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PRESENTACION

MIGUEL GARCIA-BARO

Pocos afios antes de la publicacién de la Teodicea, una maxima de
La Rochefoucauld pone el dedo en la llaga que tienen casi todas las
almas de los filésofos: «La philosophie triomphe aisément des maux
passés et des maux a venir; mais les maux présents triomphent d’elle»
(Lafilosofia triunfa con facilidad sobre los males pasados y los futuros;
pero los males presentes la vencen).

Para quien piensa que la libertad humana puede elevarse hasta lo
divino —atraida, guiada y rebasada por lo divino mismo—, pero también
rebajarse hasta lo infernal —atraida, guiada y rebasada por un vértigo
misterioso, profundamente oscuro—, los ensayos que integran este tra-
tado de Leibniz son un desafio extraordinario, o sea, un interlocutor
inevitable. En ellos se ha expresado hasta el extremo una posibilidad del
pensamiento que parece confirmar que la razén tiende a hermosearlo
todo y a practicar los que Ortega llamaba ejercicios de salvacion, inclu-
so en el terreno de lo mas espantoso e insalvable. Pues para Leibniz es
simplemente el hecho de que Dios no haya podido crearnos dioses el
fundamento de todas las desgracias morales y fisicas que nos suceden.
Pero como ha de haber una razon suficiente para que, sabiendo de ante-
mano Dios cuanto mal llenaria nuestro pequefio y bajo mundo, haya El
querido crear este infinito universo, cuando elevamos la mirada del es-
piritu a su conjunto y la desviamos de nuestro rincon poco significativo,
entendemos que no cabia crear nada mejor: ni desde el punto de vista
moral, ni desde el punto de vista estético, ni siquiera desde el punto de
vista de los dolores comparados con los gozos.

Y como el sistema de Leibniz culmina un modo peculiar, antiguo
y prestigioso de usar la razon, quien no pueda hacer de este sistema su
morada espiritual se vera obligado a pensar en otra: a pensar dura y
trabajosamente en alguna de las direcciones realmente nuevas que jus-
tamente se abren en el instante historico en que resulta imposible seguir
a Leibniz. Asi realizara un uso distinto de la razon, pues es ella misma
quien lo advierte contra el espiritu exultante del gran pensador.

De aqui esta edicion de trabajo, que aparece tras la primera real-
mente digna que se haya hecho en nuestra lengua, nada menos que con
cuatrocientos afios de retraso (Zeodicea, ed. T. Guillén, Granada 2012).
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Nuestra edicion ha sido anotada con el fin de iniciar el dialogo que
reclama el maravilloso ingenio de Leibniz, ya que nosotros mismos es-
tamos en mitad de una via diferente por la que buscar qué se deja en-
tender y sentir de las elevaciones y los desastres de nuestra naturaleza
y del misterio divino.

No sigamos adelante sin sefialar que hoy continua la lenta edicion de
las obras completas de Leibniz, y que con cierta frecuencia se descubren
aun, en las que fueron sus bibliotecas, papeles de su puiio y letra.

Para el lector que se inicia en el conocimiento del filosofo y quiza de
las vueltas y revueltas del laberinto de la libertad, los datos esenciales que
tiene que conocer sobre la vida de Leibniz podrian reducirse a tres: que
vivid setenta afios, entre 1646y 1716; que se dedico tan por entero al sa-
ber y a la causa de la paz que pudo decirse sobre ¢l que ha sido el altimo
hombre que domind sin excepcion todos los campos del conocimiento,
que habia leido, para decirlo sencillamente, cuanto de interesante se ha-
bia impreso en el mundo, gracias a que ademas le acompaiiaba la facili-
dad para el aprendizaje de las lenguas; y que gasto en este empefio bue-
na parte de cuanto gand, su salud y todo su tiempo hasta su muerte en
la soledad y en la desgracia palaciega. A lo que cabe afiadir que escribid
con profusion, pero publicé relativamente muy poco, y la mayor parte
de este muy poco en las primeras revistas especializadas que existieron,
alguna de las cuales ayudo a fundar; es decir, que destinaba sus escasos
escritos dados al publico a la pequenisima minoria capaz de juzgarlos y
aprovecharlos, pese a su afan irenista y pedagogico-politico.

Tal vez puede ser util recordar algunos otros datos y hechos. El
primero es que su familia era por ambas ramas de alto nivel cultural:
profesores de moral y derecho en la universidad de Leipzig, patria de
Leibniz. El segundo, que su formacion académica ya abarcé todas las
ciencias. Paso por las aulas de Leipzig, Jena y Niirnberg (Altdorf), y
se doctor6 en derecho con la edad minima posible. Muy pronto, sus
trabajos matematicos paralelos lo llevaron a sentar los fundamentos
del sistema numérico binario, ademas de los del calculo infinitesimal.
Parece que se encargo en sus afos universitarios de la secretaria de una
sociedad alquimica vinculada a los rosacruces.

Su empleo primero, en la corte catolica del principe elector de Ma-
guncia, correspondié a su dedicacion a las leyes. [gualmente su primera
empresa quijotesca: ser diplomatico junto a Luis XIV y tratar de con-
vencerlo para que distrajera sus ambiciones europeas con la conquista
de Egipto —un proyecto que cien anos después pudo emplear con fruto
Napoleon—. Hubo otras empresas de cufio similar y otras ocasiones en
las que Leibniz elevéd propuestas al poder real o al imperial que tocaban
todo tipo de asuntos, desde los comerciales hasta los espirituales, desde
las minas del Harz hasta las maquinas de calcular o el ajedrez.
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Cuatro afios de viajes diplomaticos, con estancia sobre todo en Paris
y en Londres, le permitieron ponerse en contacto personal con las figu-
ras mas destacadas de la cultura de la época: Malebranche, Arnauld,
Espinosa o Huygens.

Leibniz nunca fue profesor universitario. Los ultimos cuarenta afios
de su vida estuvo ligado a la casa de Hannover, a la que sirvié oficial-
mente como bibliotecario. Su momento de gloria fue, sin duda, el nom-
bramiento como primer presidente de la Academia Prusiana de las Cien-
cias, en 1700. Por esa época, el reconocimiento internacional le llegaba
de todos lados. Incluso, aunque no hay constancia documental plena,
parece que el emperador austriaco le concedié titulo de nobleza.

No mucho después comenzo, sin embargo, su desgracia con la casa
que lo habia sostenido tantos afnos. Y parece que apenas una persona
fue todo su cortejo flinebre.

NOTA BIBLIOGRAFICA

La propia experiencia con Leibniz me ha inclinado siempre a los tex-
tos franceses: la Introduction a Leibniz de Yvon Belaval continua siendo,
ami parecer, una estupenda forma de trabar conocimiento con el gran fi-
16sofo. Se trata de un libro sencillo, lleno de informaciones interesantes,
escrito con mano maestra, claro. Aunque especializado en cuestiones de
ontologia, lo mismo puede decirse del perfectisimo (y contenidisimo)
libro aleman de Gottfried Martin sobre Leibniz.

En un nivel superior, en relacioén directa con los temas de los En-
sayos de Teodicea y las notas que me he atrevido a poner al pie de sus
paginas, otros dos autores franceses resultaran muy interesantes a los
lectores: Gaston Grua y André Robinet (de este se ha traducido el texto
mas relevante para nosotros: Justicia y terror. Leibniz y el principio de
razon, Valencia 2005).

Martial Guéroult, Jacques Jalabert y, antes, Jean Baruzi, son otros
esenciales maestros franceses para avanzar en el estudio de Leibniz. La
tesis latina de Maurice Blondel, sobre el dificil problema del vinculum
substantiale, es de gran interés; como el trabajo muy posterior, ya esta
vez espafiol, de Roig Gironella sobre la misma cuestion.

Bertrand Russell publico en 1900 una siempre estimulante —aunque,
a mi parecer, equivocada en puntos capitales— Critical exposition of the
philosophy of Leibniz. Mas valiosas son las sutilezas sobre 16gica y onto-
logia del penetrante estudio de Benson Mates. En 2011, Alexander Pruss
muestra otra vez las complejidades ontologicas de las tesis de Leibniz en
su Actuality, possibility, and worlds. Escojamos sélo éste, tan reciente,
entre muchos textos paralelos. Lorenzo Pefia y Miguel Sanchez-Mazas
se han ocupado, entre otros, en espafiol de problemas proximos.
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Tomas Guillén, el meritorio traductor de la Teodicea en la edicion de
Comares (Granada 2012), se ocup6 hace veinte afios de las Bases filoso-
ficas para la ética y la politica en Leibniz. Nuestro sabio Agustin Andréu
acaba de publicar Del misterio del hombre: contemplaciones leibnizianas
(Granada 2013). Nadie como ¢l para reconocer la repercusion de Leib-
niz en el pensamiento teoldgico (y politico) posterior. El lector espafiol
de Leibniz hara muy bien en consultar la edicidon de escritos de Lessing
que prepard ya hace un par de décadas Andréu. ;Nos atreveremos, en
cambio, a decir que no se saca tanto provecho, para los temas con que se
ocupa la Teodicea, del orteguiano La idea de principio en Leibniz?

Felipe Martinez Marzoa ha escrito un ensayo brillante y profundo,
como siempre son sus textos, muy original, titulado Cdalculo y ser. Apro-
ximacion a Leibniz (Madrid 1991), que recomiendo vivamente. Uno de
los primeros trabajos de Pedro Cerezo, el gran profesor de la Universi-
dad de Granada, se dedico también a la ontologia de Leibniz. Siempre
vale la pena leer un texto suyo.

Hoy en Espana, por fortuna, y en gran medida en torno al magno
proyecto de editar a Leibniz en espanol, son muchos los que trabajan
con pericia en esta area: Juan Arana, Alfonso Pérez de Laborda, Concha
Roldan, Jaime Salas, Luis Fernando Cardona, Ana Fernandez, Juan
Antonio Nicolas, Ildefonso Murillo, Lourdes Rénsoli, Bernardino Orio,
Rogelio Rovira, mi malogrado colega Quintin Racionero...

Yo no podria, salvo ingratitud mayuscula, olvidar las referencias
aprendidas y los estimulos recibidos de Gerhard Funke, mi maestro en
Maguncia, que comenzo sus trabajos filosoficos por el concepto de posi-
bilidad en Leibniz y que nos introducia a los problemas mas graves de la
filosofia de Husserl con Leibniz y Maine de Biran. Funke apreciaba los
viejos estudios de Kuno Fischer, de los que siempre se aprende.

Cassirer, Hildebrandt, Saame, Holz, Janke son algunos de los erudi-
tos alemanes que mas trabajo han dedicado a Leibniz. Christos Axelos
también ha explorado, en publicaciones alemanas, los fundamentos
ontologicos de la libertad en el sistema de Leibniz.

Susan Neiman ha publicado, en fin, uno de los ensayos mas inte-
resantes sobre el mal en el pensamiento contemporaneo, que sin duda
servira de contraste a quien se sienta hondamente atraido a las solucio-
nes de Leibniz.



ENSAYOS
DE TEODICEA



... Quid mirum noscere mundum
si possunt homines? Quibus est et mundus in ipsis,
exemplumque Dei quisque est sub imagine parva.

[(Qué tiene de admirable que los hombres puedan
conocer el mundo, sien ellos mismos esta el mundo
y cada uno es un e¢jemplo de Dios en imagencita?

Manilio, Astronomica 1V, 895].

Aunque la palabra «teodicea» —que no reaparece en todo el texto— es un neologis-
mo introducido por Leibniz, en el capitulo 3 de la Carta a los Romanos se encuentran
las palabras Dios y justicia (©gog y dixn o dwxaroovvr) constantemente asociadas y
referidas al problema principal que abordan estos Ensayos: que esta justificado el pro-
ceder de Dios, a la vista de como es realmente su Creacion tomada en conjunto, pese
a los males que ésta contiene.

Los versos que figuran arriba como exergo al libro pertenecen a un largo poema,
entre astroldgico y astrondmico, del que debe tenerse en cuenta que no procede de
ningln cristiano. La idea es fundamentalmente estoica, popularizada en los siglos
inmediatamente anteriores al comienzo de la era cristiana, que es el momento en que
probablemente se escribieron estos versos. Se vera luego en qué gran medida admiten
una interpretacion conforme con el sistema de la armonia preestablecida, que es como
designa Leibniz lo esencial de su obra.
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Desde siempre se ha visto que el comun de los hombres ha puesto
la devocion en las formalidades: la solida piedad, es decir, 1a luz y la
virtud, no ha sido nunca patrimonio de la mayoria. No es de extrafar:
nada se ajusta mas a la debilidad humana; nos impresiona lo exterior,
y lo interno demanda una discusion de la que pocos se vuelven capa-
ces. Como la verdadera piedad consiste en los juicios!y en la practica,
las formalidades de la devocién la imitan, y son de dos tipos: unas con-
sisten en las ceremonias de la practica, y las otras, en los formularios
de la creencia®. Las ceremonias se asemejan a las acciones virtuosas, y
los formularios son como sombras de la verdad, y se aproximan mas
o menos a la luz pura. Todas estas formalidades serian loables, si los
que las han inventado las hubieran hecho adecuadas para mantener
y expresar lo que ellas imitan; si las ceremonias religiosas, la disci-
plina eclesiastica, las reglas de las comunidades, las leyes humanas
fueran siempre como un seto de la ley divina®, que nos mantuviera
lejos del vicio, nos acostumbrara al bien y nos volviera familiar la
virtud. Ese era el objetivo de Moisés y de otros buenos legisladores,

1. El término sentiment quiere casi siempre decir opinidn, juicio, tesis en la pluma
de Leibniz. (Esta y todas las demas notas son de los traductores).

2. Se alude sobre todo a los textos confesionales de las iglesias cristianas recien-
temente separadas. En seguida se vera que Leibniz mismo se atiene a la Confesion de
Augsburgo (1530). Debe de estar pensando, en este caso, sobre todo en documentos
tales como la Formula de Concordia, lograda en 1577 por los dos mayores grupos de
luteranos alemanes; el Catechismus romanus (1566), fruto del Concilio de Trento; o el
catecismo de la iglesia ginebrina que publicd Calvino en 1542. El interés de Leibniz en
la reunificacion eclesiastica de Europa, sobre todo como medio indispensable para la
paz y el progreso de la ilustracion y la auténtica piedad, era intensisimo. Téngase pre-
sente, como ejemplo de ello, que los Ensayos de teodicea fueron publicados, pese a que
Pedro Bayle acababa de morir; en cambio, los Nuevos ensayos sobre el entendimiento
humano, el otro extenso libro filosofico que escribié Leibniz, y que tiene la forma de
un comentario critico, paragrafo por paragrafo, del Ensayo sobre el entendimiento hu-
mano de John Locke (por tanto, una obra estilisticamente muy parecida a la Teodicea),
quedo sin ver la luz por deferencia hacia el adversario recién fallecido.

3. Se alude a la célebre expresion de los Pirgé ‘abot (1, 2), en la Misnd, que hablan
asi de los preceptos rabinicos: protegen el cumplimiento de la Tord como rodeandola
con un seto.
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de los sabios fundadores de las ordenes religiosas y sobre todo de
Jesucristo, divino fundador de la religion mas pura y mas ilustrada.
Lo mismo ocurre con los formularios de la fe: serian aceptables si en
ellos no hubiera nada que no fuera conforme a la verdad saludable,
aunque no contuvieran toda la verdad de la que se trata. Pero ocurre
con demasiada frecuencia que las formas ahogan la devocion y las
opiniones de los hombres oscurecen la luz divina.

Los paganos, que llenaban la tierra antes del establecimiento del
cristianismo, no tenian mas que una clase de formalidades: tenian ce-
remonias en su culto, pero no conocian articulos de fe, y no habian
pensado nunca en establecer formularios de su teologia dogmatica.
No sabian si sus dioses eran personajes reales o simbolos de las poten-
cias naturales, por ejemplo, del sol, de los planetas o de los elementos.
Sus misterios no consistian en dogmas dificiles, sino en ciertas prac-
ticas secretas a las que los profanos, es decir, aquellos que no habian
sido iniciados, no debian asistir jamas. Estas practicas eran muy a me-
nudo ridiculas y absurdas, y habia que ocultarlas para preservarlas del
desprecio. Los paganos tenian sus supersticiones, se jactaban de hacer
milagros; entre ellos todo estaba lleno de oraculos, de augurios, de
presagios y de adivinaciones; los sacerdotes inventaban sefales de la
ira o de la bondad de los dioses, de quienes pretendian ser los intérpre-
tes. El proposito de todo esto era gobernar las mentes* con el miedo y
la esperanza de los acontecimientos humanos; pero el gran futuro de
otra vida apenas se contemplaba, y no se tomaban la molestia de pro-
porcionar a los hombres tesis verdaderas sobre Dios y el alma.

De todos los pueblos antiguos, los inicos que conocemos que ha-
yan tenido dogmas publicos de su religion son los hebreos. Abrahany
Moisés establecieron la creencia en un solo Dios, fuente de todo bien,
autor de todas las cosas. Los hebreos hablan de una manera muy

4. Rara vez traducimos esprit por espiritu. Preferimos mente y, en su otra acepcion
principal, talento.

Se observa que esta sucinta historia de la religion achaca al paganismo un fun-
damento por entero impio y puramente politico (tiranico, antiilustrado, habria que
decir), cuyo sintoma profundo es precisamente la ausencia de teologia. En definitiva,
se lo interpreta en la linea misma que trazo Lucrecio y habia sido anticipada por
los extraordinarios discipulos atenienses de las doctrinas de Protagoras (Critias, en
especial). Se reconoce luego que seguramente habra habido en todos los pueblos, o
siquiera en muchos, sabios auténticos, que habran vivido en la atmésfera de la religion
natural y, por lo mismo, de la piedad solida. Pero esos sabios, con las excepciones de
Abrahan, Moisés, Jestis y Mahoma, no han tenido influencia politica, para desgracia
de sus pueblos. (Hay muy evidentes concomitancias, y no solo en este punto, con el
Tratado teologico-politico de Espinosa, que habia suscitado desde 1670, fecha de su
publicacion como andénimo —que a nadie confundioé respecto del autor—, una gran
agitacion en los espiritus).
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digna de la sustancia soberana, y es sorprendente ver a los habitantes
de un pequefio rincon de la tierra mas ilustrados que el resto del gé-
nero humano. Los sabios de otras naciones dijeron quiza otro tanto
alguna vez, pero no tuvieron la dicha de hacerse seguir lo suficiente
y de hacer que el dogma se convirtiera en ley°. Sin embargo, Moisés
no habia hecho entrar en sus leyes la doctrina de la inmortalidad de
las almas: ella se adecuaba a sus tesis, se ensefiaba de mano en mano,
pero no estaba autorizada de manera popular; hasta que Jesucristo
levanto el velo y, sin disponer de fuerza alguna, ensefié con toda la
fuerza de un legislador que las almas inmortales pasan a otra vida,
en la que deben recibir el salario de sus acciones. Moisés habia dado
ya las hermosas ideas de la grandeza y de la bondad de Dios en las
que convienen hoy muchas de las naciones civilizadas, pero Jesucristo
establecia todas sus consecuencias, y hacia ver que la bondad y la jus-
ticia divinas resplandecen a la perfeccion en lo que Dios prepara a las
almas. Yo no entro aqui en los demas puntos de la doctrina cristiana,
y me limito a hacer ver como Jesucristo acabo de convertir la religion
natural en ley y de darle la autoridad de un dogma publico. El solo
hizo lo que tantos filésofos habian intentado en vano; y cuando los
cristianos vencieron por fin en el imperio romano, dueiio de la mejor
parte de la tierra conocida, la religién de los sabios paso a ser la de
los pueblos. Mahoma, después, no se apartd de estos grandes dogmas
de la teologia natural, y sus sectarios los difundieron incluso entre las
naciones mas apartadas de Asia y Africa, a donde no habia llegado
el cristianismo; y abolieron en muchos paises las supersticiones paga-
nas, contrarias a la verdadera doctrina de la unidad de Dios y de la
inmortalidad de las almas®.

5. Una fuente evidente de estas lineas es el comienzo del gran tratado de Filon de
Alejandria De opificio mundi.

6. Aunque un argumento esencial de los Ensayos es la refutacion exhaustiva de
la razon perezosa, como en seguida se va a ver, y a ésta se la identifica con el destino
a la turca o fatum mahometanum (aunque tomando distancias respecto de esta desig-
nacion), no se debe pasar por alto la gran consideracion para con el islam que aqui se
contiene. A fin de cuentas, el destino a la turca es también cosa de cristianos superfi-
ciales y fue una idea defendida por la antigua escuela pagana de Mégara, desde finales
del siglo IV a.C.

Obsérvese también como la religion natural es lo mismo que la religion de los sa-
bios (de todas las culturas, en principio) y como la esencia de la obra de Cristo queda
recogida en su genialidad politica: la conversion de la verdad en ley de vigencia social.
Mahoma es el siguiente genio politico, en la misma linea, a quien solo falté el conoci-
miento de los mundos nuevos que se abre a finales del siglo XV. En cuanto al judaismo,
Leibniz se sitiia ya en la que sera la posicion mas reiterada por los ilustrados, pese a
la notable excepcion de Lessing: cuanto en ¢l fue interesante esta, en ultima instancia,
asumido por el cristianismo (y el islam).
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Vemos que Jesucristo, terminando lo que Moisés habia comen-
zado, quiso que la divinidad fuera objeto no sélo de nuestro temor
y de nuestra veneracion, sino también de nuestro amor y de nuestra
ternura. Esto era volver a los hombres bienaventurados por adelan-
tado y darles aqui abajo un pregusto de la felicidad futura. Pues no
hay nada tan agradable como amar lo que es digno de amor. El amor
es esa afeccion que nos hace encontrar placer en las perfecciones de lo
que amamos, y no hay nada mas perfecto que Dios, ni nada mas en-
cantador. Para amarlo basta con contemplar sus perfecciones; lo cual
es facil, ya que hallamos en nosotros sus ideas. Las perfecciones de
Dios son las de nuestras almas, pero El las posee sin limites; El es un
océano del que nosotros no hemos recibido mas que unas gotas: en
nosotros hay alguna potencia, algin conocimiento, alguna bondad;
pero en Dios estan enteros’. El orden, las proporciones y la armonia
nos encantan; la pintura y la musica son muestra de ello. Dios es todo
orden, guarda siempre las proporciones exactas, hace la armonia uni-
versal: toda la belleza es una efusion de sus rayos.

De esto se deriva claramente que la verdadera piedad, e incluso la
verdadera felicidad, consisten en el amor de Dios; pero en un amor
ilustrado, cuyo ardor va acompafado de luz. Esta clase de amor hace
nacer ese placer en las buenas acciones que da realce a la virtud y, re-
firiendo todo a Dios como al centro, trasporta lo humano a lo divino.
Pues haciendo nuestro deber, obedeciendo a la razén, cumplimos las
ordenes de la suprema razon; dirigimos todas nuestras intenciones al
bien comun, que no se diferencia de la gloria de Dios; encontramos
que no hay mayor interés particular que abrazar el interés general; y
nos satisfacemos a nosotros mismos complaciéndonos en procurar

7. Estasugerencia de como habria que interpretar en buena metafisica los versos de
Manilio que figuran al frente de los Ensayos apunta a las ultimas honduras de la doc-
trina monadologica. Leibniz no aduce en los Ensayos prueba formal de la existencia de
Dios —aunque roza el asunto en varios pasajes—; pero supuesto que Dios existe y retine
la suma de las perfecciones, las sustancias han de ser imagenes de El, y este ser imagenes
comporta, en el caso de las sustancias racionales, la conciencia de serlo, o sea, la idea de
Dios como sustancia absolutamente perfecta. Ya Descartes habia dicho que la idea
de Dios, es decir, de la sustancia infinita, es el fundamento sobre el que pienso la idea de
mi mismo, sin la cual no podria conocer la primera verdad apodictica sobre los hechos:
que yo existo ahora dotado de conciencia. Y como la idea de Dios no es Dios mismo,
sino su imagen adecuada a la capacidad de la razon finita humana, y ya que esta idea es
el ingrediente esencial y el fundamento para poder pensar cualquier otra (sobre todo,
la de cuerpo o sustancia extensa), es perfectamente coherente decir que en esta imago
Dei creata consiste el nicleo mismo de mi realidad como sustancia racional. Y que el
hombre es imago Dei creata es la tesis central de la antropologia judeo-cristiana, segiin
Gn 1, 26. Es muy préxima a este pensamiento la base del espinosismo, que hace del
alma racional finita un modo finito del atributo infinito pensamiento (a su vez, uno de
los infinitos atributos infinitos de la sustancia divina).
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las verdaderas ventajas de los hombres. Triunfemos o no, estamos
contentos de lo que ocurre cuando nos resignamos a la voluntad de
Dios y cuando sabemos que lo que El quiere es lo mejor; pero antes
de que El declare su voluntad por el acontecimiento, tratamos de en-
contrarla haciendo lo que parece mas conforme a sus 6rdenes. Cuan-
do estamos en esta disposicion de espiritu, no nos desanimamos con
los fracasos, no sentimos pesar mas que de nuestras faltas, y las in-
gratitudes de los hombres no hacen que nos relajemos en el ejercicio
de nuestro caracter bienhechor. Nuestra caridad es humilde y llena de
moderacion, y no pretende imponerse; atentos por igual a nuestros
defectos y alos talentos del projimo, nos inclinamos a criticar nuestras
acciones y a excusar y enderezar las de los demas, a fin de perfeccio-
narnos a nosotros mismos y no hacer dafio a nadie. No hay piedad
donde no hay caridad, y sin ser serviciales y bienhechores no cabe
mostrar una devocion sincera.

Una buena naturaleza, una educacion refinada, el frecuentar a
personas piadosas y virtuosas pueden contribuir mucho a poner a las
almas en este buen temple; pero lo que las une mas a ¢l son los buenos
principios. Como ya he dicho, hay que juntar la Iuz con el ardor: es
preciso que las perfecciones del entendimiento den cumplimiento a
las de la voluntad. Las practicas de la virtud, tanto como las del vicio,
pueden ser el efecto de un simple habito: podemos tomarles gusto;
pero cuando la virtud es razonable, cuando se refiere a Dios, que es
la razén suprema de las cosas, se funda en el conocimiento. No po-
demos amar a Dios sin conocer sus perfecciones, y este conocimiento
encierra los principios de la verdadera piedad. El objetivo de la verda-
dera religion debe ser grabarlos en las almas; pero no sé cdémo sucede
muy a menudo que los hombres, que los doctores de la religion, se
han apartado mucho de este objetivo. Contra la intencion de nuestro
divino maestro, la devocidon ha sido reducida a las ceremonias y la
doctrina se ha cargado de formulas. Muy a menudo estas ceremonias
no han sido muy adecuadas para mantener el ejercicio de la virtud, y
a veces las formulas no han sido muy esclarecedoras. Por increible que
parezca, algunos cristianos han imaginado que podian ser devotos sin
amar a su projimo y piadosos sin amar a Dios; o bien han creido que
podian amar a su projimo sin servirlo y que podian amar a Dios sin
conocerlo®. Han trascurrido muchos siglos sin que el publico se haya

8. Los dos factores de la piedad solida, de la que se habld en la primera linea de
este Prefacio, son, pues, el conocimiento de Dios (la /uz, el amor a Dios) y el servicio
del préjimo (la virtud, el amor al préjimo). Esta formula (no se puede amar a Dios sin
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percatado bien de este defecto, y todavia persisten muchos restos del
reino de las tinieblas. A veces vemos a personas que hablan mucho
de la piedad, de la devocion y de la religion, y que incluso se ocupan
de ensenarlas; y no las hallamos bien instruidas acerca de las perfec-
ciones divinas. Conciben mal la bondad y la justicia del soberano del
universo; se figuran un Dios que no merece ser imitado ni ser amado.
Me ha parecido que esto tiene peligrosas consecuencias, pues impor-
ta en extremo que la fuente misma de la piedad no esté infectada’.
Los antiguos errores de aquellos que acusaron a la divinidad o que
hicieron de ella un principio malvado, han sido renovados a veces en
nuestros dias: se ha recurrido a la potencia irresistible de Dios cuando
se trataba mas bien de hacer ver su suprema bondad; y se ha empleado
un poder despotico cuando se debia concebir una potencia regulada

conocerlo, no se puede amar al projimo sin servirlo) viene a ser el resumen del espiritu
del autor, ya que sus consecuencias son realmente universales.

Obsérvese como la religion verdadera, mas que ser la religion natural, es el sistema
imitativo, tanto de leyes como de practicas e instituciones, gracias al cual se da vigen-
cia social y externa a la auténtica piedad. No se puede evitar el pensamiento de que,
en una sociedad realmente avanzada, la religion natural terminara por abrber, aunque
sea dentro de una inmensidad de afios, a toda religion, incluida la verdadera.

Los doctores de la religion son esencialmente politicos, porque los tedlogos que
lo son en serio son, en definitiva, los filésofos. Que éstos logren influencia politica es,
pues, clave para el progreso de la historia.

9. Esta infeccion se manifiesta en la division religiosa del mundo y, en especial, en
la division confesional de la cristiandad. Sus consecuencias violentas eran ya entonces,
desde hacia casi dos siglos, una plaga evidente. Piénsese s6lo en que la poblacion de
los casi trescientos sesenta Estados del llamado imperio romano de nacidén germanica
cayo6 en la guerra de Treinta Afios hasta la tercera parte del ya diezmado numero de
unos dieciocho o veinte millones de personas.

Se observa la acusacion implicita contra el grueso de los doctores de la religion,
pésimos politicos y aun peores fildsofos, poco amantes ni de Dios ni del projimo, que
tienen responsabilidad inmensa en el lamentable estado de los acontecimientos histo-
ricos, tan separado del maravilloso progreso que han hecho mientras los auténticos
saberes. Leibniz esta sobre todo a la vista de esta divergencia que le era tan dolorosa:
se dispone, en buena medida gracias a la ciencia moderna, de una metafisica y, por
tanto, una teologia muy superiores a cuantas se han conocido antes, pero la situacion
politica del mundo, en vez de haber progresado, se diria mas bien que ha retrocedido
0, por lo menos, que se ha estabilizado en la barbarie, como hace milenios ya era. Pero
el remedio, como habia pensado también Espinosa, no es el repudio de la religion
sino la profundizacion en la verdad y el hallar los medios de darle la publicidad y el
imperio politico imprescindibles. En este sentido, toda la simpatia que pudiera sentir
Leibniz por el talento de Bayle quedaba compensada por el hecho de que la tendencia
del pensamiento de este protestante escéptico iba casi en el sentido contrario al que
Leibniz propugnaba. Esta bien criticar la religion en su forma politica establecida,
pero hacerlo no en la direccion del saber sino en la del escepticismo solo podia traer
a la larga consecuencias desastrosas, la menor de las cuales seria dejar, a la vuelta de
un tiempo, todo como ya estaba: por un lado fanaticos y por otro, herejes no menos
fanaticos; y los sabios, aislados y sin repercusion social. O sea, el error entronizado y
causando mas y mas divisiones siempre, y la verdad, marginada y desaprovechada,
quiza, incluso, ya no mas cultivada.
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por la sabiduria mas perfecta. He notado que estas tesis, capaces de
hacer dafo, se apoyaban sobre todo en ciertas nociones confusas que
se habian formado respecto a la libertad, la necesidad y el destino; y
he tomado la pluma mas de una vez, cuando ha habido oportunidad,
para proporcionar aclaraciones sobre estas importantes materias.
Pero finalmente me he visto obligado a reunir mis pensamientos so-
bre todos estos temas y a comunicarlos al publico. Esto es lo que he
emprendido en los Ensayos que aqui ofrezco sobre la bondad de Dios,
la libertad del hombre y el origen del mal.

Existen dos laberintos famosos en los que nuestra razon se extravia
con frecuencia: uno se refiere a la gran cuestion de lo libre y de lo nece-
sario, sobre todo en la produccion y en el origen del mal; el otro con-
siste en la discusion de la continuidad y de los indivisibles, que parecen
ser sus elementos, y donde debe entrar la consideracion de lo infinito.
El primero confunde a casi todo el género humano, el otro no afecta
sino a los filésofos. Quiza otra vez tenga yo ocasion de explicarme
acerca del segundo y de hacer notar que, por no haber concebido bien
la naturaleza de la sustancia y de la materia, se ha llegado a sostener
posiciones falsas que conducen a dificultades insuperables, mientras
que su uso verdadero deberia ser derribar estas mismas posiciones'°.
Pero si el conocimiento de la continuidad es importante para la espe-
culacion, el de la necesidad no lo es menos para la practica, y éste sera
el objeto de este tratado, con los puntos que le estan ligados, a saber,
la libertad del hombre y la justicia de Dios.

Los hombres de casi todos los tiempos han estado atormentados
por un sofisma que los antiguos llamaban la razén perezosa'!, porque
llevaba a no hacer nada o, por lo menos, a no preocuparse de nada
y a no seguir mas que la inclinacién de los placeres presentes. Pues,
decian, si lo porvenir es necesario, lo que tenga que pasar pasara,
haga yo lo que haga. Ahora bien, decian, el futuro es necesario, sea
porque la divinidad lo prevé todo y hasta lo preestablece, al gobernar
todas las cosas del universo; sea porque todo sucede necesariamente
por el encadenamiento de las causas; sea, en fin, por la naturaleza
misma de la verdad, que esta determinada en los enunciados que
podemos formar sobre los acontecimientos futuros, como lo esta en
todos los demas enunciados —puesto que el enunciado tiene siempre
que ser verdadero o falso en si mismo, aunque no siempre conozca-

10. La extraordinaria parquedad de Leibniz en publicar para audiencias genera-
les justifica estas frases. Ya habia escrito muchisimo sobre estos asuntos, que se inte-
gran en el conjunto de la teoria monadologica.

11. Ellugar clasico en que se presenta el doyog Adyog es Cicerdn, De Fato 12, 28-29.
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mos nosotros si es lo uno o lo otro—. Y todas estas razones de deter-
minacion, que parecen diferentes, concurren al final como lineas a
un mismo centro, pues hay una verdad en el acontecimiento futuro,
que esta predeterminado por las causas, y Dios la preestablece al
establecer las causas!.

Laidea mal entendida de la necesidad, empleada en la practica, ha
hecho nacer lo que yo denomino fatum mahometanum, el destino a la
turca; porque se imputa a los turcos el no evitar los peligros, ¢ incluso
el no abandonar los lugares infectados por la peste, sobre la base de
unos razonamientos semejantes a los que acabamos de aportar. Pues
lo que llamamos fatum stoicum no era tan negro como se pinta, ya que
no apartaba a los hombres de la preocupacion por sus asuntos, sino
que se proponia darles tranquilidad respecto a los acontecimientos
mediante la consideracion de la necesidad, que hace inutiles nuestras
preocupaciones y nuestras penas; en lo cual estos filosofos no se ale-
jaban enteramente de la doctrina de nuestro Sefior, que disuade de
estas preocupaciones respecto del manana comparandolas con las
molestias inutiles que se tomaria un hombre que se esforzara por au-
mentar su altura'>.

Es verdad que las ensefianzas de los estoicos (y quiza también de
algunos filésofos célebres de nuestro tiempo), al limitarse a esta pre-
tendida necesidad, no pueden proporcionar mas que una paciencia
forzada; en cambio, nuestro Sefor inspira unos pensamientos mas su-
blimes, e incluso nos ensefa la manera de estar alegres cuando nos
asegura que Dios, perfectamente bueno y sabio, se preocupa por todo,
hasta no descuidar ni un cabello de nuestra cabeza, por lo que debe-
mos confiar enteramente en El. De este modo, si fuéramos capaces de
entenderlo, veriamos que incluso no hay forma de desear nada mejor
(tanto en absoluto como para nosotros) que lo que El hace.

Es como si se dijera a los hombres: cumplid vuestro deber y estad
contentos con lo que pase, no so6lo porque no podéis resistir a la Pro-
videncia divina o a la naturaleza de las cosas (lo cual puede bastar

12. El tema central de los Ensayos queda asi definido. Leibniz reconoce la verdad
de las tres fuentes del sofisma perezoso: la presciencia de Dios, la universalidad del
principio de la razon suficiente para todo hecho del mundo y el valor de verdad decidi-
do para todo enunciado —incluidos los enunciados que se refieren a los futuros contin-
gentes—; pero este triple reconocimiento no implica, segun Leibniz, la conclusion del
viejo argumento.

13. La expresion quiza mas perfecta del fatum stoicum es el verso que compuso Sé-
neca traduciendo un pasaje —perdido en su original- de Cleantes: Ducunt volentem fata,
nolentem trahunt («A quien quiere, el hado lo lleva; a quien no quiere, lo arrastra», Epist.
ad Lucilium 107, 11). En cuanto al fatum christianum, el texto clasico es Mt 6, 25ss.
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para estar tranquilo, y no para estar contento), sino también porque
os las tenéis que ver con un buen amo. Y es lo que podria llamarse
fatum christianum.

Sin embargo, resulta que la mayoria de los hombres, e incluso de
los cristianos, introducen en su practica cierta mezcla del destino a la
turca, aunque no lo reconozcan lo bastante. Es verdad que no perma-
necen inactivos y negligentes cuando se presentan peligros evidentes
o esperanzas manifiestas y grandes, pues no dejaran de salir de una
casa que se va a caer ni de apartarse de un precipicio que ven en
su camino; y escarbaran la tierra para desenterrar un tesoro medio
descubierto, sin esperar a que el destino acabe de hacerlo salir. Pero
cuando el bien o el mal estan lejos y son dudosos, y el remedio es
penoso o poco de nuestro gusto, la razén perezosa nos parece buena.
Por ejemplo, cuando se trata de conservar la propia salud o incluso la
propia vida mediante un buen régimen, las personas a las que acon-
sejamos sobre ello responden muy a menudo que nuestros dias estan
contados y que no sirve de nada querer luchar contra lo que Dios nos
destina. Pero estas mismas personas corren incluso hacia los reme-
dios mas ridiculos cuando el mal que habian descuidado se aproxima.
Razonamos casi de la misma manera cuando la deliberacion es un
poco espinosa, como, por ejemplo, cuando nos preguntamos: Quod
vitae sectabor iter?, qué profesion debemos escoger; cuando se trata
de un matrimonio que concertar, de una guerra que emprender, de
una batalla que dar. Pues en estos casos mas de uno se vera inclinado
aevitar el trabajo de la discusion y a abandonarse a su suerte o a su in-
clinacion, como si la razon no tuviera que emplearse sino en los casos
faciles. Razonara, entonces, con mucha frecuencia a la turca (aunque
se llame a esto indebidamente encomendarse a la Providencia, lo cual
tiene lugar propiamente cuando uno cumple su deber) y empleara la
razon perezosa, tomada del destino irresistible, para librarse de razo-
nar como es debido; sin considerar que, si este razonamiento contra
el uso de la razdn fuera bueno, tendria lugar siempre, fuera facil o
no la deliberacion. Esta pereza es en parte la fuente de las practicas
supersticiosas de los adivinos, en las que los hombres dan tan facil-
mente como en la piedra filosofal, porque querrian atajar el camino
para llegar a la felicidad sin molestarse.

No hablo aqui de esos que se abandonan a la fortuna porque antes
han sido dichosos, como si hubiera en ella algo fijo. Su razonamiento
del pasado al futuro esta tan poco fundado como los principios de
la astrologia y de las otras adivinaciones; y no consideran que or-
dinariamente hay un flujo y reflujo en la fortuna, una marea, como
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acostumbran decir los italianos en el juego de cartas de la bassetta',y
hacen observaciones particulares de las que, sin embargo, yo no acon-
sejaria a nadie que se fiara demasiado. No obstante, tal confianza en
su fortuna sirve a menudo para dar valor a los hombres, sobre todo a
los soldados, y les hace tener efectivamente esta buena fortuna que se
atribuyen, igual que las predicciones hacen a menudo que suceda lo
predicho, e igual que se dice que la opinidén que tienen los mahome-
tanos sobre el destino los vuelve decididos. De este modo, los mismos
errores tienen a veces su utilidad; pero de ordinario es para remediar
otros errores, y la verdad vale mas absolutamente.

Pero abusamos sobre todo de esta pretendida necesidad del desti-
no cuando nos servimos de ella para excusar nuestros vicios y nuestro
libertinaje. He oido decir a menudo a jovenes despiertos que se las
daban un poco de rebeldes, de «espiritus fuertes», que es inutil pre-
dicar la virtud, censurar el vicio, hacer esperar recompensas y temer
castigos, puesto que podemos decir del libro de los destinos que lo
escrito, escrito esta, y nuestra conducta no puede cambiar nada; y
que, asi, lo mejor es seguir la propia inclinacion y no detenerse hasta
lograr lo que en el presente nos puede contentar. No reflexionaban
sobre las extrafias consecuencias de este argumento, que probaria
demasiado, ya que probaria, por ejemplo, que debemos tomar un
brebaje agradable, aunque sepamos que esta envenenado. Pues por
la misma razon, si fuera valida, podria decir yo: Si esta escrito en los
archivos de las Parcas que hoy me matara el veneno o me hara dano,
esto ocurrira aun cuando no tome este brebaje; y si no esta escrito,
no ocurrira aunque si lo tome; y por consiguiente, podré seguir impu-
nemente mi inclinacién a tomar lo que es agradable, por pernicioso
que sea; lo cual encierra un absurdo manifiesto. Esta objecion los
detenia un poco, pero siempre volvian a su razonamiento, en giros
distintos, hasta que se les hizo entender en qué consiste el defecto
del sofisma. Es que es falso que el acontecimiento sucedera se haga
lo que se haga: sucedera porque se ha hecho lo que conduce a él; y
si el acontecimiento esta escrito, la causa que hara que suceda esta
escrita también. De modo que el vinculo de los efectos y las causas,
muy lejos de establecer la doctrina de una necesidad perjudicial para
la practica, sirve para destruirla.

14. Se trata de una especie de ruleta con cartas de baraja, que gozo6 de gran popu-
laridad durante el Renacimiento y el Barroco en toda Europa. Algunos matematicos,
entre ellos el mismo Leibniz, dedicaron monografias a las probabilidades de ganar en
este juego. El ensayo de nuestro autor directamente dedicado a este tema parece que
fue escrito en el afo 1679.
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Pero sin tener malas intenciones ni inclinaciones al libertinaje,
podemos afrontar de otra manera las extrafias consecuencias de una
necesidad fatal, considerando que destruiria la libertad del albedrio,
tan esencial para la moralidad de la accion; ya que la justicia y la
injusticia, la alabanza y la censura, el castigo y la recompensa no
pueden tener lugar respecto de las acciones necesarias, y nadie podra
estar obligado a hacer lo imposible o a no hacer lo que es necesario
absolutamente. Aunque no se tenga la intencion de abusar de esta
reflexion para favorecer el desenfreno, no se dejara de caer algunas
veces en el desconcierto cuando se trate de juzgar las acciones del
projimo, o mas bien de responder a las objeciones, entre las que fi-
guran algunas que se refieren incluso a las acciones de Dios, de las
que hablaré enseguida. Y como una necesidad insuperable abriria la
puerta a la impiedad, sea por la impunidad que podria inferirse de
ella, sea por la inutilidad que habria en querer resistirse a un torrente
que lo arrastra todo, es importante marcar los diferentes grados de
la necesidad y hacer ver que hay algunos que no pueden perjudicar,
igual que hay otros que no podrian admitirse sin dar lugar a malas
consecuencias.

Hay quienes van incluso mas lejos: no contentos con servirse del
pretexto de la necesidad para probar que la virtud y el vicio no hacen
ni bien ni mal, tienen la osadia de hacer complice a la divinidad de
sus desordenes, ¢ imitan a los antiguos paganos, que atribuian a los
dioses la causa de sus crimenes, como si una divinidad los empujara
a obrar mal. La filosofia de los cristianos, que reconoce mejor que
la de los antiguos la dependencia de las cosas del primer Autor y el
concurso de éste con todas las acciones de las criaturas, ha parecido
aumentar este problema. Algunas personas habiles de nuestro tiempo
han llegado hasta a quitar toda accion a las criaturas, y el sefior Bayle,
que caia a veces en esta tesis extraordinaria, se ha servido de ella para
volver a poner en pie el dogma ya caido de los dos principios o de los
dos dioses, uno bueno y otro malo, como si este dogma diera mejor
satisfaccion a las dificultades acerca del origen del mal; aunque, por
otra parte, reconoce que es una tesis insostenible y que la unidad del
principio estd fundada incontestablemente en razones a priori; sin
embargo, quiere inferir de ello que nuestra razon se confunde y no
puede responder a las objeciones, pero que no debemos dejar por esto
de atenernos firmemente a los dogmas revelados, que nos ensefan la
existencia de un solo Dios, perfectamente bueno, perfectamente po-
deroso y perfectamente sabio. Sin embargo, muchos lectores que se
persuadan de la insolubilidad de esas objeciones y que las consideren
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por lo menos tan fuertes como las pruebas de la verdad de la religion,
podrian sacar consecuencias perniciosas’®,

Aun cuando no hubiera concurso de Dios en las malas acciones,
no dejariamos de encontrar dificultades en el hecho de que las prevéy
las permite, pudiéndolas impedir por su omnipotencia. Esto es lo que
hace que algunos filosofos, e incluso algunos tedlogos, hayan preferido
negar a Dios el conocimiento al detalle de las cosas, y sobre todo de
los acontecimientos futuros, antes que conceder lo que ellos creian que
atentaba contra la bondad divina. Los socinianos y Conrad Vorstius
se inclinan de este lado; y Thomas Bonartes, pseudoénimo de un jesuita
inglés muy sabio, que ha escrito un libro De concordia scientiae cum
fide del que hablaré mas abajo, parece insinuarlo también'®.

Cometen, sin duda, un grave error; pero no menos lo hacen otros
que, convencidos de que nada se hace sin la voluntad y sin la potencia
de Dios, le atribuyen unas intenciones y unas acciones tan indignas del
mas grande y mejor de todos los seres, que se diria que estos autores
han renunciado en efecto al dogma que reconoce la justicia y la bon-
dad de Dios. Han creido que, siendo soberano sefior del universo, pue-
de, sin ningun perjuicio de su santidad, hacer cometer pecados solo

15. Quedan asi presentados los otros dos centros de atencion de los Ensayos: el
problema del mal (su origen y su naturaleza) y el de la relacion entre la razén y la
fe. Pierre Bayle es el interlocutor escogido porque, al sostener respecto del segundo
problema que la fe tiene que pasar sobre objeciones racionales insolubles (exagerando
las famosas paradojas de Tertuliano), abre la puerta a un regreso al maniqueismo,
precisamente debido a que el problema del mal opone a la racionalidad de la acepta-
cion de Dios, en su opinidn, la mas insalvable de las objeciones. Pero no se trata de que
Bayle realmente fuera maniqueo o escéptico, aunque la tendencia a esto ultimo fue
creciendo a medida que Bayle envejecia. Leibniz afronta el debate como una renovada
discusion entre la retorica (quiza incluso la sofistica), de la que Bayle seria un maestro
extraordinario, y la filosofia.

De hecho, Bayle, nacido en 1647, era hijo de un predicador hugonote y se formo en
la confesion paterna, hasta que a los veintidds afios, al haber pasado al colegio de los
jesuitas de Toulouse, se convirtio, s6lo por unos meses, al catolicismo. Esta apostasia
lo obligd a refugiarse en la Ginebra calvinista, de la que, sin embargo, pudo regresar
mas o menos clandestinamente a Francia a los pocos afios. Antes de cumplir los cua-
renta, se le encuentra ya en Roterdam ensefiando. Debe recordarse que la revocacion
por Luis XIV del Edicto de Nantes ocurrio en 1685: el siglo de relativa convivencia
interconfesional en Francia terminaba. Desde 1693, Bayle se entrego, gracias al mece-
nazgo privado, a la redaccion del Diccionario del que tanto se hablara en los Ensayos.
En dos afios apenas completo la primera edicion, cuyo tamaiio se duplico en la segun-
da, la de 1702. En 1706, Bayle murié en Roterdam.

16. Conrad Vorst (1 1622) fue profesor de teologia en la universidad de Leyden
y seguidor de la doctrina de Lelio y Fausto Socino (Sozzini), reformadores del si-
glo XVI que formularon una interpretacion antitrinitaria del cristianismo que antici-
pa el deismo. Thomas Barton es el nombre original del autor del libro que menciona
Leibniz, publicado en 1659. El racionalismo sociniano desperto la enemistad de todos
los partidos. Sus adeptos se refugiaron en Polonia, donde resistieron hasta la mitad
del siglo XVII.



