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Riassunto

Il presente saggio mostra chepaideia occidentale, a partire
dalla modernita, si € sempre piu identificata c@pisteme
empirica finendo per perdere due caratteri centchie la
costituivano: I'episteme pratica (in senso kantjamdiepisteme
estetica. Nel saggio si evidenzia la necessitalgprideia di
recuperare queste due forme di episteme. Senzaeqdes
dimensioni, non solo lapaideia non ha possibilita di
fondamento, ma non ha nemmeno possibilita di senso.
Parole chiave:episteme empirica; episteme pratica; epistemtcaste
paideia occidentale; modemita

Abstract

The Occident Paideia

This essay shows that the westpaideig since modernity, has
increasingly been identified with empirical epistdogy,
ending up in the loss of two central and constinai
characters: the loss of epistemic practice (instregse of Kant)
and of epistemic aesthetics. The aim of the ess&y point out
the need for the preseptideiato recover these two forms of
knowledge. Without these two dimensiommideia does not
only loose its foundation, but also its sense.

Keywords: empirical episteme; practice episteme; aesthpiiteme;
westerrpaideig modernity
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1. Lapaideiadiscorsiva di Socrate e la Scuola di Atene

E possibile e fino a che punto si pud parlare diut8a di Atene”? La domanda fa pensare
ad un esistente o, almeno, riconoscikildstratusdi unitarieta o, di senso, nonostante le

evidenti diversificazioni presenti nelle impostazidellapaideiagreca.

Quale questsubstratu® Quale il possibilsensocapace di raccogliersi intorno ad una

matrice di unitarieta del genere?

Se partiamo da Socrate, vengono subito alla mamembmenti: il primo momento e |l
suo “so di non sapere”, che lo spingera ad un psocdi ricerca critico-discorsivo di
interrogazione e confutazione di saperi e conosc@uzettati e riconosciuti nelfglis
che finiranno per condurlo alla condanna a mortecperuzione dei giovani e fautore di
nuove divinita; il secondo momento € il “conoscstesso” gnothi sautol come la cosa
piu importante ma anche la cosa pdifficile da realizzare, in quanto il percorso non e
empirico nel senso che puo avvalersi di criterirdéfe confermati dall’esperienza, deve

piuttosto svilupparsi all'interno del confronto chle ha con se stesso.

Si affaccia, cosi, con chiarezza, e in questo starse per la prima volta nella storia del
pensiero occidentale,dlutocoscienz&ome presupposto e obiettivo dghaideia Infatti,
il lavoro teoretico €, un lavoro, anche e sopradfutome ricerca di sé o deliimadel sé,
nulla togliendo, ovviamente, all'importanza del rdoresterno. Si tratta, pertanto, di un
lavoro che nellgpaideia socratica si dispiega su due versanti: quellorimte e quello
esteriore. Si cerca dhe cos'il ti est): I'essenzdeidog sia del mondo interiore sia del

mondo esteriore.

Se il fondamento delssenzainteriore della paideia socratica €& tutto racchiuso
nell'antitetica tra bene e male e fa presagire Igneludibile dimensione etica della
paideiagreca, quellesterioreé da situare nell'antitetica tsmapere e non saper®a un
lato, emerge la fondamentale importanza delle npaeéle regole, dei principi che si
pongono a monte dell'agire individuale e sociale@)l'atro, I'incontestabilita delle

conoscenze degli ambiti esterni alla coscienzapiagazione dei fenomeni della natura e
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il contesto cosmico della realta. Se cosi voglianmtesto storico e contesto cosmico-
ontologico sono i presupposti che parrebbero aliarendue tipi di procedure di
conoscenza e, invece, in entrambi i casi, il me®dno solo: laialettica In Socrate, si
tratta di una dialetticdiscorsiva dialogica, tra I'interrogante e I'interrogato (she cosa

e giusto o ingiusto, bello o brutto, buono o cattivirtuoso o non virtuoso), per passare,
attraverso la riflessione comune, dallan conoscenza alla conoscenmameglio: dalle
apparenzealle essenzeE, infatti, la fonte socratica della verita sllooa tutta all'interno
della discorsivita dialettica. Sono i partecipaitdiscorso i soggetti veri di conoscenza e
costruzione di conoscenza; non sono le procedueatdiche della modernita a formare
il presupposto di una fondazione di conoscenzarigvé il dialogante, che con I'ausilio
riflessivo della dialettica, da fondamento allaitzee al senso della verita, lo strumento é

il dialogo, in altri termini: ilragionamento

L'obiettivo e la ricerca del bene; nel duplice seri bene del singolo e bene della
comunita polis); ed il bene &, anche e soprattuttocilaa di sé cura che, in Socrate,

passa attraverso i due presuppostisdedli non sapere delconosci te stesso

La cura di sé e la ricerca dellatu, per potere, da un lato, condurre bene la cosatari

(il governo della famiglia) e, dall’altro, la copabblica (il governo dellpolis).

| presupposti dellgpaideia socratica sono Igartecipazione aldialogo e la ricerca
comunedelle verita oessenzelelle cose, il fine ultimo di questzideiae conoscere il
bene, in quanto — per Socrate — chi conosce il henguo non seguirlo. E qui viene alla
luce un altro, sebbene, a ragione, forse discatipiesupposto: il male & dovuto alla
mancanza di conoscenza del bene. Nella logicatszarae in noi ha sopravvento il male

e non il bene, cio ha a che fare con il nostro sapere, con la mancanza di conoscenza e

non con una tendenza al male intrinseca all’'uomo.

E indubbio che siamo in presenza di una determimatimpologia filosofica oltre che ad
un modello di teoria della conoscenza che si diggpiaei due versanti dialettici di
interiorita e esteriorita. Nella dialettica soctati conoscere se stessi e I'appropriarsi del

proprio sé, la fatica che fa I'anima nel passagtatia non-conoscenza alla conoscenza
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(della verita). Non si tratta solo di sapere sdimat, fenomenico, o di procedure delle
scienze naturali cosi come le conosciamo a patélla modernita, piuttosto, si cercano le
essenzema si tratta deléssenzalei concetti(cos’é la virtu? Cos’é la giustizia? Cos’e il
bene? Cos’e il bello?), 'essenza delle idee epdiicipi che fanno 'uomo virtuoso e
degno di se stesso. Il metodo é riflessivo e nopigeo e si articola dialetticamente tra
domanda e tentativo di risposta. L'appropriarsselistessi e dell'essenzadgalita) delle
cose e mediato dialetticamente nel rapporto treadica conoscenza provvisoria,

confutazione e tentativo di conoscenza (della &pdt quanto si e cercato.

2. Lapaideiadei due soli in Platone

E sara la dialettica la forma riflessiva che anelaone fara sua, riportandola, pero, su un
piano completamente diverso da quello socraticd. fano dialettico di due mondi: il
mondo fenomenico, sensibile, delle apparenze eoihdo delleidee o sovrasensibile.
Platone colloca la verita esternamente al sogge#iita sua dialogicita. La veritaecede

il soggetto, come quell’ambito oggettivo che nohoggettivita delle scienze empiriche
della modernita, ma I'oggettivita data col monderasensibile. Il mondo sovrasensibile,
come mondo delle idee, o verita, o, meglace che penetra in profondita e permette una
conoscenza vera delle essenze delle cose. Latdialptatonica trova il suo fondamento
nella dialettica di due soli: il sole del mondo siéile che fa luce sulle apparenze e il sole
sovrasensibile che fa luce sulle veritd eterne.chaoscenza del mondo sensibile é
inferiore a quella del mondo sovrasensibile perob raggiunge in profondita I'essenza
delle cose. E una conoscenza illuminata da unladbei luce coglie solo le apparenze;
solo il sole del mondo sovrasensibile ha luce paregrare nelle verita che non sono
sottoposte alle mutazioni, ma sono fisse, immabiinmutabili, come la metafora della
caverna ci prospetta. La dialettica @skitadal buioper sempre piu luce, illuminazione e
chiarezza. Luce sta per conoscenza e verita. A manano che I'uomo o il prigioniero o

il filosofo escono dal buio e guadagnano piu lusmmpre piu chiaro e sempre meglio

vedranno e, piu vedranno, piu saranno vicini alaoscenza e alla verita. E non sara
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facile questa via dal buio a sempre piu luce, ctanmetafora platonica della caverna
dimostra. In un primo momento, accecato da piu,luicerigioniero che é riuscito a
liberarsi dal buio della caverna, vedra meno e jpedg prima e al suo ritorno nella
caverna, il processo sara identico in senso inversara deriso e rischiera addirittura di
fare, tutt'altro, che una buona fine (e Socrateh#o dimostrato con la sua vita, cosa
significhi farsi portatore di piu luce o di veritd tuttavia, la luce che I'na illuminato lo
spingera in questo percorso che l'illuminera sengpqgiu e sempre meglio quanto piu si

avvicinera alla fonte massima della luce cheberie

La paideiaplatonica persegue una via diversa da quella scar&e in quella socratica la
via alla verita si articola in un percorso inteepranche se dialogico nella dialettica
discorsiva con l'altro, quella platonica € all'inte di due soli, all'interno, cioe, di due
fonti di verita diverse per profondita e grado dhoscenza. Il sole vero, quello capace di
illuminare e dare vita e senso a tutto, € quellrasensibile in quanto si identifica col
bene. E, a ben pensare e fuor di metafora, sespteinon ci sarebbe vita. Il sole, quindi,
non e solo luce — e tutti sappiamo che al buidfécitk avere conoscenza vera delle cose
—: & anche e soprattutto donazione di vita. E\ats®m il sole che la vita & possibile;
possibile — potremmo dire — intanto in senso fisiper la riproduzione materiale della
vita; ma possibile anche in senso spirituale: attrso il sole che e luce e in quanto luce
noi vediamo - e ben sappiamo che piu qualcodaraifiata piu riusciamo a coglierla e
conoscerla meglio — e possiamo cosi sapere e viwdle conoscenza. Ma vivere, nel
contesto della dialettica platonica della conosaemon € un accumulo di nozioni e di
saperi empirici. Lapaideia platonica, come gia quella socratica, non si visahella
concezione empirica di scienza della presa di a@rm defenomeni naturajia monte
c’é un concetto depistemeche ha poco a che fare con I'epistemologia emashe ci
tramanda la scienza moderna. La metafora dellaplatenica comgaideiaé il faticoso
cammino dell'uomo dall'uscita dal buio (o dall'igramza) per un appropriarsi, sempre
meglio e sempre piu, di luce (verita). Faticosochérl’uscita dal buio non avviene da sé
o facilmente, ma potra avverarsi solo sperimentamtdoradiazione che acceca non solo

chi dal buio si avvia verso la luce del sole, mahaenchi dalla luce del sole fa nuovamente
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ritorno verso il buio. Solo chi sara disposto ateqmirre se stesso a questo lungo e
faticoso cammino verso la luce o il sole vero, imsdo dietro di sé il sole delle
apparenze, potra vivere nella verita o nellessemzam dell’essere. Ma Ipaideia
platonica non €, poi, elitaria nel senso che queatomino e riservato a pochi (solo ai
filosofi). La paideiaplatonica €, anche e soprattutto, un obbligo giegnarsi per l'altro.
Lilluminato, colui che e riuscito a liberarsi dailiio e a salire verso I'alto e la luce, ha un
compito preciso: il compito di ridiscendere nel rdordelle apparenze e far da guida a
guanti vivono ancora solo della luce fioca e qsasinta del mondo fenomenico e aiutarli
nel lungo cammino e nei passaggi (dialettici) dprapriazione di sempre piu luce e
sempre piu verita fino a raggiungere la luce vguella massima che é il sole del mondo
sovrasensibile e allo stesso tempo la fonte masgirmadto e del tutto: il bene. Si tratta di
vivere nel bene, di partecipare al bene. daadeia platonica ha come fine ultimo la
conoscenza di questo bengsere nell’esserdper Platone, diversamente da Heidegger)
significa vivere nel bene In questo senso, Socrate aveva forse ragione dquan

presupponeva che chi conosce il bene non pud rmrirke

3. L'episteme empiristico-idealistica di Aristotele

All'interno della “Scuola di Atene” occupa un ruolinportante Aristotele. Infatti,
nonostante la svolta verso il mondo sensibile, tArede deve, comunque, essere
interpretato nella tradizione del pensiero socoafiatonico. La riscoperta del mondo
fenomenico ha significato per Aristotele, indubbénte, anche se solo in parte,
'abbandono del mondo sovrasensibile platonicolle, stesso tempo, il distaccamento
dall'essere come definito da Parmenide. Un essguello di Parmenide, fermo,
immobile, immutabile: “I'essere €” (inversameriténon essere non €”, in altri termini:
“'essere € e non e possibile che non siBfanmentj. Cosi posto il problema, ne
consegue una spaccatura che sara determinante pacha teoria dei due mondi di
Platone. La spaccatura tesperienzae ragionamento L'essere, come da Parmenide

definito, non €& prodotto esperienziale affidato rmcpdure empiriche di convalida,
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piuttosto rivela una sua matrice radicalmente erarhentdogica. Si pone, quindi, sul
piano del ragionamento o della discorsivita (prededdialettica socratica) e, quindi, al di
sopra degli ambiti dell’esperienza se con essatendono gli ambiti puramente fisicali
dell'osservazione o constatazione fattuale dellsecd’essere di Parmenide, oltre ad
essere situato in una sfera non sensibile qual legiaa, lascia intravedere I'apertura
metodologica che sara poi, probabilmente, per $®aeacisiva: la dialettica discorsiva
come metodo di ricerca della verita. L'essere € posto da Pardee al di la
dell’esperienza. E qui che Aristotele, passandatso 'eredita che va da Parmenide a
Socrate fino a Platone, tendera quella che abbsopm definito la svolta verso il mondo
sensibile, cercando di portarsi oltre la radicalitdlla separazione tra esperienza e
ragionamento di Parmenide e quella dei due monBiatbone. In questo oltrepassamento
della separazione soprattutto parmenidea, Arigagelaiutera con leategorie Mentre
'essere di Parmenide non concede spaziocaltdraddizionee aicontrari, le sostanzeli

cui parla Aristotele sono compatibili e con le eadtlizioni e con i contrari, anche se
rimangono identiche a se stesse. E vero che |sstetone neSofistaaveva forse
preparato la strada ad Aristotele con I'affermaegiohe oltre ahon essere assolu{che e

il contrario dell'essere) c’é uessere relativoma e altrettanto vero cheitiee platoniche
non ammettono mutazioni e alterazioni ed escludmogrieta contrarie Diversamente
dalle idee di Platone, Isostanzedi matrice aristotelica sono mutevoli, alterabilnen
immobili e assolute. Leoseche constatiamo nel mondo fenomenicgeasibile tutto cio
che e davanti a noi come oggetti che sperimentianmspetto ai quali e con i quali
alimentiamo rapporti quotidiani, sono coszali, vere. Non siamo, per Aristotele, in
presenza solo di “apparenze”, dalle quali bisogmoeo a poco liberarsi per accedere
sempre piu e sempre meglio allerita del mondo sovrasensibile, come si rimarcava nella
teoria dei due mondi di Platone; siamo piuttostopresenza dellsostanzedi cui é
formato l'universo; siamo in presenzavdirita anche se non immutabili, anzi, certamente
mutevoli e caduche come la vita delluomo, dellanpe e degli animali; ma non per
guesto siamo in presenza di “apparenze” alle qualbntrappongono “verita” assolute ed

eterne.
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Ma se l'eredita da Parmenide a Platone trova istéiele una elaborazione ulteriore e
anche una radicalita di contrasti in termini dirta di conoscenza, permette comunque
guel substratus anche se sottile, di unitarieta in quel che coemuente si definisce

“Scuola di Atene”. Questsubstratuspuo essere rilevato nel dualismo (che gia in
Parmenide si presentava come distinzione tra esyzeie ragionamento) che in Socrate
si concretizza nella dialettica discorsiva di rezedelleessenzédei concetti) per passare

in Platone ad una dialettica tra mondo delle appae mondo delle idee e concludersi in

Aristotele nella distinzione trasperienza arte.

E interessante notare come Aristotele, sebbene aidhibbiamente varcato la linea verso

il mondo sensibile, non dia, similmente a Parmenidevanza centrale aisperienza
come fonte di verita. Per Aristotele I'esperienzsotd “punto di partenza” di cio che sara
conoscenza, non piu solo gelrticolare, ma, anche e soprattutto, conoscenza universale.
Siamo di fronte, allora, a due sfere di conoscemzdio importanti: la conoscenza
empirica, relativa a singoli fatti, capace di spiegi singoli casi o fenomeni particolari e
la conoscenza in quanéote che, per Aristotele, sta per conoscenza universale a dire

per una conoscenza che e capace, a partire dailisoagi, di formulare un giudizio
universale che raccoglie, se cosi vogliamo nelseigeroso di legge, l'insieme di tutti i

casi particolari e singoli.

“Gli empirici, infatti, — cosi Aristotele — sannb ¢he ma non ilperché quegli altri,
invece, sanno discernerepérchée lacausa’ (Metafisicg. Heidegger ha insistito sul
giudizio che “la scienza non pensa”, perché noredardomanda delui bong Aristotele
guattro secoli prima di Cristo aveva gia intuitespressamente spiegato che con la sola
esperienza si ha un grado molto basso di conoscEBnaprio perché, appunto, la scienza
(empirica) constata, ma non pensa (come dice Hgélggnon si interroga se una cosa e
buona o non buona, giusta o non giusta. E, sop@ttllesperienza empirica non si
interroga su quelle cose che per Aristotele sontpie universali” e, quindi, le piu
importanti: iprincipi primi e lecause La “scienza” piu elevata, in senso aristotelieda
scienza checonosce il fine per cui vien fatta ogni cos@nalogamente al discorso

platonico, Aristotele conclude: “il fineén ogni cosa, € il bene, e, in generale, nellamatu
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tutta, il fine & il sommo bene'Metafisicg. Come si puo notare, fmideiadi Aristotele
non rifiuta, platonicamente, la via delle “appamhznzi — pur rimettendosi aommo
benecome fonte ultima — riconosce al mondo sensibila sua verita. Non si tratta di
verita eterne e, quindi, immutabili e assolute, snao verita in tutta la loro dignita e
significativita. Il mondo sensibile € un mondo vewa mondo in cui Igpaideianon vive

di ombre e di tenebre, ma di luci singole, mutewaterabili, caduche ma si tratta sempre

di luci e, quindi, di verita.

4. Lapaideiaempiristica della modernita

Come ¢ facile scorgere, € lungo il cammino dellalagegia: dallapaideia greca
all’humanitaslatina e allaBildung odierna; eppure, i fondamenti della pedagogia sono
rimasti unutopossempre piu lontano all’'orizzonte. E il motivo diegto allontanamento,
0ggi sempre piu accentuato, c’e ed ¢ visibile & {@bn la decostruzione del mito e delle
ontologie metafisiche, la modernita ha pensatmsied porre la questione deindamento

su basi procedurali rigorosamente scientifiche @&, caso specifico dell'Occidente,
empiriche. Si € pensato, e tuttora si pensa, allensa empirica come garanzialla
verita. Dire scienza (empirica) € come dire atteifith, oggettivita, non confutabilita. In
guesta ottica, scienza &€ conoscepgavata e certa, contrariamente all’inattendibilita di
ogni modo speculativo-metafisico di rapportarsiesle. Conoscenza certa si acquisisce
attraverso l'osservazione e la sperimentazione.liBagpiristi (Hume/Mill/Locke) ai
razionalisti (Descartes/Kant), la scienza empidisenne, allora, il nuovo Dio indiscusso
e indiscutibile. Lo stesso Kant, affascinato dakdenza empirica, aveva tentato, in un
primo momento, di “scientificizzare” la metafisipar porla su un piano analogo al rigore
dettato dall’empirismo, sottovalutando, forse, almén un primo momento, il fatto che il
paradigma empiristico si contrapponeva ad ogni &omehto categoriale-razionalistico
della conoscenza. La parola d’ordine divennstialio deifatti; si trattava, ovviamente,
dei fatti sensibili, quelli osservabili, appunten@ricamente. Addio Platone e teoria dei

due mondi, addio mondo sovrasensibile, addio Seceatricerca delle essenze dei
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concetti, addio virtu e dialettica dell'interiorjtaddio metafisica, come studio dell'essere
in quanto essere (Aristotelgletafisicg. Di quest’ultima aveva capito ben poco lo stesso
Aristotele, anche se dobbiamo alla catalogazionesdei libri (avvenuta postuma) il
termine metafisica. Bisognava rimettersi al fisiocon al metafisico e la modernita scopre
la fisica naturale come ambito unico di verita. D’tratto, la fonte della conoscenza
diventa lesperienza si tratta, ovviamente, dell’esperienza empirica auindi,
dellosservazione dei fenomeni e della loro regdtdar prevedibilita, uniformita.
Esperienza come percezione di cio che possiamovasseempiricamente: osservabilita
dei fenomeni; piu in 1a, esperienza come campeedfica di ipotesi E qui si giunge ad
un altro Dio, al Diometodo Sono scientifiche quelle procedure che si ragpartad un
determinato metodo e il metodo della scienza élaqudlla verifica empiricadelle
ipotesi. Se di logica si parla, ed in ci0 € estnemiate bravo soprattutto Mill, che la
definisce la scienza delle scienze, essa e coneuniga teoria sulla realta e quest’ultima

€ una realta sempre e comunque empirica.

All’episteme empiristica si affianca I'episteme i@mlistica e Kant, nel contesto, sara la
figura chiave di una svolta decisiva e radicale Bsua, in ambito della conoscenza,
rivoluzione copernicananon € piu il soggetto a rapportarsi all'oggetixegcartes), ma
'oggetto a rapportarsi al soggetto. Seguendo quegica, in Kant, infatti, la fonte della
conoscenza non e I'esperienza (empirica); sonoatiegorie concettuali il terreno su cui
Kant fonda la teoria della conoscenza. Vale a dlesperienza (anche quella strettamente
empirica) € mediata da categasigriori. La realta, tanto cara alla modernita empiristica,
diventa in Kant unaostruzionedipendente dal soggetto e non dal metodo empiiedia
verifica. E se parliamo di fatti, dopo Kant a gualiti facciamo riferimento? Quale realta

corrisponde a quali fatti se sono le nostre categopriori la fonte della conoscenza?

Poiché per Kant non c’é una realta osservabilerresteente alla struttura categoriale
dell'intelletto, fonte primaria della conoscenzaatita laratio e questa, ovviamente, non
e che dimentichi la “realtd” empirica, ma tramaraanoi le categorie per poterla

osservare; sono, infatti, le categorie a permettesservabilita del reale.
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Al mito dello scientismo empiristico avevano, intanaderito anche sociologi come
Saint-Simon e Comte. Pensatori, quindi, che “ogs@n0” la societa umana piuttosto
che la natura e i suoi fenomeni. Ma il fascino D& scienza fu tale che anche questi
osservatori del sociale o della societa furonoctradi a pensarsi — in analogia al
positivismo delle scienze della natura di Hume,|Mibcke — un positivismo (o stadio
positivo) nelle scienze sociali. Se I'oggetto dekitivismo naturale era laatura per
analogia I'oggetto delle scienze sociali etatha L'oggetto cambiava, ma, a ben vedere,
il metododoveva essere lo stesso: I'episteme empiricaaSsgva dalldisica naturale
alla fisica sociale Se le scienze della natura (o fisica naturalepvaino alla messa in
luce e scoperta delleggi che determinano le regolarita dei fenomeni natulalfisica
sociale (o scienze sociali) dovevano mirare allegazione delle regolarita sociali. In
conformita alle regole degli scienziati empiricilldenatura, gli scienziati del sociale
avevano il compito di portare alla luce le regaéadella vita sociale, ovverosia: le leggi
che determinano la stabilitd o il mutamento delisdece della societa. Ovviamente,
guesta seconda operazione, oltre ai metodi empideil’osservazione, della
sperimentazione e della verifica empirica richiejexggiuntivamente, metodi come la

comparazione, I'ermeneutica, la ricostruzione sto(degli eventi e/o mutamenti), ecc.

Che cosa tutto cio ha significato pergaideia dell’Occidente? Con la riduzione della
paideia ad episteme empiristica, la modernita distrusséoridamenti di quanto
tradizionalmente e oggi ancora raccogliamo sotterihineBildung Tant’@ che non sono
stati sufficienti gli sforzi sostanziali della tegizione kantiana della ragione e il concetto
di Selbstbildungdi Hegel per rimettere nuovamente in motsensodell’educazione o

dellapaideiacome categoria di ricerca e di attuazione talhanuslell’humanitas

Con Kant si era chiarito, definitivamente, che #émione umana non e solo ragione
empirica (prima critica); che accanto alla ragienepirica vivono e devono convivere la
ragione pratica (seconda critica) e la ragionetieatéterza critica). Con Kant si era
chiarito chepaideianon € solo scienza (empirica), che la scienza rrapé una parte,

importante, indispensabile, della conoscenza, nmal’'naica se pensiamo ad un concetto

di paideiacome auto-educazione dell'umanita o umanizzazamifuomo. Bisognava e
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bisogna tuttora, ovviamente, comprendere la sciemmpgirica come quell’ambito di
ricerca di sapere esterno all'uomo, importantevedutare, spiegare, utilizzare le possibili
scoperte fisico-matematiche e migliorare le comhizdi vita del’'uomo nel mondo. Ma,
poi, Kant ha pensato bene ad ampliare il raggile @einoscenze estendendole agli ambiti
pratici ed estetici. E, a ben vedere, sono proguesti ambiti a dare senso e significato
all’humanugdell’humanitas L'educazione come ambito dei saperi (empiricijliénque e
kantianamente, solo una parte — direi per impo#ddozse la piu piccola — dell’ auto-
formazione delluomo. La parte piu importante dmdlicazione e data, invece, dagli
ambiti pratici (la morale e I'etica) ed esteticb(nsolo il bello e il sublime kantiani, ma
anche e soprattutto la dimensione emozionale/affetthe costituisce Wumanus
dell’'uomo) che non possono mancare se parlianpaidieiae dihumanitase, soprattutto,

di Selbstbildungn senso hegeliano. A che cosa dovrebbe servisapkre empirico se
separato dagli ambiti umani e umanizzanti della aleore dell’'estetica? A che cosa
dovrebbero servire le conoscenze che riguardanuatara se slegate dalle norme del
vivere bene, dalla societa, da quel senso che Byadnvolta in volta e storicamente,

assegna a se stesso per la sua umanizzazione?

La ragione kantiana porta ad espressione un condetiumanitasche comprende tutto
'uomo, non solo una sua parte. L'uomo, infattinn® solo sapere empirico; € anche e
soprattutto sentimento, affettivita, moralita, éste La razionalita, per Kant, e addirittura

moralita e 'uomo éer definitionemun essere razionale, quindi un essere morale.

Ma aveva pensato bene Hegel a parlar8ealbstbildungnella suaFenomenologia dello
spirito, perché sapeva meglio di ogni altro prima di kidopo Kant e con Kant, che
lilluminismo e, effettivamente come dice Karltuscita delluomo dal suo status di
autoprocurata minorita.E per uscire da queststatus “auto-procurato”, 'uomo non
doveva e non poteva essere formato, doveva piattagbformarsi Ma auto-formarsi,
anche in questo caso, non significava e non s@nifdurre lgpaideiaa metodo empirico
e ad accumulo di saperi non legati al senso che Isomorale o, I'etica, e I'estetico

possono dare alluomo e alla sua umanizzazione.
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5. Il senso dellgaideiaoggi

La Bildung odierna non puo essere degradata, come ufficiaérearviene nelle scuole e
universita italiane, #rmazione intendendo con essitruzione Non soloBildung non
puo significare solo ed esclusivamente accumul@mendimento disapere ma non
spetta a nessurformarequalcuno. Nelle dittature $ormail cittadino, nelle democrazie
e il cittadino a formare se stes#ta nei fatti,Bildung a dispetto della grande tradizione
kantiano-hegeliana e dei presupposti dedaleiagreca, € ormai ridottaiatruzione Alla
distruzione del mito & seguita la distruzione dh@anismo delle scienze empiriche e i
suoi saperi ha scaricato sulle altre forme e fdntwierita come le sfere umane e sociali, le
fere simboliche, sfere, queste, costrette quasastandersi e a vegetare in disparte,
allombra e nel silenzio, per la presenza assadicéisdel logos empiristico che detta

sempre ancora e sempre [awerita.

L'episteme empiristica, oggi ancora imperante, jezgato via le fonti principali di verita
delluomo che sono la ricerca del senso (delle ;agsegenerale, e il senso della vita
umana, in particolare. Il senso non € e non satiaum@rodotto di ricerca empirica. Al
senso, incluso quello esistenzialmente piu imptetache € quello pedagogico, Ci
riaffacciamo se siamo capaci, nonostantdiktat del logos empiristico, di rimetterci al
senso pratico ed estetico della vita umana, ereidivero, non sono mancati e non
mancano anche gli esempi del passato e del prgsenten percorso del genere. Si pensi
alla cura di sée alconosci te stessdi Socrate. La cura di sé era e pud essere sempre
ancora apertura afltro. E la fenomenologia da Husserl ad Heidegger deltoperta
delle cosdino al volto di Lévinas sono oggi esempi di come l'alteritatitosca questo
percorso di senso di una umanizzazione che é psigee recupero di riflessivita
piuttosto che di empiricita, di riscoperta delleseppiuttosto che di dominio sulle cose.
La scienza empirica, il cui dispiegarsi ha sigrifez a poco a poco, una sua totale
trasformazione in tecnica per passare dal domieibudmo sulla natura al dominio
delluomo sulluomo, ora é, addirittura, ad un pastall’assoggettare e sottomettere

'uomo stesso al proprio dominio.
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Non daremo risposte alfzideig all’humanitase allaBildungse continuiamo a seguire —
per ragioni di rigore scientifico — ilogos empiristicodella verita. A questdogos
dobbiamo affiancare ilogos riflessivp quel concetto kantiano di ragione che non si
accontenta solamente daelsa posso saperma che, allo stesso tempo, si interroga su che
cosa éebello e sublimgsul come mi devo comportare suche cosa posso sperare
L'ultimo logosnon & I'abbandono del razionalismo e la ripresqudilche teologismo. E
la ragione umana che spinge agli interrogativi ritpeardano la moralita e il poter e saper
sperare nel senso delle cose e di noi stessi.dmbunella sua integrita che cerca di dare
senso a se stesso e alle cose. La cura, quel tmdcBbrgedi cui parlava Heidegger, non
era e non é altro che il senso che i latini davanconcetto dcura, e il termineSorge
analogamente alla semantica latina, conserva amctadtro aspetto: |lpreoccupazione
La preoccupazione per le cose in generale e p#rd'A particolare: I'Altro da te. Cura e
preoccupazione per I'Altro e per le cose; questacpio di responsabilita per I'Altro che

include il “me”, essendo io per I'Altro quello chiéltro & per “me”.

L'educazione eper definitionemalterita. Tant'e che, come si € gia rimarcatogéleper
primo e meglio di ogni altro, aveva inteso I'eduocae come Selbstbildung come
guell’autoformazione che non & poi altro che quellea di sérivolta ad ognuno a cui si
faceva riferimento all'incirca quattro secoli prindi Cristo. La cura di sé come
preoccupazionger se stessi e per I'Altro. L'Alterita si presant se ci occupiamo di
educazione o autoformazione — come qurdifiito non riducibile di cui parla Lévinas.
L'Altro si affaccia a te e a me e a noi nel suceessaltro che € tutta la sua dignita, tutta
guella umanita che é davanti a te a me e a noimésenzaQuella relazione lo-Tu di
Buber che non si piega e non si deve piegare alirdondell’'uno sull’altro; quella
relazione che é rispetto (reciproco), dono ched’tanall’altro. Lhumanugdell’humanitas
non € un prodotto biologico dell’'evoluzione o g@ibile in termini di evoluzione; non é
nemmeno l'idea storicistica hegeliana di una ragione nella storia si impone e si auto-
realizza, in definitiva, comunque.Hiimanitasé quella ricerca di senso come perconso
infinitum, ma e un percorso di riflessione sul senso cl@riiassegna se stesso; non e

un percorso empirico, se non nel senso che l'ideamio o di umanita e, quindi, I'idea di
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educazione che 'uomo impone, via via a se stesisaspecchino in qualche modo e
sempre meglio e sempre di piu anche nella vitaereahelle condizioni storiche nelle
guali quest’ultima trova, di volta in volta, il ss@mpimento. Questa idea interessa tutto
'uomo e ogni uomo e l'educazione, a sua voltagvpeér tutti e per ognuno senza
distinzione se non quella che ognuno deve potezdsre nel miglior modo possibile a
guesta idea e che l'educazione — che & sempre ianandividuale o personale di
autoformazione — deve mettere ognuno nelle condliziagliori e piu favorevoli affinché
possa essere se stessa, appunto: ricerca indiwiduadllettiva e, quindi, intersoggettiva
dell’humanudell’humanitas Da questa ricerca nessuno puo essere escluge,dha in
sua presenza siamo tutti uguali, nel rispetto recim nell’'uguaglianza dei diritti e dei
doveri. Al suo appello siamo tutti chiamati e tgitiriconoscono come quell’alterita che
ognuno di noi mette in gioco ajioco della ricercadel’hnumanitas futura E la
responsabilita che cosa sara se non questa ricernane che appunto accomunae
dispiega quel percorso che non e un risultato, naauia infinita in cui I'umano cerca il
senso di se stesso affidandosi allidea di bene dmnersamente da Platone e da
Aristotele, oggi I'Altro e I'Alterita presentanorappresentano? Si tratta, appunto, di una
via che noi tutticomunementeseguiamo, guidati dal senso di responsabilita che
'educazione — se educazione & — impone a ognunoidper cui nessuno puo sottrarsi a
guesto senso, piuttosto ognuno € obbligato morakn&riar suo e farsi carico di questo

impegno morale reciproco.

In quest’ottica, I'educazione nonfermare piuttosto un liberare ognuno a se stesso o,
meglio, all’alterita o diversita che caratterizza@stituisce ogni singolo essere umano
nella responsabilita per I'Altro, affinché ognunospa essere se stesso e appropriarsi del
liberare umanamente diimanusdell’humanitasche, in definitiva, € l'umanita di
ciascuno di noi, umanita che non richiede sempte ggienza, piuttosto sempre piu
riflessione sul senso della scienza e, soprattuiftessione sulluomo, sul senso

dell'uomo e (perché no?) riflessione sulla verghgenso dell’'uomo.

Sono domande queste che ogni generazemedita e ha il compito di rimettere alla

riflessione delle generazioni future. Il senso’delino e delle cose, il senso della vita, ma
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anche il senso della filosofia, il senso delle sz il senso del pensiero, il senso che
vogliamo conferire al presente e al futuro, sortermogativi aperti alla responsabilita e
all'umanizzazione. Luomo, come rimarca Heideggenn “progetto gettato”. E , cio&, un
progetto indefinito, anche se finito perché linotatello spazio e nel tempo e, quindi,
sicuro di non poter sfuggire alla morte, anzi viverospettiva di quest’ultima, ragion per
cui la ricerca di una vita autentica diventa sedaata un obbligo per ognuno di noi. In
guesta finitudine e limitatezza, 'uomo si giocarggmemente il senso che vuole
assegnare a se stesso e quello che pensa di daventare alle generazioni future. La
responsabilita etica — di cui Hans Jonas e Karb-@tiel si sono fatti portavoce — non &
una scelta che si puo fare o non fare, piuttostsy eompito € un obbligo — ammesso che
partiamo dal presupposto che il diritto al futukmnnvalga solo per noi, ma sia un diritto

riservato anche alle generazioni che seguiranamalétra.

Questa ricerca responsabile di senso, € il seessasidella ricerca pedagogica: il senso
che vogliamo dare alla vita. Lzaideiae il senso che, di volta in volta, I'educazione da
alla vita, per cui quest’ultima c’e, e in modo s&os solo in virtu della sensatezza della
suapaideia La perdita dellgpaideiao una sua riduzione, come oggi € il caso in Eusmpa
nel mondo, a tecnica o tecno-scienza equivarraditauzione del senso della vita. Mai
come oggi — nell’epoca dell'assolutizzazione dédleno-scienza — il destino della vita e
legato al destino della sgaideia Dove manca Ipaideiamanca la ricerca del fine della
vita che, come abbiamo visto, non é solo scienamécil futuro non & solo scienza); si
tratta, piuttosto, di quel senso che pensiamo dedassegnare alla vita e alle cose e al
guale, proprio per questo, non possiamo rinuncganza mettere completamente a rischio
la vita anche dell'intero pianeta, e, purtroppadelenica che possediamo é tale e tanta che

ci permette di distruggere il nostro pianeta arinoheentiquattro ore.

Dove manca lgaideia regna assoluto il nichilismo, ma non il nichilisnbeorico, il
nichilismo come idea o progetto di vita (cosi \atii radicalizzando Heidegger), il
nichilismo, cioe, che si fa carico della criticdigenta esso stesso, suo malgrado, critica e
non solo distruzione di ogni fondamento (come dicéant); dove manca lpaideia

regna, piuttosto, il nichilismo come assenza diiogthore (come Nietzsche, a ragione,
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definisce il nichilismo), quindi il nichilismo dealiente o, meglio, del puro niente, regna
cioe I'insensatezza totale e piu assolutaphaleiae senso, senso irrinunciabile, senso
che fa delll'uomo un uomo sempre piu degno diessst Cosi definita, lgaideianon é
neutrale (non éstruzione non e I'accumulo di sapere eriaposta a quig €, piuttosto,
una risposta etica alla crescente scomparsa deletina risposta che vede nella
scientificizzazione assoluta del mondo interamerternicizzato la crescente
formalizzazione e burocratizzazione delle sferenmative e simboliche della vita
delluomo. E una risposta allimporsi del vuoto stenziale che in filosofia & stato
definito in modo brillante da Nietzsche “morte doD Ma la risposta allgaideiae alla
sua crescente scomparsa non viene debermenscle dalla suavolonta di potenzali
Nietzsche. Il nichilismo non si supera “consumandadiall’interno” o come
“autocompimento” della metafisica (Heidegger). Oguperamento della metafisica sara
un superamento metafisico, per cui non e quedtaaalasoluzione Probabilmente, c’'e
accanto a tanta cattiva metafisica, una metafibigana, la metafisica dell’Altro, la
metafisica del rispetto, la metafisica del prossitaometafisica che proclama che noi
tutti, come esseri umani, siamo uguali e bisogdekrispetto reciproco, dell’aiuto e della
solidarieta dell’Altro, essendo oltretutto, ciasoudi noi e, quindi, tutti, dell’Altro,
I'Altro. Paideia in fondo, significa, qui, semplicemergducazioneSemplicemente — Si
fa per dire. Kant parlava dell'uomo coregno storto Raddrizzarlo, ovvero raddrizzarci
e il cammino lungo e faticoso dellumanita. Quastada abbiamo fatto in Occidente?
Poca, pochissima se in mezzo all’Europa, pochi mdcda regnava quello che
Horkheimer e Adorno hanno definiteclissi della ragione Questa eclissi non € un
prodottodella metafisica, in generale, ma il prodotto di unaspaa metafisica con la
guale parte dellpaideiaoccidentale si € identificata e che ha alimentiaito all’estremo
della barbarie dell'olocausto; e questdissi della ragionenon si supera facendo leva su
scuole e universita come istituziomeutrali della trasmissione giuro sapere tecnico e
tecnico-scientifico, ma ridando alle scuole e aiersita, ammesso che I'abbiano avuto,
guel senso che solo la riflessione sul senso pt& dacioe, che la vita senza senso non e
vita, o, meglio, € vita, ma vita non umana. Dacwid, per lapaideia sepaideiae, ne

consegue un imperativo che nel senso kantianceg@ato. Il piu importante sapere — se
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di sapere parliamo — di cui [zaideiasi deve far carico e per cui essa, quindi, c’eed

giusto che non manchi in futuro, ésdper-pensare
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