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EN TORNO A UN ESBOZO PARA UNA HISTORIA
DE LA FILOSOFIA

Humberto Giannini, profesor de Filosofia Medieval en la Universidad de
Chile, ha acometido una empresa de envergadura: escribir una historia
de la filosofia. Por ahora se trata sélo de un esbozo ya que, como sefiala
el autor en el Prefacio de la Segunda edicién (Santiago, 1977), estin
ausentes algunas figuras que no deben faltar en ninguna buena obra de
este tipo. “Entre otras: Leibniz, Nietzsche, Husserl y, entre los espafio-
les, Zubiri o Marias” (p. 3).

El libro est4 dirigido al lector que se inicia en los problemas de la
filosofia. Sin embargo, en él se ha evitado “facilitar’ con restimenes, cua-
dros sin6pticos y definiciones cerradas una labor que no puede hacerse
sino pensando (p. 3).

La disposicién filoséfica del autor —por el momento, al menos— con-
siste en tener oidos para el argumento que se opone al suyo, en acogerlo
como una posibilidad de él, en suma, en ser tolerante (Este sentimiento,
temple de 4nimo o talante, la tolerancia, ha sido preocupacién perma-
nente de Giannini; son varios los articulos suyos que versan, directa o in-
directamente, sobre el asunto: “El desafio espiritual de la sociedad de
masas” —Revista de Filosofia, Vol. X, N° 1, Stgo., 1963—; “De la toleran-
cia” —Rev. Mapocho, Tomo II, N° 2, Stgo., 1964—; “A propésito del ma-
quiavelismo” —Anales de la Universidad de Chile, Stgo., abril-junio 1971—;
“Mito e Demitizzazione della Tolleranza” —Archivio di Filosofia, Roma,
1973—; “Tradicién, prejuicio y tolerancia” —Rev. Dilemas, N° 10, Stgo.,
1974—; “Tolerancia (Cuestién Disputada)” —Rev. Escritos de Teoria,
Nos. III-IV, Stgo., diciembre 1978, enero 1979—. Adema4s, ha dedicado al
tema el Cap. VI de sus Reflexiones acerca de la convivencia humana, libro
que apareci6 en 1965 bajo el auspicio de la Facultad de Filosofia y Edu-
cacién de la Universidad de Chile). Por ello ha intentado acoger y com-
prender las diversas formas en que el pensamiento ha tratado de acercarse
a la verdad, absteniéndose de juzgarlas (p. 3). La actitud de Giannini
nos trae a la mente, sin deliberacién ni buscidndolas, unas palabras de
Ortega, del Prélogo a una edicién de sus Obras: “el hombre generoso
—nos dice—, cuya vida vive de raices profundas, siente el afin de pene-
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trar en otras vidas, bien en lo hondo de ellas, en su verdad oculta —de
entenderlas y no de juzgarlas. El que juzga no entiende. Para ser juez es
preciso hacer previamente la heroica renuncia a entender el caso que se
presenta a juicio en la inagotable realidad de su contenido humano. La
justicia mecaniza, falsifica el juicio para hacer posible la sentencia. No es,
pues, extrafio que del inmenso volumen de la historia universal se puedan
espumar tan pocos nombres de jueces inteligentes. Aunque personalmente
lo fueran, su oficio les obligb a amputar su propia perspicacia. Este es
el triste heroismo del juez, sin el cual la convivencia humana no resul-
taria posible. Vaya nuestro respeto a esa dolorosa profesién; pero de paso
detestemos a los que sin ejercerla se constituyen tan facil y alegremente
en jueces de aficién” (O.C. VI, 343).

La obra consta de 10 partes y una bibliografia, en espafiol, acerca de
la historia de la filosofia. (La primera edicién —de 1976— tenia sélo las
7 primeras partes y, aproximadamente, 100 paginas menos que la se-
gunda. Como se puede comprobar, el Esbozo ha sido considerablemente
aumentado en un lapso inferior a los 2 afios; lo que se ha agregado es el
estudio de algunos pensadores modernos —de Kant en adelante— y de
algunos contemporaneos; esta tarea —sefialaba el profesor Giannini en el
Prefacio de la primera edicién— es la que le compromete mas vitalmente;
por eso, se dio mas tiempo para realizarla),

I. En la Primera parte se compara el sabio de la antigiiedad —griega
y no griega— con el filésofo —hombre que aparece en las colonias grie-
gas en el siglo VI a. de C. El rey Salomén y Hericlito de Efeso repre-
sentan, respectivamente, al uno y al otro. Y aunque no se pueda separar
tajantemente los modos de ser del sabio y del filésofo, cabe concluir que
lo que distingue a éste de aquél estriba en que el filésofo no hace depen-
der su saber de la iniciativa de un Dios, como el sabio, sino de una pre-
gunta original que él —el filésofo— dirige directamente a las cosas (p. 7).

II. Esa pregunta fue dirigida, en primer lugar, al cosmos. De ahi que
al primer periodo de la filosofia se le llame Periodo Cosmoldgico. Asi se
titula la Segunda parte del libro. En ella se estudia a los filésofos jonios
(Tales, Anaximandro y Anaximenes), a los italicos (Pitagoras), a Hera-
clito, Parménides y la escuela eleatica (Zen6n), a Empédocles y Demo-
crito.

. Lo que unié a estos hombres que vivieron en los siglos VI y V a. de C.
no fue una doctrina comin; fue, mas bien, €l hecho de plantearse —ellos
mismos— ciertas preguntas y de contestarlas ateniéndose a la realidad
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misma, no a la #radicién o al mito (p. 8). Les unia, adem4s, el intento
de descubrir aquel principio (arjé) que sustenta las manifestaciones y los
cambios de lo que nos rodea (p. 8 s.)

Ortega se ha referido, en sus Apuntes sobre el pensamiento, a los su-
puestos que posibilitaron la filosofia o conocimiento en sentido estricto;
aludiendo al primero de esos supuestos, nos dice que “el griego de la edad
en que la filosofia comienza —en Jonia, en Samos, en Elea— vive en la
creencia radical de que tras los cambios aparentes en que est4, como todo
hombre, sumergido hay una realidad invariable de cuyo seno y conforme
a estrictas regularidades emergen las mudanzas del primer plano: es la
physis, la naturaleza” (O.C. V, 534); a esta physis se le ha llamado tam-
bién, desde Grecia, el ser. El segundo supuesto, “la otra implicacién sin
la cual ocuparse en conocer seria absurdo, es la creencia en que ese ser
de las cosas posee una consistencia afin con la dote humana que llama-
mos “inteligencia”. Sélo asi tiene sentido que esperemos mediante el fun-
cionamiento de ésta, penetrar en lo real hasta el descubrimiento de su ser
latente” (O.C. V, 531). En el mismo texto (O.C. V, 535 ss.) nos explica
por qué en otros pueblos —el persa, el asirio, el hebreo— no hubo filéso-
fos. Exponer sus ideas sobre el asunto nos llevaria demasiado lejos. Baste
con agregar que para este pensador “la filosofia propiamente tal empieza
con Parménides y Heraclito, Lo que inmediatamente la precede —“fisio-
logia” jénica, pitagorismo, orfismo, Hecateo— es preludio y nada mas,
Vorspiel und Tanz” (Origen y Epilogo de la Filosofia. O.C. IX, 384).
Giannini se refiere a este hecho —aunque menos rotundamente—, al afir-
mar que con la histérica controversia entre Heréclito y Parménides —con-
troversia que llega hasta nuestros dias— se inicia una segunda etapa de
la filosofia (p. 15).

III. Periodo antropoldgico: es la etapa que se inicia con Sécrates y los
sofistas y que comprende, ademés, los pensamientos de Platén y Aris-
tételes. El hombre, como tal y frente al resto de la realidad, pasa a ser
tema privilegiado de la meditacién filoséfica. Esto no significa que los
anteriores pensadores no se ocuparan del hombre o lo hubiesen relegado
a un segundo plano. Se trata, més bien, de que ellos no distinguieron
entre la realidad césmica y la humana; de este modo, lo que se decia del
cosmos se decia también, indistintamente, del hombre (p. 21).

Lo que condujo a este nuevo estadio de la filosofia fue, por una parte,
la complicacién de la vida social que se produjo en el siglo V, junto a la
crisis que afect6 a formas tradicionales de la existencia (la religién, por
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ejemplo); por otra, los problemas que la filosofia misma tenia plantea-
dos (pp. 21 y 31).

Surge, por lo pronto, una doble necesidad: comprender la vida humana
en si misma, la vida de los hombres unos con otros, la relacién del hombre
con la Divinidad. Sécrates se dedica a buscar esta triple comprensién.
También aparece como necesario preparar a las generaciones jévenes
para un nuevo tipo de vida: la de las asambleas, tribunales, etc. Los so-
fistas juegan un papel preponderante en esta tarea (p. 21).

Giannini procura hacer justicia a los tradicionalmente vapuleados so-
fistas. Ellos comenzaron a forjar esa herramienta con la que el pensamiento
se controla a si mismo: el andlisis légico y gramatical (p. 21). Su preocu-
pacién casi exclusiva por las ciencias humanas —Politica, Retérica, Dere-
cho, Légica, Gramatica y, sobre todo, Educacién— patentiza la deuda que
tiene la cultura occidental con esos pensadores (p. 27).

“Sécrates como sabio” y “el método socratico” —ironia, mayéutica, defi-
nicién— son los temas centrales del capitulo dedicado al maestro de
Platén. Giannini vuelve, pues, a ocuparse —en una perspectiva distinta,
por cierto— del personaje principal de su obra de teatro Sdcrates o El
ordculo de Delfos, que esperamos ver representada un dia por un conjunto
suficientemente audaz e imaginativo como para acometer tal empresa.
“Un mito acerca de la Historia de S6crates” —ensayo que apareci6 en
Anales de la Universidad de Chile, N® 137, 1966— y El mito de la auten-
ticidad (Cap. VI y ss.) —publicado por Ediciones de la Universidad de
Chile en 1968— son textos de nuestro autor en que también se aborda el
estudio de S{crates.

La teoria de las ideas y la del Estado son los aspectos de la filosofia
platénica tratados en el capitulo correspondiente. Giannini, muy didac-
ticamente, conduce paso a paso al lector —siguiendo a Platén— desde el
mundo sensible al mundo de lo inteligible (ideas) para ir a dar, final-
mente, a la Idea de Bien, la Idea de las ideas,

La teoria platénica del alma —que distingue en ‘ella una dimensién ra-
cional, una irascible y una concupiscible—, sirve para explicar tanto las
relaciones del hombre con los mundos sensible e inteligible como los
tipos de gobierno (aristocratico, timocrético, oligrquico, democratico y
tirdnico).

El capitulo sobre Aristételes, que presenta algunas variaciones respecto
de la primera edici6n, es uno de los méas extensos. En é] podemos constatar
la expedicién con que se mueve Giannini en el pensamiento del estagi-
rita. Con gran pericia introduce conceptos bésicos de metafisica, fisica,
gnoseologia y ética, asi como, también, la idea de hombre como animal
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racional. La exposicién es precedida de una advertencia: Aristételes “legb
al mundo occidental gran parte del vocabulario filoséfico atin en uso. Esto
nos obliga a ser muy cuidadosos con las palabras” (p. 42). La defini-
cién aristotélica de filosofia primera —estudio del ser en cuanto ser— sirve
de punto de partida. Los desarrollos que vienen a continuacién patenti-
zan el caricter onto-teo-légico del pensamiento de Aristételes, rasgo que,
segin Heidegger, es propio de toda la metafisica occidental (Cfr. su en-
sayo “La constitucién onto-teo-légica de la metafisica”; Revista de Fi-
losofia, Vol. XIII, N° 1, Stgo., 1966). Junto con ello se nos muestra su te-
leologismo e intelectualismo. La biografia y la doctrina del filésofo son
complementadas con textos de algunas de sus obras, procedimiento que
es usado en varios capitulos del libro.

IV. Giannini entiende por Filosofia helenistico-romana al periodo de
esta actividad que va desde la muerte de Aristételes (322 a. de C.) y la
formacién de diversas escuelas de “sabiduria” hasta el término de la anti-
giiedad, esto es, el afio 410 d. de C., en el que Alarico saquea Roma.
(En pocas pero densas lineas —que nos hacen vislumbrar el dramatismo
de los hechos— relata Emiliano Jos lo que, a causa de torpezas del go-
bierno romano, sucedié en el espiritu del godo, devoto hasta entonces del
Imperio. Frente a los muros y guarnicin de Roma “se va despojando
—tragicamente, con cruenta desesperacién— las piezas de la armadura
romana y las sustituye por el casco de bronce con cuernos de toro, el
vestido de pieles, larga espada, hacha, arco y carcaj de su pueblo. Alaricus,
funcionario imperial, patricio romano, general en jefe nombrado por el
Senado y pueblo de la ciudad augusta, habia muerto; pero renacia Ala-
Reicks, descendiente del dios Balder y rey de los godos”. Revista de Occi-
dente, N° CI, Madrid, 1931, p. 231).

En esta etapa, que dura mas de 7 siglos, se desenvuelve la Academia
platénica, el Liceo aristotélico, las escuelas socraticas menores— entre las
que estan los megaricos (Euclides), los cinicos (Dibgenes), los cirenaicos
(Aristipo)—, el epicureismo (Epicuro), el estoicismo y el neoplatonismo
(Plotino); por otra parte, en ella se asiste al nacimiento de la filosofia
cristiana.

La Academia, fundada por Platén en el afio 387 a. de C., derivara
hacia el escepticismo en los siglos siguientes; en el afio 529 el emperador
Justiniano la hace cerrar por motivos religiosos. Y casi 10 siglos més tarde
reaparece en Florencia, fundada por Cosme de Medici y un grupo de hu-
manistas platénicos (pp. 62 y 30).

(79]



Révista de Filosofia / Jorge Acevedo

La otra escuela “tradicional”, el Liceo —fundada por Arist6teles hacia
el afio 338 a. de C.—, se centra en el estudio de las ciencias naturales
(especialmente, Geografia y Biologia) y en la investigacién de la Historia
de Grecia (pp. 62 y 42).

Las doctrinas de Epicuro ooinciden, grosso modo, con el interés general
de las escuelas socraticas menores: logro de una vida serena y autarquica.
Van un poco més lejos en el sentido de buscar un estado ain méas pro-
fundo de serenidad: la ataraxia, ausencia total de pasiones (pp. 64 y 63).
A las raices sociales de ese “interés general” —condicionantes, asimismo,
de otras posturas filoséficas, como el platonismo y el estoicismo— se ha
referido, de interesante manera, Ferrater Mora en los primeros capitulos
de su libro El hombre en la encrucijada, dedicados a la crisis del mundo
antiguo (Obras Selectas, Vol. I). De gran interés son, también, para acla-
rar en qué consiste el temple de animo tras el que iban los epictreos,
las péaginas sobre “Ataraxia y Alcionismo” de Julidn Marias (Obras,
Vol. vi).

Los estoicos cultivaron especialmente la lbgica, la fisica y la ética
(p. 65). El estoicismo fue la filosofia que toc6 mas adentro la sensibilidad
romana. Son conocidos los nombres de Séneca, Epicteto, Marco Aurelio
(p. 66). Méas ain: es preciso recalcar —afirma Ortega en una de sus
lecciones sobre Toynbee— “que la tnica filosofia de verdad influyente
en Roma fue la estoica y esto no llega a producirse hasta cuatro siglos
después de comenzar a desintegrarse la creencia comin romana, precisa-
mente en la época de los que llamo “emperadores espafioles” —Trajano,
Adriano vy, siguiéndoles, Marco Aurelio—, que eran ellos mismos estoicos.
El estoicismo extendido por toda la nobleza y burguesia del Imperio pro-
porcion6 al mundo una de sus etapas de mejor gobierno y més dulce feli-
cidad. [...] cuando la filosofia influye efectivamente no en este o aquel
individuo aislado, sino en amplias y profundas capas sociales, por tanto
en el alma colectiva de Roma, logra, si bien transitoriamente, lo que pa-
recia imposible, a saber: que un pueblo, el cual habia perdido toda creen-
cia viva comin, cobre, merced al estoicismo, algo asi como una fe colec-
tiva que le sostiene compacto algin tiempo y, como no podia menos,
suscite la tnica etapa de algo asi como legitimidad de que goz6 en sus
cinco siglos de vida arrastrada el Imperio romano” (O.C. IX, 151). Ortega
indica, adema4s, que el estoicismo, junto con el epicureismo y el escepti-
cismo, han sido los movimientos de la mente clasica que mayor influen-
cia han tenido en la historia. El cristianismo incipiente fue “penetrado
hasta lo mas profundo de su masa, atin informe, tiema y germinante, por
la teologia y la ética de los estoicos”. Y esas tres filosofias se hallarén,
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luego, “en torno a la cuna del. cartesianismo, y, por tanto, de todo el
racionalismo clasico europeo” (O.C. VI, 380 s.).

El neo-platonismo representa, en sintesis, una vuelta a la contraposi-
cién radical entre el mundo sensible —de sombres— y el mundo inteligi-
ble —el real; mas, el nuevo concepto que postula Plotino, diferencidndose
asi de Plat6n, es el de emanacién a partir de lo Uno (p. 67). Fragmen-
tos de las Enéadas ilustran la exposicién (p. 68 s.).

Sabemos que el cristianismo es ante todo una religi6n, sefiala Giannini.
Sin embargo, agrega, puede decirse que a partir de las premisas que el
cristiano pone como indiscutibles, los dogmas, se han ido formando a lo
largo de la historia un cuerpo de teorias, coherentes con esos dogmas, v
un campo de reflexiones en torno a ellos, que legitimamente constituyen
la filosofia cristiana (p. 70). Sin entrar a habérnoslas mas seriamente con
tan sobria definicién, cabe afirmar, haciéndola asi mas abarcadora, que
filosofia cristiana es todo pensamiento que parte de la intuicién cristiana
originaria, de la auténtica inspiracién cristiana, a saber, aquella que nos
induce a pensar toda realidad —se entiende, intramundana— como me-
nesterosa, indigente, no bastindose a si misma y, sin embargo, siendo
(véase el Toynbee, de Ortega; O.C. IX, 212 ss.).

El punto de partida de la reflexién cristiana no es ni la admiracién por
los fenémenos naturales (periodo cosmolégico), ni la preocupacién por
los problemas del hombre y de la sociedad (periodo antropolégico), ni
lo Uno, ni el Bien en si, de las grandes especulaciones griegas posteriores.
El punto de partida cristiano es la devocién por la palabra de Dios, reve-
lada a los hombres en los Textos sagrados (el Antiguo y el Nuevo Testa-
mento). Podriamos llamar a esta etapa “periodo bibliolégico”, si no fuera
mucho mas que eso (p. 71).

De ahi que, para el pensamiento cristiano, la correcta recepcién de la
palabra —es' decir, la hermenéutica o arte de la interpretacién— se erige
en problema fundamental.

Se llega a distinguir cuatro sentidos o cuatro planos en que un texto
parece decir algo: literal, alegérico, moral y anagégico (p. 72 ss.). Las
Escuelas de Alejandria (Origenes) y la de Antioquia o exegética —ambas
del siglo III— discuten sobre la mayor o menor acentuacién que debia
ponerse en el sentido literal de la Biblia, tnica obra caracterizada por
poseer simultaneamente los cuatro sentidos. Esta discusién conducira al
planteamiento del problema de las relaciones entre razdn y fe, el cual, en
cierto modo, habfa surgido ya entre los fil6sofos griegos, quienes opusie-
ron al mito —narracién de los actos de los dioses— la filosofia o teologia
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(o, si se quiere usar un término heideggeriano, la onto-teo-logia) —el pen-
samiento acerca del ser de Dios.

Las relaciones entre razén y fe son cambiantes en cuanto a veces hay
compatibilidad entre ellas y otras veces, incompatibilidad; también son
cambiantes respecto de la zona en la que se produce més intensamente
el choque o el entendimiento; ese sector puede ser la ciencia, o la filosofia,
o la politica —como sucede en nuestro tiempo—, etc. (p. 76).

Jasinowski distingue cinco etapas en la historia de las relaciones entre
razén y fe. Giannini expone esta evolucién desde la primera —que podria
llegar hasta la época de San Anselmo— hasta la dltima —que llega a
nuestro siglo. Curiosamente, en ambas se produce un intento de compene-
tracién o identificacién entre las verdades de la razén y las de la fe (p. 77).

Textos de San Pablo, San Agustin y Galileo arrojan méas luz sobre el
tema (p. 77 ss.).

A continuacién se compara la cosmologia griega con la cristiana; mien-
‘tras aquélla remite en wltimo término a una materia prima, ésta postu]a
la nada, inconcebible para la mentalidad griega clésica; por otra parte,
la cosmologfa es inseparable de la antropologia en la doctrina cristiana
—y éste es otro escéndalo para la racionalidad antigua—, ya que el uni-
verso entero est4 vuelto hacia el hombre y ha sido creado para la reali-
zacién histérica”de su esencia sobrenatural (p. 82). El geocentrismo de
la Antigiiedad, especialmente de la antigiiedad cristiana, tiene su razén
més profunda en un antropocentrismo radical: el hombre es centro de
toda la_creacién (p. 82).

V. Los autores estudiados en la parte dedicada a Filosofia Medieval
son’ San Agustin, Abelardo San Anselmo, Santo Tomis y San Buena-
ventura

“"En el primer Capltulo se- expone la concepcién agustiniana del alma

—en relacién a la cual se aborda la idea de tiempo— y el problema del
mal. San Agustin elabora su doctrina acerca de esto ltimo en pugna con
el ‘pensamiento tradicional (griego), €l maniqueismo y los pelagianos. Los
infortunios que afectan al hombre forman parte de un plan césmico y de
un bien general cuya comprensién escapa al hombre (p. 87).
Por otra parte, el mal que se sufre, cuando no se trata de un mal apa-
rente, tiene su origen en un mal que se hizo (ya sea personalmente, en
el 4mbito social, ya sea histéricamente; en el 4mbito de la historia ini-
ciada por el hombre primordial, Ad4n, cuyo ‘pecado original afecta a todos
los demds). En fin, el mal no es nada substancial, nada real, sélo es pri-
vacién de ser (p. 88). g
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. La referencia a Abelardo sirve de punto de partida para presentar el

problema de los universales, mostrar lo que suscit6 su aparicién y trata-
miento —ya que, por lo pronto, no se ve c6mo podia interesar al hombre
medieval un tema tan abstracto y tan alejado de su espiritualidad como
ése (p. 93)—, y exponer las soluciones que se intenté darle: realismo
(extremo y moderado) y nominalismo (extremo —Roscelino, maestro de
Abelardo, sostuvo que los universales o nombres generales son meros
sonidos: flatus vocis— y moderado). Si tuviésemos que incluir a Abelardo
en el nominalismo —dice Giannini— habria que ubicarlo en un nomina-
lismo moderado. Aunque rechaza que los géneros y las especies sean cosas
(realismo extremo) y que las cosas concretas posean en ellas “algo uni-
versal” (realismo moderado), no niega que “ser-hombre” o “ser-ciruelo”
sea una suerte de acto universal que se realiza en las cosas y se refleja en
las proposiciones (p. 95).

Con Anselmo de Aosta y Pedro Abelardo se inicia la escolastica medie-
val (p. 92). Prueba intima o a priori denomina Giannini al argumento
anselmiano mediante el cual se demuestra la existencia de Dios; considera
erréneo que, como se hace desde Kant, se le llame ontolégico. A través
de él se procura establecer que si se parte de la base de que se entiende
lo que se dice (esto es, si se hace equivalentes las expresiones Dios y
aquello mayor de lo cual nada puede pensarse), es imposible —sin caer en
contradiccién— afirmar que Dios no existe .

Es erréneo e injusto presentar a Santo Tomés como el mas grande de
los aristotélicos en el mundo cristiano. Santo Tomds es antes que nada un
tedlogo, esto es, un pensador que no puede prescindir en su filosofar de
los principios que ha aceptado y consolidado en si por obra de su fe. Su
grandeza consiste en asimilar lo que hay de rico y vivo en la filosofia
aristotélica para levantar con ello —aunque no sélo con ello— el edificio
de la teologia cristiana (p. 100).

Frente al agustinismo platonizante —enemigo de separar los planos de
la fe y la razén— y a las doctrinas de Averroes —que casi reducian la fe
ala razén—, Santo Tomd4s distingue netamente la investigacién racional
de la fe.

Conocemos a Dios a través de la fe —la verdad que nos proporciona es
la superior (de ella parte y en ella se mueve la teologia, la méis digna
de las ciencias especulativas)— y mediante la mera.luz natural de la
razén (filosofia). Hay, pues; una doble verdad acerca de El. Se trata de

1 Véase, de Giannini, ‘Interpretazione (en Mito e Fede, CEDAM, Padova,
esistenziale dell'argomento ontologico’ 1966; p. 569 ss.).
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lo que Jasinowski, en su obra Renacimiento Italiano y Pensamiento Mo-
derno, llama relacién de bigradualidad entre razén y fe (p. 100).

Giannini-centra la exposicién en la ontologia del aquinate, dejando en
segundo plano su pensamiento més propiamente teologico. Asi, pues,
explica lo que se entiende por trascendentales (lo ente —o el ente, segin
el “prefacio” del De Veritate, texto a que nos referimos mas adelante—, lo
uno, algo, lo verdadero, lo bueno), tres modos fundamentales de significar
(univoco, equivoco y analégico), v los principios que operan en las cinco
pruebas tomistas —se entiende, racionales— de la existencia de Dios (so-
mos remitidos, en este altimo caso, al movimiento y al acto).

La ética de Santo Tomis —tema no tratado en la primera edicién
(1976) del libro que comentamos— se funda, de algin modo, en su onto-
logia. En ella se hace resaltar una de las virtudes teologales: la caridad.
Segun el filoséfo, es la virtud por la cual amamos a Dios y a nuestros
semejantes; ademas, es la raiz de todas las virtudes (cuatro cardinales y
tres teoldgicas). Se contrapone a la caridad el amor de si, el amor pri-
vado (el egoismo); este desorden de amor es la soberbia, raiz de todos
los vicios (que también son siete) (p. 108).

Es preciso hacer notar que Giannini viene estudiando desde hace afios
los vicios capitales establecidos por el Papa Gregorio el Grande. Por cierto,
sus interpretaciones son originales e innovadoras®. Hasta el momento ha
publicado tres articulos sobre el tema: “El demonio del mediodia (a pro-
posito de la acedia)” —que versa acerca de lo que se ha llamado pereza;
“El demonio de la posesién (a propésito de la avaricia)”; “Amor bené-
volo y amor de si (a propésito de la lujuria)”. Algunas referencias a otro
_vicio capital se hallan en su articulo “El lenguaje de la ira (algunas for-
mas locales)”. Estos estudios aparecieron en las revistas Teoria —Nos.
5-6 y 3, Stgo., 1975— y Escritos de Teoria —Nos. I y II, Stgo., 1976, 1977,
Tal vez, se podria considerar como un precedente de ellos su “Ensayo teo-
légico rimado. Cuerpo de hombre-alma de lobo” —Dilemas, N°¢ 4, Stgo.,
1968. (Agreguemos que acaba de publicar, en colaboracién con Oscar Ve-
lasquez, la traduccién revisada del De Veritate (Questio Prima) de Santo
Tomas, obra que, en primera versién, sali6 paulatinamente a la luz pua-
blica en las paginas de la revista Teoria).

Se cierra el capitulo con la descripcién que hace P. Mandonnet de la
disputa en las universidades medievales, y con indicaciones acerca de
cémo estan construidos los articulos de Las Cuestiones Disputadas de

2 Véase, del autor, 'Vicios capitales e Artistico y Cientifico de El Mercurio de
inautenticidad’, en Suplemento Literario Santiago, 12 de agosto de 1979,
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Santo Tom4s (ello es reiterado, de otra manera, en el “Prefacio” del De
Veritate).

Buenaventura, Roger Bacon (s. XIII), Duns Scoto (s. XIII, s. XIV) v
Guillermo de Ockam (s. XIV) son las grandes figuras del franciscanismo
medieval. La orden religiosa fundada en la pequefia ciudad de Asis contri-
buird en no pequefia medida al resquebramiento del edificio aristotélico-
tomista, con lo que parece terminar un periodo de la historia espiritual
de Occidente, el medievo (p. 111).

Segin Ortega, Duns Scoto aparece formando parte de una linea irreal
que constituiria la auténtica filosofia cristian~ “Sin Cruzadas, sin Aristé-
teles —dice en la Leccién V de En torno a Galileo—, acaso en el siglo XIII
hubiera comenzado a formarse con todo vigor una filosofia cristiana en
el sentido riguroso de ambas palabras. El intelecto medieval empezaba a
gozar de madurez suficiente para ello. Pero Averroes y Avicena arrojaron
sobre Occidente el Corpus Aristotélico y Alberto Magno y Santo Tomas
no tuvieron mas remedio que aplastar una posible filosofia cristiana im-
poniendo a la inspiracién gético-evangélica la tirania, la deformacién del
aristotelismo. [...] La auténtica filosofia cristiana seria una linea irreal
que sélo podemos fijar en algunos de sus puntos: San Agustin, los Victo-
rinos, Duns Scoto, Eckhart, Nicolds Cusano” (O.C. V, 91 s.; véase también
Leccién X).

Insertdandose en la tradicién platénico-agustiniana, San Buenaventura
rechaza la nueva direccién del pensamiento cristiano: el aristotelismo.
“Platén aspiraba especialmente a las cosas superiores —afirma—, Arist6-
teles a las inferiores” (p. 113).

Segin El Itinerario de la Mente a Dios, en el mundo exterior —punto
de partida del itinerario— encontramos sélo sombras y vestigios del Bien
y de la Verdad; en el alma hallamos la imagen de ese Bien y de esa
Verdad; més adentro, nuestra semejanza con Dios —término del camino.
Al patente espiritu platénico de esta ascensién, se une su caracter agus-
tiniano: “Dios es mas interior a ti que ti mismo” (p. 114).

VI. El advenimiento de una nueva concepcién del Universo, el helio-
centrismo de Copérnico, es indice de una nueva etapa en la historia de
la filosofia: el Renacimiento. Sin embargo, es preciso tomar en cuenta
que ese cambio en el mundo —la teoria copernicana— tardé en convertirse
en cambio de mundo ®. En efecto, “si ha habido alguna innovacién profun-

3 Respecto de la diferencia entre “cam- cepto historiolégico’ (en Estudios Socia-
biar algo en el mundo” y “cambio de les, N? 16, Santiago, 1978).
mundo”, véase, del autor, ‘Crisis, con-

>
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da en la historia del pensamiénto europeo —dice Ortega— lo es cierta-
mente la de Copémico. No sélo es volver del revés la interpretacién tra-
dicional, sino que el objeto sobre que esa inversién actia es nada menos
que el mundo fisico entero. [...] Pues bien, la obra de Copérnico, De
revolutionibus orbium caelestium, se publica en 1543. ;Qué efectos pro-
duce? ¢Transforma la visién del Universo? En modo alguno. Su invento
es astronémico, y la astronomifa, aun siendo la ciencia maés importante
para la interpretacién del Cosmos, no es, al fin y al cabo, esta interpre-
tacién; sino 's6lo una ciencia. [...] Es menester llegar al gigante Gior-
dano Bruno [...] para hallar alguien en quien la teoria copérnica se ha
convertido de invento particular en cambio de mundo. Ahora bien: por
mi cuenta Giordano Bruno estd de Copérnico a una distancia de cinco
generaciones” (En torno a Galileo. O.C. V, 64).

Bruno pasa del heliocentrismo al omnicentrismo, es decir, sostiene que
c'ilalquier'punto es centro, dada la infinitud del Universo (p. 118). Su
filosofia, primera forma de panteismo en el 4mbito crlstlano le lleva a
la hoguera.

" Francis Bacon postula una nueva légica, basada en la induccién, vy,
al mismo tiempo, un nuevo concepto de causalidad. Se opone, de este
modo, al Organon aristotélico, a'la teoria de las cuatro causas y, también,
al platonismo teolégico (p. 118 s.).

-La caricaturizacién galileana de los escolasticos medievales en Didlo-
go sobre los dos mundos es, ciertamente, bastante exagerada, y hay que
tomarla ocon la debida cautela. Al respecto, baste con indicar que la acti-
tud de los franciscanos —entre ellos, San Buenaventura— ante la natu-
raleza abrié el paso a la investigacién natural (p. 1186).

- A la idea buenaventuriana de que el mundo es un libro escrito por Dios,

Galileo agregard que “este libro- estd escrito en lengua matematica”
(p.118). Su andlisis de la naturaleza constituye un paso decisivo en la
constitucién de la ciencia f151co-matematlca

VII. Descartes pone las bases de la Filosofia Moderna (ademds, crea
un nuevo campo en el 4mbito de las mateméticas: 1a geometria anahtlca)
El nuevo punto de partida del filosofar es la verdad indubitable del ‘yo
pienso’ (p. 128). A ella conduce la duda metédica que cuestiona todo
nuestro conocimiento, desde el sensible y relativo al mundo hasta el de
aquellas entidades que parecen ser las més simples y evidentes (mate-
méticas, geométricas). La hipétesis del genio maligno, que extrema al
maximo' la duda metédica, es un momento fundamental del proceso pen-
sante que conduce a la instauracién de la nueva base de la filosofia. Par-
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tiendo de ella, Descartes llegard a otras ‘dos verdades: la realidad de
Dios y la del mundo. -

La substancia infinita, Dios, ha dado el ser —y las mantiene en él— a las
otras dos substancias: la pensante y la extensa (p. 132). La idea de subs-
tancia, fundamental en la metafisica cartesiana, permite ver con nitidez su
dependencia de la escoldstica medieval y,-a-través de ella, de la ontolo-
gia griega (Cfr. Heidegger, Ser y Tiempo, Par. 19 y ss.; Ortega, Historia
como -sistema, Cap. VI; Sobre -la- razén historica, Madrid, 1979; etc.). -

Las :pruebas de la existencia de:Dios —una de las cuales remite, de
algin modo, .al argumento anselmiano—; los tipos de ideas —innatas, fac-
ticias, adventicias; claras 'y “distintas; - etc.—; los modos reales de conocer
—intuitivo y deductivo o inferencial—; la concepcién del hombre —enten-
dido como centro de todo lo que es—; las reglas del método —y el racio-
nalismo que entrafian— son otros de los temas tratados en el capitulo que
se-dedica a Descartes. :

Segin Giannini, hay s6lo dos aspectos cartesianos en la filosofia de
Spinoza: el lenguaje geométrico y la idea —decisiva, por cierto— de que
el pensamiento humano necesita Gnicamente su propia potencia para
aclarar y evidenciar las cosas. Las demdas dimensiones de su filosofia
remiten a Giordano Bruno, Nlcolés de Cusa Averroes, Hobbes, Maquia-
velo, etc.

Spinoza distingue cuatro modos de conocer las cosas; el valor inherente
a cada uno —y aqui encontramos su mads 51gn1f1cat1va coincidencia con
Descartes— depende del grado de participacién que tiene el entendi-
miento en ellos (p. 135). El conocimiento “de oidas” —cuya descripcion
nos trae a la mente el paragrafo 35 de Ser y Tiempo, “Das Gerede” (“La
habladuria”)— es el inferior. A continuacién estd el conocimiento sensi-
ble o “experiencia vaga”. Sobre estos dos niveles hallamos el conocimiento
racional (inferencia) y el intuitivo. Lo-que conozco intuitivamente —que
el todo es mayor que las partes, que el ser es y el no ser no es, que el con-
cepto de Dios implica su existencia, etc.— lo sé sin necesidad de compa-
recer ante nada externo, lo sé por la potencia misma del pensamiento que
se me revela garante de estas verdades. Sélo a partir de la intuicién puede
el pensamiento iniciar un ordenado movimiento de inferencias que consti-
tuirdn un sistema coherente del conocimiento de la realidad (p. 137).

Entender a Dios —asi lo hace Spinoza— como substancia a la que es
preciso atribuir pensamiento y extensién infinitos no es sino llevar hasta
las dltimas consecuencias algunas ideas de Descartes. En Historia como
sistema, Ortega se refiere a ello diciendo que “Descartes [...] crey6 su-
ficiente para- definir el moi-méme oponerlo como res cogitans a'la res
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extensa. ;Pero consiste la diferencia fundamental entre esa extrafia
realidad que es el hombre, que es el yo, y esa otra realidad que son los
cuerpos, en que el yo piensa y los cuerpos se extienden? ¢Qué inconve-
niente hay en que la misma res que piensa se extienda y la misma res
que se extienda piense? Astutamente, Descartes suele afadir que la res
que piensa no se extiende y la res que se extiende no piensa. Pero esta
negacién anadida es perfectamente arbitraria, y Spinoza, que no se dejé
asustar, saca tranquilamente la consecuencia de que una misma res
—Natura sive Deus— piensa y se extiende”. (O.C. VI, 27). Por otra parte,
todo lo que no es Dios —incluso el hombre— es algo de Dios, siendo afir-
macién y potencia en cuanto expresa algo del ser de Dios y, negacién y
limite en cuanto encuentra fuera de si algo que se le opone (p. 138).

A continuacién expone Giannini los conceptos spinocianos de hombre,
libertad, filosofia y sociedad, ideas que reciben su complemento de trés
articulos de nuestro autor: “O spinozismo o filosofia existencial” —Anales
de la Universidad de Chile, N° 133, 1965—, “De la liberacién a la libertad
(Teoria de la sociedad en Spinoza)” —Teoria, N° 4, 1975—, y “Autobio-
grafia y sistema (a propdsito de las primeras lineas de la “Reforma del
Entendimiento”)” —Revista de Filosofia, Vol. XV, N° 2, 1977. En este
ultimo escrito afirma Giannini que la filosofia de Spinoza es radicalmente
un proyecto politico cuya finalidad es la produccién de una nueva reali-
dad social y no una mera contemplacién de lo dado (p. 87, en nota).

Desde las investigaciones cartesianas en adelante la filosofia no preten-
der4 ser un conocimiento sobre las cosas; mas bien, querrd asegurarse el
modo adecuado de acercamiento a ellas; se ird convirtiendo en teoria del
conocimiento (p. 142). Este proceso —senala Ortega— culmina entre la
segunda mitad del siglo pasado y el comienzo de éste. En esas fechas, “la
filosofia habia quedado reducida, o poco menos, a la teoria del conoci-
miento. Asi se titulaban la mayor parte de los libros filoséficos publica-
dos entre 1860 y 1920 (¢Qué es filosofia? O.C. VII, 300).

La obra fundamental de Berkeley, quien fue casi tan precoz como Sche-
lling, es el Tratado sobre los principios del conocimiento humano (1710).
Basdndose en ella y en los Tres Didlogos entre Hilas y Filonds (1713)
expone Giannini el pensamiento de Berkeley acerca del lenguaje, las
ideas (abstractas y de las cosas concretas) y la substancia material, cuyo
concepto aparece como contradictorio. Nominalismo e inmaterialismo ca-
racterizan esta filosofia espiritualista (p. 148) y teista (p. 155).

La Introduccién al pensamiento de Manuel Kant es el capitulo mas
extenso del libro. Sus 34 paginas superan en numero a las dedicadas a la
Filosofia medieval. Para comprender a Kant es preciso tener presente la
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situacion de las ciencias en el siglo XVIII (matematicas, fisica, biologia,
ciencias humanas) y la pugna entre racionalismo y empirismo, posturas
filoséficas que invocaban como punto de partida el principio cartesiano
de aceptar como verdad sélo lo que aparece con evidencia a una mente li1-
cida y vigilante (p. 152). La referencia a esta tltima corriente —que, de al-
gin modo, contintda la vieja tradicién franciscana, enemiga de los argumen-
tos y defensora del conocimiento sensible (p. 154)— le permite a Giannini
confrontar, apretadamente, los pensamientos de Hume y Kant. A conti-
nuacién expone Ja gnoseologia y la ética de éste. Con paciencia y pro-
lijidad conduce paso a paso al lector por la “Estética trascendental” y
la “Légica trascendental” de la Critica de la Razén Pura. Distinguiendo
entre pensar y conocer y apoyandose en la pregunta “scémo es que cono-
cemos? (si realmente conocemos algo)”, nos ird aclarando qué son la
intuicién sensible o empirica, el entendimiento, los juicios (analiticos,
sintéticos a posteriori y, especialmente, sintéticos a priori), el espacio y el
tiempo, fenémeno y néumeno o cosa en si, apercepcion, conceptos, cate-
gorfas, etc. Aceptar la “idealidad” de espacio y tiempo es tal vez, dice
Giannini, junto a la teoria platénica de las ideas, lo mas audaz que se
haya hecho en filosofia, dentro de un marco de rigor y de cautela digno
de encomio (p. 168). La pregunta directriz se responde, finalmente, de
este modo: 1) Conocemos mediante la actividad del entendimiento, que
construye la experiencia a partir de los datos de la intuicién. 2) La revo-
lucién copernicana de Kant consiste en. mostrar que son los fenémenos
los que se rigen por las leyes del entendimiento y no a la inversa (p. 177)
(Para Kant, dice Ortega, pensar —en sentido amplio— “no es ver, sino
legislar, mandar” (“Ni vitalismo, ni racionalismo”, O.C. III, 279). Por eso
—y a pesar que Kant se opone al dogmatismo del racionalismo que le
antecede (p. 153 s.)— le situa en la linea filosofica de Spinoza y Leib-
niz). 3) En oposicion a la teoria tradicional que afirma que el conoci-
miento es aprehensién de lo real, de la cosa en si, Kant sostiene. que el
conocimiento es construccion; no hay conocimiento de una realidad inde-
pendiente, absoluta (p. 178).

Pese a ello, en el hombre hay una inclinacién irrenunciable a lo Incon-
dicionado, a lo absoluto. En tanto ente tedrico no puede tomar contacto
real y verdadero con ello; pero el ser humano es, también y esencialmente,
un ente moral; y, precisamente, a través de la “libertad practica” —inhe-
rente al hombre como sujeto moral y distinta de la libertad trascendental,
meramente pensada— es posible vislumbrar ese mundo incondicionado,
inaccesible por la via puramente especulativa (pp. 178-180).
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Basandose en la Critica de la Razon Prdctica y en la Fundamentacion
de la metafisica de las costumbres, Giannini nos explicard qué entiende
Kant por méximas, imperativos (hipotético y categérico), buena volun-
tad. “Obra de tal modo que la maxima de tu voluntad pueda valer siem-
pre, al mismo tiempo, como principio de una legislacién universal”, afir-
ma Kant, resumiendo la ley universal por la que debieran regirse nues-
tros actos (p. 183). A ello replicara el joven Ortega con vehemencia: “No,
no; el deber no es tnico y genérico. Cada cual traemos el nuestro inalie-
nable y exclusivo, Para regir mi conducta Kant me ofrece un criterio: que
quiera siempre lo que otro cualqulera puede querer. Pero esto vacia. el
ideal, lo convierte en un mascarén juridico y en una careta de facciones
mostrencas. Yo no puedo querer plenamente sino lo que en mi brota como
apetencia de toda mi individual persona” ( El Espectador - 1, 1918; O.C.
II, 38). Esta idea, todavia germinal, serd desarrollada como ética de la
vocacién en escritos tales como “Conversacién en el “Golf” o la idea del
“dharma”” (O.C. II), “Pidiendo un Goethe desde dentro” (O.C. IV), Goya
(0.C. VII), Veldzquez (O.C. VIII), Vives-Goethe (O.C. IX).

VIII. Antes de referirse a los filsofos del romanticismo, Giannini dis-
tingue el hombre cléasico o apolineo del hombre romantico, dionisiaco o
faustico, quien “ha exaltado siempre, en contraposicién a la lucidez, a la
racionalidad, a la medida del ideal clasico, la primacia del sentimiento,
de la intuicién, y la importancia de una vida crepuscular, inconsciente,
por la que la naturaleza se hace presente en nosotros, El alma romantica
ama lo desmesurado y quiere estar siempre en el limite de sus posibili-
dades™ (p. 185).

Dos tipos de romanticismo se enfrentan en buena parte del mundo: uno
tradicionalista que, segun Novalis, se caracteriza por su “devocién por
la antigiiedad, la adhesién a la Constitucién histérica, el amor a los mo-
numentos ancestrales y a la dinastia vieja y gloriosa, y la alegria de la
obediencia” (p. 187); el otro, que el autor llama libertario, representa
una reaccién politica contra el estado de cosas en la sociedad del siglo
xvi; se impone culturalmente en Espafia y encuentra eco exitoso en las
Américas (pp. 190, 187); fracasa, en cierto sentido, a través de la Revo-
lucién Francesa, en cuanto ésta consigue suscitar en Europa una situacién
—por cierto, pasajera— inversa a la que se habia propuesto como meta:
la Restauraciéon (pp. 188, 190; véase, también, p..212).

Con- €l prerromantico Rousseau se descubre la naturaleza como sostén
benéfico del hombre del cual la cultura lo habia. venido- separando
(p. 186). Destaca también Giannini la critica rousseauniana de la sociedad
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—uno de los acontecimientos que prepara la Revolucién Francesa—'y su
rechazo del ideal de cosmopolitismo.

Otro prerromantico, Jacobi, perteneciente al movimiento filoséfico y
literario Sturm und Drang (Impetu y Tormenta), reabre el debate acerca
de Spinoza, presentando su filosofia como un panteismo que pensado
hasta el final, se desencubre como ateismo blasfematorio (p. 191).
“Filosofia de la fe” se ha llamado al pensamiento de Jacobi porque
renuncia a probar ciertas realidades para no reducirlas a pensamiento
(pp. 191s.) %

El primer exponente del idealismo absoluto —postura que quiere tras-
cender el idealismo limitado o critico de Kant, que chocaba y se detenia
en la incognoscible “cosa en si"— es el romantico tradicionalista Fichte
(p. 193). Apoyandose en la Critica de la Razén Prdctica procurara sacar
a la metafisica de la oscuridad a la que la habia relegado la Critica de
la Razon Pura.

El no-yo (el mundo, las cosas externas, la naturaleza) estd alli —o, mas
bien, es puesto por el yo— para ser asimilado por el yo, en una empresa
que compromete a toda la humanidad a lo largo de su historia (p. 194).
Ciertamente, no se trata del yo personal sino de una Actividad tnica, in-
visible, espiritual e infinita de la cual los yoes individualizados —asi como
también la naturaleza y Dios— son sélo momentos (p. 195).

Schelling, discipulo de Fichte, se opone a su maestro al considerar la
naturaleza como todo lo que se produce dentro o fuera del hombre —in-
cluyendo la vida inconsciente, a la que concede gran importancia—, pero
independiente de él; no es, pues, la naturaleza mero pretexto para la
accién moral del hombre, como pensaba Fichte (p. 196).

El capitulo sobre Hegel y la Filosofia de la Historia es uno de los mas
extensos (s6lo a Aristételes y a Kant dedica Giannini mayor atenci6n).
El pensamiento contemporaneo debe a Hegel el descubrimiento de la
Historia 3 y el desarrollo de un método para internarse en ella: la dia-

¢ En su comentario al libro Jacobi, del 5 La preocupacién por la historia no es
iluminismo al idealismo, Giannini sefa- ajena al pensamiento de Giannini. Entre
Ja que este pensador debe ser conside- otros textos que versan sobre el tema,
rado como uno de los mds ilustres pre- son significativos los siguientes: Re-
cursores del existencialismo contempora- flexiones acerca de lu convivencia hu-
neo, puesto que concibe al hombre co- mana, Cap. VI; El mito de la auten-
mo un ser deficitario que elige su ser ticidad, Caps. V v VI; “Sufrimiento v
a partir de lo que no es (sus posibili- esperanza en la historia (Homenaje al
dades). (Cfr. Anales de la Universidad maestro Bogumil Jasinowski)” —Revista
de Chile, N°® 131, Santiago, 1964; p. de Filosofia, Vol. XIV, N° 2 1970—;
250). “Historia y apologética (En torno a las
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léctica (p. 198). Dentro de la filosofia, le preceden Voltaire v Vico en
esta tarea (p. 199).

El autor parte de dos preguntas que planteaba Ortega en su confe-
rencia “En el Centenario de Hegel” (O.C. 1V, 411 ss.): ¢Qué pasa en la
Historia? ¢A quién le pasa? (p. 198). Lo que va pasando es el reencuentro
del Espiritu consigo mismo, quien sélo alcanza esta meta al llegar dia-
lécticimente a la total posesién de si (pp. 200, 210). Giannini explicitara
esta respuesta refiriéndose a la Ldgica, la Fenomenologia del Espiritu, la
Filosofia del Derecho, la Enciclopedia, la Historia de la Filosofia, ha-
ciendo sorprendentemente accesibles los conceptos hegelianos de ser,
nada, devenir, cualidad, cantidad, medida, reflexién, etc.

IX. La novena parte, bajo el titulo La idea de progreso, versa sobre el
materialismo histérico de Marx y Engels, el positivismo de Comte, Stuart
Mill y posturas tilosoficas del siglo XX derivadas del positivismo comtiano
y el empirismo inglés (neo-positivismo y posiciones afines, con especiales
referencias a Russell y Ayer). Advierte Giannini, sin embargo, que la
idea de progreso estaba va en los sistemas de Fichte, Schelling y, sobre
todo, Hegel (p. 212).

“La idea progresista —dice Ortega en El hombre y la gente— consiste
en afirmar no sélo que la humanidad —un ente abstracto, irresponsable,
inexistente que por entonces [durante la pasada centuria] se inventé—

Jornadas romanas de filosofia)” —Reuvis- mas de manifestar su acuerdo con el
ta de Filosofia, Vol. XI, N%. 1-2, 1964. pensador francés en varias oportunida-
En este Gltimo escrito Ciannini nos pro- des, Giannini ha traducido dos articulos
porciona interesantes informaciones acer- suyos: “Hermenéutica de los simbolos v
ca de Enrico Castelli y el debate en reflexion filos6fica” y “Técnica y anti-
torno a la desmitologizacion propuesta técnica en el psicoandlisis” —Anales de
por Rudolf Bultmann (en ¢l “Comen- la Universidad de Chile, N° 136, 1965
tario a Mito e Fede” vuelve sobre ello. y N°? 138, 1966). En el volumen colec-
Cfr., Anales de la Unicersidad de Chile, tivo sobre Dante —publicado por el De-
N? 138, 1966. Véase, también, su co- partamento de Extensién Universitaria
mentario sobre los Congresos romanos de la Universidad de Chile en 1965—
de filosofia efectuados en 1961, 1962 y nos ofrece otros elementos para inter-
1963, en Journal of the History of Phi- pretar la historia. Su contribucién a
losophy, University of California Press, esta obra —en la que colaboraron José
Berkeley and Los Angeles, Vol. IV, N¢ Echeverria, Genaro Godoy, Ricardo Be-
3, 1966, pp. 266-271). Sus alusiones a navides, Joaquin Barcelé y Francisco
Paul Ricoeur son especialmente relevan- Borghesi— la denominé “Fantasia y rea-
tes si tomamos en cuenta la cercania lidad”.

teorética entre el uno v el otro (ade-
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progresa, lo cual es cierto, sino que, ademas, progresa necesariamente.
Idea tal cloroformizé al europeo y al americano para esa sensacién radical
de riesgo que es sustancia del hombre. Porque si la humanidad progresa
inevitablemente quiere decirse que podemos abandonar todo alerta, des-
preocuparnos, irresponsabilizarnos [...] y dejar que ella, la humanidad,
nos lleve inevitablemente a la perfeccién y a la delicia. La historia humana
queda asi deshuesada de todo dramatismo y reducida a un tranquilo
viaje turistico organizado por cualquier agencia “Cook” de rango tras-
cendente. Marchando asi, segura, hacia su plenitud, la civilizacién en
que vamos embarcados seria como la nave de los feacios de que habla
Homero, la cual, sin piloto, navegaba derecho al puerto. Esta seguridad
es lo que estamos pagando ahora” (O.C. vir, p. 90 s. Véase también Prd-
logo a “Historia de la Filosofia”, de Emile Bréhier, paragrafos ‘La histo-
ria de la filosofia como progreso’ y ‘La historia que «termina» y no acaba’.
O.C. vi, 407 ss.; 416 ss. Ademis, “Alrededor de Goethe”, en Vives-Goethe;
O.C. 1x, 606 ss.).

Entre los antecedentes ambientales del marxismo —entendiendo por tal
el pensamiento de Marx y el de Engels— el autor destaca el liberalismo
econémico postulado por A. Smith, el socialismo utépico de Fourier, Owen,
Saint-Simon, etc., y la filosofia hegeliana. Por otra parte, indica el po-
deroso surgimiento de la clase burguesa —literalmente, “de la ciudad’—
y el nacimiento de la clase obrera (p. 212 s.).

Segiun Marx, el trabajo es la base de la existencia y del progreso so-
ciales. La anatomia de la sociedad civil hay que buscarla en la Econo-
mia, y la estructura de la sociedad en la estructura del trabajo (p. 214).
En esta perspectiva, clase es el conjunto de personas cohesionadas por
un rol comin en la produccién y, por ende, ligadas por un interés co-
mun (p. 215). Hasta el presente —segin el Manifiesto Comunista de
1848— la historia de la sociedad es una lucha entre una clase que dirige
y retiene los medios de produccién y otra que, desprovista de esos me-
dios, trabaja para la clase dominante (p. 215). El Estado no estd en
condiciones de resolver los conflictos de clases porque las leyes no son
sino expresién disfrazada del poder de la clase dominante, la cual, final-
mente, con o contra sus propias leyes reprime cuanto debilita o anula
su predominio (p. 216). La lucha entre burguesia y proletariado culmi-
nard con la dictadura del proletariado la que, a continuacién, suprimira
las clases, su antagonismo y la necesidad de un Estado represivo. Se
alcanzar4 el comunismo. Como esto debe acontecer necesariamente, el
marxismo como prdctica politica sélo tiene que limitarse a apurar el adve-
nimiento del ineludible. suceso (p. 216).
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Algunos marxistas de hoy, sin embargo, no quedan satisfechos con los
pensamientos de Marx y Engels acerca del Estado (y, también, de otros
asuntos). Asf, por ejemplo, Louis Althusser, en un texto publicado ori-
ginalmente en enero de 1978, afirma que en Marx —y; ademas, en Lenin—
hay una laguna de gran alcance sobre el Estado. Y agrega: “Hay que de-
cirlo: no existe una ‘teoria marxista del Estado’” (“Dos o tres palabras
(brutales) sobre Marx y Lenin”; revista Eco, N® 197; Bogot4, marzo 1978;
p. 519). ¢Qué alcance tendran los polémicos planteamientos de Althusser
en la evolucién del marxismo? Habra que verlo en el futuro.

En el capitulo dedicado a Comte el autor expone la ley de los tres
estados (teolégico o ficticio, metafisico o abstracto, positivo o cientifico)
y su clasificacion de las ciencias (Matematicas. Fisica celeste y terrestre;
quimica; fisiologia o fisica social), poniendo en conexién estos temas con
el progresismo comtiano.

Stuart Mill se declara individualista, liberal (p. 221). Conviene tener
presente, en este caso, las siguientes advertencias de Ortega: “Primera:
el liberalismo individualista pertenece a la flora del siglo XVIII; inspira, en
parte, la legislacién de la Revolucién Francesa, pero muere con ella.

“Segunda: la creacién caracteristica del siglo x1x ha sido precisamente
el colectivismo. Es la primera idea que inventa apenas nacido y que a lo
largo de sus cien afios no ha hecho sino crecer hasta inundar todo el ho-
rizonte, [...] Cuando, avanzando por la centuria, llegamos hasta los gran-
des teorizadores del liberalismo —Stuart Mill o Spencer— nos sorprende
que su presunta defensa del individuo no se basa en mostrar que la liber-
tad beneficia o interesa a éste, sino todo lo contrario, en que beneficia o
interesa a la sociedad (La rebelién de las masas; O.C. 1V, 125 s.).

El Sistema de Ldgica es la obra principal de Stuart Mill; en ella se
ocupa preferentemente de la induccién, inico modo de conocer vilido;
cuatro “precauciones” propone para diferenciar la induccién de la gene-
ralizaciéon vulgar: los métodos de concordancia, diferencia, variaciones
concomitantes y residuos (p. 221 ss.).

El empirismo o positivismo légico fue centrando cada vez mas su inte-
rés en el lenguaje®, llegando a definir la filosofia como una disciplina

6 El lenguaje ha sido visto desde di- reci6 en Anales de la Unitersidad de
versas perspectivas por Giannini a lo Chile, N° 112, Stgo., 1958); ‘Transiti-
largo. de su carrera filos6fica. Constl- vidad, lenguaje y metafisica’ (Revista
tese, entre otros, los siguientes textos: de Filosofia, Vol, VIII, N° 1, Stgo.,
‘Exposicién moderna de la légica for- 1961); ‘Andlisis y significalidad” (Revis-
mal’ (este estudio, escrito junto con ta de Filosofia, Vol. 1X, N@%. 1-2,
Manuel Vallejos y Eliana Dobry, apa- 1962); ‘Metafisica del lenguaje’ (Ana-
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cuyo objeto exclusivo es el esclarecimiento y analisis de las proposiciones
cientificas (p. 226). Ayer, por ejemplo, dice que “el filésofo, como ana-
lista, no se ocupa directamente de las propiedades fisicas de las cosas;
sélo se ocupa de las formas en que hablamos de ellas” (p. 228).

Empero, algunos miembros de esta corriente han moderado, después de
un tiempo de extremismo, su posicién cientificista y antimetafisica, Her-
bert Feigl confiesa que “en el periodo de apogeo del Positivismo Légico,
muchos de los miembros del Circulo de Viena pensibamos que habiamos
encontrado una filosofia que acabaria con todas las filosofias, Pero, pos-
teriormente, hemos abandonado punto de vista tan presuntuoso. En la ac-
tualidad, consideramos la filosofia de la misma manera que la ciencia,
esto es, como una indagacién que no tiene fin” (“El positivismo l6gico
después de treinta y cinco afos”. Revista de Occidente, Segunda ép.,
N° 41, Madrid, 1966; p. 137).

X. La dltima parte del libro se titula Fin de la ilusion progresista. Su
primer capitulo nos presenta diferentes modos de existencialismo: el de
Pascal, el de Jacobi, el de Kierkegaard y el de Unamuno. Giannini se
extiende sélo sobre dos temas, ambos kierkegaardianos: el concepto de
angustia y los tres modos de existencia por los que un hombre puede
atravesar —estético, ético y religioso.

La obra culmina con referencias a Dewey (1859-1952), el personalimo
—especialmente, el de Mounier (1905-1950)—, Ortega (1883-1955), y
Heidegger (1889-1976). (El Departamento de Estudios Histéricos y Fi-
loséficos de la Sede Valparaiso de nuestra Universidad ha publicado
recientemente tres interesantes escritos sobre estos dos ultimos pensadores.
Se trata, en primer lugar, de los Protocolos al Seminario sobre “Historia
como Sistema”, de Jos¢ Ortega y Gasset, elaborados por docentes de ese
Depto., bajo la direccién de Francisco Soler; en segundo término, el pro-
fesor Soler rompe el silencio que durante afios mantuvo respecto del fil6-
sofo de Friburgo con sus ‘Apuntes acerca del pensar de Heidegger’; en
fin, Maria Teresa Poupin nos proporciona valiosas ‘Notas para una inves-
tigaciéon del pensar escrito en lengua castellana’).

El pragmatismo de Dewey postula que el pensamiento no empieza con
premisas, sino con dificultades —se entiende vitales. La verdad se alcanza

les de la Universidad de Chile, N° 125, de la ira’ (Teoria N° 3, 1975); ‘Anota-
1962); ‘Acerca de la rectitud de los ciones acerca del lenguaje de la predic-

nombres (Ensayo sobre “El Cratilo”)’ cibn’ (Teoria, N°-7,-1976).
(Teoria, N° 2, Stgo., 1974); ‘El lenguaje . - : :
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al vencerlas. La historia de las dificultades vencidas va constituyendo la
experiencia, la cual se decanta y enriquece en la vida comun, esto es, al
hacerse experiencia comiin. Giannini hace resaltar esto dltimo, y no por
casualidad, ya que es algo que le preocupa desde hace largo tiempo. Asf,
por ejemplo, toca el punto en el articulo ‘Acerca de la rectitud de los nom-
bres (Ensavo sobre ‘El Cratilo’)’, donde leemos: “En el lenguaje que
recibimos nos viene transferido, de un modo que habrd que determinar,
el pensamiento y el mundo ya hecho de los otros. A esta transferencia
tranquila, sin sobresaltos, de ‘un mundo’ a través del lenguaje, es lo que
llamamos experiencia comiin. Podriamos también llamarla ‘tradicién’, esto
es, la capacidad de subentender, a partir de los mismos signos, las mismas
cosas” (Teoria N° 2, Stgo., 1974, p. 44. Agreguemos lo siguiente: 1. Gian-
nini vuelve sobre el tema en ‘Experiencia y Filosofia’ —Revista de Filosofia,
Vol. XVI, Nos. 1-2, Stgo., 1978. Previamente, se habia referido a él en estos
textos: ‘Reflexiones en torno a una obra de Juan Rivano’ —Revista de Fi-
losofia, Vol. X, N° 1, 1963—, ‘La buena fe de la fe© —Rev. Dilemas, N¢ 6,
Stgo., 1970—, Vida inauténtica y curiosidad —breve escrito publicado por
el Departamento de Filosofia de la Universidad de Chile en 1971—; “Tra-
dici6n, prejuicio y tolerancia —Dilemas, N° 10, 1974—; en este articulo nos
remite a sus dos obras principales: Reflexiones acerca de la convivencia
humana y El mito de la autenticidad. ‘A la busqueda del tiempo comun
—escrito que se publicard en Roma a fines de este afio en un volumen
colectivo de homenaje a Castelli— versa, también, sobre el asunto. 2. El
concepto de tradicién ha sido trabajado también —de manera minuciosa y
fecunda— por Joaquin Barcel6 en ‘Tradicién e innovacién como condicio-
nes para una filosofia hispanoamericana’ —Cuadernos de Filosofia, N° 6,
Concepcién, 1977). ¢Qué relacién, estrictamente precisada, hay entre los
pensamientos de Dewey y Giannini acerca de este asunto, el de la expe-
riencia comun? La pregunta queda abierta.

El filésofo americano concede gran importancia a la educacién: “La
educacién es aquella reconstruccién y reorganizacién de la experiencia
que da sentido a la experiencia, v que acenta la capacidad para dirigir
el curso de la experiencia subsiguiente” (p. 246).

El capitulo sobre el personalismo se debe a Luisa Eguiluz. Al exponer
las cuatro dimensiones de la accién —poiein, prdttein, theorein y dimen-
sién colectiva— la autora cita una frase de Mounier que lo pone, en prin-
cipio al menos, junto a Ortega, frente a Sartre. “Se habla de comprome-
terse, como si dependiera de nosotros, pero nosotros estamos compro-
metidos, embarcados, preocupados” (p. 239). A propésito de lo mismo,
dice Ortega en el Toynbee: segin la llamada filosofia existencialista, “re-
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sultaria que comprometer el hombre en una empresa su vida, es decir,
s'engager, es un acto especial y especialmente deliberado a que en un
cierto momento tiene que resolverse, como si vivir no fuera de suyo siem-
pre y por si mismo estar ya comprometido, engagé, que es la palabra
usada por los existencialistas”. Y anade: “Se olvida demasiado que si el
hombre vive es porque acepta vivir; podria muy bien no aceptarlo. No es,
pues, que hallindose ya en la vida deba uno s‘engager o comprometerse,
sino que el simple hecho de vivir es va un inexorable, ineludible y cons-
titutivo estar de antemano engagé o comprometido” (O.C. IX, 216).

No sélo parece vislumbrarse esta coincidencia (junto con discrepancias,
por cierto), que, claro est4, habria que precisar. Mounier advierte, segiin
la autora, que es necesario no afirmar los valores si no se acompafian los
datos de sus condiciones y medios de accién (p. 239). Ortega, por su
parte, en el capitulo ‘La magia del “debe ser”’ de Espaiia invertebrada,
volvia la espalda a las éticas magicas, diciendo “Sélo debe ser lo que
puede ser, y s6lo puede ser lo que se mueve dentro de las condiciones de
lo que es [...]. El ideal de una cosa, o, dicho de otro modo, lo que una
cosa debe ser, no puede consistir en la suplantacién de su contextura real,
sino, por el contrario, en el perfeccionamiento de ésta. Toda recta senten-
cia sobre cémo deben ser las cosas presupone la devota observacién de
su realidad” (O.C. III, 101).

Tesis muy bien escogldas dan que pensar. Por e]emplo “S6lo el sufri-
miento madura bien el ‘cogito moral’” (p. 238); “amo, luego soy”, trans-
formacién del famoso dicho cartesiano que hace el personahsta (p. 237).
La idea de disponibilidad para los demé4s, entendida por Marcel como la
capacidad de acoger al otro (pp. 237 y 240) induce también a la reflexién.

Ademés de su valor intrinseco, dice Giannini, el pensamiento de Ortega
tiene una importancia suplementaria para los hispanoamericanos: nos aco-
ge, nos llama por nuestro nombre, nos obliga a pensarnos y nos otorga la
ventaja, al presentirsenos destilado en la lengua en que vivimos, de poder
ser los primeros en hacerlo nuestro (p. 242).

En consonancia —no digo igualdad ni identidad— con esa tesis hallamos
el postulado de Marias, segin el cual “a la mente espaifiola le ha pasado
la filosofia, de manera radical, en Ortega [...]. La primera filosofia que,
siendo plenamente una filosofia, podemos llamar nuestra los que habla-
mos espafiol, es la suya. Porque ha sido pensada en nuestra lengua [...]

y [...] a la vez desde .la altura de los tiempos, es decir, al nivel mismo
de la més estricta filosofia y, por tanto, de la historia entera de Occi-
dente. Como esto ha acontecido asi, nos guste o no, el hecho histérico
Ortega resulta decisiyo para nosotros. En él, y por medio de él, la filosofia
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ha quedado incorporada a nuestra realidad histérica [...]. Por esto, Ortega
significa para nosotros la pos1b111dad misma de la filosofia. No quiere decir
esto que tengamos que ser “orteguianos”, ni mucho menos; quiere decir
que necesitamos a Ortega hasta para ser “antiorteguianos” (si es que so-
mos lo bastante modestos para contentarnos con “anti-ser” en vez de
aspirar a “ser’, como una vez dijo Ortega mismo) [...]. Cualquier rela-
cién hispanica con 1la filosofia, si es real, supone a Ortega [...]. La pose-
sién efectiva de esa filosofia [la de Ortegal, es la condicién sine qua non
para que la nuestra sea posible”. (‘El futuro de Ortega’. En La Escuela
de Madrid; Obras, V, p. 407 s.).

Tal vez parezca exagerado lo que plantea Marias. Pero recordemos que
una exageracién lo es de algo que no es exageraci6n,

Después de esbozar la historia intelectual de Ortega, Giannini explica
su racio-vitalismo y su fundamental idea de la vida humana, concebida
como el enfronte dramético de un yo (proyecto) con la circunstancia en
que pretende realizarse.

En el capitulo sobre Heidegger, el autor expone ideas bésicas de Ser y
Tiempo (libro que ha sido parcialmente retraducido al espafiol —en una
muy estimable version— por Jorge Eduardo Rivera, profesor de la Uni-
versidad Catélica de Valparaiso), aludiendo a dos ensefianzas de- Husserl,
maestro de Heidegger, que repercutieron en esta obra: el metodo feno-
menolégico y el concepto de intencionalidad.

La obra de Giannini ha acogido en miiltiples oportunidades el pensa-
miento de Heidegger. En el Prefacio de El mito de la autenticidad decla-
ra que aunque su voluntad se dirige por un camino peculiar —intimamente
ligado a la diaristica de Enrico Castelli—, no es poco lo que debe a los
andlisis de Ser y Tiempo.

Este serio intento de elaborar una Historia de la Filosofia —probable-
mente el primero llevado adelante por un hispanoamericano— induce al
lector a pensar, a seguir indagando a partir de lo que se plantea. Cumple,
pues, con plenitud su finalidad, que consiste, precisamente, en incitar hacia
la meditacién filos6fica. El rigor de las exposiciones se une a un gran
talento didéctico, lo que permite acceder a pensamientos de dificil intelec-
cién, sin que, previamente, se les haya falsificado simplificandolos.

No es una obra meramente de consulta. Se puede —y conviene— leer inte-
gramente. Al conducir nuestra atencién por sus paginas iremos captando
la continuidad y el hondo dramatismo de la aventura filoséfica, tarea obli-
gada que dura ya 25 siglos.

El notorio hecho de que el autor haya repensado a fondo las ideas que
da a conocer, otorga al libro una genuinidad que da confianza al lector,
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quien, tranquilo y atento, puede sumergirse en las doctrinas que, poco a
poco, iran ensanchando su horizonte intelectual y vital.

El Esbozo —que quizas pronto deje de serlo para convertirse, “simple-
mente”, en una Historia de la Filosofia; asi lo esperamos y deseamos—
es, pues, una valiosa ayuda para aquellos que, n4ufragos en su circuns-
tancia, como dirfa Ortega, echan mano del instrumento filoséfico para
mantenerse a flote en la existencia.

ANEJO

Habiendo entregado este estudio a la imprenta, aparece la tercera edi-
cién del libro de Gianini. En ella, se han reelaborado y ampliado algunos
capitulos —los que versan sobre Platén y el personalismo— y se han agre-
gado otros.

Uno acerca de Occam, a quien —siguiendo a Abbagnano— se presenta
como la dltima gran figura de la Escolastica y, al mismo tiempo, como
la primera gran figura de la Edad Moderna.

Un segundo, respecto del humanismo (representado por Petrarca, Cos-
me de Medici y otros, en Italia; M. de Montaigne, en Francia; Luis Vives,
en Espafia (recordemos, a propésito de este pensador, los paradigmaticos
‘ensayos de biografia que le ha dedicado Ortega: “Vives’ —en O.C., V—y
Vives-Goethe (primera parte) —en O.C., IX); Erasmo de Rotterdam).
Este movimiento surge, en cierto sentido, para reivindicar la dignidad y
excelencia del ser humano (Pico de la Mirandola) frente a la concepcién
de la realidad que pone el acento en la miseria del hombre (Acerca de la
miseriz de la vida humana (1187) se titul6 una obra de Inocencio III).
El capitulo, empero, se abre aludiendo al hecho de que en nuestros dias
se vuelve a hablar de humanismo cristiano, marxista, existencial). De
ahi que, para entender los diferentes momentos y formas de esta postura,
sea necesario consultar los escritos actuales sobre el tema: El existencialis-
mo es un humanismo, de Sartre (Ed. Sur, Buenos Aires, 1960); Carta
sobre el humanismo, de Heidegger (Ediciones de la Facultad de Filosofia
y Educacién de la Universidad de Chile, Stgo., 1954); ‘El humanismo y
el problema del origen del pensamiento moderno’, de Ernesto Grassi (apa-
rece como Introduccién de la obra de Heidegger antes mencionada);
‘Prospecto del Instituto de Humanidades’, de Ortega (O.C., VII). '

A continuacién aborda Giannini la doctrina de Maquiavelo, afirnnando
que con él estamos definitivamente al otro lado de la linea irreal que
separa al hombre del medievo. del hombre moderno. ’
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Pascal es examinado después de Descartes. Su pensamiento es la res-
puesta de un hombre religioso-cientifico al cataclismo copernicano. Y aun-
que concibe al ser humano como una cafia pensante, esta lejos del carte-
sianismo. El espiritu de fineza pascaliano no debe confundirse con el espi-
ritu de geometrfa, la “razén” cartesiana. Es famosa su tesis: ‘El corazén
-tiene razones que la razén desconoce’ (esta idea pascaliana resuena en
algunos planteamientos actuales. Ortega decia en 1927 que “hoy. [...] co-
menzamos a entrever que [...] en un sentido muy concreto y rigoroso
las rafces de la cabeza estin en el corazén. Por esto es sumamente grave
el desequilibrio que hoy padece el hombre europeo entre su progreso de
inteligencia y su retraso de educacién sentimental. Mientras no se logre
una nivelacién de ambas potencias y el agudo pensar quede asegurado,
garantizado por un fino sentir, la cultura estard en peligro de muerte. El
malestar que ya por todas partes se percibe procede de ese morboso des-
equilibrio, y es curioso recordar que hace un siglo Augusto Comte notaba
ya de ese malestar los sintomas primeros y, certero, los diagnosticaba
.como desarreglo del corazén, postulando urgentemente para curarlo lo que
llamaba una ‘organizacién o sistematizacién de los sentimientos’” (‘Co-
razén y cabeza’, O.C. VI, 149s.)).

En el capitulo dedicado a Locke —el filésofo que dio expresién teérica
al principio de la tolerancia cuando surgié por primera vez en Europa
(véase, de Ortega, Pasado y porvenir para el hombre actual, O.C. IX,
668)— son dos los temas tratados: el empirismo y su teorfa del Estado,
liberal e individualista.

La dltima parte —relativa a la Filosofia contempordnea— es enriquecida
con la exposicién de dos tipos de existencialismo: el de Sartre, y el de los
cristianos (Marcel y Castelli). El capftulo correspondiente a Sartre se
centra en el andlisis de “El Ser y la Nada”, su primera obra fundamental.
El que se refiere a Castelli nos ofrece textos de La diaristica filoséfica y de
-Pensamientos y dias. Diario intimo. Parte de esta otra fue traducida por
"Giannini y publicada en la Revista de Filosofia, Vol. IX, Nos. 1-2, 1962.
Posteriormente, en el Homenaje a Enrico Castelli, aparecido en la misma
revista (Vol. XV, N° 2, 1977), dio a conocer al publico de habla hispana
algunos fragmentos de La indagacién cotidiana, otra obra importante del
fil6sofo italiano que fuera su maestro. Lo demoniaco en el arte. Su signi-
‘ficacion filoséfica (Ed. Universitaria, Stgo., 1963) y ‘Existencialismo teo-
légico’ (Mapocho, Tomo I, N¢ 1, Stgo., 1963), son, también, textos de
‘Castelli que nuestro autor ha vertido al castellano (antes de ser traduci-
'do, Lo demoniaco-en el arte fue comentado por Giannini en la Revista de
Filosofia, Vol. VIII, N° 1, 1961; en ese niimero presenté, ademads, -I pre-
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supposti di una Teologia della Storia. Otra referencia de Giannini a Lo
demoniaco en el arte la hallamos en el articulo que, con ese mismo nom-
bre, publicé en la Revista de Educacion, Nos. 93-94, Santiago, 1963).
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