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Classe Operaia. Cavazzini spreekt binnen dat nieuwe tijdschrift van een
‘neoleninistische tendens’ onder Tronti’s leiding in Rome, en een
‘spontanistische tendens’ onder Negri’s leiding in Veneti€. Hieruit radicaliseerde
zich het Operaismo in eigenlijke zin, met van 1969 tot 1976 de beweging Lotta
Continua, en van 1968 tot 1973 Potere Operaio. Halverwege de jaren 1970
ontstonden hieruit de Autonomisten, voor wie het directe militantisme primeerde
op de theoretische productie.

Vooral de eerste fase van de Quaderni Rossi, toen Panzieri’s inspiratie
domineerde, geniet de waardering van Cavazzini. De arbeidersenquéte was een
unieke synthese van theorie en praktijk. Ze verschilde van het klassieke
sociologisch onderzoek. De wetenschapper wilde zich immers niet opstellen als
een neutrale buitenstaander ten aanzien van een passief onderzoeksobject. De
enquéte was direct betrokken op de ervaring van de arbeid en het leven. Ze was
zelf een vorm van praxis, ze resulteerde uit en informeerde op haar beurt de
praxis. Ze beoogde een globale analyse van de tendensen en tegenstellingen in
het kapitalisme, dus verder te gaan dan zijn onmiddellijke verschijningsvorm:
‘was das Getrieb zusammenhdlr’. Het contact met de Kritische Theorie (Lukacs
en Korsch, Adomo en Horkheimer), en onrechtstreeks met Hegel, Marx en
Weber, waar het ging om een kritiek op de grondslagen van het kapitalisme en de
constitutie van een autonome subjectiviteit, was bijzonder verrijkend voor de
arbeidersbeweging. De enquéte was een leerproces waarin een maatschappelijke
groep zichzelf vormt tot politieke actor. Om met Lukdacs te spreken: een op-zich-
bestaande klasse werkt zich door reflectie op tot voor-zich-zijnd subject.

Bijzonder instructief vind ik het vijfde hoofdstuk, Des formes d’enquéte,
waar Cavazzini het commentaar van Franco Fortini bij een documentaire van
Paolo en Carla Gobetti over de stakingen bij Lancia (in lijn met Panzieri) uit
1962 contrasteert aan Nanni Balestrini’s Vogliamo tutto (Wij willen alles) over de
revolte, eerst bij Fiat, dan algemeen, tijdens ‘de hete herfst’ van 1969 (in lijn met
Potere Operaio). Bij Fortini is de politieke bewustwording een langzaam en
moeizaam leerproces, met momenten van vooruitgang, maar evenzeer van
contradicties en stagnaties. Uitgaande van hun eigen ervaringen verwerven de
actoren gaandeweg inzicht in de globale maatschappelijke verbanden, tendensen
en tegenstellingen: ‘was das Getrieb zusammenhalt’. De band met de traditionele
arbeidersorganisaties (in casu: de vakbonden en de partijen) wordt, als een nuttig
strijdinstrument, niet doorgeknipt. Panzieri zag de arbeiderscontrole als een
‘lange mars doorheen het ontwikkelde kapitalisme’. (106) Bij Balestrini
daarentegen is bewustwording een soort onmiddellijk zien en doorzien van de
eigen arbeidssituatie (dat wil zeggen het despotisme van de economische
rationaliteit, het individualisme en cynisme). Het contact met de ‘kameraden van
buiten’ werkt hier als een eye-opener. Elke vorm van bemiddeling via de
machteloze vakbonden en de opportunistische partijen wordt afgewezen. Bij
Fortini moeten de proletariérs hun theoretische positie veroveren, en allereerst
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Minima Moralia, een bundeling beknopte beschouwingen van Adomo uit de
periode 1944-1947, getuigt van dit lucide pessimisme. De maatschappelijke
verhoudingen verhinderen zelfbewust denken en autonoom handelen dermate dat
het traditionele ethische begrip van het goede leven onmogelijk is. ‘Er bestaat
geen waarachtig leven te midden van het valse’, luidt het dertiende aforisme. De
filosofie kan enkel het potentieel goede handelen ondersteunen, door de
traditionele waarden opnieuw te vertalen als ‘impulsen van de kindertijd’ in
solidariteit met de lijdende lichamen. Onder de huidige omstandigheden is alleen
een melancholische wetenschap mogelijk, geen vrolijke zoals bij Nietzsche.
Minima Movralia, een allusie op de Grote Ethiek van Aristoteles, kreeg als
ondertitel Reflecties uit het beschadigde leven. Het boek werd recent opnieuw
vertaald door Hans Driessen, die eerder veel waardering kreeg voor zijn
vertaling van Thomas Mann, De Toverberg. Volgens Negri denkt Giorgio
Agamben in zijn Homo sacer helemaal in lijn met dit ‘pessimisme van de rede’
en ‘eschatologisch mysticisme’ van de Kritische Theorie, dat hij ook aantreft bij
Heidegger.

Voorts spreekt Cavazzini, in zijn kritieck op het onmiddellijkheidsdenken, niet
over de belangrijke rol die de filosofie van Spinoza speelt bij de hedendaagse
Italiaanse radicalen. In 1981 schreef Antonio Negri in de gevangenis De wilde
anomalie (L’anomalia selvaggia) over de constituerende macht van de menigte
(potere, puissance) versus de geconstitueerde macht van de staat (potenza,
pouvoir). Spinoza is Negri’s favoriete filosoof, want naast Machiavelli en Marx,
is hij de pleitbezorger van een radicale democratie (Negri heeft het vaak over de
‘absolute democratie’, maar ik huiver voor die term). Hij reconstrueert in het
boek Spinoza’s ontdekking, met ook momenten van stagnatie, regressie en
wanhoop. Hij laat vooral zien hoe de ontologie het fundament legt voor de
politiek. Spinoza’s Ethica is voor Negri de sleutel tot Tractatus Theologico-
Politicus en Tractatus Politicus. Spinoza blijft Negri fascineren. Meer dan dertig
jaar later publiceert hij Spinoza for our Times: Politics and Postmodernity, een
bundel van Spinoza-lezingen die hij hield tussen 2005 en 2009.

Hobbes is volgens Negri de grondlegger van de dominante stroming in de
moderne politieke filosofie. Deze wil een nieuw transcendent fundament voor de
politiek vinden, is bijgevolg metafysisch en theologisch. Bodin had al betoogd
dat elke regeringsvormn monarchisch is omdat ze beheerst wordt door het
principe van het Ene. Bij Hobbes echter worden de burgers fundamenteel in de
constructie van de soevereiniteit, meer bepaald omdat zij het zijn die hun macht
overdragen aan de staat. De legitimatie van de transcendente staatsmacht gaat
gepaard met de uitvinding van het publiek: Hobbes onderkent eerst, en miskent
vervolgens de macht van de menigte. Negri begrijpt in die lijn de theorie van de
volonté génerale bij Rousseau. Hegel, met de noodzakelijke opheffing van de
burgerlijke maatschappij in de staat, voltooit de onderwerping van het







