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INTRODUZIONE

di Matteo Soccio

t. Sulla diffusione della nonviolenza in Italia

1. C’¢ oggi, in Italia, una discreta attenzione e reale interesse per la nonviolenza,
la sua strategia, le sue tecniche. Due fatti recenti hanno indubbiamente stimolato
questo interesse. Mi riferisco da un lato alle vicende tragiche del terrorismo che han-
no prodotto nella nostra societd un sincero disgusto per la violenza ¢ ne hanno mo-
strato il fallimento come metodo di lotta politica, dall’altro al pacifismo degli anni
Ottanta che & riuscito a mobilitare centinaia di migliaia di persone facendo circolare
idee, posizioni, slogan, tecniche di azione che si richiamano anche esplicitamente al-
la nonviolenza. Non dobbiamo comungque dimenticare il lavoro svolto per decenni,
talvolta in apparente isolamento e impopolarita, da singole persone, piccoli gruppi,
piccoli movimenti e riviste, nell’affermare il principio e la pratica della nonviolenza.

2. Se vogliamo verificare quando in Italia la nonviolenza ha incominciato a distin-
guersi da un pacifismo generico, inattivo, ingenuo e intimistico, dobbiamo risalire
agli anni Trenta. Certo, molte delle tecniche della nonviolenza furono inventate e
provate con successo nelle lotte del movimento operaio ¢ sindacale, anche italiano,
prima del fascismo, ma non ¢’é mai stata coscienza della possibilita di aumentarne
I’efficacia escludendo e rifiutando esplicitamente 1’uso della violenza. Negli anni
della Seconda Internazionale, la mancata intuizione, comprensione ¢ valorizzazione
di una «strategia nonviolenta» fu determinata da adesioni ideologiche che confon-
devano ancora I’azione diretta, lo sciopero generale, la lotia e il conflitto sociale con
il mito della violenza «generatrice». Cosi é accaduto delle manifestazioni italiane
dell’anarco-sindacalismo. Per quanto riguarda il toistoismo della fine Ottocento ¢
inizi Novecento, non solo questo non era stato capace di tradurre in tecniche di lotta
efficaci il principio della «resistenza passiva», ma aveva avuto anche scarsa diffusio-
ne in Italia, limitata agli ambienti anarco-pacifisti e libero-religiosi.

3. Aldo Capitini. Dobbiamo quindi, come dicevo, risalire agli anni Trenta per rin-
tracciare in Italia la presenza del concetto specifico e la parola «nonviolenza». In
quegli anni, in coincidenza con la visita di Gandhi (dicembre 1931), passato per
’italia sulla via del ritorno in India dopo il fallimento della conferenza londinese
della «Tavola Rotonda», ci fu una significativa diffusione di notizie sulla lotta «sa-
tyagraha» per I’indipendenza indiana. Non che i fascisti del Regime apprezzassero
la nonviolenza, ma vedevano in Gandhi il leader di un popolo nemico della «comu-
ne nemica» Inghilterra. Tra i libri tradotti in italiano e pubblicati in quegli anni ri-
cordiamo la biografia di Gandhi scritta da Fullop Miller, Storia di un uomo e di una
lotia (1930) e I’ Autobiografia di Gandhi a cura di Charles Andrews e con prefazione



di Giovanni Gentile (1931). Sono libri che, insieme ad articoli di giornali, qualcuno
poté leggere traendone preziose intuizioni e insegnamenti morali e politici. E stato
cosi per Aldo Capitini {1899-1968), il fondatore del Movimento Nonviclento italia-
no,

4. Fin dal 1930, Capitini aveva cominciato a studiare e diffondere il metodo non-
violento, il metodo di Gandhi, visto come «una guida per dire di no al fascismo». Si
trovava allora a Pisa, dove aveva fatto gli studi universitari, e svolgeva la funzione
di segretario della Scuola Normale Superiore. Insieme ad un suo compagno di studi,
Claudio Baglietto (1908-1940), Capitini discuteva e diffondeva attivamente tra i gio-
vani studiosi di quella scuola dattiloscritti e appunii che, tra I’altro, trattavano di
nonviolenza. Quel suo compagno di allora, diventato obiettore di coscienza, dopo
aver rinunciato per coerenza ad una borsa di studio del Regime che gli permetteva di
seguire i corsi di Heidegger in Germania, finira esule in Svizzera e morira a Basilea
per le conseguenze di una vita costretta all’estrema poverta. Lo stesso Capitini, per
aver rifiutato di prendere la tessera del Partito Nazionale Fascista che Gentile voleva
imporgli, fu licenziato nel 1933 dal suo posto di segretario della scuola. Da allora in
poi, fino al 1943, viaggid moltissimo per fare propaganda antifascista e insegnare il
valore della nonviolenza attiva, della responsabilita, della noncollaborazione che
comincia dando esempio (il «no» al fascismo) per poi cercare solidarieta.

Quasi da solo, per molti anni, Capitini fu divulgatore del pensiero e del metodo
nonviolento di Gandhi. Non poté essere un Gandhi italiano, nell’azione politica di
massa e nell’efficacia storica, perché il popolo italiano non era culturalmente e poli-
ticamente preparato all’uso di un tale metodo, ma ebbe seguaci e un certo influsso
morale su quei nuovi gruppi antifascisti che si costituirono quando ormai gli antifa-
scisti della prima ora si trovavano isolati, dispersi, in esilio, in galera o erano morti.
Un suo libro, fatto pubblicare nel 1937 da Benedetto Croce, & stato di stimolo, di in-
coraggiamento e orientfamento antifascista, una sveglia per le coscienze addormen-
tate dal fascismo, in un momente in cui I’atmosfera politica era avversa ai difensori
della liberta. Il titolo, Elementi di un’esperienza religiosa, permise al libro di circola-
re, di superare i controlli della censura. Ma il suo contenuto non era solo religioso:
tra gli argomenti principali si potevano leggere pagine sulla nonviolenza e la disob-
bedienza civile,

Dall’incontro con il filosofo Guido Calogero nacque anche un importante movi-
mento antifascista, il Movimento Liberalsocialista, ¢ Capitini fini due volte in pri-
gione. 1l suo impegno antifascista non si tradusse comungue immediatamente in un
successo della nonviolenza. Egli poteva offrire soltanto certezze morali, non ancora
la difficile certezza dell’efficacia politica del metodo. Molti giovani, «convertiti»
con la nonviolenza alla lotta antifascista, entreranno nel Partito d’ Azione e con que-
sto nella Resistenza, cioé nella lotta armata. Se in altri paesi d’Europa (Norvegia,
Danimarca), dove ben altra era la maturazione civile e politica della popolazione,
I’azione nonviolenta aveva provato la sua efficacia nella lotta contro il nazismo, in
Italia Capitini non poté essere che un testimone «sconfitto» !,

5. Anche dopo il crollo del fascismo Capitini continuo la sua opera di promozione
della nonviotenza, non aderendo ad alcun partito e spesso dai partiti isolato e con-

' Sugli episodi di resistenza nonviolenta contro il nazismo cfr, A.K. Jameson, Unarmed against Fa-
scism, Peace News Ed., Londra 1963; 1. Bennett, La resistenza contro 'occupazione tedesca in Danimar-
ca, in **Quaderni di Azione Nonviolenta”™, n. 3, Perugia 1979; M. Skodvin, Resistenza nonviolenta in
Norvegia sotto Poccupazione tedesca, in *Quaderni di Azione Nonviolenta™, n. 5, Perugia 197%. Una bi-
bliografia su questo argomento ¢ in ““Azione Notiviolenta™, settembre-ottobre 1979, pp. 8-9, Sull’espe-
rienza nonviolenta di Capitini durante il fascismo si veda: M. Soccio, Capitini e il fascismo, in Arti delle
giornate di studio su: Diritto di resistenza e nonviolenza, Lavinio-Roma, dicembre 1982, in “*Critica libe-
rale”, XIV (1983), fasc. 22-23, pp. 37-66.



trastato. Con la Liberazione iniziava il processo di democratizzazione e Capitini da-
va il suo contributo promuovendo un singolare esperimento nonviolento di demo-
crazia diretta, i C.0.S, (Centri di Orientamento Sociale). I primi sorsero a Perugia
subito dopo la liberazione della citta (1944) ed esplicitavano un’imponente domanda
di partecipazione e di controllo dal basso. Si trattava di periodiche assemblee popo-
lari «su tutti i problemi», da quelli amministrativi cittadini a quelli sociali e politici,
In queste libere assemblee (u##i potevano intervenire e parlare, facendo osservazioni,
rivolgendo domande alte personalita politiche e agli amministratori che vi erano in-
vitati, portando lamentele, facendo denunce e proposte di provvedimenti da prende-
re. Nessun argomento poteva essere escluso dalla trattazione, nessun cittadino esclu-
so dalla sala. Dopo tanti anni di museruola fascista, la gente ricominciava a parlare,
si riappropriava del proprio potere e imparava a farne uso. Per Capitini questo po-
tere nonviolento era il potere di tutti. 1 C.0.8. si diffusero per tutta I'Umbria e in
molte altre citta dell’Italia centrale. L’esperimento si esauri nel 1948, all’indomani
della sconfitta del Fronte Popolare. 1 C.0.8. cessarono di vivere sia perché osteggia-
ti dalle amministrazioni comunali, che non amavano le libere critiche e il controflo
dal basso, sia perché i partiti di sinistra non li avevano fatti propri come invece, se-
condo Capitini, avrebbero dovuto, raccogliendone I’idea, facendoli vivere, diffon-
dendoli «come unica rivoluzione possibile in [talia».

6. L'operosita nonviolenta di Capitini continud fino alla sua morte (1968). Fun-
zionava da «centro» di molteplici iniziative svolgendo una cosciente opera di educa-
zione alla nonviolenza attraverso la promozione e I’organizzazione di seminari, di-
battiti, convegni, dimostrazioni, marce, movimenti, associazioni e con la diffusione
di libri, opuscoli, articoli, lettere. Non possiamo esplicitare tutti i temi che queste
iniziative investivano: riforma religiosa, disarmo, obiezione di coscienza, educazio-
ne popolare, rinnovamento politico, potere dal basso, nonviolenza. Dobbiamo co-
munque a Capitini se oggi la nonviolenza in Italia ha una certa maturita e credibili-
td. Nel 1952 costitui a Perugia un Centro di Coordinamento Internazionale per la
Nonviolenza e dopo la Marcia per la pace e la fratellanza ira | popoli (Perugia-
Assisi) del 1961 (da lui promossa e organizzata e che offri una forte spinta al movi-
mento pacifista italiano degli anni Sessanta e un modello a quello degli anni Ottan-
ta) fondo il Movimento Nonviolento.

Capitini ha fatto conoscere la nonviolenza in Italia anche attraverso numerosi
suoi libri, tra i quali ricordiamo: [ftafia nonviolente (1949), Rivoluzione aperta
(1956), L ’obiezione di coscienza in lialia (1959), La nonviolenza 0ggi (1962), Le tec-
niche della nonviclenza (1967), H potere di tutti (1969). E stato Capitini a usare per
la prima volta la parola ronviclenza tutta unita, senza il non staccato, perché essa
venisse intesa non come un rifiuto generico della viclenza ma come qualcosa di posi-
tivo e di specifico, come una dottrina e un metodo.

7. «Azione Nonviolenta». Per dare una voce ai nonviolenti e rispondere ad una
sempre crescente esigenza di informazione e di approfondimento, Capitini ha fon-
dato nel 1964 anche una rivista, «Azione Nonviolenta», che vive ancora, La rivista
si & rivelata un importante strumento di promozione e diffusione della teoria e della
prassi nonviolenta, anche se non sempre fu all’altezza dell’ambizioso programma
formulato da Capitini stesso nell’editoriale del primo numero.

Se nella lotta contro il fascismo la sua alternativa nonviolenta era stata sconfitta,
avendo i piu scelto Ia lotta armata, ora Capitini era cosciente di compiere un dovere
chiarendo, e aiutando gli altri a chiarirsi, le idee sulla nonviolenza e il suo metodo,
un metodo che pud rinnovare profondamente la politica e la societa, a condizione
perd di essere oggetto non d’improvvisazione ma di serio studio e preparazione. No-
nostante le premesse religiose del pensierc di Capitini, le sue iniziative erano sempre
caratterizzate da un notevole impegno sociale e politico e da un atteggiamento che



potremmo definire «laico», cioé non fideistico, non dogmatico, disponibile alla cri-
tica e alla continua verifica, «Laica» si presenta anche la sua rivista, la quale esplora
i confini teorici della nonviolenza, segnala testi e interpretazioni, promuove dibattiti
e convegni, dissoda il terreno ideologico-culturale su cui si sviluppa I’azione dei
gruppi nonviolenti jtaliani.

Nei suoi interventi sulla rivista, Capitini stesso ha cercato di chiarire equivoci e
malintesi che erano (e sono ancora!) frequenti tra coloro che la rifiutano. La non-
violenza & presentata come una dofirina positiva, come azione (il titolo stesso della
rivista é programmatico), come lotta coraggiosa (¢ non passivita ed inerzia), come
esperienza creativa e inesquribile (non si finira mai di realizzarla appieno). Insiste
sul fatto che la nonviolenza & qualcosa di aperto, un orientamento con possibilita di
ulteriori ricerche e sviluppi. Il principio fondamentale (il rifiuto della violenza) resta
fermo, ma questo non esclude V'acquisizione di forme nuove, un lavoro centinuo,
personale e collettivo, per migliorare ¢ portare avanti i modi di attuare la nonviolen-
za. Bisogna, secondo Capitini, mettersi dentro la costruzione della nonviolenza, ap-
prezzarla per se stessa, per quello che da, «anche se talvolta non pud far nulla», E
un valore anche soltanto il tentativo di attuare la nonviolenza. Solo chi non si rende
conto di questo pud, in certe occasioni, metterla da parte e disprezzarla perché «im-
potente». Capitini sotiolinea il valore sociale del metodo nonviolento, ’influenza
che esso pud esercitare come rivoluzione permanente, la capacita che ha di aggiun-
gere (con la noncollaborazione ¢ la disobbedienza civile) molio a quelio che si pud
ottenere con il diritto e la democrazia, le garanzie che offre di far valere in ogni caso
il controllo dal basso. :

Ricordando sulla rivista il fatto che il metodo nonviolento era efficacemente ap-
plicato in altri paesi, Capitini annotava: «La nonviolenza ha cominciato ad aprire in
0gni paese un conto, in cui ognuno pud depositare via via impegni e iniziative» 2,
Spesso sulla rivista si insisteva sulla necessita pratica di creare centri di addestramen-
to alla nonviolenza. E a Perugia che si ¢ svolta dal 13 al 20 agosto 1965 la Conferen-
za internazionale di studio sull’«Addestramento alla Nonviolenza», organizzata
dalla War Resisters International e dal Movimento Non violento, conferenza che era
nata dall’esigenza di rendere efficace ed incisivo il passaggio dal lavoro teorico
all’azione diretta.

Sempre Capitini, commentando in un editoriale della rivista le azioni nonviolente
dei pacifisti americani, notava con I’entusiasmo contagioso del neofita: «Vi sono gia
un’ottantina di tecniche di lotta nonviolenta che sono state attuate, ¢ ne vengono
create ¢ approfondite continuamente. Non sole i nonviolenti le mettono in pratica,
ma in certi paesi sono i sindacati, i gruppi politici, che chiedono ai centri per la non-
violenza organizzatori esperti. La concretezza, la freschezza, I’allegria con cui lavo-
rano in questo ‘‘addestramento’ i nostri giovani amici americani sono veramente
trascinanti» 3,

Quando esplose la contestazione studentesca del *68, Capitini riconobbe nella sco-
perta o riaffermazione dell’assemblea uno dei fatti politici pin importanti dell’Italia
di allora. Ma presto si accorse che I’interesse per la guerriglia teorizzata e praticata
risospingeva sullo sfondo quello per la nonviolenza. Gli era sembrato che i giovani
avessero scoperto il suo valore e invece constatava una rimonta ideologica e pratica
del metodo della violenza politica. L’illusione non stava neli’adesione capitiniana
alla nonviolenza ma nel ritenere che la sua verita fosse stata acquisita da tutti: «E ve-
nuto ora il periodo difficile, quello non pit del plauso, ma dell’apparente fallimen-
to, del ritorno dell’animo all’uso delle soluzioni violente, perché animo non era

T A. Capitini, Ragioni deila nonviolenza, in “*Azione Nonviolenta™, V (1968), p. 13.
* ., In America contro la guerrg, in “*Azione Nonviolenta'’, It (1965), p. 1.



mutato affatto, e la mente non aveva ricercato attentamente e consolidato atteggia-
menti diversi da quelli di Castro, di Dayan, dei Vietcong» *. E allora tornava a ripe-
tere che «@ necessaria una preparazione profonda se si & all’opposizione della societa
esistente». I due metodi (nonviolenza e guerriglia) avevano certamente qualcosa in
comune. Entrambi, ad esempio, contestavano tutto il sistema mirando a stabilire un
diverso potere, entrambi impegnavano la vita in «un atteggiamento straordinario ¢
di estremo pericolo». Ma Capitini riconosceva anche che la strategia nonviolenta era
in ritardo rispetto all’altra e che spesso la scelta nonviolenta poteva essere evasiva e
non impegnativa. Per questo riteneva necessario che «i nonviolenti si spendessero
totalmente e organicamente nelle situazioni, anche precorrendo i violenti».

8. Dopo la morte di Capitini, la rivista ¢ il movimento da lui fondati hanno conti-
nuato opera di diffusione della nonviolenza preoccupandosi di far conoscere le ri-
flessioni di studiosi e militanti stranieri attraverso la pubblicazione dei loro scritti e
promuovendo convegni di studio su argomenti specifici.

Una questione che si riallaccia a quella della guerriglia, di cui abbiamo detto so-
pra, & affrontata da Nigel Young in uno scritto pubblicato su «Azione Nonviolenta»
{gennaio-febbraio 1971) e intitolato Guerra, liberazione e stato. Essa riguarda il di-
lemma etico e pratico del «rivoluzionario nonviolento» di fronte al diff ondersi delle
guerre di liberazione nazionale. L’identificazione con i simboli e gli eroi della guerri-
glia ha portato molti giovani al culto della violenza armata. Lo stesso movimento
nonviolento si ¢ trovato compromesso e talvolta ha adottato i modelli analitici del
marxismo-leninismo, finendo col sostenere la nonviolenza a casa e la violenza nei
paesi del Terzo Mondo oppressi ¢ sfruttati da dittature e neocolonialismo, Young,
nel suo articolo, suggeriva un modello che permettesse ai nonviolenti di valutare le
guerre di liberazione nazionale senza dover scegliere tra complicita con I’imperiali-
smo e giustificazione della violenza dei suoi oppositori militarizzati. Sviluppando
cON successo strategie nonviolente a casa nostra — sosteneva Young -— si poteva
ravvivarne ’uso anche altrove e ci si poteva trovare nella posizione morale e politica
pid adatta per parlare con i movimenti di liberazione nazionale circa le strategie al-
ternative alla violenza.

9. Danilo Dolci. Una delle esperienze italiane di nonviolenza, che ha avuto una
notevole risonanza in Italia e forse di pit all’estero, & stata quella di Danile Dolci, i
«Gandhi della Sicilia». Dicendo Dolci intendiamo dire anche tutto quel gruppo di
collaboratori e volontari poco conosciuti (come Franco Alasia e Lorenzo Barbera) o
rimasti del tutto sconosciuti, con il cui indispensabile contributo 1’azione nonviolen-
ta si & farta strada in una regione d’Italia dove maggiore era la miseria e la violenza.

Agli inizi Dolci si era recato da solo, volontaristicamente e per una passione pro-
pria, interna, ad affrontare quello che era un campo di concentramento della mise-
ria del Sud. Dolci stesso ha scritto libri che dipingono un quadro tragico ¢ pauroso:
fame, malattie, disastrose condizioni igienico-sanitarie, arretratezza economica, di-
soccupazione e sottoccupazione, ignoranza, brutalitd primitiva, spirito di vendetta,
banditismo, mafia.

Quando nel 1952 si recod a Trappeto (Palermo) per affrontare questi mali aveva
ventotto anni. Lo fece in modo significativo, cercando di capire ed agire, e non solo
denunciare, portandovi realismo, concretezza, pragmatismo, precisione scientifica,
esame obiettivo dei problemi per scoprirne le cause ¢ aiutare a risolverli. La nonvio-
lenza di Dolci consisteva nel fare le cose necessarie, le cose che si devono fare 1a dove
«c’era gente che non ce la faceva». Quando digiund per otto giorni a Trappeto {ot-
tobre 1952) era forse la prima volta che in Italia si facevano digiuni di protesta. Ave-
va visto con i suoi occhi un bimbo morire di freddo e di fame a causa della miseria

4 1d., Guerriglia e nonviolenza, in “ Azione Nonviolenta™, IV (1967), p. 1.



nera del posto. Digiund pubblicamente perché gli altri avessero da mangiare, per
provocare la solidarieta, il mutuo appoggio tra i poveri, per far avanzare la verita,
per richiamare ’attenzione delle autorita in modo che intervenissere dando lavoro
alla popolazione.

Fu in quell'occasione che lo raggiunse una lettera di Capitini che dava inizio ad
una collaborazione molto fruttuosa. Capitini metteva a disposizione la sua profon-
da riflessione, la conoscenza del metodo gandhiano, la sua persuasione nonviolenta.
Lo aiutd anche a trovare sostegni esterni alla sua azione. Se Capitini fu il padre mo-
rale e spirituale della nonviolenza in Italia, Dolci ne fu un realizzatore pratico, non
un filosofo ma un ricercatore di rimedi pratici. Fare presto (e bene) perché si muore,
era il titolo significativo del suo primo libretto di denuncia.

Dolci naturalmente non poteva far molto da solo, ma dava la parola alla gente,
riusciva a contagiare gli altri €, attraverso questi, altri ancora, in una reazione a ca-
tena. Ha cercato di organizzare della gente che moriva di fame a causa della disoccu-
pazione, della mancanza dj solidarieta, della paura della mafia. Progettd dighe per
raccogliere le acque necessarie all’irrigazione delle terre e per dar lavoro ai disoccu-
pati, fondd cooperative agricole, universita popolari, centri educativi per ’infanzia.
Svolse inchieste rimaste famose, elabord piani di sviluppo e, per stimolare interventi
delle autorita responsabili e investimenti, esercitd pressioni nonviolente.

La tecnica del digiuno, come forma di pressione democratica nonviolenta, fu uti-
lizzata con successo da lui, dai suoi collaboratori, dalla gente coinvolta. Ricordiamo
il digiuno di mille pescatori sulla spiaggia di S. Cataldo (Trappeto) contro la mafia
dei motopescherecci che li privava del pesce e del lavoro con la pesca condotta con
metodi illegali. Ci furono digiuni per denunciare I’estrema miseria di alcuni quartie-
ri di Palermo e di interi paesi della Sicilia occidentale. Ma il digiuno non fu la sola
tecnica nonviolenta sperimentata. Spesso per descrivere la tecnica nonviolenta dello
«sciopero a rovescio» si € soliti citare proprio un’azione di Danilo Doici, lo sciopero
a rovescio di Partinico (2 febbraio 1952}, Centinaia di disoccupati si mettono al la-
voro per riaitivare una strada abbandonata, fangosa e intransitabile, Interviene la
polizia che arresta Dolci e quattro sindacalisti. Restano in carcere per due mesi. 11
processo loro intentato dai magistrati di Palermo si trasforma in un processo all’art.
4 defla Costituzione italiana che sancisce il diritto al lavoro.

Gli arresti e processi richiamavano Vattenzione dell’opinione pubbiica italiana e
internazionale. Nel 1958, inaspettato, venne conferito a Dolci il «premio Lenin per
la pace», 11 fatto provoco disagio. Si era a due anni dall’invasione dell’Ungheria e
I’anno precedente il socialista Nenni I’aveva rifiutato. Un giornale italiano ostile no-
tava: «Digiunando, ingrassal». Dolci, nella sua azione nonviolenta, aveva sempre
accettato P'aiuto di tutti, comunisti € non comunisti. Nonostante ie pressioni di ami-
ci che erano contrari, accettd il premio e ringrazio interpretandolo come un ricono-
scimento del valore del lavoro svolto per lo sviluppo e per la lotta nonviolenta, Ac-
cettd questo denaro cosi come aveva accettato la prigione. I sedici milioni del pre-
mio servirono davvero per la pace e la nonviolenza. Con essi venne creato a Partini-
co il «Centro Studi ¢ Iniziative per la Piena Occupazione», che rese possibile un’atti-
vita estesa ad una vasta zona della Sicilia occidentale,

L’azione di Danile Dolci si svolgeva in tre momenti: studio delle cause, individua-
zione e progettazione di un «lavoro pilota», pressione nonviolenta per renderlo rea-
lizzabile concretamente, Lo scontro con il vecchio e consolidato potere mafioso era
inevitabile. Con i suoi collaboratori Dolci avvia un*inchiesta per capire come si for-
ma il potere politico nella zona. Ne nasce una campagna anti-mafia {(1962-1967) che
provoca la caduta di un ministro e di un sottosegretario e coinvolge vari notabili lo-
cali. Ad essere processati per direttissima sono perd i nonviolenti, querelati dai po- -
tenti mafiosi, Dolci ¢ Alasia saranno alla fine condannati a due anni di prigione.
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Organizzate dal «Centro studi», si svolgono nel 1967 due imporianti marce: una
di 200 chilometri nella Sicilia occidentale «per un mondo nuovo», 'altra da Milano
a Roma per la pace nel Vietnam.

Quando ne! 1968 il terremoto della valle del Belice aggiunge un altro dramma a
quelli gia vissuti da quella gente, il Centro elabora un piano di sviluppo organico
delle zone terremotate e attua le famose «50 giornate di pressione»: digiuni, sciope-
ri, blocchi stradali, marce ecc., che costano nuove denunce e processi. Ammontano
a 35 le condanne ricevute dat gruppo Dolci in quel periodo. Una forma di protesta
che metie in evidenza la creativita della nonviolenza viene fuori da questa situazione
di crisi. 11 25 marzo 1970, due collaboratori di Dolci si barricano nei locali del «Cen-
tro studi e iniziative» di Partinico, dove hanno installato una potente radio clande-
stina, e trasmettono; «S.0.S. Qui parlano i poveri cristi della Sicilia occidentale, at-
traverso la radio della nuova resistenza (...} Abbiamo il diritto di parlare e di farci
sentire (...) Qui si sta morendo perché si marcisce di chiacchiere e di ingiustizie (...)
Ciascuno che ascolta questa voce avverta i propri amici, avverta tutti (...)». Per 27
ore consecutive, da questa «radio dei poveri cristi», le voci registrate di donne, bam-
bini, vecchi, maestri, medici, lavoratori, denunciano le reali condizioni dei terremo-
tati della valle del Belice, a distanza di due anni dal sisma. La forma di protesta
escogitata raggiunge il suo scopo, che ¢ quello di informare in modo clamoroso
I’opinione pubblica democratica, facilitata dall’intervento repressivo delle autorita
che impiegano un centinaio di poliziotti, carabinieri ¢ pompieri per mettere a tacere
una radio e arrestare due speakers nonviolenti.

Ma le inadempienze delle autorita politiche ed amministrative nej confronti della
ricostruzione si prolungarono per anni, Si arrivd alla disobbedienza civile, alle gran-
di mobilitazioni popolari nonviolente, animate da Lorenzo Barbera che si era stac-
cato da poco da Dolci. Ad un governo che non aveva rispettato le leggi votate dal
Parlamento, ad uno «Stato fuorilegge» la gente decise di non pagare piu le tasse, e
anche i canoni del consumo dell’acqua e della luce. 11 governo fini col legalizzare
questo rifiuto sospendendo il pagamento delle tasse nella valle del Belice. Poi venne,
contro lo «Stato fuorilegge», il rifiuto del servizio militare da parte dei giovani che
chiedevano una sua conversione in servizio civile per la ricostruzione e lo sviluppo di
quella zona. I chiamati alle armi furono arrestati e portati in caserma dai carabinie-
ri, ma la lotta continud e dopo un sit-in di 10 giorni e 10 notti davanti al Parlamen-
to, la pressione nonviolenta dei siciliani fece votare una legge (30 novembre 1970) in
cui si riconobbe il servizio civile per 3.000 giovani della Valle del Belice.

10. 1l contributo di Giuliano Pontara. Alla diffusione del pensiero e del metodo
gandhiano in Italia un solido contributo & venuto da Giuliano Pontara. Nato nel
Trentino nel 1932, a vent’anni Pontara era stato costretto, non essendo 1’obiezione
di coscienza ancora riconosciuta in Italia, a espatriare clandestinamente per sfuggire
al carcere che aspettava ogni obiettore di coscienza. Si recd in Svezia ¢ in seguito
venne a sapere di Capitini e del lavoro che stava svolgendo per il riconoscimento
dell’obiezione di coscienza e per la nonviolenza. Tra i due si stabili un intenso rap-
porto epistolare e Capitini lo incoraggié a proseguire gli studi. Pontara, che si & lau-
reato in filosofia morale presso I’universita di Stoccolma, oggi insegna etica ¢ filoso-
fia della politica presso la stessa universita ed ¢ diventato un profondo conoscitore
del pensiero di Gandhi e del metodo Saryagraha. Alla diffusione e comprensione
della nonviolenza in Italia ha contribuito collaborando ad «Azione Nonviolenta» e
particolarmente preziosa & stata la sua presenza in molti convegni di studio organiz-
zati dal Movimento Nonviolento o da altri gruppi e istituzioni. In questi convegni ha
portato importanti chiarimenti nella definizione ed analisi dei problemi della violen-
za politica e della nonviolenza dal punto di vista «setyagraha», cioé dal punto di vi-
sta de] gandhismo ortodosso,



Dopo due saggi sul pensiero di Gandhi, usciti nella Rivista di filosofia s, Pontara
ci ha preparato, con una importante introduzione, la migliore antologia italiana di
seritti politici di Gandhi, che é oggi indispensabile per conoscere la nonviolenza
gandhiana. 1 suo libro piu importante affronta uno dei problemi nodali dell’etica e
della politica, quello del rapporto tra i mezzi e i fini: Se if fine glustifichi i mezzi’.

1. It contributo di Jean-Marie Muller. Risale al 1971 la penetrazione in Iialia dei
pensiero nonviolento di Jean-Marie Muller (francese, nato nel 1939), prima sotto
forma di articoli e opuscoli, poi con la traduzione e pubblicazione dei suoi libri che
hanno avuto un certo successo e sono stati letti e largamente utilizzati dai gruppi
nonviolenti italiani.

Pur non trascurando le premesse religiose, etiche e filosofiche della nonviolenza,
Muller, che ha fatto personalmente esperienza del rischio di inconcludenza pratica
in cui incorrevano spesso i nonviolenti, ha enfatizzato gli aspetti militanti, la strate-
gia, la politica, Pazione. Mentre nel primo libro, intitolato 7/ Vangelo della
nonviolenza®, ha voluto provocare i cattolici e i cristiani a meditare sul messaggio
nonviolento del Vangelo, nell’aitro, intitolato Strategia della nonviolenza %, ha ri-
pensato ¢ riorganizzato in modo originale i problemi teorici e pratici della nonvio-
lenza, fornendo una sistemazione coerente di principi e regole che sono emersi qua ¢
la nell’esperienza storica.

1l secondo libro ha risposto bene alle richieste dei gruppi nonviolenti italiant, non
sempre sufficientemnente preparati ad affrontare un dibattito sulla nonviolenza che
andasse al di 1a di qualche intuizione e di qualche riferimento alle azioni di Gandhi e
di Martin Lucher King. Con Muller la nonviotenza non si affida piu alla casualita e
improvvisazione di idee dettate da buoni sentimenti ma ad un linguaggio coerente e
razionale. Riprendendo vecchi argomenti ed obiezioni, aiutando a valutare il peso
giusto ¢ reale delle argomentazioni, Muller ha mostrato un*immagine della nonvio-
lenza che permettesse di liquidare vecchi equivoci e malintesi che non le davano la
possibilita di incidere sulla realta politica. Il problema infatti era quello di non rin-
chiudere ed esaurire la nonviolenza nel quadro ristretto di una morale individuale
ma, come azione, organizzarla nel quadro di una strategia politica. Il contributo di
Muller si & aggiunto al lavoro svolto da Capitini, che per pit di trent’anni é stato il
solo maestro della nonviolenza militante.

Mentre la nonviolenza di Capitini era profondamente pervasa di spiritualita e for-
temente caratterizzata da una metafisica (la «compresenza», la «realta di tutti ») per
cui spesso risultava estranea ai «Politici», Muller, invece, pur rifacendosi a sua volta
all’esperienza cristiana, ha costantemente ricercato I’autonomia del discorse non-
violento dalle sue premesse religiose e metafisiche perché fosse maggiormente inteso
anche da chi era sordo da quell’orecchio, non essendo credente e non vivendo alcun
tipo di esperienza religiosa. Capitini si rivolgeva soprattutio all’intimo e cercava di
produrre la persuasione nonviolenta, I'uomo nuovo, la trasformazione interiore;
Muller ha cercato invece di parlare sopratiutto il linguaggio della politica, si & rivol-
to alla ragione mostrando Iefficacia di strategia e tecniche. Dobbiamo aggiungere

51 primo ¢ intitolao L'etice di Gandhi alla luce del suo rifiuro della violenza, in “Rivista di
Filosofia™, fasc. 3, 1962; il secondo Monviolenza e costrizione nell’etica di Gandhi, «ibid.», fasc. 3,
1963,

¢ M.K. Gandhi, Teoria e pratice della nonviolenza, introduzione e cura di G. Pontara, Einaudi, Tori-
no 1973,

7 G. Pontara, Se il fine giustifichi i mezzi, Il Muiino, Bologna 1974,

4 J.M. Muller, £ ‘Evangife de la non-violence, Fayard, Parigi 1969 (trad. it. / vangefo della nonvielen-
z4. Lanterna, Genova 1977). .

? J.M. Muller, Stratégie de {action non-violente, Fayard, Parigi 1972 (trad. it. Strategia della nonvio-
fenza, Marsilio, Venezia 1975).
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comunque che, nonostante gli sforzi di Muller, la parte filosofica, I'argomentazione
rivolta alla persuasione & rimasta la parte piu forte rispetto alla pratica, alla tecnica,
alla strategia.

12. La difesa popolare nonviolenta. Con la pubblicazione di un documento, ela-
borato da un gruppo francese, nel 1972 la rivista « Azione Nonviolenta» ha attivato
Pinteresse dei gruppi nonviolenti italiani per le tecniche e le strategie della nonvio-
lenza applicate ai conflitti tra stati.

A questa alternativa nonviolenta alla difesa militare si & dato il nome di difesa po-
polare nonviolenta (DPN} e gli obiettori di coscienza hanno potuto dotarsi di solidi
argomenti e proposte pratiche per controbattere la sempre ricorrente obiezione ben-
pensante che le forze armate sono I'unica forma di difesa della «patria». L’idea di
una difesa popolare nonviolenta cioé di una difesa civile fondata sull’azione di tutto
un popolo e sull’'uso di tecniche nonviolente per contrastare ¢ impedire invasioni o
oppressioni di natura militare, ha avuto in questi ultimi anni una certa diffusione e
«popolarita» 1. L’argomento ¢ stato continuamente ripreso € approfondito sia in
pubblicazioni sia in convegni di studio come quello di Padova (1974) con §.M. Mul-
ler, di Verona (1979), di Vicenza (1982} con Theodor Ebert. Di questo studioso tede-
sco, che & riconosciuto oggi come il maggior esperto di DPN, le Edizioni Gruppo
Abele hanno pubblicato recentemente una raccolta di saggi"'. Un Centro Ricerche
per la Difesa Popolare Nonviolenta, promosso da militanti nonviolenti ¢ da obietto-
ri di coscienza, ha incominciato ad operare a Padova.

13. Il confronto tra marxismo ¢ nonviolenza. A partire dalla meta degli anni Set-
tanta un impegnativo confronto si & svolto tra la nonviolenza, intesa come dottrina
politica ¢ metodo di lotta, e il marxismo inteso come teoria della transizione dal ca-
pitalismo al socialismo. II dibattito ha preso il via con la pubblicazione su «Azione
Nonviolenta» (gennaio 1974) di un saggio del filosofo marxista polacco Adam
Schaff, intitolato La feoria marxista sulla rivoluzione e sulla violenza. In esso si in-
vitava a considerare i rapporti tra marxismo ¢ rivoluzione da un punte di vista nuo-
vo, quello secondo cui il progetto rivoluzionario marxista (come risulta dall’analisi
di Schaff) non pone come indispensabile alla sua attuazione il ricorso alla violenza.
Si aprivano quindi possibilita per un confronto tra marxismo € nonviolenza come
strategie del cambiamento. Il dibattito, aperto sulle pagine della rivista, € durato al-
cuni anni e ha avuto anche delle verifiche esterne in due convegni, uno a Firenze nel
1975 e uno a Perugia nel 1978, Di entrambi sono stati pubblicati gli atti'* dove si
possono leggere interventi di Norberto Bobbio, Giuliano Pontara, Roger Garaudy,
Vincent Laure, Maurice Debrach, Lorenze Barbera, Antonino Drago, Alberto
L’Abate, Lelio Basso, Nicola Badaloni, Leonardo Tomasetta, Italo Mancini, Adal-
berto Minucci e tanti aliri. I1 confronto é stato dei pin difficili ¢ ha messo in eviden-
za, pil che la scarsa conoscenza della dottrina marxista da parte dei nonviolenti,
I'ignoranza da parte dei marxisti della dottrina positiva della nonviolenza, spesso ri-
dotta per questa ragione all’immagine stereotipa e superficiale del pacifismo inge-
nuo e assolutistico, incapace di azioni collettive. I nonviolenti si sono invece misura-
ti realmente con quanto di buono poteva offrire la dottrina marxista in vista di una

18 ) racconto di esperienze stariche di difesa nonviolenta contro 'occupazione nazista in Danimarca e
Norvegia & stato pubblicato nei *‘Quaderni di Azione Nonviolenta'’ {(cfr. nota 1}. Dei tre convegni citati
solo gli atti del convegno di Verona sono stati pubblicati in volume. Cfr. AA. VY., Difesq popolare non-
viofenta, Lanterna, Genova 1930. Di quello di Vicenza esiste solo una pubblicazione ciclostilata a cura
dei Gruppi Nonviolenti Vicentini.

Il T, Ebert, La difesa popolare nonviolenta, Edizioni Gruppo Abete, Torino 1984,

12 ¢ofy. AAVV., Marxismo e nonviglenza, Lanterna, Genova 1977; AA.VV., Nonviolenza e marxi-
smo, Feltrinelli, Milano 1981.
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nuova ¢ pit adeguata dotirina politica, Se i marxisti hanno mostrato interesse quasi
solo per le possibilita offerte dalla nonviolenza come tecnica ulteriore da aggiungere
alle altre usate nelle lotte di ispirazione marxista, i nonviolenti, molto interessati a
valorizzare le capacita di analisi del marxismo, hanno tratto maggior profitto per la
loro riflessione ¢ la loro ricerca, soprattutto riguardo alle possibilita di una rivolu-
zione nonviolenta come alternativa alla violenza rivoluzionaria.

14, 1 radicali. Senza entrare nel merito di una valutazione della politica radicale di
questi ultimi anni, dobbiamo ricordare il contributo che questo gruppo politico, al-
meno a partire dal 1970, ha dato alla diffusione della nonviolenza in Italia facendola
entrare nei grandi circuiti dell’informazione di massa.

Unico partito italiano che si sia ispirato alla nonviolenza militante e abbia voluto
dare di s¢ un’esplicita immagine nonviolenta, il PR ha utilizzato ampiamente tecni-
che nonviolente come i digiuni, le marce, le autodenunce, le manifestazioni di prote-
sta davanti ai luoghi politici (Parlamento, partiti, ecc.), istituzionali (ministeri, tri-
bunali, carceri, commissariati di polizia, caserme, ecc.) o nei ceniri universali della
religiosita confessionale (piazza S. Pietro), i sit-in, le contestazioni givdiziarie, le ir-
ruzioni nonviolente in particolari locali (ad esempio: negli uffici della Rai-TV) ecc.
Queste tecniche, prese a prestito dalla tradizione dei movimenti per la pace e i diritti
civili anglosassoni, sono state utilizzate e riproposte dal PR sempre con una notevo-
le creativita e fantasia politica. Nelle mani dei radicali, le tecniche dell’azione diretta
nonviolenta e della disobbedienza civile sono diventate efficaci mezzi di pressione e
di comunicazione di messaggi politici tesi a sollecitare I’approvazione di alcune leggi
o la correzione di altre di contenuto autoritario e antidemocratico.

Con le sue iniziative politiche, questo partito & riuscito spesso a indirizzare verso
obiettivi precisi e vincenti il movimento italiano per i diritti civili. Vogliamo ricorda-
re, tra i successi, ’efficace pressione nonviolenta che nel 1972, dopo un drammatico
digiuno di 38 giorni (da parte di Marco Pannelia e Alberto Gardin) ha portato final-
mente al riconoscimento del diritto all’obiezione di coscienza in ltalia.

I radicali, contro i vari miti della violenza politica circolanti nel nostro paese, han-
no dimostrato che la nonviolenza era capace di offrire tecniche di lotta civile e de-
mocratica alla portata di tutti, indipendentemente dalle condizioni di vita e dalle
credenze ideologiche o religiose, ¢ che quindi non era necessariamente destinata ad
una sterile testimonianza individuale. La nonviolenza offriva forme di lotta che non
rafforzavano le ragioni dell’avversario e non potenziavano le struiture repressive
dello Stato, come invece & accaduto con "uso della violenza {anche terroristica) da
parte dei gruppi «rivoluzionari» dell’estrema sinistra post-sessantottesca.

Per far circolare le idee ¢ le tecniche della nonviolenza tra i propri militanti, il PR
ha avuto dal 1977 anche una rivista (discontinua nelle pubblicazioni) intitolata «Al-
ternativa Nonviolenta».

15. Una presenza sempre pil estesa. Senza farne la storia (o la cronaca), dobbia-
mo ricordare I*apporto prezioso, alla diffusione della nonviolenza, di molti piccoli
gruppi e piccoli movimenti che ne hanno tenuto desto I'interesse con azioni alla por-
tata dei loro mezzi modesti ¢ con la diffusione di pubblicazioni. Tra i pin attivi: i
gruppi del Movimento Nonviolento (MN) fondato da Aldo Capitini, del Movimento
Internazionale delle Riconciliazione (MIR), della Lega degli Obiettori di Coscienza
(LOC), della Lega per il Disarmo Unilaterale (LDU), fondata dallo scrittore Carlo
Cassola, del Movimento Cristiano per la Pace (MCP).

Non vogliamo dimenticare il ruolo svolto da un’altra rivista nonviolenta, «Satya-
graha». Nata a Torino nel 1971 per iniziativa di un gruppo del MN, essa ha svolto
una non trascurabile azione divulgativa, soprattutto tra i giovani, avvalendosi di
una estrema semplificazione del messaggioc nonviclento. Si € estinta nel 1982 con-
fluendo in «Azione Nonviolenta».
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Molto interesse per la nonviolenza hanno mostrato in questi ultimi anni alcune or-
ganizzazioni cattoliche e associazioni direttamente o indirettamente operanti nel
campo del servizio civile degli obiettori di coscienza: la Caritas Italiana, che pubbli-
ca «Servizio Civile», un bollettino di collegamento tra obiettori aperto ai problemi
deila nonviolenza, I’ Agesci, che tra I’altro ha organizzato tramite la sua rivista «Ser-
vire» un convegno su «Educazione ¢ Nonviolenza» (Roma 1979), Mani Tese, Pax
Christi.

Per rispondere ad una sempre maggiore richiesta di informazione, sono sorti e
stanno sorgendo centri di documentazione sulla pace, il disarmo e la nonviolenza
(Torino, Brescia, Napoli, Roma ecc.) e piccole case editrici come la cooperativa edi-
trice Satyagraha di Torino. E un pullulare di iniziative varie che fanno sperare in
una crescita non solo estensiva ma anche qualitativa della nonviolenza in Italia.

16. Tutto quello che abbiamo detto fin qua serve a dimostrare come il disgelo nei
confronti della nonviolenza sia gid avvenuto, il terreno sia stato in vario modo gia
preparato, dissodato, concimato. La pubblicazione in italiano dell’ampia ricerca di
Sharp rappresenta una ulteriore, potenziale occasione di maturazione, di elabora-
zione, di crescita, di sviluppo; non cade cioé in un momento sbagliato, Ci troviamo
di fronte a condizioni che precedono salti di qualita e forse I’assunzione di impegni
non diversi ma pil precisi e rivolti ad approfondire ’efficacia pratica della nonvio-
lenza.

2. Sulla nonviolenza negli USA

Vogliamo ora vedere su quale terreno é cresciuta 'opera di Sharp, prima di ana-
lizzarne ¢ presentarne il contenuto.

1. I precursori. Gli Stati Uniti d’America hanno un’importante tradizione nonvio-
lenta, in gran parte nota anche da noi. Risalendo ai precursori, dobbiamo ricordare
H.D. Thoreau (1817-1862), ’autore de La disobbedienza civile e primo «obiettore
fiscale» della storia moderna che rifiutd di pagare le tasse allo stato federale perché
questo permetteva lo scandalo della schiavita dei negri, Si potrebbe andare, ancora
piu in 14, alle origini della stessa storia americana ricordando la nonviolenza degli
indiani Hopi (i pacifici) o di minoranze religiose come i Mennoniti e i Quaccheri. Un
quacchero, William Penn (1644-1718), fondd nel 1682 lo stato pacifista della Penn-
sylvania rimasto autonomo fino al 1756. In esso non si faceva guerra agli indiani ma
si praticava la nonviolenza, la liberta religiosa, la tolleranza verso tutti i perseguita-
ti. La stessa Rivoluzione americana si espresse all’inizio nella forma nonviolenta del
boicottaggio dei prodotti inglesi,

2. Martin Luther King. Ma il vero avvio al movimento nonviolento americano
I’ha dato, il I dicembre 1955, «mamma» Rosa Parks, la sarta negra di Montgomery
che tornando a casa dal lavoro si rifiutd di cedere ad un bianco il suo posto sull’au-
tobus, come volevano le leggi segregazioniste. Quell’episodio portd al famoso boi-
cottaggio degli autobus di Montgomery, durato 382 giorni, che fu la prima azione
della lunga rivolta nonviolenta dei negri d’ America che riveld un leader nonviolento
della statura di Martin Luther King (1929-1968). Con la nonviolenza applicata al
problema dei diritti civili si risveglio I’aggressivita dei negri, fino ad allora rassegnati
alla subordinazione razzista. Luther King fu per il suo popolo il «nuovo Mosé» che
lo conduceva verso la terra promessa della liberta, per il movimento americano il
«nuovo Gandhi» che con le marce, i boicottaggi, i sit-in, la sfida nonviolenta alle
leggi ingiuste dimostrava che la nonviolenza attiva poteva vincere grandi battaglie
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civili. Luther King fu travolto a Memphis (1968) dall’odio dei razzisti ma la sua lotta
e il suo martirio costituirono la prima presa di coscienza nonviolenta di molti pro-
gressisti bianchi e una prima messa in questione del sistema americano.

3. César Chavez. Dopo quella di Luther King e del movimento per i diritti civili,
I"altra esperienza nonviolenta di rilievo autonomo & guella di César Chavez che ha
fondato, in un paese in cui i sindacati sono i bastioni del controllo sociale e del con-
servatorismo, un sindacalismo nonviolento di ispirazione gandhiana. Anche qui ci
troviamo di fronte ad una lotta condotta da una minoranza oppressa: 1 lavoratori
agricoli della California di origine messicana, i chicanos. L'azione di Chavez ha
avuto per un certo periodo (1965-1972) notevole popolarita ed ha ricevuto sul piano
nazionale il sostegno dei gruppi nonviolenti e di almeno il 10% degli americani che
aderirono alle campagne di boicottaggio di prodotti agricoli californiani «nen sin-
dacalizzati» come ’uva, P’insalata, alcune marche di vino, Con pazienza e coerenza
nel metodo nonviolento, Chavez é riuscito ad imporre una sua organizzazione sin-
dacale, la United Farm Workers (U.F.W.). Non sembra comunque che le altre orga-
nizzazioni nonviolente americane abbiano colto I’importanza delle azioni di Chavez
(proprio perché investono il mondo del lavoro e delP’economia) nello sviluppo di
una politica della- nonviolenza.

4. I movimenti. Al di fuori delle esperienze di Luther King e di Chavez, non & pos-
sibile avere un’idea della nonviolenza americana senza vederla in quella corrente
continua di movimenti diversi che hanno agitato 1’ America in guesti ultimi vent’an-
ni: da quello degli studenti a quello contro la guerra, dal movimento di liberazione
sessuale a quello femminista, dal movimento della controcultura, con le sue alterna-
tive nella vita quotidiana, nel campo dell’alimentazione e dell’editoria, a quello eco-
logico, antinucleare ecc. Il movimento nonviolento ha attraversato tutti questi altri
movimenti senza darsi una propria autonomia e senza prendere coscienza della pro-
pria collocazione specifica. Spesso, nella forma pin autonoma, si & identificato in
vecchie organizzazioni come I’ American Fellowship of Reconciliation (fondata nel
1915), la War Resisters League (1923), la Women’s International League for Peace
and Freedom (1915). Queste organizzazioni hanno poco peso nella societa america-
na ma la loro presenza ¢ stata indispensabile nelle azioni nazionali di sostegno alle
lotte di Luther King, di Chavez e nella organizzazione delle azioni anti-guerra del
Peace Movement (1965-1975).

Solo dopo la fine della guerra del Vietnam il movimento nonviclento ha cercato di
strutturarsi, anche se in un momento di generale caduta defla militanza e della mobi-
litazione politica,

5. The Movement for a New Society. Una delle manifestazioni oggi pit interes-
santi del movimento nonviolento americano, che ¢é iniziata nel 1971 con il Life Cen-
ter (Centro di vita) di Filadelfia, una comunitd urbana di formazione e di azione
nonviolenta, & il Movement for a New Society (Movimento per una nuova societa).
Questo movimento, che si autodefinisce «nonviolento, decentralizzato, non gerar-
chizzato e non sessista», sta cercando di sviluppare un’analisi del sistema americano
e delle proposte per un mondo migliore, La sua principale caratteristica ¢ la volonta
di mettere in pratica, fin da oggi, i valori della nuova societa da costruire, sviluppan-
do nuove forme di relazioni umane, Percid grande impottanza & attribuita alla costi-
tuzione, accanto alle vecchie istituzioni, di organizzazioni sociali parallele come i
gruppi comunitari e particolare impegno ¢ rivolto alla individuazione di tecniche di
formazione degli organizzatori e di preparazione all’azione diretta nonviolenta.

Questo movimento, sulle cui capacita di continuare a svilupparsi non sappiamo
ancora molto, ha cercato di combinare positivamente nonviolenza personale e non-
violenza politica, attiva militanza e vita comunitaria, crescita personale, liberazione
umana e azione per il cambiamento sociale. E un movimento, per dirla in breve, che
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si muove in direzione di una sorta di socialismo utopistico, certamente non rigoroso
ma non senza una reale capacita di cogliere aspeiti della vita che da noi si & abituati a
giudicare politicamente trascurabili. Una grighia ideologica gia predisposta determi-
na infatti, nella nostra area «progressista», una precomprensione e poco accorta in-
terpretazione di ¢id che accade altrove,

Un libro collettivo espone il programma del movimento: Moving Towards A New
Society 3, Ha scritto George Lakey, uno dei leader; «Noi siamo creature del vecchio
sistema che tuttavia vogliono aiutare a costruire il nuovo. Uno dei nostri programmi
deve essere noi stessi».

6. Caratteristiche delia nonviolenza americana. Ricercando i tratti rilevanti della
nonviolenza americana, dobbiamo sottolineare il concetto di «resistance». 11 non-
viclento americano vuole trasformare il sistema semplicemente resistendogli. Cosi
resisters (resistenti) sono stati gli obiettori di coscienza, i renitenti, i disertori della
guerra de! Vietnam, i pacifisti che in pubbliche manifestazioni bruciavano le cartoli-
ne di chiamata alle armi o ne organizzavano la restituzione massiccia alle autorita.
Resisters erano i pacifisti che assediarono il Pentagono col sit-in gigantesco dell’ot-
tobre 1967, o marciarono per porre fine alla guerra (End the War), o cercarono di ri-
tardare la partenza di navi cariche di armi e di soldati destinati al Vietnam, Resisters
erano le 13.500 persone che nel May-Day (maggio 1971) a Washington si fecero ar-
restare per «fermare» un governo che non voleva «fermare» la guerra. Resisters era-
no i fratelli Berrigan che andavano a bruciare nei centri di reclutamento gli schedari
che servivano a mobilitare i giovani per la guerra. Resistenza (War Tax Resistance)
era anche il rifiuto di pagare la parte d’imposta che corrispondeva al budger milita-
re.

Altri aspetti sono I'individualismo e il volontarismo, segni di una scarsa politiciz-
zazione ma anche di una concezione della politica che vede la rivoluzione sociale
strettamente legata al cambiamento personale. Il concetto di liberazione {{iberation)
& quello pit frequentemente espresso: liberazione dell’uomo, della donna, dei bam-
bini, degli anziani, del diverso ecc.

Un’altra espressione caratteristica ¢é il training, la preparazione, I’addestramento.
Le tecniche di formazione sono largamente utilizzate da pid di vent’anni nel movi-
mento nonviolento americano e si fondano soprattutto sulla dinamica di gruppo,
ma nuove tecniche sono continuamente inventate, elaborate, adattate, Receniemen-
te il Life Center di Filadelfia, che & la parte trainante del Movement for a New Socie-
{y, si & ispirato alla teoria e pratica pedagogica di Paulo Freire per formulare tecni-
che indirizzate alla formazione di una comunita, alla coscientizzazione, alla presa di
decisione democratica, alla soluzione dei conflitti all’interno dei gruppi, all’efficace
gestione di una riunione. Un rilievo negativo che possiamo fare & che il trairing ten-
de ad istituzionalizzarsi, a diventare quasi una forma di rito.

Tipici del modo di lavorare del movimento nonviolento americano-sono: la ten-
denza ad una preparazione minuziosa delle azioni e delle manifestazioni e la suddivi-
sione dei militanti in collettivi o gruppi di affinita (A4ffinity Groups). Un mezzo di
formazione politica, introdotte recentemente, & la macro-analyse. Essa si fonda sul
fatto che un numero qualsiasi di persone pud leggere pit di un individuo isolato. La
macro-analisi permette la ridistribuzione dell’informazione nel corso di sedute pe-
riodiche e un gruppo pué cosi conoscere i problemi che si pongono in una determi-
nata societa e le strategie possibili del cambiamento. Non si tratta di un «lavore di
gruppe» come si intende da noi. La cosa piu importante € il coinvolgimento di cia-
scuno e del gruppo nel suo insieme in vista di un’azione particolare da compiere,

13 S._Gowan, G. Lakey, W. Moyer, R. Taylor, Moving ioward a New Society, New Society Press, Phi-
ladelphia 1976,
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Questo metodo rivela la sua importanza quando si pensa alla scarsa abitudine alla
riflessione politica presente nei movimenti americani,

Un’altra cosa da sottolineare & I’assenza totale di un confronto con la teoria mar-
xista del cambiamento sociale. Questo & un dato significativo. La stessa parola «ca-
pitalismo» € raramente usata o pronunciata, forse perché nella societa americana ri-
schia di suonare «rossa». Per la stessa ragione la questione politica fondamentale,
quella del potere e dello Stato, € pit elusa che affrontata realmente,

Comunque, quello che colpisce in generale del movimento nonviclento americano
¢ I’enorme creativita, la ricchezza e varieta degli approcei, dei fini, dei tipi di azione.
Oggi il movimento ¢ un laboratorio in cui si sperimenta di tutto. E, anche se non ab-
biamo parlato di libri, dobbiamo riconoscere che le opere di studiosi, militanti ¢ or-
ganizzatori nonviolenti come R. Gregg, J. Bondurant, D. Dellinger, B, Deming,
Dorothy Day, A.J. Muste, Saul Alinsky, George Lakey, G. Sharp ed altri costitui-
scono per noi una delle piu interessanti riflessioni sulla nonviolenza militante che
possiamo fare,

7. Una nonviolenza all’americana? Accanto al movimento ¢’é un altro mondo,
quello dei ricercatori (Peace Researchers), delle universita, dei centri di studio sulle
strategie e i conflitti, delle accademie della pace, degli istituti di affari internaziona-
li. Alla base di questo interesse istituzionale per Ja nonviolenza, come metodo per ri-
solvere i conlflitti, c’¢ un’ingenuita tipicamente americana, il credere cioé che sia
possibile una tecnica «neutra» applicabile secondo i bisogni e le possibilita, una
nonviclenza come mezzo tecnico separato da ogni analisi politica e orientato verso
fini non precisati.

Si mettono insieme tecniche e metodologie prese a prestito dalle pit varie discipli-
ne ¢ dai pin vari ambienti come quelli medici, universitari, aziendali, commerciali,
militari ecc. Il tutto si trasforma in manuali scientifici, dotte dissertazioni e articoli
per riviste accademiche. Specialisti votati alla ricerca, e integrati nel sistema ameri-
cano, ci diranno (prima ancora di aver analizzato per sé le vere cause della guerra e
della violenza) quali sono le vie giuste della pace e le migliori tecniche per risolvere i
conflitti. Andiamo dunque verso una nonviolenza di soli mezzi tecnici, una nonvio-
lenza da tecnocrati?

3. 1l contributo di Gene Sharp

1. Gene Sharp. Nato in USA a North Baltimore (Ohio) il 21 gennaio 1928, Sharp é
stato per trent’anni uno studioso di prim’ordine nel campo dell’azione nonviolenta.
I suo primo lavoro sulla nonviolenza risale al 1951 ed & la sua tesi di dottorato {Ma-
ster of Aris) in sociologia presso I’Ohio State University, intitolata Nonviolence: A
Sociological Study. Trasferitosi a New York, dove si mantenne con lavori part-time,
ha continuato la sua ricerca sulla nonviolenza. A 25 anni, nel 1953, ha gia completa-
to la stesura del suo primo libro importante, un’analisi deli’opera politica di Gan-
dhi, che sara pubblicato nel 1960 dalla Navajivan Publishing House, la famosa casa
editrice indiana fondata da Gandhi. La prefazione & di Albert Einstein che lo aveva
incoraggiato e sostenuto in quel lavoro.

Sharp ha avuto anche un impatto personale con gli effetti della disobbedienza ci-
vile nonviolenta e, tra gli studiosi americani di scienze dei conflitii, & quello che ha
avuto piu stretti contatti con i leader e i movimenti nonviolenti. Nell’aprile del 1953
é stato condannato a 2 anni di prigione per aver rifiutato la coscrizione militare. Ha
ottenuto la liberta sulla parola dopo 9 mesi. Uscito di prigione ha fatto il segretario
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personale di A.J. Muste {1885-1967), uno dei padri fondatori del movimento pacifi-
sta e nenviolento americano. Dal 1955 al 1958 & stato a Londra, dove ha svolto atti-
vita redazionale (assistan! edifor) presso il pit importante periodico nonviolento bri-
tannico «Peace News», Per alcuni mesi del 1957 é stato research fellow (ospite ricer-
catore) dell'Universita di Oslo su invito dell’ Institute for Philosophy and the Histo-
ry of Ideas. Qui ha svolto ricerche e tenuto lezioni sulla nonviolenza,

Dal 1958 al 1960 ha condotto sempre come research fellow, ricerche e studi sulla
nonviolenza con un finanziamento dell’fastitute for Social Research di Oslo. Da
questo momento la sua presenza nel mondo accademico anglosassone & stata sempre
piu varia ed intensa. E stato studente, ricercatore, assistente o docente in numerose
istituzioni accademiche americane come la University of Massachusetts, la Boston
University, il Center for International Affairs della Harvard University, la Brandeis
University, ecc.

Nel 1968 ha conseguito il dottorato in filosofia (Docror of Philosophy) presso la
Faculty of Social Studies della Oxford University. La sua tesi, in teoria politica, era
composta di ben 1500 pagine: The Politics of Nonviolent Action. A Study in the
Control of Political Power. Questo lavoro costituisce la base dell’opera che ora vie-
ne pubblicata in italiano e che é soltanto una parte di una piv ampia ricerca ancora
in fieri.

Tra le altre, numerose, pubblicazioni di Sharp vogliamo citare soitanto quelle
fondamentali: Exploring Nonviolent Alternatives (1970), Gandhi as a Political Stra-
fegist (1979), Social Power and Political Freedom (1980), Making Europe Uncon-
querable: The Potential of Civilian-Based Deterrence and Defense (1982, 11 ed. rivi-
sta 1984).

L’accoglienza e Iinteresse internazionale per I’opera di Sharp é notevole ed & te-
stimoniata dalla traduzione in numerose lingue {(spagnolo, portoghese, olandese,
arabo, ebraico, giapponese, tailandese ecc.) delle sue opere o di riduzioni, in parti-
colare della fondamentale The Politics of Nonviolent Action. Estratti di quest’opera
sono stati pubblicati in lingua polacca su Annex, rivista di Sofidarnosc che si stampa
a Londra e viene diffusa clandestinamente in Polonia.

Oggi Sharp ¢ direttore del Program of Nonviolent Sanctions del «Center for In-
ternational Affairs» della Harvard University e sta conducendo con i suoi allievi e
collaboratori la ricerca piu vasta che sia stata mai intrapresa sulle alternative non-
violente,

2. Sharp e Machiavelli ovvero la nonviolenza come scienza. William B. Watson
del Massachusetis Institute of Technology ha definito Sharp il «Machiavelli della
nonviolenzax» (Skarp is the Machiavelli of Nonviolence). Che cosa significa? Certa-
mente Watson non ha voluto dire che Sharp ha aperto un capitolo nuovo della storia
del «machiavellismo», cioé delle viclenze e delle astuzie della politica. Dobbiamo di-
stinguere Machiavelli ¢ «machiavellismo». Non possiamo scaricare sull’autore de #/
principe tutte le scelleratezze della politica, che sono invece la materia da lui studia-
ta. Se separiamo il metodo dall’oggetto di studio ci accorgiamo che il confronto &
possibile.

Machiavelli nelia storia dei principi ha cercato la «lezione dei fatti»; ha studiato i
fatti storici per ricavarne utili insegnamenti. Non gli mancavano ideali e credenze
personali, ma non ha voluto introdurli nella sua analisi, per giungere ad un giudizio
imparziale, da ricercatore, diremmo oggi da «scienziato». Rifintando il condiziona-
mento di idee filosofiche e principi etici o religiosi, ha voluto riflettere solo sulla ba-
se dell’esperienza politica. Non gli interessava giudicare il bene ¢ il male ma effica-
cia. Per questo la sua concezione della politica fa di questa una fecrica, una pura ar-
te dell’esercizio del potere. Machiavelli ¢ colui che ha «laicizzato» il pensiero politi-
co ¢ ha posto le basi del metodo empirico della moderna scienza politica.
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Come Machiavelli anche Sharp tenta un lavoro di fondazione, assumendo di
fronte all’azione nonviolenta [o stesso atteggiamento che ha lo scienziato di fronte aj
fatti che interessano la scienza. 11 suo problema ¢é quello di far uscire il metodo non-
violento dall’arretratezza e dal sottosviluppo per trasformarlo da idealismo pratica-
mente inapplicabile in scienza politica. Attraverso I’analisi imparziale dei fatti stori-
¢i, anche Sharp cerca la lezione dell’esperienza, lavora all’articolazione dell’ «utile»
e del «desiderabile», di «virti» e «necessitid». Fare della nonviolenza una scienza si-
gnifica imparare dalle azioni nonviolente del passato, dai loro successi e dai loro fal-
limenti, considerare tutte le variabili, accumulare conoscenze che permettano sem-
pre pid successi in futuro, E un’impresa degna di Machiavelli.

La nonviolenza come scienza non & utopia, elucubrazione cerebrale, gratuita anti-
cipazione, ma tentativo di spiegare fatti empirici mediante una visione generale della
connessione dei fatti politici. 11 postulato centrale della concezione machiaveiliana
della politica é valido anche per Sharp: il politico (il nonviolento) analizzi con rigore
una certa situazione, ponderi tutte le ipotesi e abbia un cervelio capace di girarsi se-
guendo il «vento della fortunay.

Per quanto riguarda il problema del rapporto tra politica ¢ morale, Machiavelli
aveva introdotto un nuovo metro di misura per stabilire il valore dell’azione politi-
ca. A questo metro di misura erano estranei la morale e la religione. Lo stesso vale
per Sharp. Entrambi stabiliscono il valore dell’azione politica nella scelta di mezzi
che risolvano i problema dell’efficacia, anche se poi i mezzi trovati efficaci saranno
diversi.

Sharp rinuncia in partenza a insistere sul primato morale della nonvioclenza, cosa
che lo porrebbe su un piano moralistico pitl che politico. Per lui I’azione nonviolen-
ta & un’azione efficace, una dimostrazione di forza, una soluziene pratica ad un pro-
blema concreto, una disciplina dell’azione, non una mistica, non «un atto di inge-
nuitd moralistica». Pensa che la nonviolenza potrebbe avere maggiori applicazioni
nelle situazioni di conflitto se la gente si convincesse della sua efficacia attraverso
una partecipazione diretta, I'osservazione e I’insegnamento. Anche la tensione tra il
desiderio di aderire ad un’etica nonviolenta e ’esigenza di essere efficace nei conflit-
ti reali potrebbe ridursi o essere del tutto rimossa attraverso I’apprendimento di stra-
tegie concrete e attuabili,

Sharp insiste sui metivi pratici, sul fatto che certi elementi o principi della nonvio-
lenza non derivano da ragioni estranee alla natura «pratica» del metodo: «(...) il re-
quisito che i volontari conservino un comportamento nonviolento affonda le sue ra-
dici nelle dinamiche del metodo nonviolento e non & un’accentuazione estranea in-
trodotta da moralisti o da pacifisti». E vero che spesso non si é raggiunta una com-
prensione del valore della condotta nonviolenta perché ¢i si & accontentati di genera-
lizzazioni insufficienti sulla «bontd» o maggiore «moralita» della nonviolenza. Rea-
zioni emotive, generalizzazioni filosofiche o sentimenti religiosi hanno spesso bloc-
cato gli sforzi tesi, in passato, a rendere efficace I’azione nonviolenta, ostacolato in-
vece che promosso la sostituzione del metodo della violenza politica con quello della
nonviolenza. Infatti, pacifisti € nonviolenti per principio, dimenticando di distin-
guere tra credenze personali e tecniche nonviolente e confondendo i «requisiti essen-
ziali» con i «perfezionamenti secondari», hanno spesso allontanato potenziali utiliz-
zatori delle tecniche nonviolente.

Per Sharp si tratta ora di scavalcare ['isolamento dei nonviolenti presentando la
nonviolenza come un’alternativa realistica per i nostri tempi, le nostre situazioni e i
nostri problemi. Nella sua op:era non troveremo espressioni, che siamo abituati 2
trovare in altri scritti sulla nonviolenza, come «ricorso alla forza dell’amore ¢ della
veritd», «amore del proprio nemico», «mobilitazione delle coscienze», «testimo-
nianza dell'uomo disarmato», «fiducia nell’'nomos», «apertura allo sviluppo e
all’esistenza di ogni essere» ecc.
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Se Martin Luther King aveva scritto: «Al centro della nonviolenza € posto il prin-
cipio dell’amore (...) Il resistente nonviolento non solo si rifiuta di sparare contro il
suo avversaric ma si rifiuta anche di odiarlo», Sharp sottolinea invece come questa
estrema accentuazione dell’amore abbia allontanato, non poche volte, gli oppressi
dall’'uso dei mezzi nonviolenti per attuare la propria liberazione: «Quando viene
compresa come uno dei requisiti essenziali di un’azione nonviclenta (invece che un
suo utile perfezionamento), ’esigenza di “‘amare’’ persone che si sono macchiate di
azioni crudeli puo allontanare una categoria di persone giustificatamente aspre ed
incapaci di amare il loro avversario, spingendole a ricorrere alla violenza come al
metodo pit coerente con il loro sentimento di amarezza e di odio».

L’azione nonviolenta, secondo Sharp, non richiede a chi la applica di «amare»
per forza il proprio nemico. Si fa notare come questo metodo sia stato spesso appli-
¢cato con successo da persone che odiavano il proprio avversario e desideravano im-
porgli la propria volonta. Non si manca di prendere in considerazione gli atteggia-
menti emotivi, ma solo per riconoscere che trattenere I’odio aperto e P’ostilita rende
pii efficace il metodo. Dice Sharp: «Gli appelli ad amare il nemico sono dei richiami
puramente emotivi e con motivazioni solo religiose di persone politicamente ingenue
(...)». Ma aggiunge: «(...) Spesso & altrettanto ingenuo abbandonare o rifiutare ogni
possibilita di considerare i membri del gruppo avverso come esseri umani ¢ di trat-
tarli con rispetto, in modo amichevole nei rapporti personali e perfino con
“amore’’». Per Sharp-Machiavelli non & un ideale di perfezione che bisogna conse-
guire ma degli obiettivi, il cui raggiungimento dipende anche dalla nostra capacita di
astenerci dall’odio e da una aperia ostilita, dipende cicé da una nostra dimostrazio-
ne di «buona volonta».

Non ci piace la rimozione di ogni premessa morale, religiosa e filosofica della
nonviolenza. Per molti nostri amici nonviolenti I’esclusione degli imperativi morali
e religiosi, che impongono 1’astensione dalla violenza, equivarra ad un pugno sferra-
to in un occhio, come dovette esserlo nel Cinquecento per molti spiriti religiosi il
principio di autonomia della politica affermato da Machiavelli. Ci chiediamo se sia
possibile ’extramoralita della nonviolenza. D’altronde si ¢ sempre discusso sull’am-
missibilita dell’extramoralita della politica stessa, ciod del «machiavellismo». Sap-
piamo anche come ¢é stato utilizzato nei secoli quel libro «semplicemente tecnico»
che & I principe di Machiavelli. Qui la nostra ragione e la nostra coscienza morale
devono vigilare. Capitini osservava che «la cosa fondamentale non ¢ la conoscenza
del metodo come il possesso di uno strumento, ma cio¢ che é nell’animo, cio¢ I’aper-
tura allo spirito della nonviolenzan ',

Tuttavia non possiamo non riconoscere il valore metodologico dell’impostazione
di Sharp. Il suo problema ¢ il nostro stesso problema. Se alle giustificazioni filosofi-
che, ideologiche, della violenza noi possiamo contrapporre le giustificazioni filoso-
fiche, ideologiche, morali, religiose della nonviolenza, alla violenza come tecnica di
azione non possiamo che opporre una nonviolenza come tecnica d’azione piu effica-
ce. Questa efficacia dobbiamo provarla ¢ migliorarla. Possiamo forse approfondire
la nonviolenza senza discuterla, senza mai mettere in dubbio i suoi principi, senza
criticare le sue tecniche e le sue aspirazioni, senza analizzarne i difetti, senza com-
prenderne le sue possibilita e i suoi limiti, senza altre analisi ed altre conferme?

Lo stesso Gandhi non ha presentato la nonviolenza come professione di fede o
virtd religiosa ma come una scoperta scientifica: «I saggi antichi — diceva — che
scoprirono la nonviolenza, furono degli scienziati pitt grandi di Newton, Faraday e
Papin». E ancora: «I principi da cui ho ricavato le mie convinzioni sono veri quanto
lo sono le definizioni di Euclide che non perdone di verita perché nella pratica non si

W A, Capitini, Le recriche della nonviolenza, Feltrinelli, Milano 1967, p. 10.
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& neppure in grado di tracciare una linea euclidea sulla lavagna» '*, Rivolgendosi una
volta ad una assemblea del Partito del Congresso indiano, Gandhi ebbe a dire: «(...)
per m2 la nonviolenza & un credo (...) ma io non I’ho mai presentata come un credo
(...). L’ho presentata come un metodo politico destinato a risolvere problemi politi-
¢i (...). In quanto metodo politico pud essere sempre cambiato, modificato, trasfor-
mato, anche abbandonato per un altro»'s.

Gandhi ha raccontato nella sua autobiografia i suoi «esperimenti con la verita» ¢
con la stessa onesta intellettuale di Machiavelli ha cercato di determinare le condi-
zioni esatte dell’efficacia della nonviotenza. C’é una lezione per i nonviolenti d’oggi.
Per essere in grado di esercitare un’influenza fondamentale, essi non solo non devo-
no trascurare di addestrarsi sviluppando coraggio, abilita, «astuzia», ma anche de-
vono cercare di accrescere «scientificamente» la potenziale efficacia della nonvio-
lenza, trasmettendosi poi, di generazione in generazione, i risultati dei propri «espe-
rimenti», il frutto delle proprie esperienze, la propria «scienza nonviolenta», come
finora solo i violenti hanno saputo fare,

3. Sharp e Clausewitz ovvero: la nonviolenza come imperativo strategico. Abbia-
mo visto come il problema di Sharp sia soprattutto quello di tradurre in termini di
azione efficace le teorie della nonviolenza, Una constatazione immediata, fondata
sull’esperienza storica, ci dice che I’azione nonviolenta ha successo come «semplice
strategia politica», Dire strategia significa dire «azione ben condotta», ricerca del
terreno pin favorevole, ricerca del successo. Per migliorare le possibilita di successo
della strategia nonviclenta, Sharp non esita a confrontarsi con i maestri della strate-
gia per antonomasia, la strategia militare,

Tra gli autori piu citati ¢’é qui Clausewitz (1780-1831), i cui insegnamenti sono
utilizzati anche per I’azione nonviclenta. Non ¢ la prima volta che I'opera di questo
famoso ufficiale prussiano, cioé Vom Kriege (Della guerra), viene utilizzata per de-
finire strategie politiche e non militari. Sappiamo come essa abbia influenzato non
solo i generali della seconda guerra mondiale, ma anche i rivoluzienari del nostro se-
colo, Fu Lenin che per primo, durante il suo esilio in Svizzera, studio il libro, o capi
e lo prese a fondamento della sua strategia. Non ¢’é da meravigliarsi che I'esperienza
del grande stratega prussiano venga messa a profitto anche della nonviolenza. Come
ha detto Lenin: «Le teorie fondamentali di Clausewitz sono diventate nell’era attua-
le patrimonio assoluto di ogni uomo pensante». L’altro stratega militare pit citato &
il generale inglese Sir Basil Liddell Hart. La sua opera Sirategy: The Indirect Ap-
proach (1954), che & considerata un classico moderno della strategia, ¢ abbondante-
mente utilizzata da Sharp.

Chi ha aderito alla nonviolenza attraverso un’esperienza filosofica, morale o reli-
giosa non pud, in un primo momento, non restare sorpreso dall’importanza attri-
buita da Sharp pin alle strategie che ai principi. Pud anche sorprendere I'uso, in un
libro sulla nonviolenza, di termini provenienti dal mondo militare, Ma questo non
deve spaventare. Espressioni come esercito, campagne, strategie, tattiche, attacco,
fronte, resistenza, armi, disciplina ecc. sono gia entrate nell’uso quotidiano in cam-
pi sociali e politici diverst ed erano usate anche da Gandhi. Vogliamo invece capire
I’operazione fatta da Sharp.

Egli & convinto che per influire su un conflitto non basta agire «moralmente» ma
& necessario conoscere ed applicare correttamenie e intelligentemente le strategie e le
tattiche dell’azione. Sono gli stessi esempi storici di azione nonviclenta a mostrare
indirettamente I'importanza di tattiche e strategie, proprio per gli effetti negativi
della loro assenza: problemi e fallimenti si sarebbero potuti evitare. Come la guerra

13 M.K. Gandhi, Teoria e praiica diifa nonviofenza, cit., p. 8.

% M.K. Gandhi, The Coffected Works, The Publications Division, Ministry of Information and
Broadcasting, Government of India, vol. LXXV, New Delhi 1979, p. 220.
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anche la nonviolenza non pud fare a meno di strategie e tattiche. Sharp é disposto ad
imparare dai militari. Cita Sir Basil Liddell Hart: «{...) la condotta di guerra deve
essere controllata dalla ragione se vuole raggiungere il suo obiettivo (...} Quanto mi-
gliore sara la tua strategia, tanto piu facilmente ti troverai in vantaggio e tanto meno
tutto guesto ti verra a costare».

Sharp & cosciente (e lo dichiara esplicitamente) della incompletezza e provvisorie-
ta del suc tentativo di colmare la vasta lacuna rappresentata dalla totale assenza di
analisi strategiche delle lotte nonviolente del passato e dalla mancanza di studi siste-
matici sui principi fondamentali della strategia nonviolenta. Proprio la considera-
zione del difficile compito che si & assunto e la coscienza che nel campo dell’azione
nonviolenta non si é ancora avuto une sviluppo paragonabile a quello militare, lo
porta a far ricorso alla vastissima esperienza militare 1a dove manca I’esperienza
nonviolenta. Egli ritiene che se anche i concetti e i principi strategici militari non
POssono essere trasportati automaticamente nel campo dell’azione nonviclenta, non
diminuisce comunque I’importanza di una tattica o di una strategia. Queste infatti
possono essere valide tanto in azioni militari quanto in azioni nonviolente,

La scienza militare ha studiato e sperimentato attentamente problemi di strategia
e di tattica e ne ha sviluppato notevolmente la teoria. Per rispondere a bisogni ur-
genti e per condurre azioni efficaci ha formulato principi, regole, sistemi. Si tratta di
tradurli in un contesto diverso. Sharp ritiene di poter individuare una serie di que-
stioni la cui soluzione puo essere trasportata dalla strategia militare ad una strategia
nonviolenta, considerando anche che ci sonc aspetti in cui il punto di vista militare
non pud e non deve essere adottato perché la natura e la dinamica dei due tipi di lot-
ta sono radicalmente differenti, come sono diversi i fini e le «armi». Quando ap-
paiono validi per il metodo nonviolento, Sharp incorpora nella strategia nonviolen-
ta principi che appartengono alla strategia militare o alla strategia tout-court.

Si possono considerare attentamente i problemi strategici che presentano i conflit-
ti militari, studiare le soluzioni che vengono proposte, «approfittare» dell’esperien-
za militare a vantaggio della nonviolenza. Cosi se «un conflitto militare mostra che
una resistenza o un attacco frontali non sono necessariamente la condotta pin sag-
gia, perché & li che il nemico ha concentrato le sue forze», possiamo riconoscere che
lo stesso principio vale per Pazione nonviolenta. Qm Sharp non cita Gandhi ma Na-
poleone. «E una massima comunemente accettata in guerra, il non fare mai cid che
il nemico vorrebbe che noi si facesse (...). Una conseguenza deducibile da questo
principio € di non attaccare mai frontalmente una posizione che si pud ottenere aggi-
randola». Sir Basil Liddell Hart lo formula in quest’altro modo: «Nel campo della
strategia spesso il giro piu lungo & la via pit corta per arrivare dove si vuole (...}».
L’azione nonviolenta non solo non ricusa g...sto principio ina porta guesta strategia
dell’attacco indiretto (per cogliere 'avversario su un terreno dove € impreparato a
rispondere) ancora pit in la, agendo diversamente da come normalmente ci si aspet-
ta che si agisca,

Alcune analogie con le azioni militari permettono di sottolineare altre verita gene-
rali. Ad esempio, per ribadire il valore della disciplina e della organizzazione non-
violente, Sharp mette in evidenza il fatto che le campagne militari sono state quasi
sempre effettuate da individui «disciplinati» che obbedivano a capi «ben
addestrati», mentre nelle campagne nonviolente non sempre sono state realizzate
queste condizioni. Sharp pud concludere: «Esattamente come la disciplina aiuta le
truppe militari a continuare a fronteggiare il nemico nonostante il pericolo, la disci-
plina pud aiutare anche i militanti nonviclentix,

Quelli che abbiamo considerato non sono i soli principi di strategia militare tra-
sferibili in una strategia nonviolenta. Considerare le forze a disposizione, individua-
re I’obiettivo con freddo calcolo e visione chiara, tenendolo sempre presente il pro-
prio obiettivo, adattare i propri piani alle circostanze reali, non lasciarsi sviare su
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azioni di minore importanza e senza sbocco, prendere e mantenere I'iniziativa, sce-
gliere le «armi» adatie, assicurarsi che il piano e le disposizioni siano flessibili ed
adaitabili alle circostanze, prevedere in ogni piano il passo successivo sia in caso di
successo che di insuccesso, prevedere un rapido adattamento ad una eventuale situa-
zione negativa, considerare i fattori psicologici, tenere alto il morale e la fiducia del-
le truppe: sone tutti principi di cui si puo e si deve tener conto anche in una strategia
nonviolenta.

Ma ci sono anche principi ed elementi detla strategia militare che non possono es-
sere considerati- validi da un punto di vista nonviolento come la sorpresa (che in
campo nonviolento provocherebbe una reazione repressiva pid dura) o il segreto
(che nell’azione nonviolenta contrasta con 'efficacia dell'uso della veritd ¢
dell’azione manifesta). Ovviamente non si possono prendere in considerazione tutti
quei principi strategici che comportano violenze, danneggiamenti, uccisioni. Altri
elementi, importantissimi nelle strategie militari, hanno minore importanza nelle
azioni nonviolente. La considerazione, ad esempio, dei fattori geografici e fisici gio-
ca un ruolo molto inferiore nell’azione nonviolenta perché questa si fonda sul com-
portamento e sulla volonta di esseri umani.

Siamo convinti che ’operazione compiuta da Sharp non é deleteria per la nonvio-
leniza. La strategia ne & indubbiamente arricchita senza perdere cid che le & essenziale
dal punto di vista nonviolento. Sharp non chiede ai nonviolenti di rinunciare ai pro-
pri principi ma solo di confermarli con una maggiore efficacia nell’azione. Comun-
gue le indicazioni, le teorie, le ipotesi di Sharp non escludono una loro verifica, Anzi
questa ¢ richiesta. Il lavoro é condotto in modo tale che ulteriori ricerche possano
correggere, alla luce delle esperienze future, i possibili errori nell’attuale compren-
sione del metodo nonviolento.

4, Struttura dell’opera, Anche se ’autore, nella sua prefazione, dichiara di non
pretendere che il suo studic sia completo (There is no pretense that this study is ex-
haustive), dobbiamo riconoscere che ci troviamo di fronte allo sforzo intellettuale
pit notevole rivolto ad esaminare la natura dell’azione nonviolenta come metodo di
lotta politica e sociale, le sue possibilitd e i suoi requisiti. Attraverso I'analisi e il
confronto di un abbondante materiale storico {ma Sharp dichiara che quello utiliz-
zato «sfiora solo la superficie dell’esperienza passata») e seguendo la via induttiva,
si formulano teorie e ipotesi, si operano sintesi e utili sistemazioni.

A qualcuno questo studio, con le sue circa 1000 pagine, sembrera un po’ ridon-
dante o addirittura prolisso perché richiedera molto tempo, di quel tempo che ognu-
no considera prezioso, per la lettura completa e per I’appropriazione intellettuale del
suo contenuto. In realta gran parte dell’interesse per quest’opera tra i suoi lettori in
lingua inglese & dovuto proprio all’abbondanza di materiali che offre alla riflessione
e allo studio, alla sua capacita, anche quantitativa, di stimolare, a parure dauna ba-
se sicura, altri studi, altre ricerche.

Nella sua presentazione all’edizione americana, Thomas C. Schelling, il noto poli-
tologo € studioso dei conflitti, ha scritto: «Ora che abbiamo il libro di Sharp ¢i man-
ca uno studio ugualmente esauriente ed accurato della politica dell’azione violenta».
E raro secondo Schelling trovare un’opera che esamini il metodo della violenza poli-
tica «con la stessa cura, intelligenza, attenzione per il dettaglio e la ricchezza di
esempi storici come fa Sharp per 'azione nonviolenta. E un vero peccato che ci
manchi I’altro libro, quello sull’azione violenta. Sarebbe stato interessante confron-
tarli dettagliatamente. L’analisi dell’azione nonviolenta fatta da questo libro avreb-
be colpito anche di piu se avesse avuto un concorrente».

L'opera (The Politics of Nonvicolent Action) &€ composta di tre parti che nell’edi-
zione italiana corrispondono a tre volumi separati: 1. Power and Struggle [Potere e
lotta); 2. The Methods of Nonviolent Action [Le tecniche dell’azione nonviolental;
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3. The Dynamics of Nonviolent Action [Le dinamiche dell’azione nonviolenta]. In
tutto 15 lunghi capitoli,

Il primo volume comprende tre capitoli, uno dei quali (il secondo) manca nell’edi-
zione americana, ma esisteva nel manoscritto ed & stato inserito direttamente
nell’edizione italiana. Nel primo capitolo si svolge un’indagine sulla natura del pote-
re politico, si rintracciano le sue fonti, si individuano e descrivono i meccanismi che
rendono possibile Pesercizio del potere accentrato e quelli che possono limitarlo,
bloccarlo ¢ addirittura annullarlo; si pongono le basi per una teoria del conirollo
nonviolente del potere politico, Nel secondo capitolo Sharp sviluppa la sua conce-
zione del potere esaminando le condizioni strutturali che determinano la possibilita
di un controllo dei governanti da parte dei cittadini in una societa. Il terzo capitolo &
un’introduzione al metodo nonviolento. Sharp lo descrive come uno speciale tipo di
azione, come una forma «attiva» di lotta con sue caratteristiche peculiari, una sua
storia e sue realizzazioni. Si cerca di liberare il concetto di nonviolenza da malintesi
ed equivoci che sono abbastanza frequenti e diffusi. Alcuni esempi, presi dalla sto-
ria, mostrano come questo metodo sia stato usato in momenti storici e in contesti
pit vari anche senza che si avesse sempre piena coscienza della sua natura o si fosse
preparati ad usarlo.

Nel secondo volume (dal IV al IX capitolo) ’autore esamina dettagliaiamente e
descrive nel loro funzionamento le «armi» nonviolente (nonviclent weapons), cioé
le tecniche specifiche del metodo nonviolento. Esse sono suddivise in tre ampie clas-
si a seconda della loro destinazione:

a) della protesta e persuasione nonviolenta,
b} della noncooperazione (sociale, economica e politica),
¢) dell’intervento nonviolento.

Questa suddivisione é diventata quasi canonica, tanto che dopo Sharp molti altri
studiosi I’hanno accettata e utilizzata. Per quanto riguarda le tecniche questo é il re-
pertorio piu vasto che si conosca, un manuale di estrema utilitd per tutti i militant
nonviolenti, ma la creativita propria dell’azione nonviolenta ha gia prodotto tante
altre nuove tecniche, dimostrando che in questo campo le sviluppo ¢ illimitato, In
un primo lavoro del 19607 Sharp elencava 63 tecniche, A distanza di poco pit di
dieci anni in questo libro (la cui prima edizione americana & del 1973) le tecniche in-
dividuate e descritte sono 198, Oggi esse sono ancora di pill. All'interno del metodo
nonviolento, che stabilisce e definisce teoricamente la direzione generale da dare
all’azione; le tecniche rappresentano il usavoir faire pratique», la capacita pratica di
applicarlo e utilizzarlo per ottenere dei risultati determinati,

Nel terzo volume (dal X al XV capitolo) si discute il fondamento del metodo non-
violento e si mostra il suo complesso modo di operare. Sharp esamina dettagliata-
menie le dinamiche ¢ i meccanismi della lotta nonviolenta, le strategie ¢ le tattiche, i
fattori che in un particolare conflitto determinano il suo fallimento o il suo succes-
so. Tutti questi elementi sono iflustrati con esempi storici. Messo a fuoco il carattere
dell’urto iniziale della sfida nonviolenta, con la repressione che ne segue e la necessi-
ta di continuare la resistenza nonviolenta anche contro un avversario particolarmen-
te violento, Sharp definisce le condizioni essenziali di una preparazione, i requisiti
per un uso efficace, le «leve» e i processi attraverso i quali il metodo opera nei con-
fronti dell’avversario indebolendone il potere con la perdita del sostegno e con la
crescita della resistenza. Alla fine, dopo aver esaminato le «vie del cambiamento,
ciot i tre principali meccanismi attraverso i quali ’azione nonviolenta pud portare a

OsllT (]39 6%harp, The Methods af Nonvioleni Resistance and Direct Action, Institute for Social Research,
o X
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soluzione i conflitti (conversione, accomodamento, costrizione nonviolenta), si ve-
dono gli effetti «pedagogici» che essa produce sullo stesso gruppo nonviolento che
guadagna in autorispetto, fiducia, potere.

5. Una teoria del potere: 1a servitd volontaria. Tutti i libri sulla nonviolenza inco-
minciano con un’analisi e una denuncia della violenza. Il punto di partenza di Sharp
¢ invece una teoria del potere. Essa potrebbe permettere il rinnovamento e I’avanza-
mento su vie nuove di quel dibattito sul potere che, tra le forze di sinistra, & sostan-
zialmente fermo all’impostazione che ne hanno dato i rivoluzionari del X1X secolo:
conquistare il potere dello Stato o costruire contropoteri alternativi.

11 problema per i nonviolenti non ¢ quelio di impadronirsi del potere e neanche di
abolirlo utopisticamente bensi di esercitarne il controllo. Ora per controilare il pote-
re abbiamo bisogno di una forza, capace di influenzare, premere, costringere chi de-
tiene il potere istituzionale, per ottenere o impedire qualcosa.

Una delle concezioni pin diffuse del potere istituzionale, che Sharp chiama teoria
monolitica (Monolith Theory), vede nel potere una forza indipendente, duratura,
capace di rafforzarsi e di perpetuarsi da sé. Questo ha fatto sempre pensare che per
controllarlo o abbatterlo sia necessaria un’altra forza particolarmente distruttiva e
violenta. La teoria della nonvioienza sostiene invece che il controllo del potere poli-
tico non pud essere affidato alla violenza distruttiva. Questo metodo sarebbe «irra-
zionale quanto I’usare un coperchio per controllare il vapore di un calderone, men-
tre il fuoco sotto viene lasciato ardere incontrollato». La concezione nonviolenta ve-
de nel potere una relazione instabile e quindi modificabile. Il potere non & monoliti-
co ma fragile, non & una forza indipendente, non & un’emanazione di pochi che stan-
no al vertice ma «nasce da molte parti della societa» e quindi il controllo pil efficace
pud aver luogo alle sue radici.

Chi detiene il potere deve avere la possibilita di dirigere altre persone, contare su
risorse umane e materiali, disporre di un apparato di coercizione e di una burocra-
zia. E questo ¢ un potere che, al di 14 delle strutture formali di uno Stato, dipende
dal grado in cui la societa glielo concede. Alle radici dell’esistenza e della forza del
potere politico ¢’¢ la collaborazione di un vasto numero di istituzioni, gruppi, perso-
ne. La stessa esistenza di sanzioni, che hanno lo scopo di imporre o ripristinare I’ob-
bedienza ¢ di dissuadere dalla disobbedienza nei confronti dei governanti, @ rivela-
trice del fatto che questi hanno un bisogno vitale di obbedienza e sottomissione. E
fondamentale per chi governa che venga accettata la sua autorita e si eseguano ordi-
ni e compiti,

Un rapporto di potere ¢*¢ solo quando i subordinati si conformane ai voleri di chi
governa, ma non € scontato che gli ordini vengano eseguiti immancabilmente. Tra i
due elementi ¢’¢ sempre interazione e influenza reciproca: anche il servo pit misera-
bile pud agire in qualche modo sul padrone. Eppure la Storia ci mostra moltitudini
che rinunciano a ribellarsi e si riducono all’obbedienza. E questo il punto cruciale
del problema del potere: «comprendere come abbia avuto origine, come si sia for-
mata e mantenuta I’obbedienza spontanea» (Wright Mills). «Chi conosce le ragioni
di questa obbedienza — ha scritto De Jouvenel — conosce I’intima natura del Pote-
ey,

Gli interrogativi di Sharp non sono nuovi: «Come mai un governante pud ottene-
re e mantenere il dominio politico sulla moltitudine dei suoi sudditi? Perché in cosi
alto numero essi si sottomettono a lui e gli obbediscono, anche quando & chiaro che
farlo non ¢ nel loro interesse? Come mai un governante pud persino servirsi dei suoi
sudditi per fini che sono contrari ai loro stessi interessi?». La soluzione del proble-
ma di come controllare il potere politico pud venire da una risposta a questi interro-
gativi,

Hobbes nel XVII secolo rispondeva in modo molto semplice: «Gli uomini hanno
paura, paura dei governanti, paura reciproca». Ma questa risposta da sola non &
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sufficiente. Nello sviluppo del Potere e nel mantenimento deli’obbedienza hanno
avuto un ruolo significativo ragioni molteplici, complesse, combinate, Nessuna
spiegazione ha valore per sé sola e non tutte le spiegazioni riguardano fatiori razio-
nali. Prima di tutto c¢’é 'abitudine che & essenziale alla continuita dell’obbedienza:
gli uomini obbediscono perché hanno sempre obbedito. Su questo comportamento
incidono pregiudizi, usanze, credenze sociali, forme rituali, modi di vita, assorbiti
dal cittadino in tutto I’arco della sua esistenza. Un’altra ragione & la paura delle san-
zioni: ’acquiescenza dei cittadini & provocata dalla minaccia da parte dello Stato di
una qualche violenza o punizione nei confronti di chi disobbedisce, ma pud venire
anche da pressioni economiche e sociali. Sappiamo quanto I'interesse personale por-
ta all’obbedienza e alla collaborazione. [ governanti attraverso incentivi (vantaggi
economici, prestigio, carriera, posizioni di potere ecc.) riescono non solo ad ottene-
re obbedienza ma anche a reclutare i propri indispensabili collaboratori ed agenti,
una minoranza con il cui aiuto riescono a governare ¢ controllare la maggioranza
della popolazione. Ma il piu efficace dei controlli si esercita sulla coscienza degli in-
dividui: & il controllo della mente del suddito, la propaganda ¢ il condizionamento
mentale, che ottengono molto di pin delle sanzioni e della repressione poliziesca. In
tutte le organizzazioni politiche le persone che obbediscono sentono una costrizione
interiore, un «obbligo morale» ad obbedire. Non mancano addirittura forme di
identificazione psicologica con il governante ¢ il sistema o di indifferenza politica
che portano ad obbedire agli ordini, regolamenti e leggi senza mai mettere in discus-
sione l'autorita da cui provengono.

Tra i piu acquiescenti e rispettosi del Potere, al quale non sanno mai disobbedire o
resistere, ci sono quelli che mancano di fiducia in se stessi. Costoro, non avendo una
volontd propria ed un patrimonio di certezze che permetta loro di prendere coscien-
za dei propri diritti e possibilita, tendono ad evitare le responsabilita, a delegarle a
chi sta pin in alto nella gerarchia sociale. Cercano, dice Sharp, «un governante, un
leader, un despota, un tiranno che li sollevi dalla responsabilita di gestire il proprio
presente ed il proprio futuro», E difficilmente, se non acquisteranno fiducia in se
stessi, «faranno altro che obbedire, collaborare, sottomettersi».

Ma I’obbedienza, sostiene il nostro autore, non € ineluttabile. La sua conclusione
& che, sebbene siano vari i motivi che spingono all’obbedienza, ognuno di essi deve
passare attraverso la volonta e il giudizio del suddito. Nonostante gli incentivi, le
pressioni, i condizionamenti, I’obbedienza resta essenzialmente un fatto volontario:
i cittadini che obbediscono vogliono obbedire. Anche le sanzioni da sole non produ-
cono necessariamente ’obbedienza. Di fronte ad esse ¢’é sempre spazio per un atto
di volonta, é sempre possibile compiere una scelta: si pud scegliere di obbedire, evi-
tando cosi le sanzioni minacciate a chi disobbedisce, oppure disobbedire, rischiando
o accettando di subirle. Molti danno il proprio consenso ad un governante non per-
ché lo approvano ma perché non vogliono pagare il prezzo che comporterebbe il ri-
fiuto del consenso.

Vari sono gli autori e i classici della teoria politica citati da Sharp nella sua indagi-
ne sul fondamento del potere politico: Machiavelli, Hobbes, Hume, Godwin, Toc-
queville, Simmell, Michels, Austin, Green, Lasswel, De Jouvenel ecc. ma quello che
vogliamo mettere in particolare luce & Etienne de La Boétie (1530-1560).

La Boétie, che fu giurista e consigliere al parlamento di Bordeaux, ¢ autore del fa-
moso Discours sur la servitude volontaire, uno scritto composto, secondo Montai-
gne che gli fu amico, all’eta di 18 anni e pubblicato per la prima volta postumo nel
1576 con il titolo significativo di Le contr’un (1l contro uno). Questo pamphlier, con
cadute periodiche nell’oblio, ha fatto la sua comparsa alla vigilia di tutte le grandi
occasioni rivoluzionarie. Ricompare ora qui a far da supporto, in modo del tutto
giustificate, a una teoria nonviolenta del potere.
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E stato La Boétie che per la prima volta, nello stesso secolo di Machiavelli, con la
sua analisi della «servitd volontaria» ha impostato la questione del potere in modo
radicalmente nuovo e su un piano completamente estraneo al machiavellismo. A ra-
gione possiamo considerarlo oggi il vero precursore della teoria della noncollabora-
zione ¢ della disobbedienza civile nonviolenta, cioé¢ del controllo nonviolento del po-
tere. Le sue idee hanno esercitato una forte influenza su Thoreau, Tolstoj e, attra-
verso Tolstoj, su Gandhi '8,

La scoperta di La Boétie & nelia constatazione di un fatto apparentemente banale,
perché I’abbiamo tutti i giorni davanti ai nostri occhi, ma nello stesso tempo sor-
prendente e inspiegabile, quasi un assurdo: la condizione di sudditi, accettazione
da parte dei molti del dominio di pochi. «Vorrei solo riuscire a comprendere — scri-
ve La Boétie — come mai tanti uomini, tanti villaggi e citta, tante nazioni a volie,
sopportano un tiranno che non ha alcuna forza se non quella che gli viene data, non
ha potere di nuocere se non in quanto viene tollerato {...)» %, Il potere per La Boétie
non ha alcun fondamento oggettivo, non riposa su nessun diritto divino o diritto na-
turale; le sue radici non stanno nella supremazia di chi lo esercita e neanche nella
forza di costrizione che possiede, ma nella «complicita» di chi lo subisce. La servitu-
de volontaire é I’assurda e inspiegabile complicita tra vittima e oppressore: «Da do-
ve ha potuto prendere tanti occhi per spiarvi se non glieli avete prestati voi? Come
pud avere tante mani per prendervi se non ¢ da voi che le ha ricevute? E i piedi coi
quali calpesta le vostre cittad non sono forse i vostri? Come fa ad avere potere su di
voi senza che voi stessi vi prestiate al gioco? E come oserebbe balzarvi addosso se
non fosse gia d’accordo con voi? Che male potrebbe farvi se non foste complici del
brigante che vi deruba, dell’assassino che vi uccide, se insomma non foste traditori
di voi stessi?» 20,

Forse Tolstoj si ispirava proprio a questa pagina di La Boétie quando, nella famo-
sa Letterg ad un hindy, a proposito del dominio britannico sull’India scrisse: «Una
compagnia commerciale assoggettd una nazione di 200 milioni di individui. Raccon-
tatelo ad un uomo libero dalla superstizione ed egli non riuscira a capire che cosa si-
gnifichino queste parole. Che cosa significa che trentamila uomini ¢...) ne hanno
sottomesso 200 milioni? Le cifre indicano chiaramente che non sono stati gli inglesi,
ma gli indiani ad assoggettare se stessi» 2. Come diceva anche Godwin: «Si pud te-
nere sottomesso un popolo solo fino al punto in cui accetta di esserlon.

La Boétie non propone da parte sua formule rivoluzionarie per cambiare il potere
o per conquistarlo; non gli interessano le «congiure di gente ambiziosar» che desidera
«semplicemente far cadere una corona, non togliere il re, cacciare si il despota, ma
tenere in vita la tirannide» ; rifiuta la distinzione tra buon uso e cattivo uso del po-
tere; non giustifica quelli che tottano per un nuovo potere contro it vecchio che viene
cosi riprodotto e perpetuato: «Poiché pur essendo diverse le vie per arrivare al pote-
re il modo di regnare & sempre pit © meno lo stesso» 2, La liberta non pud essere il
potere di opprimere invece di essere oppressi.

La Boétie sostiene Iiflegittimitd di ogni potere, sotirae al potere ogni giustifica-
zione. Uno solo ¢& il suo fondamento: la servitu volontaria. Egli fu il primo a spezza-
re la diaglettica servo-padrone e a far riconoscere lo stato originario di liberta non

18 Sharp analizza la teoria gandhiana della servitu volontaria nel suo libro Gandhi as a Political Strate-
gist, Porter Sargent, Boston 1979, cap. 3, pp. 43-59: Gandhi on the Theory of Voluntary Servitude,
! E. De La Boétie, Discorso sulla servit volonsaria, a cura di L. Geninazzi, Jaca Book, Milano 1979,
p. 64.
2 Ibid., p- 72.
2 L. Tolstoj, Letter to @ Hindu, A Peace News Pamphlet, Londra 1963, p. 10.
2 E. De La Boétie, op. ¢if., p. 90
2 phid., p. 79.
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