'Universitd di Padova. Titole:
La figura della « drexis » negli scrir-
ti aristotelici di etice. Tra le confe-
renze del 1985, ve ne sard una te-
nuta da P. Aubenque sulla fignra ari-
stotelica della phronesis e una tenuta
da L. Ruggiu su un tema da determi-
nare.

Il convegno di cui si diceva & in fa-
se di avanzata organizzazione. Si svol-
gerd nei giotni 24-25-26 maggio a Ve-
nezia, e aved per tema La qualitd dell’
uomo, Quanto, infine, ai rapporti con
le scuole di Venezia, sono in corso con-
tatti per iniziative finalizzate all’ag-
giornamento dei docenti di filosofia.
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LE RECENSIONI

UNA RECENTE COLLANA
DI STUDI FILOSOFICI

La casa editrice Gianaini di Napoli ha, da -
qualche znno a questa parte, dato 'avvio alla
: pubblicazione, in buona veste dpografica, di - : .
i ina collana di volumi (tesd e monogrzfie) A diversa indagine, ma sempre collocata:
di argomento filosofico-storiografico, che in- ﬁtra la fine del XIX secolo e il nascere del

positivisti, si giunse alla conclusione di un
iter che la Rizzo ba percorse finoe in fondo, B
al termine del quale vi & la nuova storio- ;
grafia del Novecento, contrassegnata dal ri-
nato idealismo.

tende rivolgersi non solo agli specialisti, ma 4 XX, & rivolto il lavoro di Giuseppe Gem- f

ad ogni lettore disposto 4 credete che, an- i billo, I-_Trlqsofza € scienzd nel pensiero di Croce. :

cora oggi o forse piit che mai oggi, Ja filo- Z Genesi di una distinzione (1984)_. _

sofia ha un ruolo importante da svolgere. In che modo e per quale via sia venuto
chiarendo il nodo problematico del rapporto

L'interessante iniziativa, put maturata ! ) PIOUEM: )
nell'ambita di une cattedra, quella di Storia ira il vero della filosofia ¢ il vero della scien-
za, a cui non poche energie di pensiero né

della Filosofia della Facoltd di Lettere dell’ . i

Universitd di Messina, ha, fra gli altri, il poche pagine dedicd il pensatore napole-

merito di non offtire « prodotti esclusiva- tano, & quanto vuole ‘qui scoprire l'autore,
La via che intende seguire lo induce a r&i-

mente di scuola», ma temi e soluziomi di e i 0T
cercare, con critico . atteggiamento, lé pri-

pil ampio respiro.
La collana, che comprende soltanto lavori me congetture che Bepedetto Croce fece
sull'atgomento: il generarsi del probleina,

di giovani studiosi dell'Istituto di Filosofia, ! G A

ha accolto e ordinato, al di 1d da ogni limi- dunqm?, il suo emergete e il ].lber.ars} dalle

tativa ‘e pretta concezione del conoscere, strettoie culrurali del tempo, ed, infige, la

una pluralitd di prospettive e problematiche lente e pensata pestazione, studiata nelle

filosofiche, orientandole lungo tre direzioni. sue intime e nascoste pieghe, fermandosi
alla definitiva sistemazione che il filosofo

La prima raccoglie gli studi rivold all’ - . A . " .
analisi di temi storico-filosofici, concernenti diede nell'ormai troppo nota dialettica dei
il pensiero italiano tra l'ottocento e il mo- distintt. Fedele infatti al svo progetto, i
vecento, ed & in tal senso che sono orien- Gembillo non va oltre gli scritti del 1909.
i tati il terzo e il quinto volume della collana. _Lodevole ¢ Ia scelta metodologlea che
: privilegia le prime edizioni dei rtesti, visti

Francesca Rizzo Celona & !autrice de » . :
Il comcetto flosofico della storiografia. II linteato e la natura della ricerca, che mi-
rano a cogliere la teoresi crociana nella

dibattita sulla storia in Italia tra 800 e
. '960 (1982). sua originaria formulazione,

Il problema, quello della namra della A dibattiti non ancora chiusi o appe-
conoscenza storica, & qui attentamente esa- na aperri, a indirizzi di pensiera e autori a
minato con particolare riguardo alle sue im- noi pil vicini, in ordine di tempo, & de-
plicazioni storico-teoretiche, dicato un altro settore della collana.

La Rizzo collega, in equilibrato nesso dia- -In particolare, al rapporto psichiatria-
lettico, i momenti e i molteplici aspetti del- filosofia e pili ampiamente a tematiche esi-
le cotrenti di pensiero che cararterizzarono stenziali, si rivolgono i due lavori di Paola i
gli anni di fine ottacento e di inizio nove Ricei Sindoni.

Nel primo, I confini del conoscere. Jas-

cento. Sono gli anni in cui ebbe inizio il
superamento delle concezioni particolati del- pers dalla psichiatria alla filosofia (1980), l'au.
trice intende dimostrare che non ¢’¢ un primo

la storia e, via via, si pervenne «da! con.
cetto scientifico-metodologice al concetto fi- Jaspers psichiatra e un secondo Jaspers filo-
sofo, ma luno rimanda all’altro, 1'uno solleci-

losofico della storiografia ».
Dal positivista Villari, dunque, al Croce ta I'altro, Puno non pud essere colto senza

della nature artistica della conoscenza storica, P"altro,
Dal malato mentale, riscattaro dalla de-

attraverso il climaz delle polemiche cultura-
gradazione a cui per troppo tempo era stato

li_ che vi si accompagnarono, senza trala-
sciare l'intervento del Gentile e degli ultimi condannato e ricondotto nella sua giusta di-
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mensione umana, petvengono suggerimenti
chiarificatori, che giovano al medico per cown-
prendete la realtd ¢ esistenziale @i ciascun
1zomo, limitato anch’esso, come lo psicotico,

- dal peso della sva inspiegabile finitezza ».

Dalla riflessione filosofica, invece, giungono

strumenti e indicazioni per una pit equa de-

fintzione e sistemazione epistemologica -del
conoscere psichiatrico,

La Ricei Sindoni procede attraverso una
accurata analisi testuale di opere non tradotte
0 ancora poco studiare in Italia (i primi scrit-
1 psichiatrici di Jaspers del 1%09-1913 e le
prime edizioni di Allgemeine Psychopatbolo-
gie), e mira a cogliere I'unitarietd dello svi-
luppo spéculativo del pensatore redesco, sen-
za perd compromettere la distinzione dei due
mormenti, che, pur procedendo sempte insie-
me mai si fondono o si confondene.

L'altro volume della stessa Ricei Sindoni,
Arte e alienazione. Estetica e palografia in
Jaspars (1984), studia le apalisi patografiche
e storiografiche che il filosofo ha dedicato a
grandi personalitd della cultura europea, cer-
tamente attratto dalla particolaritk della loro
vicenda umana altamente creativa e patologica
insieme.

Dalla premessa teoretica che « ex-sistere »
¢ vivere scissi dall’unione originaria con 1'es-
sere, deriva la lacerazione dell’esistenza che
si dibarre tra l'aspirazione a ripossedere les-
sete e l'eterna condanna a mai possederlo. In
tale prospettiva si profila per lo Jaspers la
inadeguatezza dei tradizionali strumenti razio-
nali a cogliere le problematiche esistenziali e
la necessitd di sperimentare nuovi mezzi in-
terpretativi, pit adeguati ad uaa siffatta real-
td. La studiosa mette chiaramente in eviden-
2a che la patografia, senza formulare gindizi
esteticl, consegna nuove verita sia alla filo-
sofia che alla psichiatria e permette il supera-
mento, non solo dei limirti categoriali di « nor-
male-anormale » di « sanomalato » ma an-
che delle consolidate strutture della logica tra-
dizionale,

A Jacques Lacan, al rapporto psicanalisi-
filosofia, ai tentativi epistemologici lacaniani,
alle oscure e poco esplorate « lezioni» del
pensatore francese, rivolge il suo interesse An-
nz (rensabella nel sno volume ormai di im-
minente pubblicazione.

A rendere pii ticea la collana intervengono,
sempre negli ambiti indicati, in partjpolare
nel primo, le riedizioni di opere ormai diffi-
cilmente reperibili, o scritti di autori trascu-
rati che si vogliono riproporre all’attenzione

del leitore. i
E questo il caso del libro di Paolo Raf-

faello Trojano, La storiz come scienza sociale

{1983), a cura di Santo Coppolino.

Nell'introduzione, il curatore ricrea 1'bu-
mus storico-culturale nel quale il lavoro fu
pensato e scritto, delinea, inoltre, con sinteti-
che ed essenziali parold, il tessuto teoretico
del libro, chiarendone il significato e il valo-
re, L'opetra del Trojano, pubblicata nel 1898,
si oppone alla crociana «riduzione - della storia
a-caso particolare dell’arte» e disegna i con-
torni della scepsi storica, che avrebbe le sue
fondamenta nell’ansia conoscitiva dell'uomo e
la sua universalith nel concetto di causa.
Quest’ultimo pud, osserva il Coppolino, far
pensare al Trojano come ad un precursore:
« del dibattito che travaglia il mondo anglo-
525500€ CONtempOraneo ».

E aoche verc perd, afferma ancora, che il
testo ha il suo limite nel non aver affrontata
i principali problemi della concscenza storica:
1a fondazione di una metodologia scientifica e
quindi la definizione dell'identitd della storia.
Problemi questi che l'autore intendeva trat-
tare in una successiva opeta, ma ¢he mai ma-
lurarono € presero forma.

In guesto medesimo ambito, Francesca
Rizzo Celona si sta occupando dell'sdizione
critica del testo di Nicola Marselli, Lz scien-
za della storig, 1. Le fasi del pensiero siori-
co (1873).

La serietd e la qualiti della collana ¢f in-
vita a porgere l'augurio che essa possa con-
tinuare, per lungo tempo ancora, a produrre
sempre nuovi e interessanti volumi.

Giusi Furnari Luvard

dedrk

Aniello Montano, Sartre e le tensioni
inquiete della coscienza e note sartria-
ne per una coscienza morale — II Tri-
pode, Napoli 1984,

Sartre & filosofo dell’'esistenza, ma l'esi-
srenzialismo pud essere una filosofia? L'esi-
stenza pud essere mediata senza essere per-
duta? Sono almeno due delle domande che
con molte saltre ritornano ognl qualvolta
viene riproposta un2 lettura- di Sartre.

Di Sartre filosofo, romanziere, dramma-
turgo, lettérate del quale dover dire dove
pitt ¢ dove meno egli & se stesso, I'esisten-
te e insostiruibile momo fisico e speculati-
vo che visse, e tutte insieme e in modi di-
versificari le sue sinzzioni esistenziali.

Al fondo di tutte, si dice e si scrive, sta
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un solo Sartre, il filosofo. Ma che risposta
& questa? Se & filosofo perché poi lg si spe-

cifica esistenzialistap Si dice: per ritmare -

la storia interna del filosofare, la quale, pe-
1d, si aggiunge & ritmata per una «sua»
storiz, ma non per i suoci modi e peggio
ancora per le sue made.

Ritmata e in che? Per il pensare o per
il pensato? E pensare e pensato possono avere
due realtd diverse? La stessa cosa, diceva Dar-
menide, & pensare ed essere, il pensare ed
il contenuto del pensiera.

E diceva la stessa cosa «2», e non la
stessa cosa « sono ». )

E allora quals il vero metro del filoso-
fare storico?

Que! che non muta mai nel tempo e nelle
situazioni?

Non vorrei apparire, petché lo sono,
arrogante, dommatico, semplicista, tuctavia
‘se v’& qualcosa che non muta & Yinquietudine.
L'inquietudine della coscienza umzna; la co-
scienza inquieta di ogni singolo uome esisren-
Te e vivente di ogni tempo e di ogni filose-
fia, di ogni esistenza, di ogni uomo flosofo
e no, di ogni singolo che deve risclvere per
sé, ma «stando» insieme apli altri, quel
per-sé che la natura e soprattutto 'altro e eli
aleri sono e che la natura essommano e in
certo modo costitniscona,

Il ‘persé del mondo umano « altra »
con il quale, ¢ pon el quale, vivere e con-
vivere. Secondo con la ricerca di un possi-
bile modo di comunicare, essere sé per gli
aleri usando tutte le vie della immaginazione
e delle rappresentazione.

Tutte coteste considerazioni mi ring.
scono ogni qual volta un oggettivato Sartre
i viene rillluminato nel suo faticosn esser-

. 8i fatto, per gli altri. Anche questa volta in

cui a.distanza di pochi mesi vno dall'aliro
"di questo 1984, Aniello Montano ha dato
alle stampe due eleganti volumi. Sono della
Collana di Studi filosofiei diretta da Giu-
seppe Martano che presentandoli sottolinea
«la matrice coscienzialisra e fenomenologica
che difficilmente pud disporsi ed accopliere
istanze oggettivistiche ed umanistiche avan-
zate dal socialismo marxiang: istanze alle
quali il Sartre era pure assai sensibile »
{pp. 11-12), '

Sensibilitd, ma Inguietedine  dell'vomo
Sartre. Inquietudine del soggetto per i con-
cetti, le maschere dell'astrazione, per Yin-
dividuo che vuol conoscere ed operare, im-
maginare e costruire, costryire & nientifi-
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care, creare ¢ distruggere. Inquietndine di -
una coscienza che non & mai se stessa, si
realizza irrealizzando l'essere e il nulla; che
cerca la nozione di ¢, ma non pud costruire -
che un progetto di punto di vista «com-
plessivo ed unitario e (utile) a indicare Jo
sfrade per un rinnovato Impegno di colla-
borazione tra i soppetti» e che si rileva
« incapace... a cogliere lo Spessore ‘oggettivo
del mondo paturale e del proprio  cor-
po» (p. 18).

Il tormento di una coscienza irrimedia-
bilmente chiusa in se stessa,

Pagine intense e ben costruite quelle
del Monrano. Passo dopo passo evidenzia-
no le illusioni ¢ delusioni sartriane di una
coscienza che costituisce il mondo e lo nien-
tifica conoscendalo perché conoscere & nega-
re, Un ego coscienziale che cerca la sua tra-
scendenza ma incontra solo lo scacca. « Re-
sta sempre chiuso nel buwker della propria
coscienza e ogni volta che tenta di uscime si
ritrova solo con se stesso » {p. 63).

L'inquietudine, appunto, del dualismo
insanabile che da sempre tormenta e al tem-
po stesso affascina la coscienza umana e la
sollecita e avvia alla ricerca di una possibile
unificazione ogni volta raggiunta e perduta
con il sacrificio o la rivincira del negativo
{cfr. pp. 103 e spg.). « Cid che manca nelle
analisi di Sartre & proprio un pwate di vi-
sta che, superando ogni dualismo metafisico,
palese e mascherato che sia, consenta di co-
gliere uniteriamente "womo come arganismo
naturale vivente » (p, 115). .

Giudizio severo, eriticamente fondeto e
condividibile se si riesce a considerare che
cid che ¢ Sartze ¢ un momenta storico di
cid che & filosofia: una inquietudine che non
€essa ¢ non conosce che soste momentanee,
Ossia quelle defle leggnede di verith delle
quali, e cid costituisce un ‘alero merito dei
saggi di Montano e delfa appendice, che per
la prima volta traduce in italiano un brano de
La légende de la vérits, quello della fabuli.
stica del vero con il certo.

La prima, apprezzabile traduzione iralia
na di brani tratii dai Cabiers pour une mo-
rale, ancora una volta ricostruisce la inquie-
tudine sartriana che diventa- forse pilt con-
sapevole di se stessa e percid non pud an-
dare oltre il progetto di rivisitare giorno do-
po giorno, esistenza per esistente, | muta-
menzi di una permanenza interiore: l'inquie-
tudine, appunto,

Giuseppe Maria Sciacra




