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E se la geografia

non fosse che la storia di un esilio?

1. L’origine e I'inizio

Il fascino per le origini e gli inizi & pericoloso: ob-
bliga a rasentare i miti, vale a dire a sprofondare
negli inferi come Orfeo, col risultato di non ripor-
tare sulla Terra Euridice ma di essere, al ritorno,
fatto a pezzi. A dispetto del reale pericolo di essere
dilaniato, spesso non é possibile rinunciare agli iti-
nerari, pressoché iniziatici, che tale fascinazione
ispira, sebbene essa possa mettere capo a delle illu-
sioni o a dei miraggi, in altre parole alla perdita
dell’oggetto concupito, perché troppo ardente-
mente desiderato. Desiderare un oggetto non &
una faccenda semplice, perché caratterizzata da
una scissione riassumibile dall’alternativa tra pos-
sedere o conoscere: «Questa scissione € quella fra
poesia ¢ filosofia, fra parola poetica e parola pen-
sante, ed essa appartiene cosi originalmente alla
nostra tradizione culturale, che gia Platone poteva
ai suoi tempi dichiararla ‘una vecchia inimici-
zia’»'. Come dire che si puo possedere I'oggetto
senza conoscerlo o conoscerlo senza possederlo.
Scegliere l'itinerario del mito equivale ad avvici-
narsi al possesso rinunciando alla conoscenza; sce-
gliere I'itinerario della scienza significa tendere
alla conoscenza abbandonando al contempo la
speranza del possesso. Tale dilemma & al cuore
della cultura:«Disporre del mondo ¢ sempre il ri-
sultato di un artificio (Kunst), anche quando in
nessun modo tale artificio corrisponde ad una to-
talizzante opera d’arte (Gesamthunstwerk)»*. Allo
stesso modo, conoscere il mondo ¢ sempre il risul-
tato di una scienza, sebbene nessuna singola
scienza riesca a saturare la realta nella sua inte-
rezza. Lo si sara gia compreso: la poesia e la filoso-

fia, qui chiamate in causa, hanno soprattutto va-
lore metonimico, in maniera da evitare 1 termini
troppo ingombranti di arte e di scienza, sebbene si
tratti proprio di tale opposizione che, ancora piu a
monte, potrebbe essere restituita da quella tra
mito e logos, se i termini in questione non fossero
cosl carichi di connotazioni da renderne illusoria
ogni denotazione. Perché se Parmenide non op-
pone il mito al logos, per Platone la distinzione &
gid consumata®. Forse 1 presocratici caratterizza-
vano il momento in cui la separazione non € an-
cora compiuta ma & in procinto in qualche ma-
niera di compiersi, per far quindi emergere la di-
stinzione fondatrice tra poesia e filosofia? All’ori-
gine vi sarebbe percié una «unita» al cui interno
possesso e conoscenza dell’oggetto sono indisso-
ciabili, unita irrimediabilmente perduta e dunque
inattingibile dopo che mito e logos abbiano preso
differenti sensi. Sara per questa ragione che Blu-
menberg ci fa tanto pensare quando afferma che
«cid che la scienza ripete, il mito 'aveva gia sug-
gerito: il successo della conoscenza riportato
una volta per tutte e dappertutto»'. L’esplo-
sione del mito ha liberato due forze che si esclu-
dono e occupano due poli opposti: il possesso € la
conoscenza. Chi tende verso I'uno manca l’altro, e
viceversa. In cio risiede Ia schizofrenia dell'uomo
occidentale?, la cui cultura tesse del rapporti con
la natura che definiscono e qualificano tale schizo-
frenia in misura molto maggiore di quanto essa
non sappia fare da sola. Ogni cultura & un sistema
di messa in parentesi di parti importanti della na-
tura: le parti per cosi dire dimenticate o tralasciate
sono quelle suscettibili di possesso, mentre quelle
messe in evidenza divengono oggetto di cono-
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soltanto cio che egli stesso ha prodotto.

L'utopia appare dunque come lo strumento
per respingere la natura «data» che non ¢ in grado
di essere né il fondamento dell’ordine perfetto né
tantomeno quello del territorio ideale. E alquanto
sorprendente dover constatare che fino al Sette-
cento si descrive meno cio che € di quanto si de-
scriva cio che dovrebbe essere: eppure I'utopia che
rifiuta la storia non € un mito ma un simulacro di
mito (simulacro della sintesi secondo Louis Ma-
rin) che non fornisce accesso né al possesso né alla
conoscenza, una sorta di frontiera o meglio una
frangia che partecipa dell’'una e dell’altra senza es-
sere né I'una né I'altra: una sfida alla logica del
terzo escluso. Quando «nventa» la sociologia,
Durkheim denuncia proprio questa tentazione dei
filosofi: «in tal modo essi ricercavano non cio6 che
le istituzioni e i fatti sociali sono, la natura e I’ori-
gine di essi, ma cio che essi dovrebbero essere; si
preoccupavano non di fornirci un’immagine della
natura allo stesso tempo vera e possibile, ma di
proporre alla nostra ammirazione e alla nostra
imitazione I'idea di una societa perfetta» '". Si assi-
ste, allora, all’entrata nella storia: «la societa con-
temporanea, la societa presente, ecco la storia di-
ventata via che si segue, verita che si accetta, vita
che si condivide» . Cid che attraverso la storia si
istituisce & «la legge che € pura repressione (e
che) contiene la promessa della liberazione com-
pleta dalla natura poiché nulla la lega a questa in
maniera essenziale, se non la negazione, che & il
contrario dell’essenza» ',

3. Verso la geografia umana

A partire dal Settecento, 'emergenza delle scienze
umane o delle scienze dell’'uomo segue un pro-
cesso del tutto singolare, al cui interno I'oggetto
non é la natura dell’'uomo ma un altro oggetto,
quello della natura sociale . Si mira alle leggi
della societa nella storia, le leggi che € possibile in-
ferire dalla societa in atto, in movimento: «la realta
particolare é il perno di questo passaggio: confu-
tando 'universale, essa diviene caso specifico che
richiama la generalita della legge» *. Tale passag-
gio permette la costituzione della geografia umana
di cui Turgot, con il proprio progetto di geografia
politica, fornisce nel 1751 il primo abbozzo. Biso-
gnera pero attendere Alexander von Humboldt e
soprattutto Carl Ritter per scoprire le conseguenze
dell’entrata nella storia dell’Erdkunde. Le analisi
humboldtiane sullo zucchero e lo schiavismo a
Cuba sono di considerevole portata, ma non pare
siano state considerate sotto la nuova angolazione

della natura sociale delle cose. In genere, di Hum-
boldt si ricorda soltanto la componente naturali-
stica, che ha largamente occultato tutto cio che si
riferisce alla discussione sociale che costituisce, lo
si voglia o no, uno dei fondamenti della geografia
umana contemporanea, ivi incluso tutto cio che
essa puo avere di quantitativo. Dal canto suo Rit-
ter, accordando un ruolo preponderante alla stori-
cita, ¢ probabilmente colui che ha fondato la geo-
grafia umana nella sua concezione moderna. D’al-
tronde, le reazioni del suol successori sono abba-
stanza esplicite, e bastano da sole a spazzar via ogni
dubbio in proposito. Sono ben noti i tentativi di ri-
torno alla geografia fisica pura da parte dei geo-
grafl postritteriani, tentativi che alla fine dell’Ot-
tocento non sono rimasti senz’eco nella geografia
francese, al cui interno il versante fisico ha costi-
tuito la preoccupazione maggiore se non unica.

Il dramma della geografia si ¢ svolto tra due
poli: uno occupato dalla scena del mondo, solo og-
getto degno d’interesse agli occhi dei geografi fi-
sici, I'altro occupato dagli attori impegnati nella
storia e la cui relazione con la scena del mondo
deve divenire 'argomento privilegiato. Ad un og-
getto concreto si sostituisce un oggetto immate-
riale che non e nient’altro che I'insieme delle rela-
zioni che gli uomini intrattengono con la scena del
mondo, consegnata alle forze della cultura di cui
gli uomini sono portatori. La geografia umana si
caratterizza dunque per un doppio rifiuto: rifiuto
della natura delle cose e rifiuto della natura degli
uomini. La conoscenza che essa elabora € quella
delle relazioni mediatizzate dalle culture che in-
formano I'energia umana. Altrimenti detto: la geo-
grafia umana ¢ un’analisi degli effetti del lavoro
dell’uomo. Essa non si &, Spesso, nemmeno inter-
rogata sulla natura di tale lavoro, considerandolo
una forza indefinita ma oltremodo reale di cui si
classificano gli effetti ma non si conoscono le
cause. Se la geografia umana si fosse realmente
preoccupata del lavoro umano, avrebbe integrato
la lezione critica di Humboldt, che gia denunciava
gli effetti del triangolo di ferro sul corpo degli
schiavi. E piu tardi, essa si sarebbe interessata agli
effetti della citta sui corpi dei lavoratori, vale a dire
agli effetti della citta sulla natura attraverso la bio-
logia umana.

Si entra in contatto, in questo caso, con una
delle caratteristiche profonde della modernita: il
calcolo degli effetti e delle loro conseguenze si €
completamente allontanato dal dominio organico,
e la forza del corpo umano & stata assimilata ad
una forza meccanica, come gia Descartes aveva
fatto per gli animali. La conoscenza della natura,
ammesso che sia possibile, ¢ completamente di-
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menticata a vantaggio della conoscenza che ¢ pos-
sibile ricavare dalla natura. Aveva perfettamente
ragione Heidegger nel parlare di «sequestro»
della natura, per indicare il processo che serve
non a conoscere quest’ultima, ma soltanto ad
estrarne delle risorse. La natura non interessa pit
in se stessa, essa non € che un laboratorio per I'ap-
plicazione dei procedimenti culturali. Essa muta
col mutare dell’azione antropica, che viene de-
scritta nei termini di un protocollo d’esperienza di
laboratorio, vale a dire svolta in un luogo chiuso e
ben determinato: un frammento della scena del
mondo. La geografia umana si & cosi trasformata
in una cronaca del sequestro della natura. E evi-
dentemente banale affermare che i rapporti del-
['uomo con le cose della natura creano la confu-
sione tra quest’ultime, e tuttavia € proprio quel
che accade, a motivo dell’oblio della funzione ori-
ginaria delle cose stesse, di continuo rimaneggiate
dall’assegnazione di successive funzioni da parte
della cultura — e in base a tale incessante riasse-
gnazione si pud benissimo procedere alla misura-
zione della dimensione estetica, e di conseguenza
etica, della societd. Aveva perfettamente ragione
Reclus a scrivere nel 1876, all’inizio della sua Geo-
grafia universale: «T'ali innumerevoli cambiamenti,
che l'attivita umana produce su tutti i punti del
globo, costituiscono una delle pit importanti rivo-
luzioni nei rapporti dell’'uomo con gli stessi conti-
nenti». Come portatrice di rappresentazioni, la
geografia umana costituisce un sistemna di pensiero
pit interessante per quello che esso rivela implici-
tamente che per quello che enuncia esplicita-
mente.

La dimensione esplicita pone in evidenza cio
che sarei tentato di chiamare il caos umano della
natura, dal momento che le relazioni intrinseche
di quest’ultima sono modificate senza che a tale
processo si accompagni il minimo sospetto delle
crisi in procinto di scatenarsi sulla scena del
mondo in tal modo abbandonata al gioco delle re-
lazioni innescate dal lavoro umano. L’'implicito ri-
siede proprio in tale «caos umano della natura»
che ¢, di fatto, I'immagine che gli uomini si fanno
della natura stessa, la loro immagine insomma,
che — come Narciso — essi amano piu di tutto il
resto. Mi torna in mente il famoso testo di Borges
sul geografo che si mette a disegnare la carta del
mondo e che, alla fine della propria vita, si ritrova
davanti al proprio ritratto: Pigmalione e Narciso
allo stesso tempo.

La geografia umana mette in scena delle societa
che partecipano insieme di Narciso e Pigmalione:
esse negano tutto cid che non & come loro, tutto
cio che esse non hanno fatto e tutto cid che esse

non sono. Esse non desiderano che loro stesse e
trovano in se stesse il loro scopo. Pertanto gli am-
biti della natura da cui sembrano discostarsi e che
esse lasciano relativamente intatti le identificano e
le definiscono allo stesso grado delle loro proprie
opere. Tale identificazione in negativo non sem-
bra aver fin qui attirato I'attenzione dei geografi, e
presupporrebbe 'esistenza di una teoria delle la-
cune che resta ancora da elaborare.

Eredi di Dedalo, queste societa tentano di im-
prigionare la natura nelle loro opere e con cio
stesso di dissimulare quel che, nella natura, ha per-
messo il loro operato. Sono tutte simili a Venezia,
che esiste soltanto grazie alle foreste sommerse
che la sostengono, invisibili ma non per questo
meno reali: zattera di pietra, Venezia si alza su dei
larici che la mantengono a fior d’acqua. Metafora
della cultura umana, Venezia mostra a gara che la
natura, sebbene sempre presente, ¢ comunque
sempre respinta e rigettata ai margini, come un in-
dispensabile paria con il quale pero la relazione ¢
fatta di distanza. Non € questo cio che ci insegna
I'evoluzione della stessa geografia umana? Strin-
giamo le cose un po’ piu da vicino, voglio dire
nella prospettiva di quel che tale evoluzione coglie
in generale, e che si articola attorno alla triade
produzione-scambio-consumo.

A dispetto delle apparenze, non si tratta del
triangolo di ferro economico ma di qualcosa di
pit radicale e di pia profondamente radicato in
cio che ¢ dato, in cid che noi non comprendiamo
ma che apprendiamo ad utilizzare. Parleremo del-
I’economia della natura, come fece Linneo nel
Settecento, o della depravazione naturale delle
cose all'interno della quale gl uomini si sono in-
trufolati come parassiti, nel senso che Michel Ser-
res assegna a tale termine? Gli uomini si servono
del brulichio della natura credendo di introdurre
ordine in quel che per loro si presenta come caos,
mentre in realtd creano del caos all’interno del-
I’ordine. Un ordine che essi non conoscono, e di
cui scoprono la presenza per mezzo delle crisi che
essi provocano. I soli ad aver intuito 'esistenza di
tale ordine originario e ad averlo integrato in ma-
niera quasi superstiziosa furono i fisiocratici, con-
sapevoli che il circuito economico da essi postulato
era impossibile senza che si rendesse giustizia alla
triade economica naturale, la stessa senza la quale
I'altra non poteva esistere. Tale coscienza duro co-
munque poco, giusto il tempo necessario alla cul-
tura settecentesca per instaurare un ferreo trian-
golo come base di tutta I’economia industriale, in
virtli del quale la produzione, lo scambio e il con-
sumo hanno occupato tutto lo spazio sociale dispo-
nibile: alla triade originaria si ¢ sostituito il trian-
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