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Introduzione

Appare nel 1961 presso I’editore Scheiwiller una delle opere piu discusse ed
interessanti di un autore tra i pit controversi vissuti in Italia, senz’altro un testimone
d’eccezione del secolo appena trascorso, di cui ha condiviso come pochi i travagli e
le contraddizioni.

L’opera in questione si intitola: Cavalcare la tigre — orientamenti esistenziali per
un’epoca della dissoluzione'. L autore & Julius Evola, singolare figura di filosofo,
studioso delle dottrine sapienziali e religiose occidentali ed orientali, cultore di
scienze esoteriche e alchemiche, poeta, pittore.

Ostracizzato dai piu forse a causa di interpretazioni parziali sorte intorno alla sua
dottrina, limitato nell’accesso ai maggiori veicoli di trasmissione culturale (anche in
virtu di una indole superba, insofferente al compromesso), I’infaticabile attivita
intellettuale del barone Julius Evola (Roma, 1898-1974) si distende nel corso di circa
mezzo secolo, e si raccoglie in un’opera vasta e multiforme, densa di pathos e di
spessore conoscitivo tali da non cessare di esercitare il piu vivo interesse di sempre
nuove generazioni di lettori®, giungendo a travalicare il mondo culturale italiano®.
Dalla produzione artistica giovanile alla riflessione estetica pura — Evola ¢ stato il
principale esponente teorico della corrente pittorica dadaista in Italia e alcuni suoi
guadri sono oggi esposti nel Museo d’arte Moderna a Roma — dagli interventi politici

all’incessante, meticolosa opera di revisione critica dei propri scritti condotta fino in

! Qui ci avvaliamo del testo della sesta edizione, a cura di Gianfranco de Turris, Mediterranee, Roma, 2006.

2 “Egli sara pure un isolato, inviso e sgradito a molti. Ma questo non impedisce che alcuni aspetti della nostra storia
contemporanea restino in parte incomprensibili senza la sua opera”. (P. Di Vona, Evola Guénon De Giorgio, Bolzano,
Sear edizioni, 1993, p. 44).

® Al giorno d’oggi la fama di Evola, oltre che in Germania, si & estesa anche in Francia: dopo la grande monografia di
C. Boutin, Politique et Tradition — Julius Evola dans le siecle (1898-1974), Paris, Kime, 1992, sono venuti il dossier
Julius Evola, Lausanne, L’Age d’Homme, 1997, e, presso lo stesso editore, J.—P. Lippi, Julius Evola métaphysicien et
penseur politique, 1998; presso Pardés I’Evola dello stesso Lippi, 1999, e presso Dualpha Evola envers et contre tous!
2001.



eta avanzata, si compone, agli occhi di chi intenda seguirne il percorso accidentato, la
figura non comune di uno Junker mediterraneo e la sua grazia feroce: sostenuto da
una cultura eccezionale, corroborato e sospinto da un inesausto spirito di ricerca,
Julius Evola, adolescente o poco piu, aveva gia assorbito i grandi temi della coeva
letteratura europea e della filosofia che la suscitava: da Wilde e D’Annunzio a
Dostoevskij, Rimbaud, Nietzsche, Stirner, Guyau, Weininger, Michelstaedter”.

Nel clima di una irripetibile stagione di crisi, guerra e avanguardie, Evola aveva
assaporato il venefico balsamo di un tempo che s’accollava il piu prometeico dei
delitti, annunciato nell’apologo sull’*uomo folle’della Gaia scienza di Nietzsche, il
cui “radicalismo aristocratico”, secondo la pregevole definizione di Georg Brandes,
animo, nel nobile romano, un inestinguibile senso di disgusto per il vivere nella
mondanita borghese.

Sprovvisto della tempra necessaria a sopravvivere alle temperature delle fornaci di
Efesto, il tipo borghese, secondo Evola, nel suo aggregare i sedimenti piu grevi
dissolti dal corpus politico tradizionale, concepisce, di necessita, I’individuo —
laddove I’aristocratico romano indica nella ‘persona’, integrata nell’ordine castale,
non il ‘luogo comune’, ma, semmai, il luogo geometrico dell’umano.

L “individuo’, a parere di Evola, nonostante presenti senz’altro un inturgidimento dei
tratti piu esteriori e superficiali della ‘personalitd’, €, comunque, il sintomo per
eccellenza di una avvenuta décadence. A parere di Evola, infatti, i processi dissolutivi
e separativi che hanno portato alla civilta del Terzo Stato, hanno ‘liberato’ un tipo
d’uomo il cui unico valore sarebbe consistito nell’obbedire e nel servire.

Al contrario, aristocratico per vocazione, prima ancora che per nascita, Julius Evola
s’imbatté nel “piu inquietante degli ospiti”, il nihilismo, dopo aver rigettato le voghe
filosofiche e morali e le ideologie politiche dell’Occidente “profano”. Bersaglio
privilegiato dei suoi strali: i valori mercantilistici affermatisi nella modernita e

Improntati, necessariamente, alla morale utilitaria ispirata alla convenienza — o a quel

* “In particolare, per me ebbe importanza I’incontro con pensatori come Nietzsche, Michelstaedter e Weininger. Esso
valse ad alimentare una tendenza di base, anche se, a tutta prima, in forme confuse e in parte distorte, quindi con una
mescolanza del positivo col negativo.” (J. Evola, Il Cammino del cinabro, Scheiwiller, Milano, 1972, p. 14).



benessere generale che calcola piaceri e dolori commisurandoli all’unita astratta, ma
indubbiamente terrena, dell’‘individuo’ — presupponendo, ingenuamente, che essi
possano ridursi in unita semplici e manipolabili, cosi da ottenere un “equo”
bilanciamento tra felicita pubblica e soddisfazione privata’.

La metafisica — e politica — “rivolta” evoliana si orienta, dapprima, verso le
prospettive dell’insurrezione estetica: futurista prima, dadaista poi. Successivamente,
in seguito al superamento di sfaldamenti abissali, la ricostituzione di una nuova forma
di ordine interna segna il riaffiorare di una sorgente rinnovata di vita: un germoglio
di luce, una radice strappata all’inaridire di ogni modalita di esperienza: pittorica,
militare, poetica, filosofica ed esistenziale.

L’albeggiare di nuovi fronti di combattimento condusse Evola a dismettere le
posizioni originarie di negazione — caduche: in quanto fin troppo segnate dalle
contingenze dei tempi — cosi peculiari alle avanguardie artistiche del tempo; e, fedele
ad una Weltanschauung aristocratica, alle negazioni assolute affianco le
“affermazioni sovrane”, per dirla con Donoso Cortés. Senza mai cedere alla senile
fascinazione del compromesso, forse ampliandosi e approfondendosi,
radicalizzandosi nel corso degli anni, il pensiero di Evola avrebbe interessato anche
il dominio politico, segnatamente quei temi attinenti la dottina dello stato e la
formazione interiore dell’uomo.

Nel 1920 pubblicava un fascicolo sull’arte astratta nella collezione Dada di Zurigo.
Una prima serie di saggi avrebbe tradotto il suo interesse per la filosofia (Teoria
dell’individuo assoluto, 1920), I’esoterismo (La tradizione ermetica, 1931), il

movimento delle idee (Maschera e volto dello spiritualismo contemporaneo, 1932).

® Cfr. A. Caillé, Critica della ragione utilitaria, Torino, Bollati Boringhieri, 1991, p.15 e ss. Paradossale I’esito
dell’impostazione a la Bentham cosi come viene registrato dalla letteratura occidentale contemporanea piu lucida:
“Quest’analisi razionale delle gioie e dei dolori — che ciascuno, presto o tardi, si ritrova a fare — a partire da una certa eta
sfocia ineluttabilmente nel suicidio. A questo proposito & divertente notare come Deleuze e Debord, due riveriti
intellettuali della fine del secolo, si siano entrambi suicidati senza una ragione precisa, unicamente perché non
sopportavano la prospettiva del proprio declino fisico. Questi suicidi non hanno provocato alcuno stupore, alcun
commento; piu in generale, i sempre piu frequenti suicidi di persone anziane finiscono per sembrarci assolutamente
logici.” (M. Houellebecq, Le particelle elementari, Bologna, Bompiani, 2002, p. 47. Cfr. inoltre L. Dumont, Homo
equalis. Genesi e trionfo dell’ideologia economica, Milano, Adelphi, 1984).



Dal 1927 al 1929 dirige la rivista Ur°. Un anno piu tardi anima La Torre. 11 1934 &
segnato dalla pubblicazione di un’opera capitale: Rivolta contro il mondo moderno. E
una sorta di manifesto. Evola vi descrive, per opporli, “due tipi universali, due
categorie apriori della civilta”: il mondo moderno e il mondo della tradizione, una
tradizione che associa I’esoterismo occidentale, (avventura templare e mistero del
Graal) ad un ritorno alle fonti dell’antichita precristiana e di un passato ‘iperboreo’.
L’idea di progresso € respinta di primo acchito: “Niente appare piu assurdo di questa
idea di progresso che, col suo corollario della superiorita della civilta moderna, si &
creata alibi “positivi’ falsificando la storia, insinuando negli spiriti miti deleteri,
proclamando la propria superiorita in questi trivii dell’ideologia plebea da cui essa &
in effetti uscita™’.

Fedele ad una ‘consegna’ ardita, nota solo ai pochi incursori ammessi al ‘deserto dei
tartari’, Evola volle trarre, per gli eletti, una norma per I’azione che potesse
rappresentare, indipendentemente dal successo o dall’insuccesso nel cammino
volgare, un viatico utile a penetrare laddove si combatte non gia per una patria, o un

‘luogo comune’— ma per I’idea®.

Erroneamente considerato un “impolitico”, Evola offri la propria collaborazione ad
un notevole numero di prestigiose riviste e quotidiani di intervento ideologico fino
alla fine della Seconda Guerra Mondiale. Tale attivita sara ripresa nel dopoguerra,
guando Evola avrebbe accettato I’invito, rivoltogli da alcuni giovani reduci della
RSI, di tradurre nel linguaggio dell’azione i precetti della dottrina tradizionale dello
stato®. Ma solo di recente, la sua impressionante attivita pubblicistica, che ancora

adesso palesa un incontestabile valore, ¢ stata restituita all’attenzione del Lettore.

® “La parola Ur, spieghera, & una vecchia denominazione del “fuoco”. Ma si rifa anche a cid che & ‘primordiale’,
‘originario’ (senso che ha conservato nel tedesco)”. (Cit. in Alain De Benoist, Visto da destra — antologia critica delle
idee contemporanee, Akropolis, Napoli, 1981, p. 592).

" Ibidem.

8 “|1 pensiero evoliano ebbe per segno distintivo, in tutte le sue fasi — da quella pit speculativa dei primi testi, a quella
sapienziale di Rivolta contro il mondo moderno, a quella, infine, etico—pragmatica e folgoratrice de Gli uomini e le
rovine, Orientamenti, Cavalcare la tigre —, la negazione dell’umanismo e di tutto ci0 che da esso derivi” (Anna
K.Valerio, in AA.VV., Evola no global? Ar, Salerno, 2005).

® “| giudizio di Evola sul fascismo non & mai stato storico ma, bensi metafisico—politico e intenzionato a porre le basi
spirituali per un nuovo movimento politico. Il fascismo, in tutta la sua complessita concreta, viene commisurato con



Alla fine della seconda guerra mondiale, dopo alcuni anni trascorsi in ospedali
austriaci ed italiani (per le terribili conseguenze occorse in seguito agli audaci
esperimenti esistenziali volti ad “interrogare il destino™), e negli anni a venire, Julius
Evola fu eletto come proprio, e forse unico, punto di riferimento, da alcune
fondamentali correnti giovanili della Destra italiana di avanguardia, cui trasmise
I’intensa sua opera pubblicistica e dottrinaria, e la sua meditazione per I’azione, nella
prospettiva di un risveglio identitario europeo.

La sua notorieta piu recente, peraltro, poggia quasi in definitiva su quest’ultimo
aspetto, mentre, finora, e stata poco vagliata criticamente la sua opera filosofica e
artistica, e la geniale maschera di ‘“interprete’ delle tradizioni sapienziali d’Oriente e
Occidente, che immette il barone romano nel novero dei piu significativi animatori
della corrente di pensiero “tradizionalista” nonché della cosiddetta Konservative
Revolution.

Con le parole di Di Vona: “Occorre precisare a questo proposito che Evola si
considerava ed era un rappresentante in Italia della Rivoluzione Conservatrice
tedesca. Di questa egli condivideva almeno le idee sulla Weltanschauung, ed inoltre

sul fondamentale valore del pensiero di Nietzsche per la nostra epoca”.

I’idea di Stato organico; questa funziona come una sorta di ‘rasoio di Ockam’: tutto cid che non rientra nel modello
ideale viene teoricamente eliminato. Analogo modo di procedere € usato dall’Autore a proposito delle correnti
ideologiche dell’ambiente neofascista: la storicita concreta viene giudicata da un punto di vista atemporale, assoluto,
perché lo scopo dell’indagine non € puramente conoscitivo, bensi ¢ il fornire indicazioni per I’azione presente” (F.
Ingravalle, Una meditazione per I’azione, in J. Evola, | testi del ‘Meridiano d’ltalia’, Edizioni di AR, Salerno 2003,
pp.16-17).

10« "ambiente della ‘destra radicale’ italiana fu effettivamente formato, sotto il profilo teorico, da Evola. Che, poi, la
sua parola, trasposta sul terreno della prassi, paia ‘semplificata’ &€ cosa normale per ogni idea che sia trasposta sul
terreno della prassi” (ivi, p.19).

1 Cfr. Julius Evola, 1l miglior Nietzsche, in | testi del Meridiano d’ltalia, cit., p.152: “Quel che in Nietzsche & invece
importante, importante ed attuale, ¢ il problema del senso della vita nel mondo postnihilistico. Nietzsche aveva previsto
esattamente il corso delle cose: aveva preannunciato — in un periodo in cui si era ancora in piena euforia progressista ed
evoluzionistica — I’avvento inevitabile di cido che egli chiamo il ‘nihilismo europeo’. L’ossimoro Rivoluzione
conservatrice fu coniato da H. Hoffmanstahl: “Tutti i dualismi in cui lo spirito aveva polarizzato la vita devono essere
superati nello spirito e ricondotti all’unita spirituale; tutto ci0 che vi & di scisso all’esterno deve essere riassunto
nell’intimo e i venir plasmato in unita (...). 1l processo di cui parlo non & altro che una rivoluzione conservatrice di
portata inaudita nella storia europea.” Cfr. H. Von Hoffmanstahl, La rivoluzione conservatrice europea, Venezia,
Marsilio, 2003. Cfr. anche J. Le Rider, Hugo Hoffmanstahl, Weimer, Wien—Koeln, 1997, p. 277: “Questa rivoluzione
conservatrice non € antirivoluzionaria, ma piuttosto, nel senso latino della parola, conservatrix, benefica, una
conversione di tutte le tendenze dell’epoca, la piu alta conciliazione dello spirito con la vita, dell’individuo con la
comunita culturale”. “Un’altra dottrina che Evola ha in comune con la Rivoluzione Conservatrice € il ritorno a una
visione ciclica del tempo”. Cfr. P. Di Vona, Metafisica e politica in Julius Evola, Padova, Ar, 2000, p. 10. Sulla
Konservative Revolution, rimandiamo anche a A. Moehler, La rivoluzione conservatrice, Napoli-Firenze, Akropolis,
1990. M. Veneziani presenta Evola come il piu importante teorico di questa corrente in Italia (La rivoluzione
conservatrice in Italia, genesi e sviluppo della ““ideologia italiana”, Milano, Sugarco, 2000, pp. 198-216).



Mondo della Tradizione — con la ‘T’ maiuscola, come esigeva Evola — e rivoluzione
conservatrice segnano i poli ultimi di riferimento — su piani peraltro differenziati:
‘metafisico’il primo, ‘metapolitico’il secondo — della visione del mondo fondata
sull’idea (metafisica) di gerarchia spirituale; sulla tensione (etica ed estetica) che
Istituisce corrispondenza tra forme ideali e fenomeniche; sul principio d’autorita
(politico—sacrale) traente unicamente dall’*Alto’, nelle modalita proprie ad ogni
civilta tradizionale, la propria legittimazione. E agente ‘anagogicamente’ sull’uomo
della Polis: attraverso la forma dello Stato organico suddiviso in caste e ordinato,
secondo giustizia, alla processione gerarchica delle Idee.

La ‘modernita’, all’opposto, ricettacolo di influenze psichiche contratte nel sottosuolo
prerazionale del subconscio e dell’inconscio, sprofondata nel promiscuo abisso del
Mondo delle Madri, costituisce la radice della civilta di massa: entita indifferenziata,
grembo ingravidato dal “Quinto Stato” , essenza demonica del senza—forma, regno di
forze infere e sub—personali, luogo di ‘eccitazione’di residui ctonii e primitivistici.

Il mondo moderno, evolianamente inteso, non e tanto il mero risultato di un processo
storico comungue orientato. Esso &, soprattutto, il riflesso e la proiezione, nella storia,
di un ordine ideale e di un orizzonte metastorico, di una gerarchia spirituale che
conosce tanto I’‘alto’quanto il ‘basso’- e quest’ultimo, manifestandosi nel dominio

politico e nella dinamica storica dell’“‘eta oscura”, propizia I’*avvento’, nel mondo
fenomenico finito, dell’anti-Stato, la cui premessa necessaria e, appunto, uno
‘sfaldamento’del piano metafisico, uno ‘smottamento’, una sua ‘perversione’, che,
misteriosamente, ripercuote effetti specifici sul piano fisico, comportanti la
decadenza dell’ordine gerarchico tradizionale che custodisce il logos e garantisce
I’auctoritas dello Stato organico.

Nel lacerarsi nihilistico della trama della realta, che trova luogo d’apice proprio nel
moderno, una scuola sapienziale ed una avanguardia politica si congiungono ed
operano una sintesi, restituendo al politico la forma della metafisica e del mito:
platonizzante e avanguardista — e costituendosi entrambe come inaggirabili forme di

decantazione della critica radicale alla ideologia illuministica occidentale.



Nel presente studio, relativo alla polare centralita della coppia individuo—persona
nell’opera del 1961, intendiamo mostrare come alcuni temi gia presenti in alcune
opere filosofiche della giovinezza e attinenti, in modo particolare, il rapporto tra I’lO
e la liberta, nello scenario nihilistico di Cavalcare la tigre tornino a riconfigurare
I’orizzonte di pensiero evoliano — e possano determinare, nella destrutturazione del
concetto di individuo, e nella restaurazione del significato di ‘persona’, la possibilita
concreta e attuale di un autentico attraversamento del meridiano zero del nihilismo.

A questo scopo, abbiamo organizzato il materiale in questo modo: prima dell’analisi
dettagliata delle posizioni di Cavalcare la tigre, vi sono due ampie sezioni dedicate,
In maniera necessariamente piu cursoria, alla formazione filosofica e all’altrettanto

significativa produzione e teorizzazione artistica di Evola.



Parte |

La formazione filosofica

Capitolo |

La ricerca evoliana: filosofia e Sophia

La scoperta della Philosophia perennis, I’idea di un sapere originario accomunante,
sin dai primordi dell’umanita, popoli lontani nello spazio e nel tempo — distanti, ma
‘collegati’ tra loro dai sottili fili analogici intessuti da simboli e mitologhemi'; la
lettura in chiave esoterica del sacro per cui, dietro I’apparente confliggere delle
differenziate religioni ‘positive’ esisterebbe un superiore punto, proprio al sapere
custodito dalle antiche iniziazioni misteriche?, in cui queste in realta troverebbero la
propria culminazione e un’ineffabile unita; la scoperta o, se si vuole, la fondazione
del mondo della “Tradizione”, costellazione che si pretende metastorica e giammai
culturalmente condizionata: ebbene, furono questi i fattori di un incontro pericoloso,
decisivo per il giovane Evola, i cui orizzonti fino a quel momento erano stati segnati
dall’esperienza nata nel solco dell’avanguardia artistica romana e della speculazione
filosofica.

Evola conobbe le idee proprie al sapere tradizionale, e sviluppo la propria pervicacia

anti-moderna, grazie a René Guénon, le cui opere gli furono segnalate da un altro

! «Le societa ‘premoderne’ o ‘tradizionali’ comprendono sia il mondo che viene chiamato abitualmente “primitivo’, sia
le antiche culture dell’Asia, dell’Europa e dell’America. Evidentemente le concezioni metafisiche del mondo arcaico
non sono state sempre formulate in un linguaggio teorico, ma il simbolo, il mito, il rito esprimono, su piani diversi e con
i mezzi che sono loro propri, un complesso sistema di affermazioni coerenti sulla realta ultima delle cose, sistema che
puod essere considerato come una vera e propria metafisica.” Mircea Eliade, Il mito dell’eterno ritorno, Roma, Borla,
2007, p.13.

2 Su questi temi cfr. il denso saggio evoliano: Uber das Initiatische, in “Antaios”, 1995, ora in J. Evola, L’Arco e la
clava, Roma, Mediterranee, 2000, pp. 97-114. In questo saggio Evola cita di sfuggita, denunciandone il carattere
“dilettantistico”, la nota opera di Edouard Schuré, | grandi iniziati, Bari, Laterza, 1998, 3 voll. Di notevole interesse
anche il saggio di Giovanni Colazza, discepolo di Rudolf Steiner e collaboratore stimato di Julius Evola durante il
periodo del Gruppo di Ur: Dell’iniziazione, Roma, Tilopa, 2004. Cfr. inoltre di F. Schuon, Unita trascendentale delle
religioni, Roma, Mediterranee, 1997.



fondamentale esponente della cultura sapienziale italiana del tempo, il “pitagorico”
Arturo Reghini, intorno alla fine degli anni Venti®,

Malgrado significative differenze tra Evola e Guénon relative al ‘primato’ da

114

riconoscere alla dimensione contemplativa della “intellettualita pura™, il criterio

conoscitivo ai quali entrambi fanno riferimento € il medesimo ed e cosi sintetizzato

da Evola:

Chi, partendo da una particolare civilta tradizionale, sappia integrarla col
liberarla dai suoi aspetti storici e contingenti si da riportarne i principi
generatori al piano metafisico ove essi sono, per cosi dire, allo stato puro —
quegli non pud non riconoscere questi stessi principi anche dietro alle
espressioni diverse di altre civilta parimenti tradizionali. Ed & per questa via
che si determina interiormente un senso di certezza e di oggettivita
trascendente e universale, che nulla saprebbe piu distruggere, né per altra via
potrebbe essere raggiunto. Cosi nella presente esposizione ci si riferira ora a
certe tradizioni, ora a certe altre, d’Oriente e d’Occidente, scegliendo quelle
che volta per volta presentano una piu netta e completa espressione di uno
stesso principio o fenomeno spirituale. Cio ha cosi poco a che fare con
I’eclettismo o col metodo comparativo di certi ricercatori moderni, quanto puo
avervi a che fare il metodo di parallasse che serve per determinare la giusta
posizione di un astro attraverso i punti di riferimento di stazioni diversamente
dislocate; ovvero — per usare I’immagine del Guénon — quanto puo avervi a che
fare la scelta di quella, fra le varie lingue che si conoscono, la quale offra la
migliore espressione di un determinato pensiero®.

% Cfr. René Guenon, La crisi del mondo moderno, Roma, Mediterranee, 1998; 1l regno della quantita e i segni dei
tempi, Milano, Adelphi, 2001, p. 205: “La mentalita moderna stessa, in tutti gli aspetti che la caratterizzano in quanto
tale, non é altro, tutto sommato, che il prodotto di una vasta suggestione collettiva, la quale, esercitandosi senza soste
nel corso di diversi secoli, ha determinato la formazione e lo sviluppo progressivo dello spirito antitradizionale in cui si
riassume in definitiva I’intero insieme dei tratti distintivi di quella mentalita”.

* “Bisogna ricordare che i due simboli della contemplazione e dell’azione sono sempre stati in relazione,
rispettivamente, con I’elemento sacerdotale e con quello guerriero o regale. Ora € dottrina tradizionale, ammessa dallo
stesso Guénon, che in origine i due poteri, la sacerdotalita e la regalita guerriera, facevano una sola cosa. (...). Ora la
forma mentis che era propria a Guénon quale individuo gli impedi di riconoscere in questi termini le conseguenze di una
dottrina che egli pure ammetteva.” (René Guenon, La crisi del mondo moderno, Introduzione di Julius Evola, Roma,
Mediterranee, 2003, pp.11-12).

® J. Evola, Rivolta contro il mondo moderno, Roma, Mediterranee, 1998, pp. 13-14. E’, questo il medesimo principio
euristico adottato da Bachofen. “Vi sono due vie per ogni conoscenza: quella pit lunga, piu lenta, piu faticosa alla
comprensione, e quella che viene percorsa con la forza e la velocita dell’elettricita, la via della fantasia, che, mossa dalla
vista e dal contatto diretto dei resti antichi, senza mezzi termini comprende il vero, come attraverso una scossa. Cio che
viene aquistato per mezzo di questa seconda via & enormemente superiore per vita e colore a cid che viene conquistato
per mezzo dell’“intelletto’.” Cit. in R. Del Ponte, Premessa a J.J. Bachofen, La lupa capitolina su monumenti sepolcrali
dell’Impero, Prato, SeaR, 1991, p. 16.



Per tal via, orizzonti nuovi —seppur gia in nuce presenti nelle opere filosofiche degli
anni Venti— dovettero schiuderglisi, consentendogli di misurarsi col “piu inquietante
degli ospiti”, il nihilismo, ma sul suo stesso terreno.

Decisivo, infatti, € comprendere che il passaggio al “mondo della Tradizione”, da
Evola compiuto successivamente alla stagione del dadaismo e della dottrina
dell’Individuo assoluto, non costituisce per lui un arretramento del pensiero di fronte
alla sfida della modernita ma una posizione avanzata di vedetta e di combattimento.
Se il nihilismo e stato, da Nietzsche in poi, visualizzato in una celebre metafora come
“deserto che cresce”, come I’espressione di una “svalutazione dei valori supremi”,
esso, occorre notarlo, non tanto si qualifica come ‘male’: “Se fosse possibile
considerare il nihilismo come qualcosa di specificamente malvagio, la diagnosi
sarebbe piu favorevole. Contro il male ci sono rimedi sperimentati. Cio che piu e piu
allarmante e la mescolanza, per non dire la totale confusione, del bene e del male, che

spesso sfugge all’occhio piu acuto.”®

Occorre, proprio per questo, da parte nostra uno
sforzo di chiarificazione del nihilismo come sfondo rispetto al quale prende senso la
ricerca di Evola, come d’altra parete suggerisce il titolo stesso del presente lavoro.

Il mondo nihilistico si manifesta nel radicale oblio e come finale oscuramento della
domanda intorno all’Essere, come radicale svuotamento di senso dell’esistenza, come
sistema di potere negatore di ogni “ideologia” epperd esso stesso ideologico e al
riparo da ogni critica: il relativismo culturale, I’*indifferentismo’ etico che da esso
procede, non pud assorbirlo né ‘relativizzarlo’: esso e il totem della societa
occidentale moderna, la fonte intangibile, immune ai veleni della ironia che infetta e
dissolve fondamenti e certezze del passato.

Il mondo nihilistico afferma di avere liberato I’'uomo dalle ideologie e dai vincoli
morali legati ai sistemi di valore antichi e proclama la propria ‘neutralita’ rispetto ad
ogni pensiero, dicendosi anzi fautore della libera espressione, ma esso in realta nega
surrettiziamente ogni vero pluralismo delle idee fondato sulle differenti radici

dell’animo umano, sulle visioni del mondo necessariamente agoniche, antitetiche o

® Cfr. E. Jiinger, Oltre la linea, Milano, Adelphi, 1989, p. 73.



elettivamente affini che colorano il paesaggio entro cui € dato all’'uomo abitare —
“poeticamente”, ma tragicamente anche — risolvendosi in una nozione quantitativa e
in una valutazione strettamente strumentale (ossia: “oggettiva”) dell’uomo e del
cosmo.

Nella “lotta” all’obsolescenza di merci, saperi e valori da esso inaugurata, €
divoratore del tempo e violentatore dello spazio: “La creazione da origine al tempo.
Gli déi istituiscono il tempo, i Titani lo accorciano e lo estendono, come Procuste

nella sua dimora™’

. Tra i sintomi che esso presenta, il piu vistoso consiste nel “tratto
della riduzione”: “Il mondo nihilistico &€ per sua essenza un mondo ridotto e che
sempre piu si va riducendo, cio che corrisponde necessariamente a un movimento
verso il punto zero (...). La riduzione pu0 essere spaziale, spirituale, psichica; puo
riguardare il bello, il buono, il vero, I’economia, la salute, la politica — ma in
definitiva sara sempre avvertita come uno svanimento.”

In due eventi paradigmatici Benn mostrava I’insorgere del mondo nihilistico. Il primo
data 23 luglio 1847: in una seduta della Societa di Fisica di Berlino, “Helmholtz
diede un fondamento meccanico al problema, sollevato da Robert Mayer, della
conservazione dell’energia e lo formuldo come legge generale della natura. Quel
giorno ebbe inizio la concezione della piena comprensibilita del mondo, della sua
comprensibilita come meccanismo.”® 1l secondo risale al 1859, con la comparsa della

719

teoria darwiniana, “questa teoria del progresso della razza animale™ su cui si inoculo

il dolce siero della dottrina della naturale “bonta” dell’uomo, inopinatamente versato,

" Cfr. E. Junger, La forbice, Parma, Guanda, 1996, p. 107. Cfr. inoltre R. Guénon, op. cit., p. 47: “I’aumento di velocita
degli avvenimenti, man mano che ci si approssima alla fine del ciclo, pud essere paragonato all’accelerazione cui sono
soggetti i corpi pesanti nel loro movimento di caduta; il cammino dell’umanita attuale assomiglia in realta al percorso di
un corpo in movimento lanciato in una discesa, e che accelera sempre piu quanto piu si avvicina al basso; anche se certe
reazioni in senso contrario, nella misura in cui sono possibili, rendono le cose un po’pit complesse, nondimeno questa &
una immagine quanto mai esatta del movimento ciclico preso nel suo insieme.” Sandro Gorgone, riferendosi al Das
Sanduhrbuch jungeriano, osserva che “attraverso I’introduzione degli orologi meccanici muta radicalmente la
concezione del tempo. Tale evento, presupposto necessario della tecnica moderna, costituisce per Jinger I’origine
remota dell’era titanica che attraverso I’invenzione di orologi elementari, arrivera addirittura a scovare le sorgenti
telluriche del tempo”. Non a caso, “per Jinger la scaturigine profonda di tutti i fenomeni che caratterizzano I’epoca
della tecnica ¢ la Terra”. Cfr. S. Gorgone, Cristallografie dell’invisibile, Milano, Mimesis, 2002, pp. 42-43 alle note 49
e 52. Circa la distinzione tra “civilta del tempo e “civilta dello spazio”, cfr. Julius Evola, L’arco e la clava, Roma,
Mediterranee, 2000, p. 25: “Per contro, le civilta tradizionali furono vertiginose appunto nella loro stabilita, nella loro
identita, nel loro sussistere incrollabilmente e immutabilmente in mezzo alla corrente del tempo e della storia.”

8 Cfr. G. Benn, Lo smalto sul nulla, Milano, Adelphi, 1992, p.129.

® Ivi, p.130.



come avrebbe detto Nietzsche, sul gregge degli infermi e dei “ciandala”: “Costoro
non si definiscono ‘i deboli’, ma “i buoni.”*

La nuova morale “d’armento”, col suo canto intonato all’uomo buono “soppiantava il
severo corale del passato.”™* “L’uomo & buono, ma non eroico, ci si deve guardare
dall’affidargli qualche responsabilita, funzionale deve essere, utilizzabile, idillico — :
svalutazione di tutto cio che e tragico, svalutazione di tutto cio che é fatale,
svalutazione di tutto cio che e irrazionale, solo cio che é plausibile deve aver valore,
solo cio che € banale (...). La dissoluzione di tutti i vecchi legami, la distruzione della
sostanza, il livellamento di tutti i valori, da esse la situazione interna che ha creato
I’atmosfera in cui siamo tutti vissuti, da cui tutti abbiamo bevuto fino all’amarezza e
fino alla feccia: il nihilismo.”** Nello smarrimento del senso vivente dell’assoluto,
sgretolatisi i valori che avevano orientato I’agire dei popoli nella storia e che agli
uomini avevano provveduto i necessari sostentamenti nell’arcana esperienza del
divenire di tutte le cose; nella reificazione subdola dell’uomo che avviene e nella
svalutazione del mondo e della natura che ne deriva, si colora di tinte piu fosche il
pactum sceleris ordito tra una scienza, le cui pretese evidenze assiomatiche vengono
peraltro meno™, e le forze caotiche di una tecnica disanimata la cui unica ragion
d’essere sembra costituirsi in una performativita del tutto autoreferenziale, cieca e
meccanica.'* Si assiste ad un processo di semplificazione, unificazione e
uniformazione globale che conduce ad una “pietrificazione della vita” (Junger), alla
formazione di un “Tipo” che, “superata la valenza metafisica di soggetto tende a

diventare invisibile™®®

e al tempo stesso a risultare moltiplicato dalla maschera
d’acciaio che sostituisce il volto labile del soggetto dell’era liberale: essa € la

maschera titanica dell’Operaio, ossia di quella forma [Gestalt] che, secondo Junger,

19 Njetzsche, L anticristiano, Padova, Ar, 2004, p. 37. Corsivo nostro.

1 Benn, op. cit., p.131.

12 Benn, op. cit., p.131.

13 Cfr. K. Goedel, Uber formal unentscheidbare Satze der Principia Mathematica und verwandter Systeme, Wien, 1931.
¥ «G]i strumenti di cui I’uomo dispone hanno la tendenza a trasformare la propria natura. Da mezzi tendono a diventare
scopi”; per cui: “l’organizzazione ideologica dell’esistenza lascia sempre piu il passo alla sua organizzazione
scientifico-tecnologica.  E quindi I’organizzazione ideologica della tecnica lascia sempre di piu il passo
all’organizzazione tecnologica della (tecnica). Questa € la fondamentale tendenza in atto oggi sulla terra.” E. Severino,
La tendenza fondamentale del nostro tempo, Milano, Adelphi, 1988, p. 39 e 46.

>'s. Gorgone, op. cit., p. 46.



fornisce una nuova unita di senso cui ogni singolo rappresentante del “Tipo” puo
aspirare. “Nella forma I’'uomo scopre la propria definizione e il proprio destino, e
questa scoperta gli consente di affrontare le prove piu difficili fino al sacrificio
estremo: la vita vale solo in quanto rinvio alla forma.”*°

La maschera che indossa il singolo, uni-formato alla disciplina del “Lavoro”
jlngerianamente inteso, provvede a ripararlo dall’irrompere del dolore e ad
esorcizzare i sentimenti e la morte che abitano la dimensione del tempo.
“Dall’avvento della borghesia, e ancora di piu nell’epoca dell’Operaio, I’uomo non
incontra piu il lamento, lo strazio, i gemiti: la maschera del Titano non fa trasparire la
sofferenza; in ogni circostanza ci sentiamo costretti a restare composti, ad avere
sangue ‘freddo’, nel rispetto di un pudore asettico, che ci allontana solo

apparentemente dal dolore™’

. Il dolore “pietrifica, rende incapaci di parola, spezza,
divide, ma allo stesso tempo attira tutto in se, raccoglie e congiunge cio che nello
strappo, nella lacerazione € stato separato. L’altra parola greca che indica il dolore,
algos, e presumibilmente imparentata con alego, che come intensivo di lego,
significherebbe I’intimo raccogliere: ‘Il dolore sarebbe allora cio che raccoglie nel
pill intimo’ (Heidegger)”*®. Esso oggi & di fatto reso osservabile solo attraverso
I’artificio di una postazione ‘oggettiva’ che pretende di riprodurre gli eventi in modo
“telescopico”, sottratta all’urgenza degli avvenimenti: “la sua spettacolarizzazione e
mediazione” € operata, originariamente, dall’occhio fotografico, simbolo di “quella
fredda capacita sovraindividuale di percepire se stessi, attraverso organi di senso
artificiali, come degli oggetti estranei alla sfera della sensibilita e, dunque, immuni al

dolore.”*®

Ma piu forse del dolore e oggi una paura strisciante, ubiqua e invisibile la
nota caratterizzante i tempi. Come scrive Zygmunt Bauman: “La modernita doveva
essere un grande balzo in avanti: via dalla paura, verso un mondo liberato dal fato

cieco e imperscrutabile, che é la serra di tutte le paure. Nelle meditazioni, dai toni

163, Gorgone, op. cit., p. 42. Rileva Heidegger: “Poiché la realta consiste nell’uniformita del calcolo pianificabile,
anche I’uomo deve necessariamente rientrare nell’uniformita, per mantenersi al livello del reale.” Cfr. M. Heidegger,
Oltrepassamento della metafisica, in Saggi e discorsi, a cura di G. Vattimo, Milano, Mursia, 1976, p. 63.

'S, Gorgone, op. cit., p. 47.

8.3, Gorgone, op. cit., pp. 48-49, nota 68.

%S, Gorgone, op. cit., p. 46.



talvolta nostalgici e lirici, di Victor Hugo, la scienza (“la tribuna politica si
trasformera in scientifica™) avrebbe inaugurato un’epoca in cui sarebbero scomparse
sorprese, calamita e catastrofi — ma anche dispute, illusioni, parassitismi... un’epoca,
dunque, priva di tutto cio di cui sono fatte le paure. Quella che doveva essere una via
di fuga si e rivelata invece una lunga deviazione. A noi che cinque secoli dopo ci
troviamo all’altra estremita dell’immenso cimitero di speranze deluse, la conclusione
di Febvre suona ancora molto appropriata e attuale. La nostra &, ancora una volta,

un’epoca di paure.”?

[P

Da parte sua, osserva Jinger che un segno indicativo “é la scomparsa del
meraviglioso: con esso svaniscono non solo le forme della venerazione, ma anche lo
stupore come fonte della scienza (...) L’incommensurabile si fara notare in ogni
direzione quale corrispettivo della scienza esatta, ridotta finalmente a pura tecnica
della misurazione. La vertigine dinanzi all’abisso cosmico €& un aspetto del
nihilismo.”*

Nel torrido clima intellettuale del primo Novecento non sono certo mancate correnti
di pensiero ostili allo spirito dei tempi, latrici di quell’insofferenza diffusa e gia
propagatasi, contro la civilta industriale, nel clima romantico ottocentesco, e ora
scaltritesi — e radicalizzatesi — in seguito alla tragedia inaudita della | Guerra
Mondiale: “La modernita nasce come radicale divisione del sapere, come
specializzazione, come negazione di ogni assoluto (vi convergono la rivoluzione
industriale, I’irruzione del sapere scientifico negli statuti della coscienza) in antitesi a
quella idea organica del romanticismo, poiché il suo obiettivo e la potenza. (...)
L’ attivita umana diventa techne, e in altre parole volta al dominio della natura e
I’economico € il principio ispiratore della ragione che settorializza il cosmo per
poterlo meglio dominare. Il concetto stesso di verita da ineffabile diventa

manipolabile e misurabile. Ma anche questa nuova verita conosce la crisi. Si

20 7. Bauman, Paura Liquida, Laterza, Bari, 2006, pp. 4-5. L’autore ha coniato il termine “modernita liquida” per
indicare la virtualita, la fragilita, la fluidita di un mondo in cui finanche la paura, questo primordiale fenomeno
dell’istinto animale rivolto alla preservazione della vita di fronte ad un pericolo immediato o prevedibile, si presenta
anch’essa fluttuante e disancorata da una causa — e in modalita tali da acuire ed esasperare un generale senso di
“insicurezza ambientale”: non dobbiamo meravigliarci se in tali condizioni di incertezza permanente siamo, per cosi
dire, “psicologicamente pronti al disastro”.

2L E. Jiinger, Oltre la linea, cit., p. 75.



manifesta come una tragica illusione I’idea che la sistematizzazione logica potesse
condurre I’'uomo alla soluzione dei problemi esistenziali (...). La ragione illuminata
non sa invece rispondere alla storia, segnata dall’ingiustizia e dal dolore. Ecco,
dunque, la crisi della modernita — siamo alla fine del XIX secolo — che sfocia nella
Grande Guerra. L’idea di “crisi” € il presupposto del nihilismo, espressione
dell’impossibilita di reagire alla caduta.”*

La modernita € intesa come sinonimo di “crisi”, essa viene percepita come la
pandémica nutrice del mondo inauguratosi con la tecnica distruttice delle differenze
gualitative, intrinsecamente astratta e omologante. Lo stesso Evola, in precisa
sintonia intellettuale con alcune correnti intellettuali mitteleuropee, ne fu uno degli
esegeti piu lucidi e spietati: consapevole della funzione ‘palliativa’ svolta
dall’ Apparato tecno-scientifico egli ne stigmatizzera il ruolo ideologico e rettorico,
per usare la nota categoria introdotta da Carlo Michelstaedter nella sua opera
principale.”

Seguendo una lettura degli eventi ultimi tipicamente riconducibile alla Konservative
Revolution, i primi cupi barbagli di siffatta intesa, si annunciano nelle “astratte
geometrie” delle “battaglie di materiali” della Prima guerra mondiale descritte da
Ernst Jiinger in opere celebri®* nelle quali egli riuni e sincronizzo le esperienze di
soldato e le osservazioni di filosofo in pagine di formidabile valore profetico.”® Tra

le macerie fumanti di un’Europa sconvolta e lacera, gia prossima ad una successiva

22 Cfr. S. Zecchi, La questione della crisi: Evola e Spengler, in Aa. Vv., Julius Evola, un pensiero per la fine del
millennio, Milano, Fondazione Julius Evola, S. E. B., 2001. ”"Non solo la creazione di nuove tecnologie distrugge le
tecnologie obsolete, ma la civilta della tecnica, nel suo insieme, distrugge le forme tradizionali nelle quali si & via via
presentata la “tecnica” occidentale: la religione, la morale, la politica, I’arte, la filosofia (...). La crisi dei “valori
tradizionali” € la loro impotenza rispetto alla potenza tecnologica.” Emanuele Severino, op. cit. pp.33-34.

2 Cfr. C. Michelstaedter, La persuasione e la rettorica, Milano, Adelphi, 2005; per la nozione di “Apparato” e il
connubio tra scienza e tecnica, cfr. Emanuele Severino, op. cit. p. 40: “La scienza e la tecnologia scientifica si integrano
dunque a quell’insieme di sistemi che rendono possibile il funzionamento degli strumenti portati alla luce dal sistema
scientifico-tecnologico. Questa integrazione forma un unico grande Apparato.”

2 In primo luogo In Stahlgewittern, poi Feuer und Blut, Der Kampf als inneres Erlebnis, Das Waldchen 125.

2 Evola, primo traduttore italiano e acuto interprete dell’Arbeiter jiingeriano osserva come nel pensiero di Jinger la
guerra moderna sia lo scatenamento dell’elementare, del materiale, della morte meccanica. “E’come una forza non
umana messa in moto dall’'uomo e alla quale il singolo come soldato non puo sfuggire; egli deve misurarsi con essa,
farsi strumento della meccanicita e, in pari tempo, usarla, tenervi testa: spiritualmente, oltre che materialmente.” Cfr. J.
Evola, L operaio nel pensiero di Ernst Jinger, a cura di G. De Turris, Roma, Mediterranee, 1998, p. 36.



catastrofe, inizia a farsi strada un’unica raggelante certezza: non v’é piu forza umana
in grado di controllare il golem della Tecnica nella sua spietata logica distruttiva.?
Tra le rovine spirituali, prima ancora che materiali, di un intero mondo, Evola, e con
lui una generazione ineguagliata per ardimento e tempra, assunse dunque una precisa
responsabilita: la rigenerazione di un senso assoluto del vivere.

Sotto questo profilo, possiamo provare ad enucleare tre “fasi”” dalla ricerca evoliana,
esiti speculari di travagli interiormente vissuti, e tra loro inanellate nelle giunzioni del
kairos: la prima, qualificabile come pars destruens, si potrebbe configurare c