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Abstract
The present article aims to inquire the negativity implied in the relation between man and nature in

Kant’s early philosophy. This negativity will be treated from the realm of the theodicy as the
dimension from where human fate can be posed. The characterization of this fate will be possible
via ethical and aesthetic dimensions set out by Kant in his works dedicated to the subject of
theodicy and philosophy of nature; i.e. Uber Optimismus (in the Lose Bliter), which dates back to
the 1750’s. Followingly, we will discuss certain aspects of the author’s Universal History of Nature
and Theory of Heaven (1755), and thereafter we will refer ourselves to three minor works
concerning earthquakes (1756). In the last chapter we will point out how the comprehension of the
aforementioned works are essential in order to define the sentiment of the sublime. In conclusion
we will define the sublime as incompatible with optimism.
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Resumen

El presente trabajo pretende indagar la negatividad que constituye la relacion entre el hombre y la
naturaleza en la filosofia del joven Kant. Esta negatividad serd observada desde el ambito de la
teodicea como dimension desde la cual llega a plantearse el destino humano. La caracterizacion de
este destino serd posible gracias a los aspectos ético y estético que Kant plantea en textos dedicados
a la teodicea y a la filosofia de la naturaleza: Sobre el Optimismo (Uber Optimismus, en los Lose
Bldtter) datados entre 1753 y 1755; més tarde pasaremos a Historia general de la naturaleza y
teoria del cielo 1755; después haremos referencia a tres textos sobre los terremotos, todos de 1756.
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Teodicea y destinacion en el joven Kant

En el ultimo capitulo sefialaremos como los elementos definidos en estos textos seran esenciales
para caracterizar el sentimiento de lo sublime. A modo de conclusién definiremos lo sublime como
algo incompatible con el optimismo.
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Introduccion

En textos como Ideas de una historia universal en clave cosmopolita — donde los
principios tedricos y practicos son unificados en una misma unidad trascendental — Kant se
da cuenta de la necesidad de abordar a un mismo tiempo dos problemas: por un lado, la
posibilidad de organizar la convivencia de seres racionales, dotados de una “insociable
sociabilidad”, y, por otro, que este conjunto desarrolle sus fines bajo la medida del tiempo,
esto es, que el desarrollo de sus relaciones sea el contenido de la historia; dicho en otros
términos: cdmo el concepto de historia se constituye a partir de la escision y articulacion
entre naturaleza y libertad. Este juego entre la posibilidad de un transito (Ubergang) y el
abismo que sutura no deja de plantear problemas hermenéuticos de especial delicadeza. Si
bien no hay registro de que hubiera usado la expresion “filosofia de la historia”
(Geschichtsphilosophie), es preciso indicar que la “revolucion copernicana” de la filosofia
kantiana, en un sentido global, no lleg6 a realizarse del todo hasta que la razon no alcanzo
conciencia de su propia historicidad, constituyéndose asi la “subjetividad trascendental
como razon historica” (Turrd, 1996). Esto mismo no fue comprendido por sus mas
inmediatos criticos, Friedrich Schlegel y Novalis, quienes tachaban la filosofia kantiana de
“anacronica” (Caner-Liese, 2018).

Por otro lado, haciendo referencia a la posibilidad de un concepto de historia como
unificacion entre naturaleza y libertad, cabe decir que en la Critica de la razon pura Kant
ya habia advertido que la validez de las ideas s6lo podia ser regulativa y que intentar ir mas
alla de esta funcion no llevaria sino a trascender los limites de la experiencia. Si bien el
problema de la historia parece surgir una vez que las ideas han encontrado su sitio y
validez en la filosofia trascendental, es preciso hacer notar algunos aspectos que aclaren su
estatuto regulativo en la experiencia. Dicho mas correctamente, lo que nos parece urgente
estudiar es por qué la “técnica de la naturaleza”, el principio que posibilita pensar un
concepto de historia, es, a pesar de todo, “contingente” (EEKU, AA 20: 204).

Para indagar este problema hemos decidido ir a los textos de filosofia natural del joven
Kant. Proponer el estudio de este periodo puede parecer, a primera vista, desacertado para
considerar un concepto de historia. Sin embargo, creemos que las bases filoséficas de este
problema son posibles encontrarlas en algunos aspectos de Historia general de la
naturaleza y teoria del cielo (1755). Més alla de la imagen cientifica del entero edificio del
mundo que en este tratado llegd a definirse, Adickes dijo algo de lo més oportuno, a saber,
que al “margen de esta imagen emerge un nuevo problema que lleva propiamente al
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terreno de la filosofia: una historia de la humanidad, que en Ultima instancia es una historia
del espiritu” (Adickes 1925, p. 294).!

El problema que pretendemos afrontar es el nlicleo critico que yace en Historia general
de la naturaleza, dando énfasis al contexto religioso y, sobre todo, al estético, intentando
ver entre ambas dimensiones qué tipo de teleologia y concepto de historia puedan surgir.
También podria parecer que subrayar el aspecto estético de este tratado pueda parecer
inapropiado para elaborar una filosofia de la historia, pero en modo alguno es asi: la
posibilidad de juzgar un fin de la naturaleza depende al mismo tiempo de la posibilidad
formal de juzgar un sentimiento, lo teleoldgico es algo que esta subordinado a lo estético
(KU, AA 05: 193). Si bien el lugar en el que esto se haga evidente serd sefialado mas
adelante, ahora podemos sugerir cudl serdn los aspectos que haran del principio de la
capacidad teleologica de juzgar algo contingente: el caos, la destruccion y la infinitud de la

naturaleza.
Unendlichkeit! Wer misset Dich?
Vor Dir sind Welten Tag, und Menschen Augenblicke*

Ahora bien: ;qué no es propiamente una filosofia de la historia sino el intento de una
justificacion de Dios en la tierra, una suerte de “historia de la salvaciéon? Como afirma
Hegel en sus Lecciones sobre filosofia de la historia, la religion ha quedado amortizada en
la modernidad por el saber especulativo, adoptando, ademas, ciertos problemas y formas
pertenecientes a la teologia. Hegel serd sumamente consecuente con el fundamento de su
filosofia de la historia: “Nuestro conocimiento aspira a lograr la evidencia de que los fines
de la eterna sabiduria se han cumplido en el terreno del espiritu, real y activo en el mundo,
lo mismo que en el terreno de la naturaleza. Nuestra consideracion es, por tanto, una
Teodicea, una justificacion de Dios, como la que Leibniz intentd6 metafisicamente, a su
modo, en categorias aiin abstractas e indeterminadas: se propuso concebir el mal existente
en el mundo, incluyendo el mal moral, y reconciliar al espiritu pensante con lo negativo”
(Hegel 1974, p. 57). La filosofia de la historia serd, en tanto que teodicea, una justificacion
de Dios en la historia.

Dicho esto, creemos que estamos en derecho de preguntarnos lo siguiente: ;podria
interpretarse, a partir de cierta lectura sincronica, que en el joven Kant se encuentra una
interpretacion “teodiquica” de la historia, es decir, que contiene en si contenidos relativos a

"Con la misma intencién, Cassirer apuntd: “La Historia general de la naturaleza y teoria del cielo,
coincidiendo con toda la orientacion cientifico-natural de la década siguiente, se halla informada en su
conjunto por un interés de cardcter ético espiritual: investiga la “naturaleza” para encontrar al “hombre™”
(1985, p. 65). Sobre esta misma direccion es preciso tener en cuenta el siguiente anuncio de las lecciones de
Kant para el curso 1765-1766: “Cuando en los comienzos de mi carrera docente me di cuenta de que un gran
descuido de la juventud estudiosa consistia, principalmente, en que se la ensefiaba a razonar desde muy
pronto sin poseer suficientes conocimientos historicos que pudieran ocupar el lugar de la experiencia, formé
el propdsito de convertir la historia del estado actual de la tierra o la geografia en el mas amplio de los
sentidos en un compendio agradable y facil de lo que podia prepararlos para una razon prdctica y servir para
estimular en ellos el deseo de ir ensanchando mas y mas los conocimiento de este modo adquiridos” (AA, 2:
312).

? Haller, citado por Kant (Th. des Himmels, AA 01: 315).
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la teodicea? Esto serd el aspecto principal que intentaremos desarrollar. Respecto a la
diferencia entre la filosofia de la historia de Hegel y la de Kant podemos dar la palabra a
Kojeve: a diferencia de Hegel, “Kant mismo no pudo o no quiso elevarse a la Sabiduria,
pues, a causa de motivos religiosos, no quiso jamas admitir la eficacia de la actividad libre
y consciente del Hombre en el mundo y, por consiguiente, rehusé identificar la Verdad
(discursiva) con la Historia” (Kojeve 1973, p. 218). Este abismo entre la accion del hombre
y la verdad no es algo, como deberia presuponerse desde este momento, que no tenga un
supuesto relativo a la religion. Como indica Kojeve, “el rechazo de Kant por introducir en
su Sistema una tercera parte, en relacion a la tercera Critica, determina la diferencia entre
su Sistema (dualista, esto es, teista) y el Sistema hegeliano (trinitario, esto es, ateo)” (/bid.
p. 82). En efecto, el proceso secularizante que Hegel tenia que desarrollar no podia pasar
sino por la muerte de Dios — tal como ¢l mismo lleg6 a expresar en la Fenomenologia del
espiritu (Hegel 1973, p. 455) — para que el mismo saber especulativo pudiera dar paso a la
justificacion y realizacion de su designio en la historia. Bajo los dos elementos que nos
ofrece Kojéve, la pregunta es clara: ;qué tipo de teodicea de la historia estd planteado
Kant?

Hablar de “teodicea” en el joven Kant puede parecer un poco pretencioso, sobre todo
porque no serd hasta 1791, fecha de publicacion de Sobre el fracaso de todo ensayo
filosofico en teodicea, que no solo enfrentard el problema directamente, sino que también,
como indica el mismo titulo del ensayo, negara el valor filosofico de cualquier tipo de
teodicea conocida hasta la fecha. Sin embargo, no deja de ser interesante ver como este
problema se forma en el contexto de sus primeras obras, recobrando toda su importancia en
el concepto de lo sublime. En primer lugar, deberemos hacer mencién a Sobre el
optimismo (Uber Optimismus), un conjunto de reflexiones fechadas entre 1753 y 1755 en
las que Kant reflexiona sobre la teodicea de Leibniz; después haremos referencia a los
aspectos religioso y estético del tratado Historia general de la naturaleza y teoria del cielo,
y a una “trilogia” de textos sobre los terremotos motivados principalmente por el gran
desastre de Lisboa de 1755; en ultimo lugar, concluiremos el articulo con el concepto de lo
sublime como lugar en el que todos estos elementos se resuelven.

1. Sobre el optimismo.
La teodicea de Leibniz influy6 a Kant a partir del An Essay on Man (1733) de Alexander
Pope, escrito que difundia la tesis de Leibniz bajo la premisa Whatever is, is right. Puede
parecer que esta corriente optimista cristaliza en el Ensayo sobre algunas consideraciones
acerca del optimismo (1759), en la que incluso se hace patente la herencia del pensamiento
de Wolff. No obstante, Kant quiso excluir este ensayo de cualquier tipo de difusion.” Esta
incomodidad podria tener su razon en el hecho de que ya habia alcanzado el punto de vista

? Borowski cuenta esta incomodidad del siguiente modo: “Solicité este pliego, que incluso a mi me faltaba,
en casa de K. el cual me pidid, con una seriedad verdaderamente grave, que no me acordara mas de este
escrito sobre el optimismo y que, si lo hallaba en alguna parte, que no se lo diera a nadie, sino que lo retirara
de la circulacion en seguida, etc.” (Borowski 1993, p. 40n).
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de la filosofia trascendental, pero, por otro lado, podria pensarse también que ese texto
estaba en contradiccion con ciertos problemas que ya se estaban fraguando.

En el afio 1753 el problema del mal y la teodicea de Leibniz habian ganado tal fama
que la Academia de las Ciencias de Berlin propuso el examen del sistema de Pope
contenido bajo la proposicion, todo esta bien, y criticarlo hasta el punto de decidir su
validez filosofica.* No hay registro de que Kant se hubiera presentado al concurso, aunque
si podemos encontrar algunas anotaciones bajo el titulo Uber Optimismus. Para Leibniz,
puesto que lo Gnico que aparece en el mundo es contingente, no hay nada en ¢l que pueda
otorgar razones suficientes para explicar su existencia de forma necesaria. Por ello es
preciso que la razon se remonte a una causa “necesaria” y “eterna” que, al mismo tiempo,
sea “inteligente”; y, puesto que esta inteligencia es “perfecta”, se le debe afadir un
“poder”, “sabiduria” y “bondad” infinitas (Leibniz 2015, pp. 106-107). Todo lo que existe
sera, por tanto, lo mejor posible. Ahora bien: ;como hacer compatible el mal que hay en el
mundo con esta bondadosa voluntad? Este problema es planteado por Kant en los

siguientes términos:

Cuando el mal, yo no sé por qué extrafia fatalidad, es autorizado por Dios sin haberle
procurado complacencia, causa a este ser sumamente beato, de algin modo, un displacer
que, mediante la justificacion de su inocencia, podria en cierta medida atenuarse, pero no
suprimirse. Si todo fuera completamente bueno, incluyendo también las partes, la mirada
desde todas las perspectivas seria infaliblemente fuente de verdadero placer. ;Por qué debe
ser todo desagradable para suscitar placer en el conjunto? Si Dios aborrece el mal y las
tribulaciones, si no las desea pero sin embargo las permite, ;por qué era pues necesario que
ellas existiesen aun admitiendo que no podrian quedar excluidas sin dar paso a desgracias
mas graves? (AA, 17: 237)

La objecion de Kant se dirige a dos aspectos: la deduccién del mundo a partir de la
omnipotencia y bondad divinas y la solucion al problema del mal como si fuera la mejor
opcion entre otras. Ambos puntos establecen para Flavio Papi dos avances “criticos™: 1) si
la eleccion divina comprende el mal quiere decir que existe una necesidad heterénoma que
limita su libertad en este mundo; en palabras de Kant, Leibniz “situa el plan del mejor de
los mundos posibles en una suerte de independencia, pero, por otro lado, lo hace en una
dependencia de la voluntad de Dios” (AA, 17: 237); 2) la argumentacion de Leibniz admite
la existencia del mal objetivamente y, por ello, queda preso de la necesidad de escribir una
teodicea. Como se aprecia, si se elimina la primera aporia se elimina la segunda: si esa
continuidad entre Dios y el hombre establecida mediante una teleologia favorable a los

* Como indica Adickes, el concurso pedia lo siguiente: ,,eine Untersuchung des Systematis der Herrn Pope,
welches sich in dem Satze befindet: Alles ist gut. Es kommt 1) darauf an, den wahren Sinn dieses Satzes, der
Hypothesi des Verfassers gemiss, zu bestimmen; 2) selbigen mit dem Systemate des Optimismi, oder der
Wahl des Besten, zu vergleichen, um die besondern Gleichheiten davon, und den Unterschied auf das
genaueste anzumerken, und 3) die allerwichtigsten Ursachen anzufiihren, dieses Systema vest zu setzen, oder
solches zu vernichten®. (AA, 17: 229n.).
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fines morales queda excluida, el mal pierde el estatuto ontoldgico otorgado por Leibniz
(Papi, 1963, p 244). Al fin y al cabo, “el mundo — dice Kant — no es de una forma u otra
porque Dios lo haya querido asi, sino porque otra cosa no era posible”. (AA, 17: 238)

A pesar de esta critica, el optimismo no sera rechazado totalmente. Si bien el sistema
optimista de Leibniz deduce la existencia de Dios de forma totalmente a priori, Pope
elaborara una teodicea a partir de una teleologia inmanente a la naturaleza, a la cual se
aferrard el mismo Kant. “Pero la naturaleza — dice Pope — ;no se aparta de sus fines
benéficos cuando un sol ardiente vibra la muerte en sus rayos abrasadores; cuando los
terremotos se tragan ciudades y provincias; 6 cuando las tempestades ¢ inundaciones se
llevan pueblos enteros 4 lo profundo del mar? No (debe responderse): la primera causa
omnipotente no obra por leyes particulares, sino por leyes generales” (Pope 1821, p. 12).
Para Kant, aquello destacable de la doctrina del inglés consiste en poder verificar que la
“esencialidad y necesaria determinacion de las cosas, las leyes universales, las cuales son
puestas sin que ningun orden extrafio las haya puesto en relacion, devienen por si mismas
dispuestas en el mantenimiento de fines perfectos” (AA, 17: 234). El problema no es dar
cuenta del mal como un acontecimiento objetivo que debiera ser justificado desde un
principio exterior a la naturaleza, sino que simplemente le da el valor de un
pesudoproblema. Los fines de la naturaleza se indagan de forma inmanente, como si ella
fuera autonoma y gozase de una auto-finalidad. Asi se elimina la postura antropocéntrica
de Leibniz y, con ella, el problema del mal como acontecimiento objetivo o determinacion
moral de Dios sobre la naturaleza. Por este hecho seria mas acertado, como dice Papi,
calificar a Kant de “super-optimista” (Papi 1963, p. 245).

2. Atomismo y religion
Este mismo viraje del pensamiento hacia una reflexion inmanente de la naturaleza
constituye uno de los puntos centrales de Historia general de la naturaleza; obra publicada
en 1755, justo después de la redaccion de las reflexiones sobre Leibniz y Pope. Entre otras
obras dedicadas a las ciencias naturales, este tratado contiene uno de los mayores
problemas de su época: la cosmogonia.’ En este texto de juventud la forma de abordar el
origen del universo no estd atin determinada por la deduccion de un sistema de principios a
priori, sino por una descripcion sintética del universo que intenta armonizar las leyes de la
mecédnica newtoniana y la especulacion metafisica. Como aprecia Cassirer, ya desde su
juventud podemos ver como Kant tiene presente en su espiritu una unidad entre lo
“empirico” y lo “racional”, una sintesis entre las escuelas filoséficas de su tiempo (Cassirer
1985, p. 64).

Mediante el uso ponderado de la analogia, Kant se preocupa por explicar la formacion
del universo alli donde Newton lo habia dejado. A este, tanto por lo que hizo al origen
como al devenir de los astros, no le quedd otra posibilidad que postular la intervencion
directa de la “mano de Dios” en el transcurso del universo para cuidar y equilibrar su

> Podemos nombrar: Untersuchung der Frage, ob die Erde in ihrer Umdrehung um die Asche, wodurch sie
die Abwechselung des Tages und der Nacht hervorbringt (1754), Die Frage, ob die Erde veralte,
physikalisch erwogen (1754)
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estructura. Desde este problema de caracter mas especulativo, que se juega en el terreno de
la teologia, a Kant le era imposible conformarse con esta hipotesis y por ello introdujo en
la naturaleza el concepto de historia. Segun Cassirer, en lugar de buscar las “causas” fisicas
del sistema de los fendmenos astronomicos exclusivamente en su estructura actual,
proyectd su mirada sobre el pasado de este sistema, es decir, no se remonto al estudio de la
“existencia sistematica” del universo, sino al de su “sistematica formacion” (Cassirer 1985,
p. 64). Fue gracias a concebir un universo historico lo que posibilité a Kant salir de un
finalismo tan ingenuo como el postulado por Newton.

Ademés del problema cientifico, uno de los aspectos mas importantes de este tratado es
su trasfondo religioso. Como se aprecia ya en el prologo del libro, Kant debe enfrentarse a
un aspecto de maxima importancia: como actualizar cientificamente el sistema ateo de
Epicuro. “No negaré — dice Kant — que la teoria de Lucrecio o de sus predecesores tiene un

gran parecido con la mia. Yo, igual que aquellos filosofos, acepto el estado primitivo de la
naturaleza dentro de una dispersion general de la materia originaria de todos los cuerpos
siderales o de los atomos, segun los llaman ellos” (Th. des Himmels, AA 01: 226). Este
atomismo lo resume con la maxima: “;Dadme materia y os construiré con ella un mundo!”.

A pesar de tener la existencia de Dios como algo cierto, Kant no quedaba eximido de
justificarse ante la religion, pues por lo comun la tematica solia causar un gran nimero de
prejuicios entre los mas ortodoxos hombres de fe. El intento de descubrir el origen del
universo bajo la presuposicion de un espacio y tiempo infinitos, la deduccién de los
cuerpos celestes mediante meras leyes mecanicas desde un estado primitivo de la
naturaleza y, por tanto, sin recurrir a la mano de Dios, solia ser inmediatamente acusado de
ateismo. Pero el pietismo de Kant le otorga la suficiente confianza como para no echarse
atras e intentar combinar la humildad de la fe con la curiosidad sin fin del raciocinio
cientifico. El peligro que Kant debera sortear es planteado de la siguiente forma:

Si la estructura del Universo con todo su orden y belleza no es mas que un efecto de la
materia abandonada a sus leyes generales de movimiento, y si la ciega mecénica de las
leyes generales de la naturaleza sabe desarrollarse tan magnificamente desde el caos y llega
a tal perfeccion por su propia fuerza, entonces la demonstracion de la existencia del Autor
divino derivada del hermoso espectaculo del universo, pierde toda su fuerza, la naturaleza
se vuelve autéonoma, el gobierno divino es innecesario. Epicuro renace en pleno
cristianismo y una filosofia profana aniquila la fe que le brinda una clara luz para
manifestarse. (Th. des Himmels, AA 01: 222)

Kant no puede aceptar que el movimiento de los astros y el conjunto del cosmos pueda ser
efecto de algo casual, contingente o arbitrario; suponer esto no seria sino deducir la razéon
desde la irracionalidad. A diferencia del atomismo, si lo racional es lo universalmente
necesario, Kant definira la idea de Dios como la unidad del conjunto de leyes necesarias
que figuran el universo. “En mi doctrina — dice Kant — encuentro la materia atada a ciertas
leyes necesarias. En su total disolucion y dispersion, veo empezar el desenvolvimiento
perfectamente natural de un todo hermoso y ordenado. Esto no ocurre por una casualidad u
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ocasionalmente, sino que son las cualidades naturales mismas que conducen
necesariamente a ello”. (Th. des Himmels, AA 01: 227)

De qué forma Kant encuentra la certeza de Dios a partir de la necesidad de las leyes de
la naturaleza no deja de tener como trasfondo el problema basico de la teodicea: el mal.
Como el problema del mal es integrado en el problema cosmogonico es la clave para
entender la superacion del ateismo epictreo. Si bien Kant retrocede histéricamente hasta la
materia dispersa para deducir de alli la formacion del universo, ;de qué forma se integra el
famoso trilema de Epicuro en esta disputa entre ciencia y religion?® Como ya se adelantaba
en las reflexiones sobre el optimismo, Kant decidira por mantener un tipo de reflexion
inmanente a la naturaleza en la que el mal pierda la objetividad que tanto Epicuro como
Leibniz le atribuian:

La materia, la cual es el contenido originario (Urstoff) de toda cosa, esta, por tanto, ligada a
ciertas leyes, las cuales dejadas a su libertad deben producir necesarias y bellas conexiones.
Ella no tiene ninguna libertad de desviarse de este plan de la perfeccion. Puesto que ellas,
por tanto, se encuentran sometidas a una suprema y sabia intencion, deben necesariamente
haberse colocado en unas relaciones de tal concordancia a través de una primera causa
dominante, y por tanto existe un Dios, pues también en el caos la naturaleza no puede
hacer otra cosa sino proceder regular y ordenadamente. (Th. des Himmels, AA 01: 228)

Como subraya el mismo Kant, el poder de Dios se ejerce en la naturaleza dotando a la
materia de leyes, y no resulta un problema que el mundo entre en las tinieblas del caos,
pues también alli se encuentra su sagrado designio. Este planteamiento es radicalmente
distinto al de Epicuro: para la historia de la naturaleza el mal no existe como tal. El
problema ya no consiste en ver un Dios imperfecto por haber creado una naturaleza menos
perfecta, ni tampoco es posible sostener que la naturaleza no necesita del gobierno divino.
La fe se inserta en el pensamiento al mismo tiempo que escinde ambos 6rdenes — el natural
y el divino — haciendo innecesario postular que Dios actiie ocasionalmente en el mundo;
Dios es sencillamente el ente que provee a la materia sus leyes. Con esta distancia entre
Dios y los fines del hombre “Kant ha llegado — dice Adickes a proposito del fragmento
citado — a un pensamiento muy elevado: ha vencido a Epicuro con sus propias armas y
humillado en el polvo al incrédulo ante el trono de la religion” (Adickes 1925, p. 215).
Esta es la ironia con la que Kant contiene a la filosofia profana de Epicuro.

Eliminando la posibilidad de esta teleologia exterior, Kant se centra en subrayar que la
hipotesis de una unidad originaria, de un principio creador, sélo tiene su validez en un
orden de fines pertenecientes a la materia misma de los objetos; es decir, las leyes divinas

® Como es sabido, este trilema le fue atribuido por Lactancio en De Ira Dei: “Dios, dice, desea eliminar los
males y no puede; o El es capaz, y no esta dispuesto; o El no esta dispuesto ni es capaz, o El esta dispuesto y
es capaz. Si El esta dispuesto y es incapaz, es débil, lo cual no esta de acuerdo con el caracter de Dios; si El
es capaz y no estd dispuesto, El es envidioso, que esta igualmente en desacuerdo con Dios; si no esta
dispuesto ni es capaz, es envidioso y débil a la vez, y por lo tanto no es Dios; Si El est4 dispuesto y es capaz,
lo que por si solo es apropiado para Dios, ;de qué fuente son los males? ;O por qué no los quita?” (De Ira
Dei, 13, 20-21).
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solo podran medirse en las fuerzas internas del universo. Dios es la unidad que abarca el
conjunto total de las leyes. Pero a pesar de que pueda ser necesario hacer uso de esta
finalidad interna, aquello a lo que Kant estd sefialando es a la idea de un cosmos no
adecuado ni al servicio ni a la utilidad moral del hombre. La idea de una naturaleza
adecuada al hombre y a sus ilusiones Ilustradas se desvanece tan pronto como la relacion
entre Dios y el mundo queda reducida a leyes indiferentes al destino humano.

3. La complacencia ante lo perecedero

“No debemos asombrarnos de admitir algo perecedero en la magnitud de las obras de Dios.
Todo lo que es limitado, que tiene un comienzo y origen, lleva impreso la marca de su
naturaleza limitada; debe perecer y tener un fin” (Th. des Himmels, AA 01: 317). Esta
destruccion de la naturaleza es un tema muy recurrente en Historia general de la
naturaleza, siendo la mayoria de las veces acompafiado de versos del ensayo de Pope. Este
universo sometido a la generacion y a la corrupcion, “fénix de la naturaleza” que se quema
para resurgir de su ceniza, es la evidencia inicial de la que Kant se sirve tanto para salir de
un concepto de Dios limitado a los fines del hombre como para ironizar a Epicuro. Aun asi,
lo que mas llama la atencidn es que este caos de la naturaleza sea considerado, ya en 1755,
desde una perspectiva tanto estética como moral:

jQué inmensa cantidad de flores e insectos destruye un solo dia de frio! jPero cuan poco
notamos su falta, a pesar de tratarse de espléndidas obras de arte de la naturaleza y pruebas
de la omnipotencia divina! En otro lugar, esta pérdida es remplazada con creces. El
hombre, que parece ser la obra maestra de la creacion, no estd exento de esta ley...
Acostumbremos, entonces, nuestro ojo a considerar estas terribles destrucciones como los
caminos ordinarios de la providencia y a verlas hasta con cierta complacencia
(Wohlgefallen). Y en efecto, nada conviene mejor a la riqueza de la naturaleza que esto.
(Th. des Himmels, AA 01: 318-19)

iOh alma feliz cuando bajo el tumulto de los elementos y los escombros de la naturaleza se
ve siempre colocada a una altura desde la cual puede ver las devastaciones causadas a las
cosas del mundo por la caducidad de todo, como crujiendo bajo sus pies! Felicidad que la
razén ni si quiera puede atreverse a desear, y que la revelacion divina nos ensefia que
podemos esperar con conviccion. (Th. des Himmels, AA 01: 322)

Dejando a un lado las cuestiones cientificas, en ambos fragmentos aparece una dimension
relativa al destino del ser humano en la historia de la naturaleza; y se confirma hasta el
extremo como el pietismo de Kant se adecua al sistema materialista del universo. Ahora
bien, ;por qué debe la contemplacion de una naturaleza finita y sometida a la caducidad
producir esa Wohlgefallen? Este término tendra especial protagonismo en la critica de la
capacidad estética de juzgar, siendo el concepto clave de la definicion del sentimiento de lo
bello (KU, §§1-5). No obstante, como se indicard en la quinta seccion de este trabajo, esta
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“complacencia” se transformara en la analitica de lo sublime en un “placer negativo™’,
hecho que nos lleva a considerar el parrafo citado, en la medida que describe una escision
entre la naturaleza y la moral, como la mas pronta aproximacion al concepto de lo sublime
cuando Kant contaba con sélo 31 afos. Sin embargo, lo importante no consiste tanto en
sefialar que ciertos problemas puedan verse desde una perspectiva estética®, sino que el
problema de lo sublime, como se verd mas adelante, se constituya a partir de elementos
pertenecientes a la teodicea. Esta teodicea consiste en afirmar un abismo entre los fines del
hombre y los de la naturaleza; y, a pesar de ello, como se ve en el segundo fragmento, hay
cierta esperanza que surge desde la imposibilidad de toda esperanza. Gracias a esta
disposicion del espiritu ante el caos de la naturaleza podemos suponer, con Cassirer, que el
Candide de Volatire no pudo haberle ensefiado a Kant nada nuevo (Cassirer 1985, p. 75).
Esta postura se hard mas radical a partir de la reflexion kantiana sobre terremoto de Lisboa,
suceso que le llevd no solo a plantear los primeros principios de una sismologia, sino
también a mantener un debate con la teodicea de su época.

4. Voltaire, Rousseau, Kant

El terremoto de Lisboa tuvo un gran impacto en la sociedad europea, siendo lugar comun
de reflexion para los mas diversos ambitos del pensamiento, resaltando entre ellos el
problema de la teodicea. Ante un hecho de esta indole la tesis del “mejor de los mundos
posibles” no podia sino tambalearse. En Francia destaca la figura de Voltaire como
maximo opositor a la teodicea de Pope. Entre noviembre y diciembre de 1755 el francés se
dedica a componer Poeme sur le désastre de Lisbonne. Este poema, publicado en 1756,
comienza asi:

iOh infelices mortales, oh tierra deplorable!

iDe todos los mortales, oh espantoso conjunto!

jEterna reunion de inutiles dolores!

Filésofos que, errados, gritdis: “todo esta bien”;

jAcorreos, contemplad esas horribles ruinas,

Esos informes restos, esas tristes cenizas,

Esas madres e hijos en infuso montén,

Bajo marmoles rotos esos miembros dispersos (Voltaire 1973, p. 206)

Para el autor del poema tanto la teodicea de Leibniz como la de Pope — entre quienes no
hace distincion alguna — s6lo puede ser sostenida mediante sofisteria y un concepto de
filosofia totalmente alejado de la realidad y de la vida. Frente a este deismo, Rousseau hizo
de abogado de la Providencia en una carta a Voltaire fechada el 18 de agosto de 1756. Para

7 Si bien no podemos detenernos en una reflexion sobre la estética Edmund Burke, si que podemos sefialar
que este placer negativo es la traduccion alemana del término delight. (Asthetische Grundbegriffe (2010),
Karlheinz Barck, Martin Fontius, Dieter Schlenstedt, Burkhart Steinwachs, Friedrich Wolfzettel (eds.) Band
2, Stuttgart: J. B. Metzler, p. 639).

¥ Sobre esto es interesante como Sulzer sefiala que los “nuevos fildsofos nos dan sublimes conceptos del
edificio del mundo, y de las dimensiones del entendimiento divino” (Sulzer 1994, p. 99).

? La cita del Candide se encuentra en AA, 02: 373.
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el ginebrino el poema sobre Lisboa no hizo sino agravarle ain més el sentimiento de dolor
y desamparo, pues todo aquello criticado en el poema era lo mismo que le ayudaba a
aguantar la miseria que Voltaire sefialaba como insuperable. “El poema de Pope — dice
Rousseau — ablanda mis males y me lleva a la paciencia; el vuestro agrava mis penas, me
excita al murmullo y, sobre todo, sacude mis esperanzas y me reduce a la desesperacion.
En esta extrafia oposicion que reina entre aquello que vos probdis y aquello que yo siento,
le reto a aliviar mi ansiedad y contarme donde yace mi decepcion, si en el lado de la razén
o en el sentimiento” (Rousseau 2003, p. 92). Rousseau no cree conveniente un teorema que
denuncie un Dios cuyo fin y deseo sea la infelicidad humana o que simplemente ha dejado
el hombre a su suerte, sino algo que le consuele de los males; y a sus ojos no hay mejor
doctrina que el optimismo. “Todas las sutilizas metafisicas — concluye Rousseau en la carta
—no me llevaran a dudar ni por un momento mi fe en la inmortalidad del alma y de una

bondadosa Providencia. Yo la siento, la creo, la veo, la espero y la defenderé hasta mi
ultimo suspiro” (Rousseau 2003, p. 114).

Qué posicion pueda tomar Kant entre estas dos posiciones — entre la denuncia
pesimista de un sujeto desamparado de la mano de Dios y la confianza ciega en una
esperanza fundada en el sentimiento — es algo complejo, pues no se decide ni por una ni
por la otra. En primer lugar, pareceria que se decanta por la via de Pope y Rousseau. La
admiracion por este ultimo se hace explicita en la siguiente Anotacion a las Observaciones
sobre los sentimientos de lo bello y lo sublime:

Newton vio por primera vez orden y regularidad unidos con gran sencillez alli donde sélo
se localizaba desorden, caos y diversidad, y desde entonces los Cometas recorren
direcciones geométricas. Rousseau descubrid por primera vez, bajo la pluralidad de formas
tomada por los hombres la profunda y escondida naturaleza de la misma y descubrio la ley
segun la cual la Providencia es, segiin sus observaciones, justificada. Antes de ello seguia
en pie la objecion de Alfonso y de Manes. Segiin Newton y Rousseau Dios queda
justificado, y de ahora en adelante el teorema de Pope es verdadero. (HN, AA 20: 58-59).

Newton es a la investigacion de la naturaleza lo que Rousseau a la filosofia moral. Lo que
este habia puesto al descubierto era el insostenible juego de apariencias de su época. Las
ciencias y las artes eran vistas como el motor que posibilitaria alcanzar una humanidad mas
feliz y reconciliada consigo misma, un progreso. Frente a ello Rousseau denuncia la
diferencia radical entre las mascaras del hombre y su auténtico rostro — la dignidad y el
compromiso consigo mismo. Esta influencia se hace explicita en Idea para una historia
universal en clave cosmopolita: “Gracias al arte y la ciencia somos extraordinariamente
cultos. Estamos civilizados hasta la exageracion en lo que atafie a todo tipo de cortesia
social y a los buenos modales. Pero para considerarnos moralizados queda todavia mucho”
(IaG, AA 13: 26). La dignidad y el compromiso del individuo consigo mismo es el espacio
donde la vida en sociedad y la libertad de evadirse de ella pueden llegar a fundamentarse.
Ahora bien: jen qué medida es esto una respuesta al gnosticismo que Kant esta
intentando refutar? Visto desde la perspectiva de Blumenberg, que Kant se permita superar
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a Epicuro, al rey Alfonso X el Sabio y a Manes a partir de la doctrina de Pope reside en lo
siguiente: que el mal, como hemos visto, ha perdido consistencia ontoldgica para la razon y
que, a causa de ello, no es necesaria la destruccion apocaliptica del mundo para alcanzar al
“dios redentor” y “oculto” del gnosticismo (Blumenberg 1974)."° De este modo, el
problema del mal, como elemento que cae ahora bajo la responsabilidad del sujeto, sera
indagado en su dimension humana, es decir, “radical”’; como bien ha indicado el Prof. Ch.
Schulte, con el optsculo sobre el fracaso de toda teodicea Kant acaba con la “explicacion
cosmologica” del mal, hecho que tendra como resultado su indagacion trascendental en el
ensayo Sobre el mal radical en la naturaleza humana (1792) — articulo que serd incluido
posteriormente en La religion dentro de los limites de la sola razon (1793) (Schulte 1991a,
pp- 120 y ss.).

Frente al problema del optimismo la postura de Kant cambia considerablemente a la de
Rousseau, sobre todo en aquellos fragmentos en los que Kant se complace ante el “fénix de
la naturaleza”. Esa misma seguridad del hombre frente al cosmos es posible ubicarla
también en la trilogia sobre los terremotos''; textos publicados en 1756 por motivo del
gran desastre de Lisboa. Estos textos tienen una finalidad estrictamente cientifica: “Yo —
dice Kant en el primero de ellos — describo aqui simplemente el trabajo de la naturaleza,
las raras circunstancias naturales que han acompanado el terrible suceso y su causa” (VUE,
AA 01: 343). Esta intencion representa probablemente, como indic6 Walter Benjamin, “el
principio de la geografia cientifica en Alemania. Y ciertamente el comienzo de la
sismologia”. (Benjamin, 1989, pp. 220-226). A pesar de esa intencion estrictamente
cientifica, es posible percibir como Kant se deja llevar por intereses relativos al destino
humano. Si bien ya hemos adelantado rasgos muy importantes sobre este aspecto, si
comparamos la postura de Kant frente a otras interpretaciones del terremoto de Lisboa, es
posible percibir que lo que estd en juego es una teodicea sui gemeris. Al comienzo de
Geschichte und Naturbeschreibung se puede leer:

Incluso los temibles instrumentos del destino (Heimsuchung)'’> del género humano, tal
como son los temblores terrestres, los furiosos maremotos o los volcanes en erupcidn,
elevan al hombre a la contemplacién de los mismos como no menos pertenecientes a Dios

' No obstante, filosofos como Eric Voegelin sostienen que la modernidad no es sino la secularizaciéon del
gnosticismo (Voegelin, 2014) — exactamente lo contrario que plantea Blumenberg. Desde esta perspectiva,
debemos preguntarnos: ;jno es la complacencia ante lo efimero un sentimiento apocaliptico? ;Podriamos
plantear el concepto de lo sublime como un concepto perteneciente a la tradicion gnostica? Decidirnos por
esta ultima posibilidad implicaria dejar de lado la historia de la filosofia para centrar el problema en un marco
mas amplio, en el que la historia misma sea leida con elementos que la trasciendan, tal como sucede si
debemos interpretar esa complacencia desde el proceso de la secularizacion.

") Von den Ursachen der Erderschiitterungen bei Gelegenheit des Ungliicks 2) Geschichte und
Naturbeschreibung der merkwiirdigsten Vorfille des Erdbebens 3) Fortgesetzte Betrachtung der seit einiger
Zeit wahrgenommen Erdschiitterungen.

"2 Este término es realmente significativo, pues la literalidad y el significado propio se cruzan de tal forma
que el concepto que surge deja un gran espacio para la especulacion. “Heimsuchung” significa literalmente
btsqueda de hogar; y, en su sentido propio, hay una acepcion tan profana como sacra: puede significar tanto
golpe del destino o revés de la fortuna como prueba divina o castigo divino. Ante las dificultades que plantea
este término hemos preferido traducirlo por destino, aunque por el contexto del fragmento bien podria
traducirse en su sentido religioso.
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que las consecuencias derivadas de las inmutables leyes plantadas en la naturaleza, tal

como sucede con otras ordinarias causas de la intranquilidad, las cuales solo se tienen por
mas naturales en cuanto uno esta mas familiarizado con ellas. (GNVE, AA 01: 431).

Como el mismo Cassirer sefala, este desamparo del hombre es la pieza clave con la que
Kant elabora una “transformacion del planteamiento del problema” de la teodicea. Para
Kant, la “contemplacion de tales espantosos accidentes es instructivo” (GNVE, AA 01:
431). Estos humillan a los hombres para que devengan conscientes de que no tienen ningin
derecho, o que por lo menos lo han perdido, para “esperar de las leyes de la naturaleza, que
Dios ha organizado, una comoda conformidad de sus consecuencias”. Y a pesar de esta
desesperanza Kant no se reniega a un pesimismo, sino que deviene el punto de partida para
que el hombre pueda juzgar “que esta area de juegos de sus deseos no debe contener el fin
de todas sus intenciones”. Esta intencion instructiva que Kant concede a los desastres
naturales no deja de coincidir exactamente con el optimismo expuesto en la primera
seccion, pues, como se hace evidente, aqui el mal sigue siendo conditio sine qua non de los
mejores mundos posibles. A lo sumo, la novedad que Kant integra en el optimismo dado
hasta la fecha es la libertad y la dignidad humana. Es por ello que podemos ver este tipo de
teodicea como una sintesis y transformacion de las posturas de Voltaire y Rousseau.

Recorridos ya los textos de juventud de Kant, podriamos confirmar que toda su
evolucion desemboca en la posicion teista. Si bien, como hemos visto, tanto en las
reflexiones sobre la teodicea de Pope y en Historia general de la naturaleza la naturaleza
se concibe a partir de una auto-finalidad, de una teleologia interna que permitiéo a Kant
refutar las clasicas objeciones de Epicuro y los gnosticos, el equilibrio de una naturaleza y
una libertad escindidas entre si cristalizard en un concepto de teismo que, como como sera
definido en la Critica de la razon pura, por un lado, admite una teologia trascendental,
aquella que “concibe su objeto mediante simples conceptos trascendentales” (ens
originarium, realissimum, ens entium), y, por otro lado, admite también una teologia
natural, aquella que toma su objeto de un “concepto de la naturaleza (de nuestra alma),
como inteligencia suprema”. En efecto, ambos mundos metafisicos seran proyectados
unitariamente en Dios: “la razon es capaz de determinar mas detalladamente el objeto por
analogia con la naturaleza, a saber, como un ser que, a través del entendimiento y la
libertad, contiene en si el fundamento primario de todas las cosas” (A631/B659). La
teodicea del joven Kant es aquella que defiende a Dios como mero creador del mundo
(Welturheber).

5. Transferencia de los elementos teodiquicos de la filosofia del joven Kant en la
Critica de la capacidad de juzgar

Si el optimismo fuera simplemente aquella doctrina que contempla que este mundo es el

mas adecuado para ser feliz a pesar de los males que se encuentran en €I, su doctrina sera

negada por Kant tan enérgica e inequivocamente como por Voltaire (Cassirer, 2007, p.

206). Uno de los lugares en que esta critica se hace mas patente es la Critica de la
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capacidad de juzgar, que Cassirer cita para llevar el problema de la teodicea hasta su
planteamiento “radical”:

Qué valor tenga para nosotros la vida cuando se aprecia ésta s6lo seglin /o que se goza, (el fin
natural de la suma de todas las inclinaciones, la felicidad), es facil de decidir. Ese valor es
menos que nada, pues /quién querria entrar de nuevo en la vida, bajo las mismas condiciones, o
segiin un plan nuevo, trazado por él mismo (ateniéndose, empero, al curso de la naturaleza),
pero arreglado sélo para el goce? (KU, AA 05: 434).

Aqui se decide contra el eudemonismo de Rousseau. A diferencia de este, para Kant ya no
se puede creer en nada que dirija al hombre a la felicidad de sus inclinaciones naturales y
lograr asi la felicidad; Kant parte de otra escala de valores: aunque una vida sea
determinada por la infelicidad no tendra menos valor por ello. Y esto es esencial por lo que
hace a la teodicea, pues la evidencia de que la naturaleza no determine al hombre como ser
racional es algo que exime de plantear el concepto de una creatio continua. Segin
Cassirer, si bien a Rousseau le fue imposible plantear la oposicion entre “felicidad” y
“digno de ser feliz”, pues para ello deberia de haber renegado también del eudemonismo,
Kant no sélo repulsa una moral cuyo fin sea la felicidad, sino que también invalida la idea
de un Dios que la acompane. “El simulacro de la edad dorada — dice Cassirer — y el
caracter idilico de una arcadia vida pastoral desaparecen. El hombre no puede ponerse a
salvo del dolor y ni siquiera debe rehuirlo” (2007 p. 208). En palabras del propio Kant: el
“dolor es el acicate de la actividad, y en ésta sentimos ante todo nuestro vivir; sin ¢l se
daria una falta de vida” (Anthro, AA 07: 231).

Si bien Cassirer percibe perfectamente la indiferencia de Dios ante el destino humano
que constituye la teodicea de Kant, es preciso situar este problema en el ambito estético
con mayor énfasis. El mismo contenido que hace de los bienes mundanos algo totalmente
arbitrario al verdadero valor de la dignidad humana llega a establecerse en lo sublime de
un modo muy peculiar. Como indica el Prof. Clewis, lo sublime tiene su fundamento en la
libertad practica, es decir, en la moral (Clewis 2009, p. 209). No obstante, cabe recalcar
que esta libertad practica no obliga a reducir en modo alguno lo sublime a lo moral. Lo
sublime debe permanecer en lo estético. En efecto, como bien el Prof. Clewis sefiala, la
libertad en lo sublime en modo alguno puede calificarse de “moral” en un sentido absoluto,
pues en ello la razén no llega a su determinacion efectiva: la libertad en lo sublime se
“revela” mediante la mera determinabilidad (Bestimmbarkeit). La “determinabilidad del
sujeto” frente a lo “absolutamente bueno”, “tratdndose de un sujeto, por cierto, que puede
sentir en si obstaculos en la sensibilidad, pero al mismo tiempo superioridad sobre la
misma, mediante la victoria sobre ella, como modificacion de su estado, es decir, como
sentimiento moral, estd emparentada con el Juicio estético y sus condiciones formales, en
tanto sea util para ella el que la conformidad con leyes de la accion, por deber, se haga al
mismo tiempo representable como estética, es decir, como sublime” (KU, AA 05: 267).
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Esa afinidad “formal” es lo que nos permite identificar un espacio de libertad previo a su
determinacion moral, una libertad radicalmente formal que solo se siente."

La cuestién no es solo que lo sublime tenga su fundamento en lo moral, sino que
precisamente dicha determinabilidad de la libertad pueda llegar a cobrar en valor estético:

lo sublime es el “sentimiento de que tenemos una razon pura” (KU, AA 05: 257). Asi
como para el saber tedrico la libertad queda insondable y para el practico supone la
condiciéon existencial necesaria para la constitucion del deber (su ratio essendi), en lo
sublime la libertad juega en el campo de una mera determinabilidad que en modo alguno
supone su determinacion universal objetiva — algo que creemos justificado llamar un juego
de la libertad, en contraposicion al “libre juego de las facultades™ que significa lo bello.
No obstante, lo importante aqui no es tanto indagar esa familiaridad entre lo moral y lo
estético, sino en qué medida lo sublime llegue a incorporarse en el contexto de la teodicea
del joven Kant. Este punto es el decisivo: asi como la destruccion de la naturaleza producia
una Wohlgefallen en la que el sujeto se sentia por encima de la naturaleza, se convierte
ahora en un “placer” o, mas apropiadamente, en un placer negativo (negative Lust). En
efecto, siendo el espiritu “no solo atraido por el objeto, sino sucesivamente también
siempre rechazado por ¢él, la complacencia en lo sublime merece llamarse, no tanto placer
positivo como, mejor, admiracidn o respeto, es decir, placer negativo” (KU, AA 05: 245).

El mismo recorrido que hemos llevado a cabo se puede encontrar también en los
autores Niccolo Caramel y Davide Poggi, quienes plantean el problema de lo sublime y los
terremotos en Kant a partir de una continuidad entre Historia general de la naturaleza y la
Critica de la capacidad de juzgar, pasando principalmente por la trilogia de los terremotos.
Segun los autores italianos es posible comprender en los textos de juventud de Kant una
“teodicea subrepticia” cuyo pilar fundamental se encuentra en el sentimiento de placer que
produce la destruccion de la naturaleza, combindndose aqui tanto la negatividad de su
forma como la responsabilidad que el hombre tiene para labrarse su propio destino
(Caramel y Poggi 2016, p. 160). Frente a los primeros textos, la novedad de la analitica de
lo sublime para ambos autores consiste en ser una “apologia de la catastrofe”: la fuerza de
la naturaleza que podria aniquilar al sujeto, en lugar de despertar miedo o humillacion,
hace que este encuentre su propio lugar existencial; cuando el mecanismo de la naturaleza
ofrece una finalidad totalmente contraria a la sociedad y cultura humanas el hombre se
siente al mismo tiempo libre del mecanismo que opera en ella. Esta “dialéctica en
suspenso” — tal como podria expresar Walter Benjamin — entre los fines del hombre y de la
naturaleza, que en modo alguno tiende a una reconciliacion entre ambos, constituye el
concepto de lo sublime:

[...] la irresistibilidad de su fuerza [de la naturaleza], que ciertamente nos da a conocer
nuestra impotencia fisica, considerados nosotros como seres naturales, descubre, sin
embargo, una facultad de juzgarnos independientes de ella y una superioridad sobre la

5 A nuestro juicio, este espacio de libertad que no llega a determinarse moralmente complementaria la
sugerencia del Prof. Schulte cuando intenta demostrar que en el fondo de la doctrina moral cantina se
encuentra una libertas indifferentiae (Schulte 1991, p. 117)
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naturaleza, en la que se funda una independencia de muy otra clase que aquella que puede
ser atacada y puesta en peligro por la naturaleza, una independencia en la cual la
humanidad en nuestra persona permanece sin rebajarse, aunque el hombre tenga que
someterse a aquel poder. De este modo, la naturaleza, en nuestro juicio estético, no es
juzgada como sublime porque provoque temor, sino porque excita en nosotros nuestra
fuerza (aquello que no es naturaleza) para que consideremos como pequefio aquello que
nos preocupa (bienes, salud, vida) ... Asi pues, la naturaleza se llama sublime porque eleva
la imaginacion a la exposicion de aquellos casos en los cuales el espiritu puede hacerse
sensible la propia sublimidad de su determinacion, incluso por encima de la naturaleza.
(KU, AA 05: 261-262).

Los sefiores Caramel y Poggi ponen el énfasis en introducir a los terremotos dentro de
estos juicios estéticos, como momentos en los que el sujeto “no puede encontrarse en un
lugar seguro”. Sin embargo, a nuestro juicio, ambos autores deberian de haber examinado
mas a fondo en qué medida la postura optimista de Kant podia mantenerse también en la
analitica de lo sublime. Este hecho se debe a que, a pesar de haber indicado que en textos
como Historia general de la naturaleza hay una “teodicea subrepticia”, no han indicado en
qué medida la complacencia ante lo perecedero se transforma en el contexto de la tercera
Critica en un placer negativo. Si prestamos atencion al caracter negativo del placer se
revela otra novedad mas esencial que supone lo sublime, a saber, que este sentimiento, si
bien puede llegar a ser percibido en los escritos mas tempranos de Kant, supone un cambio
radical en el contexto de una teodicea. Si bien el concepto de lo sublime tiene su origen en
el contexto del optimismo, es decir, que lo sublime es el resultado de una transferencia de
la teodicea a la estética'”, podemos ver que, irbnicamente, lo sublime se convierte en el
predmbulo estético de todo fracaso en teodicea.

Conclusion. Lo sublime: el preambulo estético del fracaso de toda teodicea

Nos permitimos subrayar que lo sublime supone un “cambio radical” en el contexto de la
teodicea en la medida que Kant llegé a definir este sentimiento a partir de aquello que en la
naturaleza es “contrario a fin” (Zweckwidrige). Esto es de una importancia decisiva. Como
se apuntd anteriormente, Kant sostenia que “existe un Dios, pues también en el caos la
naturaleza no puede hacer otra cosa sino proceder regular y ordenadamente”, teniendo
como consecuencia la comprension de una naturaleza cuyo orden teleologico sélo puede
ser indagado internamente — en su “auto-finalidad” — y la formulacion de un teismo cuyo
objeto se reduce a la comprension de Dios como mero Welturheber. Precisamente esta
finalidad seré la pieza clave en el intento de sistematizar el mundo de la naturaleza y el
mundo de la libertad que se encuentra en la tercera Critica, teniendo su expresion clave en
la “técnica de la naturaleza”. Como indica el mismo Cassirer, la “técnica de la naturaleza”

'* En modo alguno lo afirmamos caprichosamente: “el pensamiento de la Ilustracion tiene que hacer un rodeo
aparente para acercarse al problema medular de la teodicea... Por un lado, el problema estético, por otro, el
problema juridico y politico, seran los que encabecen este movimiento” (Cassirer, 1993, pp. 174-175).
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no es otra cosa que la “transcripciéon” del mismo concepto que Leibniz incorpora a su
sistema con el nombre de “armonia” (Cassirer 1985, p. 337). Por lo tanto, podriamos decir
que en el intento sistematico que supone la Critica del Juicio Kant no deja de ser optimista.

Ahora bien: si el optimismo debe tener su fundamento en el principio trascendental del

Juicio, en la técnica de la naturaleza, ;podemos sostener lo mismo en el contexto del
sentimiento de lo sublime? Mientras que la forma del objeto bello parece

“ser determinado de antemano para nuestro Juicio; en cambio, lo que despierta en nosotros,
sin razonar, s6lo en la aprehension, el sentimiento de lo sublime, podra parecer, segiin su
forma, desde luego, contrario a un fin (zweckwidrig) para nuestro Juicio, inadecuado a
nuestra facultad de exponer y, en cierto modo, violento para la imaginacidn; pero, sin
embargo, solo por eso serd tanto mas sublime... Esta es una nota previa muy necesaria, que
separa totalmente la idea de lo sublime de la de una finalidad de la técnica de la naturaleza;
y que hace de su teoria un simple suplemento al juicio estético de la finalidad de la
naturaleza” (KU, AA 05: 245)

Lo sublime, a pesar de poder encontrar su origen en el optimismo al que Kant se aferraba,
resulta ahora incompatible con ¢l. El Prof. Ch. Schulte sostiene precisamente que lo
“contrario a fin” (Zweckwidrige) es el elemento critico que hace a Kant rechazar todo valor
filosofico de una teodicea. “Por teodicea se entiende la defensa de la sabiduria suprema del
Creador del mundo frente a la acusacion que la razon presenta contra ella a partir de lo que
en el mundo no se nos muestra como contrario a fin (Zweckwidrige)” (Theodizee, AA 08:
255) La teodicea que al final del siglo XVIII encontrara su fracaso no sera otra que aquella
que constituye la doctrina optimista, es decir, aquella posicion filosofica que en el tribunal
de la razén presentaba a Dios como mero creador del mundo (Schulte 1991b, p. 374). Por
tanto, si la tesis del Prof. Schulte es cierta y el fracaso de toda teodicea implica el rechazo
del optimismo, podemos decir que lo sublime es, a causa de ser definido como “contrario a
fin”, el preambulo estético de dicho fracaso. Por esta misma razoén nos hemos permitido,
por un lado, intentar penetrar en el &mbito estético con mas énfasis que Cassirer y, por
otro, intentar comprender lo sublime como consecuencia de una transferencia del ambito
de la teodicea al de la estética.

El noveno y ultimo principio del desarrollo filosofico de una Idea para una historia
universal en clave cosmopolita reza del siguiente modo: “Un ensayo filosofico para
elaborar la historia universal conforme a un plan de la naturaleza que aspire a la perfecta
integracion civil de la especie humana tiene que ser considerado como posible y hasta
como elemento propiciador de esa intencion de la naturaleza (Naturabsicht)” (I1aG, AA 08:
29). Podemos afirmar que esta “intencion de la naturaleza” sera bautizada en 1790 como
“técnica de la naturaleza”, lo que nos lleva a observar que la posibilidad de una
consideracion filosofica de la historia descansa precisamente en este principio (Turrd 1996,
p. 244 y ss.). Ahora bien, si lo sublime es contrario a fin y, por ello mismo, se comprende
como un mero apéndice de la critica de la capacidad de juzgar, ;podria intentar plantearse
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una relacion entre este sentimiento y un concepto de historia cuyo principio sea la “técnica
de la naturaleza”?

Sin duda, quedan los siguientes puntos a desarrollar: 1) un mayor desarrollo en la
relacion entre lo sublime y lo “contrario a fin” como elementos que hacen fracasar toda
tentativa de plantear una teodicea y 2) plantear en qué medida el fracaso de toda teodicea y
lo sublime constituyen la imposibilidad del concepto de historia, tal como puede ser
comprendido dentro del esquema optimista. Si para Hegel la filosofia de la historia sera, en
tanto que teodicea, una justificacion de Dios en la historia, no creemos arriesgado decir
que, a causa de poder hablar de una transferencia de elementos teodiquicos a lo estético, /o
sublime es el preambulo estético de todo fracaso en teodicea y, por otra parte, imposibilita
toda filosofia de la historia optimista. Lamentablemente debemos dejar nuestras
consideraciones en este punto, pero por lo menos creemos dejar un camino abierto para
posteriores reflexiones.
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