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Quando	  penso	  aspiro	  a	  questo	  doppio	  viaggio,	  
a	  questa	  vibrazione,	  a	  questo	  disequilibrio	  instabile	  e	  stabile.	  	  

Penso,	  dunque	  traballo	  dal	  reale	  al	  virtuale	  e	  dal	  virtuale	  al	  reale.	  
Michel	  Serres,	  Il	  mancino	  zoppo	  	  

	  

	  
	  
Premessa	  progettuale/abstract	  
	  
	  

L’idea	  che	  anima	  questo	  contributo	  e	  progetto	  di	  ricerca	  nasce	  dall’intenzione	  
di	   dare	   ulteriore	   forma	   e	   profondità	   all’esperienza	   decennale,	   realizzata	   in	   vari	  
contesti,	   di	   philosophy	   for	   children/community	   e	   pratica	   di	   filosofia	   come	   attività	  
rivolta	   a	   facilitare	   percorsi	   di	   riflessione	   critica,	   relazione	   e	   crescita	   educativa	   in	  
contesti	   complessi.	   La	   philosophy	   for	   children/community	   e	   le	   pratiche	   di	   filosofia	  
hanno	   rappresentato	   un	   ambito	   di	   studio	   e	   sperimentazione	   propedeutica	   a	   questa	  
ricerca.	  Ricerca	  che	  ha	  trovato	  una	  primo	  momento	  di	  sintesi	  nel	  testo	  Disattendere	  i	  
poteri	  pratiche	  filosofiche	  in	  movimento,	  pubblicato	  nel	  2013	  da	  Mimesis,	  nel	  2017	  in	  
Philosophy	  for	  children	  in	  gioco,	  Mimesis	  collana	  Passaggi	  e	  in	  altri	  contributi	  pubblicati	  
su	  riviste	  nazionali	  e	  internazionali.	  

La	   philosophy	   for	   children/community	   non	   è	   solo	   un	   metodo,	   una	   didattica	  
dell’educazione,	  ma	   una	   riflessione	   sul	  modo	   di	   fare	   educazione	   e	   fare	   filosofia,	   sul	  
ruolo	  che	  assume	  l’educatore/insegnante/formatore	  nella	  formazione	  degli	  individui,	  e	  
non	   per	   ultimo,	   sulla	   necessità	   di	   pensare	   un	   modello	   educativo	   che	   sottolinei	   la	  
continuità	  fra	  filosofia,	  educazione	  e	  società,	  fra	  il	  processo	  della	  vita	  e	  la	  formazione	  
individuale	   sottolineando	   un’idea	   di	   sapere	   condivisa,	   cooperativa,	   aperta.	   La	  
philosophy	   for	   children,	   nel	   corso	   della	   sua	   storia,	   ha	   posto	   ai	   ricercatori	   e	   alle	  
ricercatrici	   che	   l’hanno	   studiata	   e	   sperimentata	   numerose	   domande	   e	   riflessioni.	   Da	  
immaginare	  non	  è	  solo	  una	  filosofia	  per	  (for)	  i	  bambini	  e	  le	  bambine,	  ma	  una	  filosofia	  
che	  intorno	  al	  concetto	  d’infanzia,	  non	  come	  adultità	  in	  miniatura,	  è	  intesa	  come	  luogo	  
di	  pensiero	  filosofico	  

L’intenzione	  di	  questa	  ricerca	  è	  quello	  di	  aprire	  un’ulteriorità	  riflessiva	  e	  critica,	  
uno	   spazio	   inconsueto,	   un	   luogo	   in	   cui	   il	   concetto	   di	   infanzia	   che	   pensa	   diviene	   una	  
metafora	  di	  visioni,	  linguaggi	  e	  	  soggetti.	  	  



	   2	  

In	  particolare	  si	  sono	  evidenziati	  questi	  nuclei	  di	  ricerca:	  
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1. I	  due	  punti	  (:)	  della	  filosofia:	  il	  bisogno	  di	  pensare	  e	  di	  comprendere	  
In	  questa	  prima	  parte	  di	  ricerca	  e	  contributo	  si	  metteranno	  in	  evidenza	  alcuni	  
nuclei	   tematici	   che	   si	   riferiscono	   al	   concetto	   di	   filosofia	   stesso.	   Attraverso	  
alcune	  metafore	  concettuali:	  
Approdo	  
Esilio	  
Linee	  di	  fuga	  

	  
2. L’immaginario	   di	   un’infanzia	   che	   pensa	   fra	   letteratura	   e	   albi	   illustrati:	   lo	  

spettacolo	  dell’infanzia.	  
Si	  metterà	  in	  evidenza	  	  l’immaginario	  dell’infanzia	  che	  pensa	  che	  può	  emergere	  
dalla	  letteratura	  contemporanea	  per	  adulti,	  per	  l’infanzia	  e	  negli	  albi	  illustrati.	  

3. Pensare	  senza	  corrimano:	  
Si	   metterà	   in	   luce	   ciò	   che	   emerge	   dalle	   attività	   di	   pratiche	   di	   filosofia	   e	  
philosophy	  for	  children/community	  realizzate	  nelle	  scuole.	  

4. Ricerca	  bibliografica	  
Elenco	  della	  ricerca	  bibliografica.	  
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1. I	  due	  punti	  (:)	  della	  filosofia	  
Il	  bisogno	  di	  pensare	  e	  di	  comprendere	  

	  
	   	  

Quel	  che	  voglio	  esprimere	  lo	  esprimo	  sempre	  e	  soltanto	  a	  metà!	  	  
Anzi,	  neppure	  tanto,	  forse	  riesco	  a	  esprimerne	  solo	  la	  decima	  parte.	  	  
Questo	  vorrà	  pur	  dire	  qualcosa,	  Il	  mio	  scrivere	  è	  solo	  un	  balbettare.1	  

	  
	   Pensare	  nell’approdo	  
	  

È	   commovente	   l’intensità	   con	   cui	   l’attrice	   Barbara	   Sukowa,	   che	   interpreta	  
Hannah	  Arendt	  nel	  film	  omonimo,	  pronunci	  questa	  parole:	  «Cercare	  di	  capire	  non	  è	  lo	  
stesso	   che	   perdonare».	   La	   vicenda	   è	   abbastanza	   nota:	   Arendt	   è	   accusata	   di	   aver	  
confuso	  persecutori	  e	  vittime,	  di	  aver	  messo	  in	  evidenza	  le	  responsabilità	  dei	  Comitati	  
ebraici	  nella	  fase	  di	  “emigrazione	  forzata”;	   i	  giornali,	   l’opinione	  pubblica,	   il	  suoi	  amici	  
più	   stretti	   le	   imputavano	   la	   negazione	   di	   un	   male	   qualificandolo	   come	   “banale”,	  
l’eccessiva	   critica	   nei	   confronti	   del	   procuratore	   generale	   e	   un	   ritratto	   dell’imputato	  
troppo	   riduttivo.	  Nei	   suoi	   cinque	   articoli	   pubblicati	   dal	   “New	   Yorker”,	   che	   usciranno	  
come	   libro	   nel	   1963	   con	   il	   titolo	   La	   banalità	   del	   male,	   si	   susseguono,	   con	   un	   tono	  
ironico,	   profondo	   e	   narrativo,	   gli	   eventi	   accaduti	   durante	   il	   processo	   a	   Otto	   Adolf	  
Eichmann	   ex	   dirigente	   dell’ufficio	   IV-‐B.4	   del	   Dipartimento	   centrale	   di	   sicurezza	   del	  
Reich,	  che	  nel	  1943,	  “garantiva”	  l’eliminazione	  del	  “nemico	  ebreo”.	  Anche	  l’amico	  più	  
intimo	   di	   Arendt,	   Gerhom	   Scholem,	   la	   accusa	   di	   essere	   priva	   di	   “tatto	   del	   cuore”	  
(Herzentakt).	   Una	   vicenda	   che	   ci	   mostra	   come	   il	   desiderio	   e	   l’impegno	   politico	   e	  
filosofico	  metta	  in	  una	  condizione	  non	  di	  agio,	  ma	  di	  attrito	  con	  l’evento	  della	  vita.	  La	  
pratica	   del	   comprendere	   che	   Arendt	   ci	   mostra	   è	   ciò	   che	   potremmo	   definire	   un	   ri-‐
apprendimento,	   una	   ri-‐significazione	   che	   emerge	   da	   una	   crisi	   e	   apre	   un	   varco	   del	  
pensiero	   che	   permette	   di	   pensare	   diversamente	   da	   ciò	   che	   si	   è	   pensato	   sino	   a	   quel	  
momento:	  una	  lotta	  disperata	  per	  ricavare	  un	  concetto	  dalla	  realtà.	  In	  questo	  esercizio	  
le	  certezze,	  ciò	  che	  è	  noto,	  subiscono	  una	  spinta	  nella	  direzione	  di	  ciò	  che	  è	  incerto	  e	  	  
ancora	  da	  pensare.	  Si	  compie	  in	  questo	  senso	  un	  lavoro	  che	  apre	  un	  nuovo	  legame	  di	  
pensiero	   con	   le	   nostre	   opinioni:	   un	   ri-‐apprendere	   il	   concetto	   cercando	   di	   ripensarlo	  
come	  se	  ancora	  non	  si	  fosse	  pensato.	  

Questa	   spinta	   a	   domandare,	   ricercare,	   argomentare,	   ragionare,	   dubitare,	  
pensare	  è	  determinato	  non	  dall’assenza	  di	  cuore,	  come	  vorrebbe	  Scholem,	  ma	  da	  una	  
profondo	   e	   sensibile	   desiderio	   di	   comprendere	   che	  Maria	   Zambrano	   definirebbe	   un	  

	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  
1	  	   L.	  Wittgenstein,	  Pensieri	  diversi,	  Adelphi,	  Milano	  2008.	  
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sapere	   dell’anima	   ovvero	   ciò	   che	   ci	   spinge,	   per	   ragioni	   vitali	   e	   con	   una	   passione	  
smodata,	  a	  pensare	  in	  modo	  attento	  e	  impegnato	  le	  ragioni,	  gli	  argomenti.	  	  

La	  stessa	  passione	  di	   ricerca	  con	  cui	  un	  bambino	  o	  una	  bambina	  conoscono	   il	  
mondo.	  

Il	  bisogno	  di	  pensare	  e	  di	  comprendere	  è	  una	  forma	  di	  rapporto	  con	  il	  mondo,	  
un’opera	  che	  si	  basa	  sul	  “sentire”	  perché	  ci	  coinvolge	  in	  una	  complessità	  interpretativa	  
rara	   in	   altre	   attività	   umane.	   In	   questo	   senso	   alcune	   esperienze	   di	   pensiero	   con	  
l’infanzia	  e	  non	  solo,	  comprese	  la	  philosophy	  for	  children/community,	  si	  rivelano,	  da	  un	  
lato,	   come	   possibili	   prospettive	   educative	   e	   filosofiche,	   ma	   dall’altro	   come	   pratiche	  
politiche	  dei	  soggetti	  in	  gioco.	  Attraverso	  l’esercizio	  del	  comprendere,	  della	  domanda	  e	  
l’ascolto	   del	   pensiero	   dell’altro,	   si	   stabilisce	   una	   forma	   di	   relazione	   complessa	   che	  
potremmo	   definire	   di	   etica	   sperimentale	   in	   cui	   il	   termine	   di	   riferimento	   del	   nostro	  
comportamento	  non	  è	   solo	  definito	  da	  presunti	   valori	   stabili,	  ma	  è	  da	   comprendersi	  
nella	  relazione	  nel	  continuo	  domandare:	  chi	  sei	  tu?,	  cosa	  pensi?2	  	  

Come	  non	  ricordare	  il	  dialogo	  fra	  il	  Bruco	  e	  Alice,	  3	  in	  cui	  il	  confine	  fra	  ciò	  che	  si	  
è	  si	  dilata	  in	  una	  relazione	  dialogica	  interrogativa	  di	  ri-‐apprendimento	  reciproco	  fatto	  
di	  mutamenti	  e	  trasformazioni,	  in	  cui	  paradossalmente	  si	  diviene	  stranieri	  a	  noi	  stessi:	  

	  
«Vivere	  con	  l’altro,	  con	  lo	  straniero,	  ci	  mette	  di	  fronte	  alla	  possibilità	  di	  essere	  o	  non	  

essere	  un	  altro.	  Non	  si	  tratta	  semplicemente	  –	  umanisticamente	  –	  della	  nostra	  disposizione	  ad	  
accettare	   l’altro	  ma	  di	  essere	  al	  posto	   suo,	   cosa	  che	  equivale	  a	  pensarsi	  e	  a	   farsi	  altro	  da	   se	  
stesso.»4	  

	  
Queste	  esperienze	  aurorali	  di	  pensiero	  sono	  paesaggi	  di	  pensiero	  nascenti.	  Che	  

approdano	   ad	   un	   territorio	   di	   pratiche	   e	   di	   idea	   di	   infanzia	   e	   filosofia	   da	   esplorare,	  
comprendere	   e	   pensare.	   Questo	   territorio	   sconosciuto	   presuppone	   una	   certa	  
disposizione	  del	  portare	  attenzione	  continua	  e	  apprendimento	  di	  Arendt	  aggiunta	  alla	  
visione	   espressa	   da	   Calvino	   sul	   finire	   delle	   città	   invisibili.	  5	  La	   filosofia	   intesa	   anche	  
come	   pensare	   insieme,	   esercizio	   critico	   e	   riflessivo,	   spazio	   politico	   dei	   soggetti	  	  
movimento	  di	  interrogazioni,	  argomentazioni	  rende	  conto	  non	  tanto	  di	  un	  sapere	  e	  di	  
un	  pensato	  quanto	  piuttosto	  di	  un	  pensare.	  Disposizione	  che	  potremmo	  definire	  come	  

	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  
2	  Questo	  passaggio	   fa	   parte	   di	   una	  pubblicazione	   comparsa:	   RevistAleph	   –	   ISSN	  1807-‐6211	  Dezembro	  
2017	  Ano	  XV	  –	  Número	  29.	  
Versione	  in	  italiano:	  http://www.revistaleph.uff.br/index.php/REVISTALEPH/article/viewFile/629/415	  	  
Versione	  in	  brasiliano:	  http://revistaleph.uff.br/index.php/REVISTALEPH/article/view/631	  
3	  Lewis	   Carroll,	  Alice	   nel	   paese	   delle	  meraviglie,	   romanzo	   integrale	   illustrato	   da:	   Rébecca	   Dautremer,	  
Rizzoli,	  Milano	  2018,	  pp.	  73-‐83.	  
4	  Julia	  Kristeva,	  Stranieri	  a	  noi	  stessi,	  Donzelli,	  Roma	  2014,	  p.17.	  
5	  I.	  Calvino,	  Le	  città	  invisibili,	  Einaudi,	  Mondadori,	  2009	  Milano,	  p.164.	  
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continua	   frequentazione	   delle	   domande	   infantili	   che	   la	   filosofia	   si	   è	   sempre	   posta,	  
come	  ci	  suggerisce	  A.	  Heller.6	  Approdiamo	  a	  nuovi	  territori	  e	  ripartiamo;	   l’infanzia,	   in	  
questo	   viaggio,	   ci	   accompagna	   nel	   giungere	  a	   riva,	   entriamo	   entro	   una	   terra	   ancora	  
senza	  nome:	  

	  
«Buon	   giorno,	   -‐	   dice	   lui	   –	   Siamo	   nuovi	   arrivi.	   –	   Articola	   lentamente,	   con	   quello	  

spagnolo	   che	   ha	   faticato	   tanto	   ad	   imparare.	   Cerco	   lavoro,	   e	   anche	   un	   posto	   dove	   abitare	   –	  
Prende	  il	  bambino	  afferrandolo	  per	  le	  ascelle	  e	  lo	  tira	  su	  in	  modo	  che	  lei	  lo	  possa	  vedere.	  –	  Ho	  
un	  bambino	  con	  me.»7	  

	  
Il	   bambino	   sembra	   la	   prova	   di	   questa	   nuova	   venuta	   che	   porta	   con	   sé	   la	  

necessità	   di	   ri-‐abitare,	   ri-‐apprendere	   una	   lingua.	   Il	   suo	   essere	   visto	   dall’altro	   è	   la	  
testimonianza	  di	  questa	  nascita	  che	  ci	  chiede	  di	  aprire	  il	  confine.	  L’infanzia	  è	  straniera	  
a	   questo	   mondo	   in	   particolare	   nella	   sua	   dimensione	   di	   infanzia	   che	   pensa	  
filosoficamente.	  Esiste	  nel	  nostro	  immaginario?	  Se	  si,	  come?	  Quali	  sono	  gli	  spazi	  entro	  
cui	  può	  vivere,	  muoversi	  ed	  esprimersi	  come	  soggettività	  politica?	  

	  
Queste	   considerazioni	   sembrano	   essere	   naturalmente	   intersecate	   con	   la	  

narrazione	   dell’albo:	   L’approdo,	   illustrato	   da	   Shaun	   Tan. 8 	  Sin	   dalla	   prime	   pagine	  
entriamo	  nel	   racconto	  di	   questa	  migrazione.	  Appena	   si	   apre	   il	   libro,	   in	  quello	   spazio	  
che	   viene	   chiamato	   colophon,	   dove	   dovrebbero	   comparire	   tutte	   le	   indicazioni	   di	  
stampa	   e	   proprietà	   ci	   sorprende,	   invece	   un	   “muro	   di	   volti”	   che	   sembrano	   suggerire	  
l’idea	   che	   quando	   si	   inizia	   a	   parlare	   di	   approdo,	   di	   territori	   appena	   raggiunti,	   ci	  
troviamo	  di	  fronte	  innanzitutto	  ad	  una	  molteplicità	  ancora	  sconosciuta.	  Girata	  la	  prima	  
pagina	   vediamo	  una	   foto	   singola	   entro	  un	   riquadro	   che	   ricorda	   il	   formato	  delle	   foto	  
tessera	   di	   tutti	   quei	   documenti	   che	   ci	   “identificano”.	   Tuttavia	   questa	   foto	   crea	   uno	  
spostamento	   rispetto	   alla	   tradizionale	   fototessera,	   e	   alle	   immagini	   della	   pagina	  
precedente,	  infatti	  la	  persona	  ritratta	  non	  compare	  frontalmente,	  ma	  girata	  dalla	  parte	  
opposta.	  Il	  volto	  non	  ci	  guarda	  e	  noi	  non	  lo	  vediamo,	  non	  sappiamo	  quasi	  nulla	  su	  chi	  
sia.	  Questo	  “	  approdare	  a	  un	  non	  sapere	  ancora”	  può	  essere	  intesa	  nel	  pensare,	  come	  
esercizio	  filosofico,	  la	  condizione	  di	  esistenza	  della	  ricerca.	  	  

	  
	  
	  

	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  
6	  À.	  Heller,	  Per	  un’antropologia	  della	  modernità,	  Rosemberg	  &	  Sellier,	  Torino	  2009,	  p.130.	  
7	  John	  Maxwell	  Coetzee,	  L’infanzia	  di	  Gesù,	  Einaudi,	  Torino	  2013,	  pp.	  3.	  
8	  Shaun	  Tan,	  L’approdo,	  tunué,	  Latina	  2016.	  
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Pensare	  in	  esilio9	  
	  

Il	   9	   agosto	   (intorno	   al	   1961)	   Maria	   Zambrano	   nelle	   sue	   Riflessioni	   varie	   su	  
L’incontro	  con	  l’esilio	  scrive	  per	  l’esiliato10:	  	  
	  

«L’inferno	  dell’esiliato	  (exiliado),	   implicato	  nello	  sradicamento	  (destierrro),	   il	   rifugiato	  
(refugiado).	   Senza	   identificarsi	   con	   l’esiliato.	   L’inferno	   è	   sempre	   la	   non	   identificazione,	   per	  
mancanza	   dell’identità	   di	   essere	   e	   vita.	   La	   via,	   ancorchè	   felice,	   passa	   attraverso	   uno	   e	   vari	  
inferni.	  Sradicamento	  (destierro)	  =la	  dis-‐incarnazione».11	  
	  

Con	  questo	  “appunto”,	  che	  in	  vari	  saggi	  di	  Zambrano	  prenderà	  forza	  e	  forma,	  la	  
condizioni	  estrema	  dell’esilio	  assume	  una	  connotazione	  paradossale	  ovvero	  ci	  mostra	  
una	  condizione	  esistenziale	  che	  ci	  offre	  caratteristiche	  particolari.	  Di	   fronte	  a	  ciò	  che	  
oggi	  molte	   persone	   vivono	  dell’esilio,	   secondo	   forme	  più	   o	  meno	   volontarie,	   felici	   o	  
disperate,	   non	   si	   può	   non	   prendere	   in	   considerazione	   cosa	   questa	   condizione	   possa	  
offrire	  un	  “	  punto	  di	  vista	  altro”	  sul	  modi	  di	  esistere	  e	  pensare.	  L’esiliato,	  o	   l’esiliata,	  
abbandona	   una	   terra,	   un	   terreno,	   un	   campo	   in	   cui	   la	   sua	   possibilità	   ad	   essere	   è	  
compromessa,	   vive	   uno	   sradicamento	   che	   sospende	   ogni	   forma	   di	   aderenza,	  
identificazione,	   identità.	   Un’identità	   che	   tuttavia	   Zambrano	   ci	   mostrata	   non	   tanto	  
come	  un	  -‐ismo	  quanto	  piuttosto	  come	  quella	  condizione	  che	  ci	  fa	  essere	  in	  vita.	  L’esilio	  
confonde	  il	  confine,	  margine	  non	  occupato,	  terra	  di	  nessuno,	  permette	  di	  immaginare	  
che	   potremmo	   essere	   lì,	   come	   direbbe	   Zambrano,	   sul	   punto	   di	   nascere.	   La	   ricerca	  
dell’identità	  non	  è	  più	  dunque	   l’assetto	  di	  un	  confine	  ma	   la	  soglia	  che	  ci	  permette	  di	  
iniziare	  a	  vivere.	  

Questa	   soglia	   ci	   invita	   ad	   un	  passaggio,	  ad	   un	   passo	   che	   porta	   con	   sé	   quella	  
complessità	  di	  sentire	  che	  si	  vive	  nell’abbandono,	  nella	  malinconia,	  nella	  solitudine	  e	  
che	   paradossalmente	   divengono	   condizioni	   essenziali	   per	   nascere.12	  Con	   questo	   si	  
vuole	   intendere	   che,	   in	   quanto	   esseri	   che	   sentiamo	   l’esilio	   come	   metafora	   della	  
condizione	   esistenziale,	   possa	   significare	   liberarsi	   da	   un	   pensiero	   dogmatico	   o	  
coercitivo.	   L’esilio	   come	   cifra	   del	   pensiero,	   pur	   definendo	   la	   condizione	   dell’esiliato	  

	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  
9	  Questa	  riflessione	  è	  comparsa	  in:	  RevistAleph	  –	  ISSN	  1807-‐6211	  Dezembro	  2017	  Ano	  XV	  –	  Número	  29.	  
Versione	  in	  italiano:	  http://www.revistaleph.uff.br/index.php/REVISTALEPH/article/viewFile/629/415	  	  
Versione	  in	  brasiliano:	  http://revistaleph.uff.br/index.php/REVISTALEPH/article/view/631	  
10	  M.	  Zambrano,	  L’esilio	  come	  patria,	  Morcelliana,	  Brescia	  2014,	  p.111.	  
11Ibidem,	  p.	  122.	  
12	  Nei	  suoi	  scritti	  Zambrano	  nominerà	  questo	   inizio	  anche	  come	  Incipit,	   in	  particolare	  nell’apertura	  dei	  
Chiari	   del	   bosco	   pubblicato	   nel	   1977,	   e	   farà	   di	   questa	   apertura	   un’apertura	   del	   pensiero,	   del	   come	   e	  
dove	  si	  entra	  in	  un	  pensiero	  nuovo.	  
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come	  infernale,	  ci	  mostra	  alcuni	  orizzonti	  semantici	  a	  cui	  non	  restare	  indifferenti	  e	  che	  
possono	  ritenersi	  stili	  di	  pratica	  filosofica.	  

L’identità	  di	  essere	  e	  vita	  che	  ci	  permette	  di	  prescindere	  da	  territorialità	  forti	  e	  
definite	  di	  sapere,	  ma	  si	  appella	  al	  vivere	  e	  al	  soggetto	  nella	  sua	  possibilità	  più	  ampia.	  

Lo	   sradicamento	   come	   condizione	   di	   perdita	   di	   parola,	   verità	   e	   saperi	   che	  
implicano	  un	  impegno	  a	  risignificare	  e	  riapprendere	  il	  linguaggio.	  

Il	   balbettare	   ovvero	   l’inciampo	   di	   un	   pensare	   in	   presenza	   non	   ancora	  
organizzato	   e	   strutturato	   che	   concede	   a	   parole	   consumate	   nell’uso	   di	   potersi	  
riapprendere,	  ri-‐argomentare	  e	  risignificare.	  

Queste	   tre	   condizioni	   d’esistenza	  dell’esiliato	   ci	   offrono	   altrettante	   possibilità	  
per	  immaginare	  che	  la	  pratica	  della	  filosofia	  come	  esercizio	  di	  pensiero	  in	  comune	  non	  
sia	  solo	  un	  “esercizio	  della	  facoltà	  del	  pensiero	  e	  delle	  sue	  abilità”,	  ma	  si	  realizzi	  come	  
una	  pratica	  politica	  dei	  soggetti,	  che	  tenga	  conto	  anche	  di	  quel	   respiro	  di	   libertà	  che	  
l’esiliato	  in	  fuga	  ci	  mostra.	  	  

L’infanzia	  come	   la	   filosofia	  ancora	  si	   ritrovano	  a	   fare	   i	   conti	   con	  questa	   figura	  
dell’esilio.	  

	  
Linee	  di	  fuga	  	  

	  
	   Non	  siamo	  di	  fronte	  a	  un	  “fare	  come	  se”	  	  

ma	  a	  “un	  fare	  sempre	  nuovo”	  
L’essenza	  del	  gioco	  sta	  

	  nella	  metamorfosi	  dell’esperienza	  
	  più	  sconvolgente	  nell’abitudine13	  

	  
Antoine	  Doinel	  corre	  verso	  il	  mare	  e	  fugge	  dal	  suo	  esilio	  verso	  la	  libertà.	  	  
Nessuno	   può	   dimenticare	   il	   finale	   di	   questo	   capolavoro,	   anche	   se	   visto	   una	  

volta	  rimane	  impresso	  non	  solo	  nello	  “sguardo”,	  ma	  nella	  “visione”	  che	  ci	  costruiamo	  
della	  possibilità	  di	  essere	  liberi.	  	  
	   La	  rimessa	  in	  gioco	  della	  palla	  offre	  ad	  Antoine	  un’occasione	  irrinunciabile	  per	  
dare	  inizio	  alla	  sua	  linea	  di	  fuga.	  La	  linea	  di	  demarcazione	  del	  campo,	  la	  sua	  cornice,	  si	  
decostruisce	   e	   gli	   permette	   paradossalmente	   concede	   di	   smarcarsi.	   Lui	   insieme	   ad	  
altri,	  nel	  riformatorio	  in	  cui	  è	  stato	  rinchiuso,	  non	  ha	  avuto	  mai	  la	  possibilità	  di	  essere	  
soggetto	  che	  pensa.	   	  
	   Antoine	  non	  accetta	  di	  stare	   in	  quella	  cornice	  di	  assenza	  di	  pensiero,	   in	  quella	  
situazione	  di	  sottrazione	  all’azione	  vitale	  dell’attività	  di	  pensiero.	  Antonia	  ci	  mostra	  che	  
l’infanzia,	  termine	  primo	  della	  condizione	  di	  natalità,	  possa	  essere	  intesa	  e	  riconosciuta	  
	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  
13  W. Benjamin, Figure dell’infanzia, Raffaello Cortina editore, Milano 2012, p.182. 
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come	   una	   condizione	   d’esistenza	   da	   non	   esiliare	   in	   luoghi	   e	   tempi	   “idonei”	   senza	  
pensiero.	  Se	  riflettiamo	  sull’infanzia	  come	  ad	  una	  condizione	  umana,	  ovvero	  una	  delle	  
fondamentali	   attività	   umane,	   una	   condizione	   di	   base	   della	   vita,	   possiamo	   tornare	   a	  
pensarla	  non	  tanto	  come	  a	  quel	  passato	  assente,	  ma	  come	  il	  futuro	  che	  sta	  alle	  spalle.	  
	   Da	   un	   lato	   l’infanzia	   intesa	   come	   condizione	   umana	   che	   ci	   fa	   esistere,	   e	  
dall’altro	  riconoscere	  all’infanzia	  stessa	  una	  politica	  soggettiva	  attiva	  che	  crea,	  pensa	  e	  
immagina.	  	  
	  
	  
2.	   L’immaginario	   di	   un’infanzia	   che	   pensa	   fra	   letteratura	   e	   albi	   illustrati:	   l’infanzia	  
che	  pensa	  è	  uno	  spettacolo?!	  
	  
	   L’infanzia	  che	  pensa	  è	  uno	  spettacolo?	  Questa	  domanda	  emerge	  da	  una	  serie	  di	  
sollecitazioni:	   filosofiche,	   letterarie	   biografiche	   che	   ho	   intercettato	   in	   questi	   anni	   di	  
ricerca	  e	  pratica.	  Come	  entrano	  in	  relazione	  infanzia	  e	  spettacolo?	  Cosa	  implica	  entrare	  
in	   relazione	   con	   questi	   due	   concetti	   comprenderli,	   trasformarli	   e	   farsi	   trasformare?	  
Cosa	   della	   tradizione	   di	   pensiero	   crea	   attrito	   con	   questa	   domanda?	   Quando	   Guy	  
Debord	  ne	  La	  società	  dello	  spettacolo	  ci	  suggerisce	  l’idea	  che	  spettacolo	  sia	  il	  momento	  
in	  cui	   la	  merce	  è	  pervenuta	  all’occupazione	  totale	  della	  vita	  sociale,	   su	  quale	  aspetto	  
intende	   farci	   riflettere?	  E	  cosa	  accade	  se	  pensiamo	   l’infanzia	  entro	  questo	  paesaggio	  
concettuale?	   Quale	   spettacolo	   poi	   ci	   offre	   l’infanzia?	   La	   facciamo	   divenire	   uno	  
spettacolo	   in	   questo	   senso?	   Come	   la	   guardiamo?	   Cosa	   ne	   facciamo	   della	  meraviglia	  
che	   ci	   mostra?	   Cosa	   ha	   di	   meraviglioso?	   Cosa	   ci	   mostra	   di	   perturbante?	   E’	   uno	  
spettacolo?	  	  
Ci	  chiediamo	  se:	  I	  bambini	  e	  le	  bambine	  non	  sono	  uno	  spettacolo?!	  
Oppure	  esclamiamo:	  I	  bambini	  non	  sono	  uno	  spettacolo!	  
	  

L’immagine	  dell’infanzia	  che	  pensa	  è	  qualcosa	  che	  forse	  guardiamo,	  ma	  come?	  
con	   che	   sguardo?	   E	   dove?	   Certo	   è	   che	   questa	   reciprocità	   di	   sguardi,	   perché	   anche	  
l’infanzia	  guarda	  noi,	  si	  diviene	  anche	  spettatori	  di	  se	  stesso	  e	  reciproci.	  La	  letteratura	  
per	  l’infanzia,	  narrativa	  e	  degli	  albi	   illustrati,	  e	  la	  letteratura	  per	  gli	  adulti	  ci	  offre	  una	  
sceneggiatura	   di	   personaggi	   d’infanzia	   che	   pensa,	   straordinariamente	   ricca	   e	  
stimolante	  per	  approfondire	  l’immaginario	  dello	  spettacolo	  che	  ne	  deriva.	  

Il	   paesaggio	   dell’infanzia	   che	   pensa	   ci	   appare	   in	   un	   certo	   senso	   come	  
l’immagine	  illustrata	  da	  Matt	  Ottley,	  nell’albo	  illustrato,	  Un	  nuovo	  orizzonte,	  scritto	  da	  
Rebecca	  Young.	  Vi	  è	  un	  ragazzo	  di	  fronte	  il	  mare,	  una	  barca	  e	  uno	  zaino.	  Quel	  ragazzo	  è	  
lì	  sul	  punto	  di	  lasciare	  quel	  luogo	  per	  ricercarne	  un	  altro,	  o	  almeno	  ne	  ha	  il	  desiderio	  e	  
la	  speranza.	  Nell’idea	  che	  stiamo	  esplorando	  possiamo	  avere	  proprio	  questo	  desiderio	  
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e	  speranza,	  di	  andare	  in	  contro	  ad	  un	  orizzonte	  di	  nuovo	  cominciamento	  a	  partire	  dai	  
luoghi	  dell’immaginario	  in	  cui	  siamo	  soliti	  giocare,	  pensare,	  educare,	  e	  più	  in	  generale	  
relazionarsi	   con	   “lo	   spettacolo	   dell’infanzia	   che	   pensa”.	   Cosa	   accadrà	   a	   questo	  
immaginario,	  cosa	  incontreremo	  e	  cosa	  inviterà	  a	  fare	  non	  lo	  sappiamo	  ancora.	  

	  
L’idea	  di	  pratica	  del	  pensare	  filosoficamente,	  che	  porteremo	  con	  noi,	  si	  avvicina	  

molto	  all’idea	  che	  Maria	  Zambrano	  esprime	  in	  questi	  termini:	  
	  
«Una	   fiamma	   che	   fonde	   il	   senso	   fino	   a	   quell’istante	   cieco	   col	   vedere	   che	   gli	  

corrisponde,	   e	   con	   la	   realtà	   stessa	   che	   non	   gli	   oppone	   resistenza	   alcuna»,	   14	  
	  

Il	  vedere	  illuminati	  da	  una	  fiamma	  che	  fonde	  senso	  e	  ha	  presa	  sulla	  realtà	  e	  che	  
giunge	  a	  ciò	  che	  è	  proprio	  dell’umano,	  si	  discosta	  da	  un’idea	  di	  ragione	  illuminante	  e	  
chiarificante.	  La	  filosofia	  non	  è	  certamente	  una	  tecnica	  di	  delucidazione,	  per	  Zambrano	  
la	   luce	   fioca	   è	   fondamentale	   perché	   ci	  mostra	   anche	   l’oscurità	   di	   un	   sapere,	   quello	  
filosofico,	  	  che	  mai	  si	  comprende.	  Zambrano	  si	  trova	  in	  quel	  punto	  della	  filosofia	  in	  cui	  
la	  chiarezza	  assoluta	  del	  pensiero	  di	  alcuni	  suoi	  maestri,	  nel	  suo	  caso	  Zubiri	  e	  Ortega	  y	  
Gasset,	  finirono	  per	  allontanarla	  dalla	  filosofia	  stessa.	  Cosa	  corre	  in	  soccorso	  di	  questa	  
sua	  scelta:	  	  

	  
«un	   raggio	   di	   luce	   attraverso	   una	   tendina	   nera	   che	   copriva	   una	   delle	   fessure	  

dell’edificio	   di	   San	   Bernardo	   che	   davano	   su	   un	   patio.	   Il	   professore	   Zubiri	   stava	   spiegando	  
niente	  di	  meno	  che	   le	  Categorie	  di	  Aristotele.	   In	  un	  attimo	   io	  mi	  ritrovai,	  non	  tanto	  presa	  da	  
una	  rivelazione	  folgorante,	  quanto	  pervasa	  da	  qualcosa	  che	  si	  è	  sempre	  rivelato	  più	  adatto	  al	  
mio	  pensiero:	   la	   penombra	   toccata	  d’allegria.	   E	   allora,	   in	   silenzio	   –	   nella	   penombra,	   più	   che	  
della	  mente	  direi	  dell’animo,	  del	  cuore	  -‐,	  si	  dischiuse	  a	  poco	  a	  poco,	  come	  un	  fiore,	  nella	  netta	  
sensazione	  che	  non	  avevo	  forse	  alcun	  motivo	  per	  abbandonare	  la	  filosofia».15	  

	  
Zambrano	  ritrova	  la	  sua	  infanzia	  della	  filosofia,	  l’infanzia	  del	  pensare.	  
Quella	  penombra	   toccata	   d’allegria	   densa	   di	   dubbio,	   ombre,	   annunci	   di	   luce,	  

ma	   non	   di	   chiarezza,	   l’ho	   ritrovata	   in	   una	   delle	   tante	   e	   straordinarie	   illustrazioni	   di	  	  
Roberto	   Innocenti.	   Si	   tratta	   della	   copertina	   da	   lui	   disegnata	   per	   l’edizione	   Salani	   del	  
1956	  al	  racconto:	  Sussi	  &	  Biribissi.16	  La	  storia	  è	  nota,	  questi	  due	  bambini	  partono	  alla	  
ricerca	  del	  centro	  della	  terra,	  nella	  copertina	  è	   illustrato	   il	  momento	  di	  questo	   inizio,	  
accompagnati	  da	  un	  gatto,	  stanno	  per	  entrare	   in	  questa	  porta	   illuminata	  da	  una	   luce	  
	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  
14	  Maria	  Zambrano,	  Chiari	  del	  bosco,	  Bruno	  Mondadori,	  Milano	  2004,	  p.	  55.	  
15	  Maria	  Zambrano,	  Verso	  un	  sapere	  dell’anima,	  Raffaello	  Cortina,	  Milano	  1996,	  p.6-‐7	  e	  si	  veda	  anche:	  
Rosella	  Prezzo,	  Pensare	  in	  un’altra	  luce,	  Raffaello	  Cortina,	  Milano	  2006.	  
16	  Collodi	  nipote,	  Sussi	  &	  Biribissi,	  Salani,	  Milano	  1975.	  
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fioca,	   si	   mostrano	   con	   sguardo	   dubitante	   e	   perplesso,	   tipico	   di	   un	   pensare	   che	   è	   lì	  
all’inizio	  del	  suo	  pensare.	  

Il	   fare	   filosofia	   come	   pratica	   dunque,	   è	   sistema	   di	   chiarificazione	   assoluta	   o	  
incerto	  andamento	  di	  ricerca	  di	  senso,	  ri-‐significazione	  di	  termini,	  ri-‐apprendimento	  di	  
modi	  del	  pensare?	  

Nel	   medesimo	   racconto,	   c’è	   un	   altro	   passaggio	   molto	   interessante	   che	   offre	  
alcuni	  spunti	  di	  riflessione	  per	  la	  pratica	  della	  filosofia.	  Così	  è	  descritto	  Biribissi:	  

	  
«Biribissi	   era	   così	   nero	   che	   sembrava	   tinto	   con	   l’inchiostro.	   Secco,	   più	   secco	   di	   un	  

baccalà	  stagionato,	  mostrava	  gli	  ossi	  come	  un	  ciucio	  arrembato.	  La	  sua	  caratteristica	  era	  quella	  
di	  essere	  più	  sudicio	  di	  un	  bastone	  da	  pollaio.	  Non	  si	  lavava	  mai	  la	  faccia,	  e	  appunto	  per	  questo	  
i	   compagni	   di	   scuola	   lo	   avevano	   soprannominato	   il	   “Filosofo”.	   Per	   quanto	   quella	   fosse	   una	  
calunnia	  bella	  e	  buona	  per	  la	  povera	  Filosofia,	  il	  soprannome	  calzava	  come	  un	  guanto».17	  

	  
Per	  quanto	  sia	  evidente	  ai	  nostri	  occhi	  che	  le	  sembianze	  di	  Biribissi	  ricordano	  la	  

figura	  di	  Socrate	  messa	  in	  scena	  da	  Platone	  nei	  suoi	  dialoghi,	  in	  particolare	  in	  tutti	  quei	  
momenti	   in	  cui	  Socrate	  si	  trova	  a	  dover	  giungere	  al	   luogo	  della	  discussione,	  ciò	  che	  è	  
interessante	   far	   notare	   è	   ciò	   che	   in	   questo	   passaggio	   non	   è	   evidente.	   Il	   gioco	   che	  
Collodi	  Nipote	  ci	  mostra	  con	  Biribissi	  è	  la	  metafora	  del	  paradosso	  della	  condizione	  del	  
filosofo,	  di	   colui	   che	   fa	   filosofia,	   la	  quale	  nel	  definirsi	  e	  nominarsi,	  è	  al	   tempo	  stesso	  
una	  cosa	  e	   l’altra,	  troppo	  alta	  e	  sofisticata	  per	  ricevere	  una	  tale	  calunnia,	  e	  al	  tempo	  
stesso	  calzante	  a	  pennello	  in	  quest’immagine	  trasandata,	  caotica	  fuori	  luogo.	  	  

Il	  “filosofo”	  nel	  suo	  entrare	  nella	  scena	  del	  mondo	  mostra	  un	  paradosso	  e	  una	  
pratica	  paradossale.	  Pensare	  può	  significare	  certo	  intraprendere	  un	  viaggio	  di	  ricerca,	  
di	  cui	  però	  non	  si	  conosce	  quale	  esito	  porterà,	  non	  si	  sa	  ancora	  questo	  è	  l’evento	  dello	  
spettacolo,	   imprevisto	  e	  comunque	  concretamente	  accadente.	  L’infanzia	  che	  pensa	  e	  
la	   filosofia	   che	   pensa	   si	   ritrovano	   a	   dover	   giocare	   entro	   un	   immaginario	   comune.	  
Quando	  M.	   Lipman	   si	   è	   ritrovato	   nella	   sua	   vita	   e	   pensare	   su	   questo	   tema	   ci	   riporta	  
alcuni	  concetti	  in	  relazione	  a	  questo	  ragionamento	  e	  non	  ha	  caso,	  lo	  fa	  riportando	  alla	  
sua	  memoria	  anche	  una	  serie	  di	   immagini-‐quadro18	  connesse	  alla	  sua	  costruzione	  del	  
progetto	  della	  philosophy	  for	  children:19	  

	  
	  
	  
	  

	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  
17	  Ibidem,	  p10.	  
18	  Si	  veda	  appendice	  iconografica.	  
19	  Matthew	  Lipman,	  L’impegno	  di	  una	  vita:	  insegnare	  a	  pensare,	  Mimesis,	  Milano/Udine,	  2018,	  p.34.	  
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La	  Forgia	  di	  Francisco	  Goya	  (1817)	  
	  
«Quando	  vidi	  per	   la	  prima	  volta	  La	  Forgia	  di	  Goya,	  mi	  colpì	   la	  perizia	  con	  cui	   l’artista	  

aveva	   saputo	   catturare	   l’assoluta	   imponenza	   che	   mio	   padre	   inscenava	   per	   me	   quando	  
lavorava.	   […]	   Il	  mondo	   di	   strumenti,	  macchinari	   e	  motori	   in	   cui	  mio	   padre	   amava	   passare	   il	  
tempo	   ebbe	   su	   di	   me	   un	   effetto	   duraturo	   senza	   che	   me	   ne	   accorgessi:	   favorì	   cioè	   la	   mia	  
preferenza	  per	  un	  mondo	  di	  sani	  principi	  pratici,	  anziché	  per	  la	  teoria,	  da	  me	  considerata	  vuota	  
e	  sterile.	  Ancora	  oggi,	  dopo	  tanto	  tempo,	  nutro	  una	  preferenza	  istintiva	  per	  la	  pratica	  a	  scapito	  
della	  teoria».	  	  

	  
La	  pratica	  sarà	  il	  termine	  fondamentale	  entro	  il	  quale	  l’infanzia	  che	  pensa	  e	  la	  

filosofia	  che	  pensa.	  
	  

Harol	  Lloyd	  appeso	  ad	  una	  lancetta	  dell’orologio	  (1925)	  
	  
«Mio	   zio	   possedeva	   l’unico	   cinema	   in	   città,	   così	   noi	   ragazzi	   eravamo	   soliti	   andare	   a	  

vedere	  film	  dell’orrore	  come	  Il	   fantasma	  dell’opera	  di	  Lon	  Chaney	  (1925)	  o	  come	  quello	   (per	  
me)	   da	   brivido	   con	   Harold	   Lloyd	   appeso	   alla	   lancetta	   dei	   minuti	   di	   un	   enorme	   orologio,	  
sospeso	  a	  decine	  di	  metri	  d’altezza.	  Ero	  solito	  coprirmi	  gli	  occhi	  con	  il	  cappello	  o	  nascondere	  la	  
testa	  dietro	  le	  spalle	  di	  mio	  fratello.	  La	  paura	  del	  vuoto	  mi	  attanagliava	  in	  una	  morsa	  di	  terrore	  
di	  cui	  non	  sono	  mai	  riuscito	  a	  liberarmi.	  Solo	  ora	  mi	  accorgo	  che	  ci	  furono	  momenti	  della	  mia	  
infanzia	   in	   cui	   una	   discussione	   filosofica	   avrebbe	   potuto	   giovarmi	   non	   poco.	   Sebbene	   non	  
avessi	   ricevuto	   alcuna	   formazione	   filosofica,	   le	   domande	   filosofiche	   sull’esistenza	   trovarono	  
me».20	  	  

	  
Il	   tempo	   sospeso	   dell’infanzia	   come	   un	   tempo	   che	   mostra	   anche	   il	   lato	  

perturbante	   del	   fare	   filosofia.	   L’occasione	   dell’incidentalità	   della	   condizione	  
dell’infanzia	   che	   pensa	   in	   relazione	   con	   il	   mondo:	   spazio	   e	   tempo.	   La	   filosofia	   che	  
pensa,	  suggerisce,	  non	  si	  trova,	  al	  massimo	  è	  lei	  che	  trova	  te.	  
	  
Dalì	  
	  

«Ricordo	  distintamente	  che	  durante	  uno	  di	  questi	  viaggi	  tirai	  in	  ballo	  la	  pittura	  
di	  Dalì.	   Joe	  mi	  domandò	  per	  quale	  motivo	  avessi	  una	  così	  bassa	  considerazione	  della	  
sua	  opera.	  Solo	  allora	  mi	  resi	  conto	  dell’inconsistenza	  delle	  mie	  critiche,	  sia	  perché	  non	  
sapevo	  nulla	  di	  pittura,	  sia	  perché	  l’abitudine	  di	  Joe	  di	  chiedere	  a	  quanti	  azzardavano	  
qualche	  opinione	  di	  renderne	  ragione	  non	  mi	  era	  affatto	  famigliare.	  «È	  solo	  un	  pazzo!»	  
sbottai	   alla	   fine.	   Joe	   rimase	   imperturbabile.	   «Che	   cosa	   te	   lo	   fa	   dire?»	   insisté.	  
	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  
20	  Ibidem,	  p.	  35.	  
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Sprofondai	   ancora	   di	   più	   nella	   superficialità	   delle	  mie	   contraddizioni.	   Ben	   presto	  mi	  
accorsi	   che	   Joe	   non	   stava	   difendendo	   Dalì;	   piuttosto	   gli	   sembrava	   irresponsabile	  
criticare	  un	  artista	  senza	  prima	  aver	  cercato	  di	  comprendere	  la	  sua	  opera	  e	  i	  motivi	  che	  
ne	  erano	  alla	  base.	  Poco	  per	  volta,	  grazie	  a	  queste	  conversazioni	  capii	  che	  Joe	  aveva	  un	  
formidabile	   spirito	   investigativo,	   in	  parte	  per	   la	   sua	   innata	  curiosità	  e	   in	  parte	  per	   la	  
sua	  dedizione	  al	  metodo	  e	  alla	  qualità».21	  P.	  39	  
	  

L’infanzia	  che	  pensa	  e	   la	  filosofia	  che	  pensa	  non	  fa	  a	  meno	  di	  un	  certo	  spirito	  
interrogativo	  curiosante,	  che	  attinge	  anche	  all’arte	  di	  costruire	  problemi	  attraverso	   il	  
domandare.	  	  

	  
Provando	  a	  seguire	  questa	  andatura	  propongo	  un	  primo	  scenario	  di	   infanzia	  e	  

filosofia	   che	  pensano.	   Si	   tratta	  di	   alcuno	  passaggi	  utili	   al	   nostro	   ragionamento	  e	   che	  
sono	  l’inizio	  di	  questo	  viaggio	  fra	  letteratura,	  infanzia	  e	  filosofia.	  
	  

	  
Pensare	  e	  domandare	  perché	  analfabeti	  
	  
L’infanzia	   più	   che	   senza	   un	   linguaggio,	   un	   modo	   per	   comunicare,	   è	   senza	  

“alfabeto”	   almeno	   l’infanzia	   che	   riteniamo	   tale	   in	   senso	   stretto.	   Questa	   condizione,	  
che	  indicherei	  come	  umana	  comune	  a	  molti	  esseri	  umani,	  il	  trovarsi	  senza	  alfabeto,	  è	  
ciò	  che	  può	  spingerci	  alla	  chiusura	  e	  al	  silenzio,	  all’isolamento	  oppure	  all’apertura,	  alla	  
domanda	  alla	  ricerca	  di	  senso,	  al	  chiederci	  perché?.22	  

	  
«[…]”Non	  lo	  sappiamo	  bisogna	  aspettare”.	  
“E	  allora	  dov’è	  mio	  padre?	  Chiese	  Ulysses.	  
“Se	  aspettiamo,	  tornerà	  pure	  lui	  Marcus,	  no?”	  
“No,	   non	   è	   così.	   Non	   camminerà	   lungo	   la	   strada	   per	   entrare	   in	   casa	   dalla	   veranda,	  
come	  un	  tempo”.	  Era	  troppo	  per	   il	  bambino,	  e	  avendo	  a	  disposizione	  una	  sola	  parola	  
per	  chiedere	  conforto	  o	  speranza,	  la	  disse:	  “Perché?”».23	  
	  

E	  ancora:	  
	  

	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  
21	  Ibidem,	  p.	  39.	  
22	  Hannah	  Arendt,	   La	   lingua	  materna,	  Mimesis,	  Milano/Udine,	   2005.	   Sarà	   centrale	   in	   questo	   saggio	   in	  
questa	   direzione	   il	   senso	  mondano	   e	   plurale	   del	   pensare	   e	   del	   pensiero	   come	   condizione	   politica	   di	  
esercizio	  della	  parola.	  
23	  William	  Saroyan,	  La	  commedia	  umana,	  Minimarcos,	  Milano	  2013,	  p.23.	  
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«[…]	   Un’altra	   regola	   era	   non	   fare	   domande.	   “Non	   domandare!”	   strillava	   Grimo	  
dall’altoparlante	  “le	  cose	  che	  non	  puoi	  sapere”[…]	  Era	  un’altra	  delle	  certezze	  di	  Tom,	  e	  Grimo	  
non	  c’entrava	  niente,	  non	  sapeva	  niente:	  non	  ci	  sono	  risposte	  per	  tutto.	  A	  volte	  ci	  sono	  solo	  
domande».24	  	  

	  
Grimo	  e	  Tom	  abitano	  i	  Gusci	  in	  un	  mondo	  in	  cui	  tutto	  sembra	  perso	  e	  l’infanzia	  

si	  ritrova	  rinchiusa	  in	  campi	  guardati,	  controllati	  e	  monitorati	  dagli	  adulti	   in	  una	  sorta	  
di	  panopticon.	   Tom	   e	   Grimo	   offrono	   io	   qui	  metterei	   così:	   indicano,	   in	   questo	   breve	  
scambio,	  una	  traiettoria	  oppure	  sensibilità	  filosofica	  per	  abitare	  il	  mondo.	  Leggendo	  il	  
libro,	  Bambini	  nel	  bosco	  di	  Beatrice	  Masini,	  e	  cercando	  di	  sedermi	   in	  cerchio	  con	  me	  
stessa	   facendo	   sì	   che	   la	   narrazione	   portasse	   con	   sé	   una	   riflessione,	   ho	   trovato	  mille	  
domande	  fra	  le	  righe.	  Tom,	  uno	  dei	  personaggi	  del	  racconto	  è	  un	  ottimo	  compagno	  in	  
questo	  esercizio,	  come	  solitamente	  sono	  ottimi	  compagni	  i	  bambini	  e	  le	  bambine	  che	  
incontro	  nelle	  scuole.	  Scrivo	  a	  margine,	  con	  un	  certo	  stupore	  e	  disappunto:	  “non	  fare	  
domande?	  Una	  regola?	  Ciò	  che	  non	  puoi	  sapere?	  Ma	  che	  mondo	  è?!"	  Penso	  anche	  che	  
il	   pensiero	   finale	   di	   Tom:	  a	   volte	   ci	   sono	   solo	   domande,	   sia	   perturbante	   e	   al	   tempo	  
stesso	   denso	   di	   meraviglia	   e	   descriva,	   nel	   modo	   più	   immediato,	   semplice,	   ma	  
profondo,	   il	   senso	   della	   philosophy	   for	   children	   e	   del	   pensare	   insieme.	   Tom	   è	   un	  
bambino	   che	   pensa,	   che	   entra	   nel	   nostro	   immaginario	   che	   abbiamo	   dell’infanzia	  
decostruendone	   l’idea	   che	   i	   bambini	   e	   le	   bambine	   non	   pensino	   e	   che	   siano	   presi,	   e	  
persi,	   nel	   loro	  mondo,	   da	   un	   vortice	   unicamente	   istintivo	   ed	   egocentrico.	   Estranei	   e	  
senza	  lingua,	  sono	  spesso	  fragili	  per	  tali	  ragioni,	  senza	  diritto	  di	  pensiero	  e	  parola.	  Tom	  
ci	  mostra	  non	  solo	  che	  pensa,	  ma	  anche:	  	  

	  
«che	   cosa	   straordinaria	   sono	   i	   pensieri.	   Gli	   si	   rincorrevano	   in	   testa,	   uno	   incatenato	  

all’altro,	  Non	  lo	  lasciavano	  mai	  solo.	  Non	  si	  sentiva	  mai	  solo,	  no,	  anche	  quando	  faceva	  le	  cose	  
banali	  del	  Grumo	   insieme	  a	  tutti	  gli	  altri.	  E	  capiva,	  adesso,	  che	   la	   loro	  debolezza,	  quel	  colore	  
opaco	  dentro	  gli	  occhi,	  era	  solo	  mancanza	  di	  pensieri».25	  	  

	  
Niente	   pensieri	   niente	   problemi,	   era	   sufficiente	   prendere	   la	   medicina	   che	   li	  

avrebbe	  	  disciolti	  senza	  alcuna	  preoccupazione.	  Tom	  non	  lo	  accetta	  e	  ci	  insegna	  che	  c’è	  
da	  pensare	  anche	  nelle	   cose	  banali	   e	   che	  questa	   intenzionalità	  è	  quotidiana.	   Iniziare	  
una	   ricerca	   filosofica	   significa	   proprio	   partire	   da	   questo	   primo	   approdo:	   occuparsi	  
quotidianamente	   delle	   cose	   ovvie,	   banali	   ciò	   che	   ormai	   da	   tempo	   nell’esistenza	   ci	  
appare	   consolidato.	  Gesti,	   parole,	  modi	   che	   quotidianamente	   agiamo,	   pronunciamo,	  
quasi	   meccanicamente,	   ma	   che	   possiamo	   rimettere	   in	   gioco,	   risignificare	   nel	   loro	  

	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  
24	  Beatrice	  Masini,	  Bambini	  nel	  bosco,	  Fanucci	  editore,	  Roma	  2018,	  pp.	  20-‐21.	  
25	  Ibidem,	  p.	  25.	  
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senso.	   Non	   a	   caso	   Tom,	   nel	   corso	   della	   sua	   storia	   con	   Hana	   e	   gli	   altri	   bambini	   e	  
bambine,	  verrà	   ribattezzato	  con	   il	   soprannome	  Tom	  Due	  volte	   come	  se	  nell’esercizio	  
del	   pensare	   e	   riflettere	   debba	   permanere	   un’intenzione	   a	   duplicare,	   moltiplicare,	  
differenziare	   dando	   ragione	   di	   questa	   ricerca.	   Tom	  offre	   la	   seconda	   volta:	   un	  nuovo	  
cominciamento	  direbbe	  Hannah	  Arendt,	  un	  Incipit	  Vita	  Nova	  direbbe	  Maria	  Zambrano.	  
Qui	   e	   altrove	   c’è	   da	   pensare,	   l’infanzia	   spinge	   nuovamente	   la	   filosofia	   a	   giocare	   nel	  
nostro	   mondo,	   a	   darci	   l’occasione	   di	   pensare	   lo	   straordinario	   nell’ordinario,	   a	   dare	  
voce	  alle	  domande	  inesauribili	  che	  prendono	  forma	  fra	  noi	  e	  il	  mondo.26	  

	  
La	   ricchezza	   nella	   letteratura	   intorno	   alla	   filosofia	   e	   l’infanzia	   che	   pensa	   è	  

straordinaria	  e	  ci	  mostra	  che	  questo	  spettacolo	  dell’infanzia	  è	  più	  al	  centro	  del	  mondo	  
di	  ciò	  che	  pensiamo,	  bisogna	  capire	  come?	  	  e	  perché?	  27,	  ovvero	  dobbiamo	  fare	  anche	  i	  
conti	  con	  la	  dimensione	  politica	  ed	  etica	  di	  questa	  scena	  nel	  mondo.	  

	  
Inoltre,	  e	  non	  per	  ultimo,	  fare	  i	  conti	  con	  il	  filosofico	  che	  sbuca	  e	  ci	  sorprende	  

proprio	  nei	  luoghi	  inaspettati,	  dove	  pensavamo	  di	  non	  trovarlo.	  La	  filosofia	  e	  l’infanzia	  
sono	  paesaggi	  perduti?	  E	  se	  sono	  tali	  forse	  può	  trovarsi	  proprio	  in	  tutti	  quegli	  scrittori	  
e	  scrittrici	  che	  condividono:	  

	  
«una	  visione	   infantile	  del	  mondo,	  una	   ingenuità	  dell’approccio	  –	  per	  quanto	  ne	  fosse	  

complicata	  l’espressione	  –	  che	  faceva	  del	  genio	  adulto	  una	  sola	  cosa	  con	  l’infanzia.	  E	  del	  resto	  
–	  Stephen	  stava	  a	  questo	  punto	  liberando	  la	  mano	  –	  i	  più	  bei	  libri	  cosiddetti	  per	  ragazzi	  erano	  
precisamente	   quelli	   che	   parlavano	   a	   grandi	   e	   piccini,	   all’adulto	   già	   presente	   nel	   bimbo,	   al	  
bimbo	  dimenticato	  nell’adulto».	  28	  
	  

3.	  Pensare	  senza	  corrimano:	  riflessioni	  a	  partire	  dallo	  sguardo	  di	  un’infanzia	  della	  
pratica	  della	  filosofia	  al	  Liceo.	  

	  
In	   una	   non	   troppo	   nota	   espressione	   Arendt	   per	   esprimerci	   il	   suo	   punto	   di	   vista	  

sull’idea	  di	  attività	  di	  pensiero	  parla	  di	  un	  pensare	  senza	  corrimano	  che	  così	  ci	  descrive:	  
	  

	  «mentre	   si	   scendono	  e	   si	   salgono	   le	   scale,	   ci	   si	  può	  sempre	   tenere	  al	   corrimano	  per	  non	  
cadere.	  Ma	  noi	   abbiamo	  perso	  questo	   corrimano.	  E’	  questo	   che	   io	  mi	  dico.	   E’	  questo	   che	   io	  
cerco	  di	  fare».29	  	  
	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  
26	  Queste	  e	  altre	  riflessioni	  intorno	  al	  pensare	  e	  l’infanzia	  sono	  pubblicate	  su:	  Andersen	  n.	  356	  –	  ottobre	  	  
2018.	  
27	  Si	  veda:	  Joel	  Bakan,	  Assalto	  all’infanzia,	  Feltrinelli,	  Milano	  2012.	  
28	  Ian	  McEwan,	  Bambini	  nel	  tempo,	  Einaudi,	  Torino	  1988,	  p.	  31-‐32.	  
29	  Micromega,	  8/2006,	  Il	  pensiero	  politico	  senza	  corrimano,	  p.	  175	  
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Bisogna	  perdere	  il	  corrimano.	  
L’idea	   del	   pensare	   che	   ci	   mostra	   Arendt	   è	   quella	   di	   un’attività	   liberata	   da	  

fondamenti,	   da	   canalizzazioni	   precostituite,	   lontani	   dal	   desiderio	   di	   una	   certezza	   del	  
controllo	   e	   del	   metodo.	   Così	   esposti	   e	   desiderosi	   di	   correre	   incontro	   ad	   un	   rischio	  
quello	   che	   tutto	   ciò	   che	   pensiamo	   e	   a	   volte	   crediamo,	   anche	   se	   appariva	   denso	   di	  
significato	   e	   certo,	   «si	   dissolve	   non	   appena	   si	   voglia	   applicarlo	   alla	   vita	   di	   tutti	   i	  
giorni30».	  	  

Pensare	  dunque	  si	  rivela	  un’attività,	  una	  pratica,	  che	  non	  si	  abitua	  a	  perseguire	  una	  
regola	  ma	  si	  attiene	  a	  questa	  considerazione:	  	  

	  
Ho	   sempre	   pensato	   che	   bisogna	   cominciare	   a	   pensare	   come	   se	   nessuno	   avesse	  

pensato	  prima,	  e	  di	  cominciare	  a	  imparare	  da	  ciascun	  altro.31	  
	  	  
Nessun	  appiglio	  sicuro,	  dunque.	  
Un	  bisogno,	  dunque,	  che	  appartiene	  alla	   libertà	  di	  essere	  coinvolti	  dal	  mondo	  e	  di	  

farsi	  coinvolgere	  nel	  mondo.	  Si	  tratta	  di	  un	  andare	  scuola	  non	  tanto	  perché	  ai	  bambini	  
e	  alle	  bambine,	  ai	   ragazzi	  e	   le	   ragazza	   serva	   la	   filosofia	  quanto	  piuttosto	  perché	  è	   la	  
filosofia	  che	  ha,	  anch’essa,	  il	  bisogno	  di	  incontrare	  ancora	  il	  mondo.	  

	  
	   A	  questo	  proposito	  è	  a	  partire	  da	  alcune	  riflessioni	  dei	   ragazzi	  e	  delle	   ragazze	  
del	  Liceo	  Govone	  di	  Mondovì	  che	  sono	  scaturite	  alcune	  considerazioni	  riportate	  qui	  di	  
seguito.32	  
	  

Al	  termine	  del	  progetto	  abbiamo	  chiesto	  ai	  ragazzi	  e	  alle	  ragazze	  di	  esprimersi,	  
attraverso	  un	  esercizio	  di	  scrittura,	  intorno	  ad	  alcuni	  aspetti	  della	  pratica.	  Le	  profonde	  
sollecitazioni	   emerse	   ci	   hanno	   spinto	   a	   mettere	   in	   evidenza	   alcune	   questioni	   che	  
riportiamo	  qui	  di	  seguito.	  Troverete	  in	  neretto	  le	  riflessioni	  dei	  ragazzi	  e	  delle	  ragazze	  e	  
di	  seguito	  le	  nostre	  “reazioni	  filosofiche	  e	  meta	  riflessive”.	  

	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  
30	  H.	  Arendt,	  La	  vita	  della	  mente,	  Il	  Mulino,	  Bologna,	  2009,	  p.	  271	  
31	  Micromega,	  8/2006,	  Il	  pensiero	  politico	  senza	  corrimano,	  p.	  175	  
32	  Si	  veda:	  https://pressto.amu.edu.pl/index.php/eip/article/view/12044/11902	  
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I	  pensieri	  pensati	  insieme	  sono	  migliori	  dei	  pensieri	  pensati	  da	  soli	  
	  

Questa	  affermazione	  è	  una	  delle	  considerazioni	  meno	  comuni	  quando	  si	  parla	  di	  
filosofia	   e	   proprio	   per	   questo	   ci	   sembra	   particolarmente	   interessante.	   La	   tradizione	  
vuole	  che	  un	  filosofo	  o	  filosofa	  pensino	  per	  lo	  più	  fra	  sé	  e	  sé,	  in	  solitudine	  e	  con	  rigore	  
le	   questioni	   che	   nel	   corso	   della	   storia	   del	   pensiero	   occidentale	   si	   sono	   susseguite.	  
Tuttavia	   è	   lecito	   pensare	   che	   nessuno	   possa	   essere	   veramente	   da	   solo	   a	   pensare,	  
poiché	  il	  proprio	  pensiero	  è	  in	  continuo	  attrito	  e	  reagisce	  a	  concetti	  dentro	  e	  fuori	  di	  
noi.	  Hannah	  Arendt	  ci	  ha	  mostrato,	  che	  già	  nel	  conosci	  te	  stesso	  delfico,	  ci	  sia	  in	  gioco	  
conoscenza	   della	   propria	   esistenza	   e	   che	   nel	   so	   di	   non	   sapere	   socratico	   si	   annidi	   la	  
necessità	  di	  conoscere	  e	  avvicinarsi	  all’altro	  e	  alle	  sue	  opinioni.	  In	  questo	  Arendt	  mette	  
in	  evidenza	  un	  aspetto	  importante:	  

«nell’esperienza	  del	  parlare	  con	  sé	  stessi	   si	  diviene	  capaci	  di	  essere	  amici,	  di	  
acquistare	   un	   altro	   da	   sé:	   la	   facoltà	   del	   discorso	   e	   il	   fatto	   della	   pluralità	  
umana,	   allora	   si	   corrispondono	   reciprocamente,	   non	   solo	   nel	   senso	   che	  
impieghiamo	  delle	  parole	  per	  comunicare	  in	  un	  mondo	  in	  cui	  viviamo	  insieme	  
ad	  altri,	  ma	  anche	  nel	  senso,	  ancor	  più	  rilevante,	  che	  parlando	  con	  noi	  stessi	  
viviamo	  insieme	  a	  noi	  stessi.	  […]	  Essendo	  uno	   io	  non	  mi	  contraddirò	  al	  tempo	  
stesso	   potrò	   contraddirmi,	   poiché	   nel	   pensiero	   io	   sono-‐due-‐in-‐uno	   e	   quindi	  
non	  vivo	  soltanto	  con	  gli	  altri,	  per	   i	  quali	   sono	  uno	  ma	  anche	  con	  me	  stesso.	  
La	   paura	   della	   contraddizione	   è	   paura	   della	   scissione,	   del	   non	   poter	   restare	  
uno;	   questo	   spiega	   perché	   il	   principio	   di	   non-‐contraddizione	   sia	   divenuto	   la	  
regola	  fondamentale	  del	  pensiero».	  33	  	  

Siamo	   d’accordo	   con	   Arendt,	   ma	   l’attività	   di	   dialogo	   contempla	   un	   pensiero	  
pensato	   insieme	   che	   rende	   più	   complessa	   e	   vitale	   questa	   condizione	   di	   per	   sé	  
molteplice,	  che	  si	  sperimenta	  interiormente.	  Lo	  spazio	  del	  confronto	  ci	  mette	  in	  gioco	  
come	  soggetti	  esposti	  a	  regole	   impreviste	   in	  cui	  è	  necessaria	  una	  concentrazione,	  un	  
ascolto	  e	  una	  disposizione	  intensa	  e	  talvolta	  molto	  faticosa.	  Un	  pensare	  differente	  fra	  
le	  differenze	  in	  cui	  la	  pluralità	  umana	  e	  la	  complessità	  che	  ne	  deriva	  non	  subiscono	  una	  
riduzione,	  ma	  una	  moltiplicazione;	  a	   scapito,	   talvolta,	  di	  una	  comunicazione	  efficace,	  
ma	  comunque	  a	  favore	  di	  un	  pensare	  senza	  corrimano	  che	  senza	  gli	  abituali	  sostegni	  ci	  
spinge,	   appunto,	   la	   nostra	   individualità	   e	   le	   nostre	   credenze.	   Perciò	   anche	   se	   il	  
rapporto	   con	   il	   testo	   filosofico	   o	   con	   il	   nostro	   pensiero	   ci	  mette	   nella	   condizione	   di	  
sperimentare	  la	  pluralità,	  il	  dialogo	  fra	  persone	  conduce	  ad	  altre	  virate	  e	  condizioni	  di	  
	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  
33	  Hannah	  Arendt,	  Socrate,	  Raffaello	  Cortina,	  Milano,	  2015,	  p.41.	  
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differenza	  date	  dalla	  contingenza	  di	  un	  altro	  presente.	  In	  questo	  senso	  nell’espressione	  
«i	  pensieri	  pensati	  insieme	  sono	  migliori	  dei	  pensieri	  pensati	  da	  soli»	  risiede	  non	  tanto	  
una	  differenza	  di	  qualità	  quanto	  una	  differenza	  vitale:	  quel	  bisogno	  di	  sentirsi	  coinvolti,	  
insieme	  ad	  altri/e,	  in	  un	  nuovo	  rapporto	  con	  la	  filosofia,	  con	  le	  sue	  domande	  e	  con	  le	  
questioni	  che	  nel	  mondo	  intercettiamo,	  un	  impegno	  politico	  e	  pratico.	  

La	  filosofia,	  in	  questa	  luce,	  accentua	  maggiormente	  il	  valore	  e	  la	  possibilità	  di	  un	  
pensare	  insieme	  collettivo	  che	  probabilmente	  tralascia,	  solo	  temporaneamente,	  un	  po’	  
di	  rigore,	  una	  certa	  spinta	  definitoria	  e	  la	  scrittura.	  Diciamo	  temporaneamente	  perché	  
riteniamo	  che	  questa	  esperienza	  non	  annulli	  la	  possibilità	  di	  un	  rapporto	  classico	  con	  il	  
testo	   filosofico,	   ma	   lo	   trasformi,	   lo	   alimenti	   allentando	   però	   quella	   posizione	  
individualista	  e	  solitaria	  che	  abbiamo	  del	  filosofo/a	  a	  favore	  dell’idea	  di	  una	  comunità	  
di	  ricerca.	  

Ma	  quando	  ha	  inizio	  questo	  pensare	  insieme?	  Quando	  quel	  pensiero	  collettivo	  a	  
cui	   fanno	   accenno	   alcune	   delle	   riflessioni	   dei	   ragazzi/e	   trova	   spazio	   nell’ambito	   del	  
tempo	   della	   scuola	   e	   di	   quello	   sociale?	   Quando	   le	   proprie	   idee	   differenti	   hanno	   la	  
possibilità	  di	  trovare	  luogo	  e	  di	  essere	  messe	  in	  relazione	  a	  quelle	  di	  altri/e?	  Possiamo	  
ritenere	   che	   le	   pratiche	   di	   filosofia	   e	   la	   philosophy	   for	   children/communities	   siano	  
questa	   potenzialità	   di	   apertura?	   In	   questa	   prospettiva	   ci	   sembra	   importante	  
raccogliere	  l’invito	  di	  Michel	  Foucault	  quando	  propone	  un’idea	  di	  filosofia	  come	  moto	  
attraverso	  cui	  ci	  liberiamo	  da	  ciò	  che	  si	  propone	  vero	  a	  tutti	  i	  costi;	  in	  questo	  senso	  il	  
filosofare	   rende	  possibile,	   dice	   Foucault	  un	  processo	   critico	  del	   pensiero	   su	   se	   stesso	  
che	  non	  legittima	  ciò	  che	  già	  si	  conosce	  ma,	  cerca	  di	  sapere	  in	  che	  modo	  e	  fino	  a	  dove	  
sarebbe	  possibile	  pensare	   in	  modo	  divergente,	  una	  predisposizione	  al	  molteplice,	  una	  
ricerca	  permanente,	  sincera,	  per	  essere	  differenti	  da	  ciò	  che	  siamo	  e	  per	  costituirci	  in	  
ciò	   che	   ancora	   non	   siamo.	  Un’esperienza	   che	   ogni	   soggetto,	   a	   prescindere	   dalla	   sua	  
età,	  può	  provare	  ad	  inaugurare.	  	  

Cogliere	  significati	  nascosti,	  rielaborare	  il	  punto	  di	  vista	  personale	  
	  

La	  visione	  degli	  altri,	  il	  punto	  da	  cui	  ognuno/a	  si	  posiziona	  è	  differente	  e	  spesso	  
in	  contrasto	  con	  la	  nostra	  tonalità	  di	  sguardo.	  Non	  solo,	  ma	  come	  scrive	  Wittgenstein	  
in	  uno	  dei	  suoi	  passaggi	  dei	  Pensieri	  Diversi:	  	  

	  
«Quel	  che	  voglio	  esprimere	  lo	  esprimo	  sempre	  e	  soltanto	  a	  metà!	  Anzi,	  neppure	  tanto,	  

forse	  riesco	  a	  esprimere	  solo	  la	  decima	  parte.	  Questo	  vorrà	  pur	  dire	  qualcosa.	  Il	  mio	  scrivere	  è	  
spesso	  solo	  un	  “balbettare”».34	  

	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  
34	  Ludwig	  Wittgenstein,	  Pensieri	  diversi,	  Adelphi,	  Milano	  1980,	  p.	  47.	  
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Non	   solo	   lo	   scrivere,	   ma	   anche	   nell’espressione	   a	   voce	   si	   incorre	   in	   questa	  

complessità.	   La	   ricerca	   nella	   pratica	   filosofica,	   la	   disposizione	   a	   ricercare,	   può	  
rappresentare	   un	  modo	   attraverso	   cui	   questo	   «contrasto	   e	   differenza,	   questa	   fatica	  
dell’esprimere	   ciò	   che	   si	   pensa	   e	   del	   comprendere	   di	   conseguenza	   ciò	   che	   l’altro	  
esprime»	  prende	  vitalità:	  	  

	  
«Poiché	  il	  mondo	  sconfina	  su	  di	  noi,	  la	  parola	  può	  sconfinare	  su	  di	  esso	  esprimendolo,	  

e	   l’azione	  trasformandolo.	  Si	   filosofa	  perché	  si	  è	  esposti	  al	  mondo	  e	  si	  ha	   la	  responsabilità	  di	  
nominare	  ciò	  che	  deve	  essere	  detto	  o	  fatto».35	  	  

	  
Si	  tratta	  di	  una	  questione	  di	  desiderio,	  una	  direzione	  che	  conduce	  verso	  l’altro,	  

una	   condizione	   di	   incompletezza	   che	   ci	   permette	   di	   ricercare	   ancora	   significati,	   un	  
continuo	  lavorio	  di	  termini,	  parole,	  esperienze	  che	  spinge	  oltre	  il	  sapere	  a	  favore	  di	  un	  
ritornare	   della	   filosofia	   ad	   essere	   una	   “faccenda	   umana”	   che,	   parafrasando	   Karl	  
Jaspers,	  non	  intende	  confermare	  dottrine,	  ma	  mantenere	  aperte	  domande.	  Si	  osserva	  
così	  nel	  pensare	  insieme	  la	  messa	  in	  atto	  di	  un	  ulteriore	  spazio	  di	  conoscenza	  che	  non	  
riposa	  su	  risposte	  certe	  e	  definitive	  da	  acquisire,	  ma	  si	  addentra	  nella	  ricerca	  comune	  e	  
permanente.	  Questo	   cogliere	   i	   significati	   nascosti	   ci	   riporta	   ad	   un	   sapere	   transitorio	  
che	  ricerca	  ancora	  il	  desiderio	  di	  pensare	  e	  di	  pensiero.	  La	  vita	  ha	  bisogno	  di	  pensiero	  e	  
viceversa,	  è	  quasi	  inumano	  ritenere	  che	  la	  filosofia	  possa	  essere	  considerata	  solo	  nella	  
sua	   forma	   tradizionalmente	   intesa,	   quella	   che	   ha	   prevalso	   storicamente	   sulle	   altre	  
ovvero	  come	  sviluppo	  di	  sistematicità;	  è	  importante	  ritornare	  a	  pensare	  che	  vi	  sia	  una	  
molteplicità	   di	   forme	   della	   filosofia	   che	   sappiano	   trovare	   la	   propria	   generatività	  
nell’urto	   con	   la	   vita.	   La	   vita	   ha	   bisogno	   di	   pensiero	   e	   viceversa,	   è	   quasi	   inumano	  
ritenere	  che	  la	  filosofia	  possa	  essere	  considerata	  solo	  nella	  sua	  forma	  tradizionalmente	  
intesa,	   quella	   che	   ha	   prevalso	   storicamente	   sulle	   altre	   ovvero	   come	   sviluppo	   di	  
sistematicità?	   Si	   può	   pensare	   che	   vi	   sia	   una	  molteplicità	   di	   forme	   della	   filosofia	   che	  
sappiano	  trovare	  la	  propria	  generatività	  nell’urto	  con	  la	  vita?	  

Come	  ricorda	  Zambrano:	  	  
	  
«la	  vita	  ha	  bisogno	  del	  pensiero,	  ma	  ne	  ha	  bisogno	  perché	  non	  può	  preservare	  lo	  stato	  

in	  cui	  spontaneamente	  si	  produce.	  Non	  basta	  infatti	  nascere	  una	  volta	  e	  muoversi	  in	  un	  mondo	  
di	   strumenti	   utili.	   La	   vita	   umana	   chiede	   sempre	   di	   essere	   trasformata,	   di	   modificarsi	  
continuamente	  a	  contatto	  con	  certe	  verità».36	  	  

	  

	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  
35	  Jean-‐François	  Lyotard,	  Perché	  la	  filosofia	  è	  necessaria,	  Raffaello	  Cortina,	  Milano	  2017,	  p.	  XIV.	  
36	  Maria	  Zambrano,	  Verso	  un	  sapere	  dell’anima,	  Raffaello	  Cortina,	  Milano	  1996,	  p.	  58.	  
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Questa	   apertura	   allo	   spazio	   filosofico	  del	  pensare	   insieme	   fuori	   da	  una	   logica	  
applicativa	   e	   ripetitiva	   è	   un	   aspetto	   fondamentale.	   In	   questa	   luce	   siamo	   nella	  
condizione	   proficua	   di	   riflettere	   intorno	   a	   ciò	   che	   è	   stato	   trasmesso	   e,	  
contemporaneamente,	  di	  accogliere	  le	  molteplici	  traiettorie	  che	  si	  prospettano.	  Non	  si	  
tratta	  di	   lanciarsi	  acriticamente	  verso	  un	  nuovo	  modo,	   indefinito	  o	  spontaneistico,	  di	  
intendere	   la	  pratica	   filosofica,	  ma	  nemmeno	  di	   accettare	  un	  unico	   rapporto,	   talvolta	  
soffocante,	   con	  un	   tradizione	   intesa	   in	   termini	   immodificabili.	   In	   questione	   la	   nostra	  
capacità	   di	   trasformare,	   il	   nostro	   desiderio	   di	   uscire	   dallo	   stereotipo	   e	   dalla	  
cristallizzazione	  delle	  retoriche,	  talora	  logore,	  della	  procedura.	  

Domande	  da	  fare,	  non	  da	  esaurire	  e	  a	  cui	  non	  si	  sono	  suggerite	  risposte	  
	  
Uno	   degli	   aspetti	   centrali	   della	   philosophy	   for	   children/communities	   è	   l’attività	   del	  
domandare.	  Un	  domandare	  che	  porta	  con	  sé	  un’attitudine	  infantile	  che	  come	  un	  invito	  
richiama:	  

«ad	  una	  certa	  spontaneità,	  al	  desiderio,	  al	  bisogno	  che	  l’interrogazione	  porta	  
con	   sé;	   non	   lasciare	   che	   una	   questione,	   un	   pensiero	   o	   una	   parola	   possano,	  
troppo	  facilmente,	  esaurirsi	   in	  modo	  definitivo.	  Non	  solo	   il	  concetto	   infantile	  
porta	  con	  sé,	  dal	  nostro	  punto	  di	  vista,	  una	  certa	  tensione	  alla	  ricerca,	  ovvero	  
una	   conoscenza	  non	   sottomessa	   l’accumulo	   sterile	   del	   sapere.	   Il	   domandare	  
si	  esprime	  con	  questa	  vitalità	   se	   lo	   si	  prende	   in	  considerazione	  come	  ad	  una	  
possibilità	   permanete,	   un’apertura	   all’indagine	   continua	   a	   costo	   di	  
rimescolare	  le	  carte	  e	  rimettere	  in	  discussione	  tutto	  quanto».	  37	  

Il	   domandare	   è	   il	   tempo	   e	   lo	   spazio	   per	   pensare	   non	   per	   giungere	   a	   risposte	  
necessarie	  o	   veritative,	   è	  una	  disposizione	  alla	   relazione	   con	   l’altro,	   ad	  una	   tensione	  
verso	  ciò	  che	  sembra	  mancare	  e	  che	  proprio	  perché	  vuoto	  invita	  a	  immaginare,	  creare,	  
inventare	  ragionare	  ovvero	  ad	  entrare	  in	  relazione	  alle	  nostre	  potenzialità	  di	  pensiero:	  
come	  afferma	  Maria	   Zambrano	   tra	   la	  domanda	  e	   la	   risposta	  deve	  esistere	  un	   vuoto,	  
una	   mediazione,	   un	   soffermarsi	   della	   mente».	   Fare	   una	   domanda	   sembra	  
un’operazione	  semplice,	  ma	  non	  è	  così.	  Fare	  una	  domanda	  implica	  attenzione,	  ascolto,	  
disposizione	  al	  dubbio,	  sospensione	  di	  una	  certa	  retorica	  e	  presunzione	  veritativa	  che	  
attribuiamo	  alle	  nostre	  riflessioni.	  
Fare	  una	  domanda	  implica	  altresì	  un	  rapporto	  con	  chi	  ho	  di	  fronte	  e	  che	  insieme	  a	  noi	  
s’impegna	   e	   si	   fa	   coinvolgere	   ad	   esplorare	   le	   questioni	   che	   si	   pongono.	   Si	   tratta	   di	  
sperimentare	  un	  legame	  di	  reciprocità	  che	  nel	  dialogo	  invita,	  non	  tanto	  a	  posizionarsi	  
	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  
37	  Silvia	  Bevilacqua,	  Pierpaolo	  Casaroin,	  Philosophy	  for	  children	  in	  gioco,	  Mimesisi,	  Milano/Udine,	  2016,	  
p.	  55.	  
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in	   virtù	   dell’argomento	   più	   forte	   o	   con	   più	   ragioni,	   ma	   piuttosto	   in	   favore	   della	  
differenza	   di	   opinioni,	   di	   punti	   di	   vista	   nell’idea	   di	   una	   provocazione	   generativa	   e	  
propositiva	   per	   far	   germogliare	   idee	   e	   concetti	   vivi.	   In	   merito	   a	   questo	   è	   molto	  
interessante	  una	  delle	  considerazioni	  che	  uno	  dei	  ragazzi	  ha	  messo	  in	  evidenza:	  questa	  
esperienza	  di	  pratica	  di	  filosofia	  ha	  fatto	  sì	  che	  ci	  si	  avvicinasse	  alla	  compagna	  di	  banco	  
seduta	  due	  file	  avanti	  e	  che	  per	  lungo	  tempo	  ho	  discriminato	  per	  via	  di	  un	  pregiudizio.	  
La	  conoscenza	  dell’altro/a	  passa	  dall’ascolto	  del	  pensiero,	  delle	  idee	  e	  delle	  riflessioni	  
che	  si	  esprimono	   in	  un	  clima	  di	   fiducia	  e	  sospensione	  del	  giudizio.	  Siamo	   innanzi	  alla	  
costruzione	   di	   una	   comunità	   di	   ricerca	   fondata	   sulla	   condivisione,	   la	   creazione	   e	  
ricreazione	  concettuale.	  

La	  pratica	  di	  filosofia	  è	  utile	  alla	  formazione	  umana,	  è	  un	  affrontare	  il	  fondo	  melmoso	  
dei	  nostri	  pensiero,	  una	  libera	  ricerca,	  un’esperienza	  di	  pensiero	  collettivo	  
	  

Non	  basta	  forse	  dire	  che	  fare	  filosofia	  sia	  un	  modo	  per	  educare	  alla	  riflessione,	  al	  
dialogo	  o	  al	  pensiero.	  Certo	  questi	  sono	  aspetti	   importanti,	  ma	  non	  l’unico	  senso	  che	  
può	  emergere	  da	  queste	  attività	  ed	  esperienze.	  C’è	  qualcosa	  che	  procede	  oltre,	  che	  va	  
a	  sollecitare	  l’idea	  che	  in	  esse	  si	  respiri	  una	  boccata	  d’aria,	  che	  si	  faccia	  i	  conti	  con	  la	  
condizione	   umana	   del	   vivere	   insieme,	   la	   medesima	   che	   Arendt	   ci	   ha	   suggerito	   di	  
pensare:	  

«la	  pluralità	  umana,	  condizione	  fondamentale	  sia	  del	  discorso	  sia	  dell’azione,	  
ha	   il	   duplice	   carattere	  dell’eguaglianza	   e	   della	   distinzione.	   Se	   gli	   uomini	   non	  
fossero	   uguali	   non	   potrebbero	   né	   comprendere	   fra	   loro,	   né	   comprendere	   i	  
propri	  predecessori,	  né	  fare	  progetti	  per	  il	  futuro	  e	  prevedere	  la	  necessità	  dei	  
loro	  successori».38	  	  

Una	   formazione	   che	   non	   fa	   solo	   i	   conti	   con	   capacità	   e	   competenze,	   ma	   con	   la	  
soggettività	  di	  ognuno/a	   in	  uno	  spazio	  comune.	  Una	  soggettività	  che	  spesso	   in	  modo	  
melmoso	  cerca	  di	  dipanarsi	  nei	  propri	  silenzi	  personali	  e	  ritirati	  e	  che	  non	  così	  spesso	  
trova	  spazio	  per	  esprimersi,	  mettersi	   in	  discussione	  e	  confrontarsi.	  Una	   libera	  ricerca	  
dunque	   che	   è	   libera	   perché	   non	   deve	   sottostare	   a	   un	   “sapere	   già	   pensato”	   già	  
predisposto	   o	   a	   una	   erudizione	   cristallizzata,	   ma	   si	   apre	   alla	   ricerca	   perché	   non	  
soddisfatta	  dalle	  posizioni	  che	  dentro	  di	  noi	  abbiamo	  già	  raggiunto.	  Un	  tempo	  ed	  una	  
pausa	   da	   una	   certa	   abitudine	   scolastica	   o	   di	   vita	   che	   non	   ha	   tempo	   per	   fermarsi	   a	  
pensare,	  ma	  che	  perlopiù	  si	  consuma	  senza	  il	  tempo	  per	  la	  riflessione.	  Una	  comunità	  di	  

	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  
38	  Hannah	  Arendt,	  Vita	  activa,	  Bompiani,	  Milano	  1994,	  p.	  127.	  



	   21	  

ricerca	  o	  un’esperienza	  di	  pensiero	  collettivo	  che	  nella	  filosofia	  ritrova	  la	  possibilità	  di	  
farsi	  evento	  qui	  inteso	  in	  senso	  deleuziano:	  
	  

«la	   filosofia	   di	   Deleuze	   è	   sempre	   una	   filosofia	   dell’evento,	   impegnata	   a	  
ritrovare	   e	   celebrare	   dietro	   la	   durezza	   solidificata	   dei	   fatti	   e	   delle	   cose	   (ma	  
anche	   degli	   io,	   delle	   istituzioni,	   delle	   teorie	   filosofiche)	   l’esperienza	   pura,	   il	  
Reale,	   il	  divenire-‐nomi	  diversi	  che	  cercano	  tutti	  di	  nominare	  un	  essere	  primo	  
che	   è	   potenza,	   energheia,	   divenire,	   processi	   che	   accade	   prima	   della	  
costituzione	  di	  qualsiasi	  soggetti».39(Peverelli	  2017,	  11).	  

Un’eventualità	   appunto	   che	   possiamo	   raccogliere,	   sostenere	   e	   immaginare	   di	  
moltiplicare	  nelle	  molte	  situazioni	  comunitarie	   in	  cui	  ci	   ritroviamo.	  Una	  filosofia	   fuori	  
classe	   che	   ne	   dilata	   i	   confini,	   che	   non	   contiene	   e	   lascia	   che	   si	   generi	   una	   forma	  
spontanea,	   inaspettata	   non	   prevista.	   La	   ricerca	   filosofica	   come	   spazio	   assume	   una	  
connotazione	   politica	   delle	   relazioni	   e	   del	   sapere	   come	   impegno	   a	  mantenere	   nella	  
nostra	   ricerca	   filosofica	   uno	   stile	   plurale,	   collettivo,	   attento	   a	   individuare	   e,	   se	  
possibile,	   a	   disattendere	   dinamiche	   di	   dominio.	   Ciò	   significa	   esporsi	   a	   un’idea	   di	  
pensiero	   senza	   balaustre,	   contro	   ogni	   tirannia	   del	   vero	   a	   tutti	   i	   costi,	   a	   favore	  
dell’uguaglianza	   e	   della	   pluralità	   sembrano	   essere	   un	   punto	   essenziale	   per	   la	  
philosophy	  for	  children/communities.	  A	  sostenere	  un’idea	  affine	  è	  Rossella	  Fabbrichesi	  
che	  in	  un	  interessante	  saggio	  dal	  titolo:	  Cosa	  si	  fa	  quando	  si	  fa	  filosofia?,	  mette	  in	  luce	  
il	   fatto	  che	  nel	   tempo	   immemorabile	  del	   fare	   filosofia,	   si	  muove	  un	  tempo	  di	  scambi	  
comuni	  che	  è:	  

«intrinsecamente	   politico,	   come	   si	   può	   ben	   capire.	   Mira	   a	   costruire	   una	  
comunità	   di	   ricerca,	   fondata	   sulla	   condivisione	   degli	   interessi	   e	  
sull’invenzione	  di	  nuove	  pratiche	  collettive:	  per	  non	  dimenticare	  mai	  come	  la	  
filosofia	   sia	   l’unica	   difesa	   dalle	   mitologie	   con	   cui	   il	   tempo	   presente	   possa	  
incantarci».	  40	  

Un’apertura	  verso	  una	  prospettiva	  politica	  all’insegna	  della	  partecipazione	  attiva,	  
del	  principio	  della	  reciprocità	  egualitaria,	  dell’impegno	  collaborativo,	  della	  conoscenza	  
come	  azione	  condivisa	  e	  responsabile.	  La	  comunità	  di	  ricerca,	  riprendendo	  il	  pensiero	  
di	  Dewey,	  evidenzia	  la	  stretta	  connessione	  tra	  dimensione	  etica,	  politica	  e	  conoscitiva.	  
Per	   Dewey	   il	   presupposto	   principale	   della	   valutazione	   d’ogni	   azione	   in	   vista	   di	   un	  
obiettivo	  è	  rappresentato	  dal	  riconoscimento	  dello	  stretto	  legame	  esistente	  fra	  mezzi	  e	  
fini;	   e	   con	  un	   certo	   accento	   libertario	   potremmo	  mettere	   in	   evidenza	   la	   precedenza	  

	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  	  
39	  Roberto	  Peverelli,	  La	  fine	  degli	  intellettuali,	  Medusa,	  Milano	  2017,	  p.11.	  
40	  Rossella	  Fabbrichesi,	  Cosa	  si	  fa	  quando	  si	  fa	  filosofia?,	  Raffaello	  Cortina,	  Milano	  2016,	  p.	  XIV.	  
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attribuita,	   nel	   nostro	   modo	   di	   declinare	   la	   comunità	   di	   ricerca,	   alla	   cura	   dei	   modi	  
piuttosto	  che	  al	  raggiungimento	  degli	  obiettivi.	  
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