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INTRODUCCION

LA VIDA

En espafiol existen, cuando menos, dos biografi&chiler, escritas ambas no
s6lo con una genuina devocion por la figura deltppsino, ademas, con una pluma
tan autorizada como abundante: la otrora muy codacile Toméas Carlyte siempre
fresca y digna de lectura, sin que le hagan melsados siglos, o poco menos, que lleva
sobre sus espaldas, y la mas reciente, y mas awshitambién, de Ridiger Safrarfski
quien, lejos de ceiiirse a los hechos de la vidapdeta para trazar a partir de ellos
una semblanza espiritual, como hace Carlyle, seedettambién en la consideracion
puntual de los personajes de la época, de sus pll@as e influencias, y en el andlisis
del contenido de cada una de las creaciones mayageSchiller. En lo que sigue nos
limitaremos a consignar los hitos mas notablesadeida del poeta, en la media en que

permitan comprender mejor su fisonomia espiritual.

l. Infancia y juventud (1759-1781):

También Schiller podria haber dicho, con el augHiperion, aquello de “jOh
dichosa Suabia, madre mia!”, porque Suabia fueastiap como lo fue también, una
década mas tarde, la de otro poeta, Holderlin,delan filosofo, Hegel. Lo mismo que
Holderlin — “Despertd entre tus valles a la vidai/corazon, tus ondas / jugando me
envolvian” —, también Schiller nacio a orillas ddgckar, aquel caudaloso rio cuyas
aguas atraviesan por entre bosques, colinas unshrisgtales y vifiedos esa idilica y
vasta region del sudoeste aleman, para venir asamgtas del Rin. En Marbach del
Neckar, un pequefio pueblo situado desde muy anéguos dominios del ducado de
Wirttenberg, Juan Cristobal Federico Schiller vduz el 10 de noviembre de 1759.
Toda su vida, puesto que jamas piso tierra extranje@nscurrid bajo el cielo aleman y
fue relativamente breve: murié a los 45 afios, eimaie el 9 de mayo de 1805. Las

ultimas palabras que pronuncié, con el cuerpo amtente minado por la enfermedad y

1 1952. “Carlyle se ha ocupado de Schiller y lo lagado con una exactitud como no le seria fAcil
hacerlo a un aleman” (Goethe, en: Eckerm&@umnversaciones con Goethts de julio de 1827). “Es
verdaderamente admirable como Carlyle, al juzgauestros escritores alemanes, no pierde nunca de
vista el nacleo espiritual y moral, considerandel@lemento verdaderamente eficiente. Carlyle @ un
1;uerza moral de gran envergadura” (op. cit., |Hft@, 15 de julio de 1827).

2006.



ya hundida la conciencia, fueron en latin. Si lasras pdstumas que la nacién entera
tribut6 al genio a partir de aquella hora tuvieeboaracter de una apoteosis, lo cierto es
gue ya en vida se alegré de ver su frente coromeaa,valernos una vez mas de la vieja
imagen, con los laureles de la fama.

Schiller tuvo la dicha de nacer en un hogar degsadien avenidos, sensibles e
inteligentes, donde reinaban aquellas virtudes ilk@#hc- modestia, benevolencia,
integridad — que, ademés de fortalecer la vida tediga suelen siempre embellecer el
caracter de los hijos.

El nifo comienza pronto, a los seis afos, a recetreamino de las letras y lo
hace del mejor modo, aplicAndose al aprendizajdade“reinas de las lenguas”
(Cervantes): primero el latin y luego el griego. @imer maestro fue un parroco de
pueblo, el pastor Moser, cuya personalidad ejemplagorosa dejé huellas indelebles
en el futuro poeta. Asi lo atestigua la figurapiiroco que aparece en el Ultimo acto de
Los bandidosy que no por azar lleva el nombre de “Moser”. A teho afios Schiller
ingresa a la “Escuela de latin’dteinschul§ la destinada a la educacion elemental de
los mas aptos y donde, como su mismo nombre l@adedh mayor parte del tiempo se
consagraba al aprendizaje de la lengua del Ladia,lectura y al comentario, en sus
fuentes, de las obras de los grandes poetas, iadiioes y oradores clasicos. Schiller
llegé a poseer una gran seguridad en el conocimigelt latin, que en aquel entonces
seguia siendo la “lingua franca” del saber y deulléura; era capaz, tal como lo hizo
alguna vez ante su mujer, de ir trasladando enal@z al aleman una comedia de
Terencio, por ejemplo, a medida que leia los vdego®s del texto original.

Al salir de la “Escuela de latin”, con sus trecesafiumplidos, Schiller esta en
condiciones de decidir cual sera su carrera uritaeie§ -quiere ser... telogo (1), pero
se ve obligado a renunciar a la carrera ecleséaptic €l anhelada porque le ofrecia la
posibilidad de podepredicar (!). Por orden expresa del duque de Wirttenbarg, s
talentoso subdito, miembro de una familia que gazbd favompaternalde aquel, ha de

ingresarvelis nolisen la “Academia Militar” fundada recientemente parpropio

® La suya era la situacién normal de los jévenesudedad; después de siete afios de escolaridahal ¢
de los cuales el nifio aprendio — si, aprendi6 ddage— a emplear con correccion su lengua materna,
hablar y escribir con propiedad, sin faltas ortfige® ni sintacticas, y aprendié ademas una lecgua

el latin, con lo que eso significa para el desbrrdé la capacidad de reflexion, y logré poseeliors
sélidas de calculo, de historia, de geografia, e/gpadia pensar en un estudio superior. jQué “emcuel
secundaria” ni qué nifio muerto! Pero ello era degierque los jovenes, a diferencia de lo que ecenr
nuestra edad de hierro, en que llegan, no ya esleuéla secundaria”, sino a la misma universidatbco
analfabetos, no eragstafadogpor “la escuela” ni por esa temible y necia pedégaue se apoderé de
ella para volverla inservible.



duque. Schillemo debiaoponerse a esa decision y la aceptdé con ejemptareza.
Hubo de permanecer asi por espacio de siete astose® durante ese lapso crucial en
la vida humana — tanto mas en la de un genio -allianiadolescencia”, internado entre
los muros de aquel instituto, donde los pupilogalb@an una vida de cuartel sometida a
una disciplina férrea y a una vigilancia riguro8apartir de 1776 Schiller emprende,
dentro de la misma “Academia”, el estudio de la igied. Por fortuna para él, los
futuros médicos debian estudiar también filosofian el profesor que les tocod en
suerte, el maestro Abel, hallé un estimulo podepzsa su desarrollo intelectual como
futuro poeta y filosofo. Aquellos afios fueron taémbios del primer encuentro con
Shakespeare, objeto de lecturas y relecturas ayaasis. En diciembre de 1780,
habiendo cumplido los veintiln afios y con el titde “médico militar”, Schiller
abandona por fin la vida del internado en la “Acai@é — esa “plantacion de esclavos”
como la llam6é uno de sus compaferos — donde comntaml heroica aprendié a
ejercitarse una y otra vez en el dominio de si mism

Durante el dltimo periodo vivido en ese institutoncbe y escribeLos
bandidos Acerca de las circunstancias en que concibio drstma se expreso algunos
afos después, al anunciar la aparicion de su aevata Renanay lo hizo de este
modo: “Durante ocho afios luché mi entusiasmo coreglamento militar; pero la
pasion por el arte poético es ignea y fuerte, cehpoimer amor. Comunicaba su fuego
a lo que debia apagarla. Para huir de situacionesegan para mi una tortura, mi
corazén divagaba en un mundo ideal, pero ignoradaebpreal, del que me separaban
barrotes de hierro*La existencia severa y solitaria detras de esostea “fortalecié o
produjo en élI” — en un hombre que sentia de mdoerte y profunda, y a la par con la
mayor finura y delicadeza — “un habito de conténgy reserva que quedd adherido

para siempre a su caracter” (Carlyle).

Il. Aflos de peregrinaje: desde la huida de Wurtengihasta el establecimiento en Jena
(1782-1789):

Por espacio de un lustro, entre 1782 — afio quentuesdlo el del estreno
clamoroso dd.os bandidossino también el de la huida del ducado de Wirtemly
del principe absolutista que prohibia dedicarse a la poesia — y 1787, el poeta, al

comienzode incognit por temor al duque, vive sin domicilio fijo erstintas ciudades

4SW, V, pag. 855.



de Alemania (Mannheim, Francfort, Bauerbach, LgpZDresden, Weimar, Jena,

Rudolstadt), intentando abrirse paso en la vidaiehdo nuevas amistades — una de
ellas singularmente honda vy vitalicia, con Cristi&rner — y entregado con ardor a
diversos planes literarios y a la creacion draraatin este lapso, relativamente breve,
aparecerCabala y amoi(Luisa Millerin), Fiescoy por ultimo suDon Carlos obra con

la que concluye la tetralogia en que se cifra langmna etapa de su produccion

dramética.

En enero de 1784 es nombrado miembro de la Socielgatbral Alemana de
Mannheim y en junio de ese afio pronuncia en su gea@onferencia cuyo texto, mas
tarde revisado, se titul& teatro considerado como institucién moral.

En 1785 inicia Schiller su labor como publicistaeditar una revista teatral, la
Talia Renanacuyo primer numero, dedicado al duque de Weimaarece a mediados
de marzo. En el anuncio redactado a fines del aferiar para invitar al publico a
suscribirse, Schiller condensa en estos términd sera el contenido de la futura
publicacion bimestral: “Todo, pues, cuanto es capezafinar el sentido moral” —
reparese en el hecho de que precisamente estécaspaecnencionado en primer lugar —
todo cuanto pertenece al ambito de lo bello, todanto ennoblece el corazon vy el
gusto, purifica las pasiones y contribuye a la facidn general del pueblo, tiene cabida
en su plan® Lamentablemente el interés del plblico resulté taar pobre, que el
proyecto quedé cancelado tras la aparicién del@rimimerd.

Como expresion del sentimiento de felicidad queegrpenta por la amistad y
hospitalidad que le brindan sus amigos, Kornermuaicababa de contraer matrimonio,
y Huber, tanto en Dresde como en sus alrededoee® Ia “Oda a la alegria”, que
Beethoven, en 1818, habria de incluir en su Nov&n#onia para abrirle de manera
definitiva las puertas de la fama. El 10 de febi#al 785, poco antes de viajar desde
Mannheim a Leipzig, el “pequefio Paris”, como déataaba entonces, para encontrarse
por primera vez con Korner, Schiller le escribeartfa, admiraciéon y todo el cortejo
restante de los escritores no igualan por un itestam el plato de la balanza el peso de
la amistad y del amor; sin estos dos, el corazameadigente.” Y luego de producido

el encuentro y de haber quedado sellada la amit&dje julio del mismo afio vuelve a

® Cf. Raposo Fernandez, Berta, 1998.

®SW, V, pag. 857.

" A partir de 1786, el editor Goschen de Leipzidiige cargo de la revista, que aparecié entonceskon
simple nombre dfalia y siguié publicAndose hasta 1791, pero las cardigmes de Schiller en esos
nameros se redujeron a algunos textos breves nasguoemas.



escribirle en estos términos: “jOh amigo mio! Sélauestro encadenamiento intimo,
asi tengo que expresarme otra vez, sélo a nuesistaa sagrada le ha sido reservada el
hacernos grandes, buenos y felices. La perfecai@nlagremos en el futuro no puede
descansar sobre ninguna otra columna mas que soésta amistad.”

El afio siguiente, el de 1786, lo dedica sobre @da composicion deDon
Carlos y a sus estudios historicos. Y en el verano de/,1d80 en que aparece la
segunda edicion de l@ritica de la razon puraSchiller se instala en Weimar por
espacio de casi un afo y alterna alli con los ibspimas selectos de aquella ciudad, con
Wieland® y Herder en particular, las primeras partes desldeas para la filosofia de
la historia de la humanidadque inauguraron la filosofia alemana de la hister
causaron de inmediato una gran admiracion, ya haailédo a la luz. “Usted conoce a
los hombres de que se enorgullece Alemania — espabaquel entonces en una de sus
cartas — un Herder, un Wieland, con sus afiness pna misma muralla nos circunda a
ellos y a mi. jCuantas excelencias hay en Weimardfa ciudad, por lo menos en este
territorio, pienso establecerme y tener, por Ultimpa patria.” Pensamiento que no
habria de cumplirsele sino mas de una década ndi&s ta

Después de una visita a Jena, en cuya Universidadh®d, el yerno de
Wieland, dictaba lecciones de filosofia kantianahilger, tras haber alternado con
aquel, toma la decision de estudiar la obra detdilo de Konigsberg. Pero de momento
no abandona sus trabajos historicos y en 1788 wgalkch historia de la independencia
de los paises bajpsun acontecimiento extraordinario de la gran pr@n lengua
alemana” (Safranksi). Sin falsa modestia, el pr&@unbiller enumera a su amigo Huber,
en una carta del 26 de octubre, los que tiene gwitos de su texto: el estilo de la
narracion, “bello y noble”, la “paciencia de asref la prospeccion de las fuentes, la
“claridad en la confrontacion” de las fuerzas histiis comprometidas en la accion, y el
sentido “filosofico” de la exposicion.

En ese mismo afio escribe para el “Mercurio Aleméhtijario literario dirigido
por Wieland, lasgCartas sobre Don Carloy se entrega con ahinco al estudio de la

poesia antigua, sobre todo la de los tragicos gsiegambien publica en el poderoso

8 “<...> poeta, editor de revistas, periodista, tradycpanfletista y educador de principes, habigdra

amplitud de mundo a la literatura alemana, habferajido la elegancia y el espiritu segun el modo
francés, y gozaba de buena formacion en las cendéa la Antigledad, <...> Sus celebérrimas
traducciones habian hecho que Shakespeare fuesaidorpor primera vez a fondo en Alemania. <...>
fue el auténtico fundador del Weimar clasico.” (8aski, 2006, pag. 261). En Weimar vive también el
escritor e hispanista Federico Justino Bertuch {41/8R2), editor de la “Revista de literatura espafjo
portuguesa”, autor de una version (adaptacién) a@ndelDon Quijote publicada entre 1775y 1777,
que Schiller habia leido cuando era alumno de &d@mia militar.



“Periodico general literario”Allgemeine Literatur-Zeiturjguna resefia détgmontde
Goethe, quien, después de leerla, lamenta el pdeoés de Schiller por el aspecto
poético de la pieza, aun cuando reconoce la dfivia con que ha sabido analizar la
parte moral de la accion.

Unos meses antes, a finales de 1787, Schiller haiyiacido a la familia de
Lengefeld, con una de cuyas hijas, Carlota, mujer sihgular belleza y de
extraordinarias prendas espirituales, se casaraftmsmas tarde. Precisamente en casa
de los de Lengefeld se encuentra por primera vezGmethe, gracias a cuyos buenos
oficios — aunque habrian de pasar todavia alguifios para que naciera la célebre
amistad entre ambos — Schiller obtiene una CateerHlistoria en la Universidad de
Jena, distincién ante todo honorifica, porque atatde un puesto de profesor “sin
sueldo” (sic!). Prosigue entonces con renovado su®estudios historicos, pero ahora
Su interés se concentra en la guerra de los Traiits, aquella feroz e interminable
contienda que mantuvo a protestantes y catéliceareados durante la primera mitad
del siglo XVII.

[ll. La década en Jena (1789-1799):

En la primavera de 1789, el afio de la toma deaktil, el mismo en que nace
Byron y en que Mozart compone Bon Giovannj Schiller se instala por fin en Jena. Y
ante un anfiteatro desbordado por los estudiantes,se agolpan también en la calle,
junto a las ventanas abiertas de aquella calidie @& un 26 de mayo, para no perderse
palabra, da comienzo a su tarea como profesothwade con una leccién que se volvid
famosa: “¢, Qué significa y con qué fin se estudstdtiia Universal?”. Cuando Fichte en
1794 y Schelling en 1799 pronuncien sus leccionasigurales en Jena, ambos se
apoyaran en el discurso de Schiller y, como élpbtdmellos defenderan, frente a las
“almas mercenarias” y los “ganapanes”, el espiduinvestigacion y el amor a la
verdad.

A finales de este mismo afo Schiller traba amistadGuillermo de Humboldt,
quien habia decidido establecerse en Jena conlelpsoposito de poder alternar
personalmente con el poéta.

En enero de 1790 el duque de Weimar, Carlos Aaglestconcede el titulo de

“Consejero aulico” y al mes siguiente Schiller ssac con Carlota de Lengefeld y

°® Cf. W. v. Humboldt, “Sobre Schiller y el curso de desarrollo intelectual” en: Goethe, Humboldt,
Burckhardt, 2003, pags. 25-79.



10

conoce por fin la anhelada dicha de la felicidachéstica. Bien que esta se viese pronto
ensombrecida por el quebrantamiento subito de lsd.s@recisamente a comienzos de
1791, el 3 de enero para ser mas exactos, padeafague agudo de esa enfermedad
gue entonces se llamada “neumonia crupal acompaleaplieuresia seca”, de la que ya
nunca habria de restablecerse por completo y aaigda cual moriria catorce afos

mas tarde, después de largos sufrimientos.

La vida intelectual del poeta durante esta décadpresenta dividida en dos
periodos de pareja extension. Durante el primewe, ¢ extiende hasta 1795, Schiller
comienza a publicar IHistoria de la guerra de los Treinta Afjosbra por la que un
historiador de fama en aquel entonces, Juan Milkg a compararlo con Tucidides.
Y afiadia, en la resefia que le dedicé, que el estladmirable y que tardaria en nacer
otro historiador que se le igualase en rango li@raMuller tenia razon. Por lo que se
refiere al brillo de la exposicion, Schiller contansin ser igualado” (Safranski).

En esos primeros afios de la década del noventd #92nla Asamblea Nacional
de Francia otorga a Schiller el derecho de ciudadaancesa — nuestro postgentrega
al estudio de la filosofia de Kant; en primer lygeor razones obvias, se interesa por los
escritos del filosofo referidos a la filosofia @ehlistoria, pero luego avanza sin demora
hacia la ultima de las “Criticas”, la de la facdl@e juzgarque, habiendo aparecido en
1790, hubo de ser reeditada en 1793. Precisamarumianzos de este ultimo afio, el
18 de febrero de 1793, Schiller comunica a su ardigymer, en términos generales, lo
mas importante del fruto de aquellas lecturas: iti€kidable que ningun mortal ha
expresado todavia una palabra mayor que el prondiphtiano, que es a la vez el
contenido de su filosofia entera: determinate désdesmo; y en la filosofia tedrica ese
principio asume esta forma: la naturaleza estalbajteyes del entendimiento.”

Las investigaciones de Kant acerca del arte y dello expuestas en Gritica
del Juiciooperan sobre el genio de Schiller como un muelke gpne en movimiento,
de manera sistematica, sus propias reflexionesag@ria estética, no menos solidas que
originales. Asi lo atestigua la serie sorprendelgesus tratados tedricos, que se inicia
con Sobre la gracia y la dignidad, De lo sublim®obre lo patéticogscritos en la
primavera y el verano de 1793.

En agosto de 1793 Schiller emprende con su mujéargno viaje a su pais natal,
Suabia, donde habra de permanecer por espacicedaendises, hasta la primavera del

afo siguiente. Alli, en Ludwigsburg, en la casailiam experimenta la dicha del
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reencuentro con sus padres, con hermanos, amigaestros; alli, a los pocos dias de
haber llegado, nace Carlos, su hijo mayor.

Pero el solaz de los afectos compartidos en el smhohogar paterno no
interrumpe la vida de sus pensamientos. Se sahecgaedo menos, siete cartas sobre
asuntos estéticos escribio Schiller en Ludwigslpaig su protector, el duque Federico
Cristian de Augustenburg, quien, sabedor de leedstz econdmica padecida por el
poeta a causa de su larga enfermedad, le habiadidoaina pension por tres afios. En
una primera carta, escrita el 9 de febrero de 17&®& agradecer ese gesto de
generosidad y remitida desde Jena, antes del ai&geabia, Schiller manifestaba su
deseo de ver el arte “elevado al rango de una ieidihasofica™ “También la belleza,
segun mi parecer, ha de descansar, como la verddddgrecho sobre fundamentos
eternos, y las leyes originarias de la razén hasedéambién las leyes del gusto”.

De esta relacion epistolar con el duque de Augbsten donde se reflejaban las
meditaciones que acerca del arte y la belleza I8chihbia expuesto ya a su amigo
Kdrner en una serie de cartas — cartas que depeiar El titulo comuan de “Calias” y
que la enfermedad obligo a interrumpir — nacer&gduas llamadas “Cartas estéticas”
(Sobre la educacion estética del hombre en una gerigarta3, una obra “con la que la
época clasica llega a su auténtica conciencia daisha” (Safranski) y de la que
Goethe dird que nunca ha encontrado expuesto gamingar “lo que en parte vivo y
en parte quiero vivir de una forma tan coherentfipada” (26 de octubre de 1794).

Schiller aprovecha su estadia en Suabia parangitdtgart y también Tubinga,
donde visita a su antiguo maestro Abel e iniciaadiehes editoriales con Juan Federico
Cotta, uno de los libreros mas importantes de &gapbca.

Desde mediados de mayo de 1794 se encuentra atemvdena, ha conocido ya
a Fichte, a quien juzga, después de Kant, “la megbeza especulativa de este siglo” (a
Hoven, 21 de noviembre de 1794), y en el veranaqiel afio se produce un nuevo y
decisivo encuentro con Goethe, quien consagro pireasosas paginas autobiograficas
al recuerdo de aquel sucésg al modo en que comenzé una amistad que tuvo para
ambos consecuencias incalculables. Hacia finegjdel afio, Holderlin esta en Jena y
visita a menudo a su admiradisimo Schiller, quibriga un sincero interés por el
Hiperién. Algunos meses mas tarde Holderlin abandona Jseima,que se sepa
claramente el motivo, y regresa a Suabia, desdaedescribe a Schiller palabras de este

10 Cf. “Cémo comenz6 mi relacién con Schiller” en:efte, Humboldt, Burckhardt, 2003, pags. 17-24.
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tenor: “Lo Unico que desearia es ir a verle cadsa ynasi enriquecerme por afos. Por
cierto que intento ahorrar y acrecentar tan bienccpuedo lo que recibi de Vd. Vivo
muy solitario y creo que es bueno para M0 bien: “Muchas veces me siento como
un desterrado cuando recuerdo aquellos instantegien/d. me abria su corazon sin
enojarse al contemplar el espejo empafiado o tosndeda menudo Vd. no podia
reconocer ya la imagen de su propia asercidiY.'también esto otro: “Mientras estaba
ante Vd., el corazén se me encogia demasiado,ndouae iba se me ensanchaba hasta
no poder contenerlo. Ante Vd. soy como una plan@&araban de poner en tierra: hay
que taparla cuando llega el mediodia. Se reiraidpero digo la verdad:*

En 1795 aparecen las “Cartas estéticas” y el twatddlado “Sobre poesia
ingenua y sentimental”, en la revigtas Horas que Schiller acababa de fundar y que, a
pesar de su vida relativamente efimera (1795-1&@7¢i0 una influencia extraordinaria
en la vida intelectual de aquellos afios por la guexddad descollante de sus
colaboradores, comenzando por el propio Goethemaslede Fichte, Jacobi, los
hermanos von Humboldt, Herder, los hermanos Schled¢e aqui el comienzo del
anuncio, redactado en diciembre de 1794, con go#eé3da dio a conocer:

“En una época en que el rumor cercano de la gywow@oca temores en la
patria, en que la lucha de las opiniones politicde los intereses renueva esta guerra
practicamente en cada circulo, del que con excéscaencia las Musas y las Gracias
se ven espantadas, en que ni en los diadlogos liseescritos del dia hay salvacion
alguna ante este demonio de la critica al Estagangda deja en pie, podria resultar no
menos osado que meritorio invitar al lector, inmoe¥n tales asuntos, a participar de un
género de recreo completamente diverso. Las ci@ncias historicas parecen, en
efecto, poco propicias para una revista que senamdoel mas estricto silencio acerca
de lo que en el dia se considera el tema favorioiey procurard hacerse famosa por
agradar mediante algo diferente de aquello medienteual hoy todo agrada. Pero
cuanto mas tensa los espiritus el interés acotapdo el presente, cuanto mas los
estrecha y esclaviza, tanto mas urgente se tormeedasidad asi de devolverles la
libertad mediante un interés general y superior Ipogue espuramente humang
sublime a todo influjo de los tiempos, como de iear el mundo, politicamente

dividido, bajo la bandera de la verdad y la belleza> En la medida en que ningdn fin

1 Holderlin, Fr., 1990, pag. 257 (A Schiller, 23.795).
120p. cit, pag. 264 (A Schiller, 4.9.1795).
13 Op. cit, pag. 344 (A Schiller, 15y 20.8.1797).
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mas noble se vea menoscabado por ello, nos pondrportometa la diversidad y la
novedad, pero no cederemos al gusto frivolo queabls nuevo soélo por la mera
novedad. Por lo demas, se permitira todo génelibeidad que condiga con normas de
conducta buenas y bellas. Decencia y orden, jasyiggaz, seran pues el espiritu y la
regla de esta revista; <...3%

A partir de 1796 comienza el segundo periodo détada de Schiller en Jena
y, en términos generales, el de su retorno a lacde poética después de los afios
consagrados a la reflexion filoséfica. Durante ad@i® Schiller y Goethe escriben al
alimén, por centenares, sus celebradas y temidasi4X"* disticos o epigramas al
modo de los antiguos griegos y romanos; se sireeallds para decir qué los admira,
qué los divierte, qué los enoja, o indigna, incJugbpasear la mirada por el vasto
horizonte de su tiempo y por el mundo de la culjuda los intereses del espiritu.

En aquel mismo afio de 1796, habian pasado ya slogdulesde &on Carlos
comienza a trabajar por fin en un nuevo drama.r&g@,ten rigor, de una trilogia
dramatica con la que “afianzara su fama como ukedpeare alemanWallensteinLa
obra nace tras largos estudios previos y una paaoider muy cuidadosa de la estructura
y el plan general, al que debia subordinarse ungermahistorica de vastas
proporciones. Y cuando llega el momento del estrprimero en Weimar y luego en
Berlin, el éxito es arrolladoiVallensteines, lo mismo para el publico que para la
critica, de manera unanime, el acontecimiento deattds grande de Alemania.
“Publicada a fines del siglo XVIII, puede considsesin duda como la obra dramética
mas grande de que puede enorgullecerse ese SaHdYie).

El afio de 1797 es llamado el “afio de las balagawue Schiller compone
entonces, tratando de emular a Goethe, las masokasny célebres de la literatura
alemana, las que mas tarde figuraran en todoshiaxs lescolares y que tanto jovenes
como viejos sabran luego de memoria: “El buzo”, gihnte”, “Las grullas de ibico”,
“El anillo de Policrates”, “La fianza”.

Todo el afo siguiente se ve reclamado, en lo stisfampor el trabajo en el
Wallenstein,que soélo habra de concluir en la primavera del ¥9de inmediato
comienza Schiller a trabajar en un nuevo dravfeia Estuardo.Pero ese mismo afio,
tras el nacimiento de su hija, Carolina Enriquetizsd, y después de muchos dias de
angustia a causa de una rara enfermedad nervicsagpagece su mujer, Schiller

1 SW vV, pag. 870.
!5 palabra transliterada del griego que significastmtuio de hospitalidad”.



14

comprende la necesidad de poner fin a una etapa déda. Hay que mudarse a la
cercana Weimar. El 3 de diciembre parte hacia @& su hijo mayor y dispone lo
necesario para la llegada del resto de la familiadia siguiente escribe a su mujer
desde Weimar, la ciudad donde él mismo habria d& alaccabo de cuatro afos: “Que
se queden en el valle de Jena todos los recuergossdocho ultimas semanas;

gueremos iniciar aqui una vida nueva y feliz.”

IV. Los afos finales en Weimar (1799-1805):

Instalado ya en la ciudad de Goethe y nimbadepbalo de admiracion y de la
fama, Schiller, de manera febril y como si presiatique su cuerpo enfermo no podria
secundar el vigor de su espiritu por mucho tiemps,monsagra sus ultimos afios a la
creacion de una serie tan espléndida como verSginde obras dramaticas
imperecederasMaria Estuardo(1800),La doncella de Orlean§1801),La novia de
Mesina(1803),Guillermo Tell(1804).

Ademés de su labor creadora, el contacto diamo@oethe — ahora no sélo su
amigo, sino su vecino inmediato — y el trabajo godos realizaban en comun para el
teatro de Weimar — pruebas de lectura y discusiooedos actores, supervision de las
puestas en escena, adaptacion de obras de otmesaut enriqueciéo del modo mas
hermoso los afos postreros del poeta.

En 1802, por mediacion del duque de Weimar, elezagor Francisco eleva a
Schiller al rango de noble del imperio con carabteditario.

Cuando el rey de Suecia, Gustavo |V, visita ldaecde Weimar en 1803, se hace
presentar al poeta durante una fiesta, le tributaesonocimiento y aplauso por la
Historia de la guerra de los Treinta Afigsconfirma la verdad de sus palabras afables
obsequiandole un anillo de brillantes. Schillereref el hecho a su cufiado, diplomatico
a la saz6n en San Petersburgo, con los siguieatesnbs: “Pocas veces los poetas
tenemos la gran dicha de que los reyes nos leadsyaro es que sus diamantes vengan
a extraviarse en nuestras manos. Vosotros, hondardsstado y de negocios, tenéis
gran afinidad con estas suntuosidades; nuestro,remcambio, no es de este mundo”
(4. 9. 1803).

Se acerca el invierno y, con él, primero, la zisitVeimar de Madame de Staél,
gue acaparo la atencién de la ciudad por variasusas) también la de Schiller, que
lamentd verse distraido asi de su trabajo érekl Y luego, a mediados de diciembre,

muere Herder. A comienzos de enero Korner recilaecamnta de Schiller donde este le
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dice: “En este lapso han muerto Herder y diversm®cidos y amigos, de tal modo que
nos sentimos embargados por pensamientos muy strigteapenas si podemos
sustraernos a la idea de la muerte. De todos meldos/zierno es un huésped muy
sombrio y le encoge a uno el corazon.” En ese mismierno, el 18 de febrero,
Schiller concluye la composicion de &uillermo Tell que se estrena en Weimar con
un éxito sin igual un mes mas tarde.

Pero entonces, con la llegada de la primavera,beh de 1804, Schiller, en
virtud de una resolucion subita, decide realizaauntiguo propésito y emprende con su
mujer y sus hijos el siempre postergado viaje diBeciudad donde permanece por
espacio de un mes. “Sentia la necesidad de movenmma gran ciudad extrafa”, le
escribe a su cufiado a la vuelta del viaje; “anti® testoy destinado a escribir para un
mundo amplio, para un mundo donde han de reperigitrabajos dramaticos, y aqui
me veo en unos circulos tan pequefios, que es agrmmitdmo puedo llevar a cabo algo
valido para un mundo mayor” (16. 6. 1804). En Bellks recepciones, los homenajes y
agasajos en su honor — en un diario se lo llampdeta de Alemania”, “el psicologo de
Alemania”, “el tragico de Alemania”, “el historiadde Alemania” — se multiplican sin
cesar y sin cesar se suceden en el teatro lassespaeiones de sus dramasis
bandidos, La novia de Mesina, La doncella de Oredma muerte de Wallenstein
seguidas de grandes ovaciones. En Berlin visitatdd; instalado en esa ciudad desde
que abandonara Jena por la acusacion de ateisapgcigué de ese modo la antigua
desavenencia que los habia mantenido separadafgportiempad®

Tan grande era el prestigio intelectual y moralpedta, que el gabinete civil de
Prusia llegd a ofrecerle 3000 taleros de retribuadual (en lugar de los 400 que
recibia en Weimar), si Schiller aceptaba trasladarBerlin y fijar su residencia en esa
ciudad. La oferta era tentadora, pero algunasa@oiles por parte de Schiller hicieron
gue el proyecto acabara por fracasar.

Ya de regreso en Weimar, y después de considdexenlies planes para una
nueva obra, la figura del falso zar Demetrio absgbr entero su interés y comienza a
trabajar de nuevo sin respiro. El 24 de julio suire nuevo y grave ataque de su
enfermedad, del que se recupera sélo muy lentanyeatalia siguiente nace su hija

menor: Emilia Enriqueta Luisa.

16 Cf. infra nota 151in fine.
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En noviembre compone en pocos dias su Ultima obrapleta, una pieza
poética de circunstancia, “El homenaje de las ‘arfgsra la recepcion del principe
heredero de Weimar y de su mujer, con la que acatballlesposarse, Maria Paulowna,
princesa heredera de Rusia. Schiller supo serdieteasunto particular, el encomio
principesco, para celebrar una vez mas las areaggrecer la libertad que procuran al
alma. Por eso le hace decir a la Poesia aquellasrasa que mas tarde la propia Maria
Paulowna hizo colocar en grandes letras doradasnande las salas del palacio de
Weimar, el “salon de los poetas”, debajo del bastanarmol con la efigie de Schiller:
“No me ata lazo ni barrera alguna, / libre atravigsdos los espacios. / Mi vasto reino
es el pensamiento / y mi alado instrumento la paladJna vez que el homenaje,
tributado el 12 de noviembre, quedd atras, Schitketuce y adapta para la escena la
Fedra de Racine, que se estrena en el teatro de la dertweimar el 30 de enero de
1805, y retoma su trabajo en el “Demetrio”.

El invierno de 1804/1805 fue singularmente crudocdnienzos de febrero
vuelve a tener accesos de fiebre con desmayoslquoeta procura ocultar a su mujer.
Sus padecimientos se ven agravados por el estagalutede Goethe, quien se hallaba
postrado en la cama con algunos sintomas alarmaddes finales de febrero, cuando
Goethe estaba ya fuera de peligro, Schiller, $i parecia reanimarse por momentos, se
sentia sin embargo “quebrantado hasta los tuétanos”

Por aquellos dias posa ante el pintor Johann kefedischbein para un retrato
que no llegara a ver terminado. El primero de m@gethe ve a su amigo por ultima
vez. Habia ido a visitar a Schiller para enteratsesu salud y de la marcha de sus
trabajos. Schiller estaba por partir en ese moméawma el teatro con su cufiada,
Carolina, pero Goethe no se sentia de humor pana@diarlos y ambos amigos se
separaron delante de la puerta de la casa dee3chilt sospechar que ya no habrian de
verse mas.

La propia Carolina cuenta que hasta el 6 de maycabeza del poeta estuvo
completamente lacida; al atardecer de aquel disenatna hablar con dificultad, pero
sin perder el conocimiento. “Miraba el presente clamidad. Todo lo extrafio debia ser
apartado de su vista. Por azar habia llegado tssthabitacion una hoja dEl
cantaclaro (el diario de Kotzebue). “Llevaos eso inmediataraate aqui”, dijo, “para
qgue pueda decir con verdad que jamas lo he vistolm@ leyendas e historias de

caballeros andantes; alli esta la materia paraltobello y grande.”
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En la tarde del 9 de mayo, aquella “alma de fuegpee fue Schiller — asi lo
habia llamado uno de los camaradas de su juvenseddesprendi6é del cuerpo en que
vivia. Dos dias mas tarde el poeta fue sepultadmaleera provisoria en el antiguo
cementerio de la iglesia de Santiago. Goethe nsti@sal sepelio, pues se hallaba
nuevamente enfermo y se decidio ocultarle por a@gutias la terrible noticia para no
agravar su mal.

Desde 1827 los restos del poeta descansan emmentario historico de la

ciudad, en la cripta de los principes de Weimar.

LA OBRA

Schiller tiene dieciséis afios cuando por primesa wno de sus poemas, “El
atardecer”, aparece en letras de molde. Baltasaig,Hano de sus maestros en la
Academia Militar, dice de este joven autor, que) ebtiempo, “su boca hara resonar
cosas de mucha montajq magna sonaturumA partir de aquel entonces, durante las
tres décadas que median entre la aparicion detéiedecer” y la muerte del poeta, sus
escritos habran de sucederse unos a otros de mamserrumpida — Schiller fue
durante toda su vida un trabajador tenaz e infaliiga y abarcaran miles de paginas.

Considerada a la luz de la division tradicional, géneros literarios, la obra de
gue se trata es la de un poligrafo, en el sentdbaladel término, y la experiencia del
lector, al acercarse a ella, bien podria comparaséda de quien contempla las distintas
facetas de un diamante tallado por la mano de am gnfebre. Porque Schiller descollo
por igual, como poeta y como prosista, en los nidergbs ambitos de la palabra. Su
labor, en efecto, suele ser agrupada bajo loso®8iguientes:

a) Poesia lirica A este género pertenecen algunas de las composgimas
famosas de toda la poesia alemana, tales comoah@an de la campana” o la “Oda a
la alegria”. Ademas de canciones, de parabolasigmas, de aquellos romances y
baladas que tanto favor hallaron en el publico uieiempo y de las generaciones
venideras, figuran aqui las elegias, tan gravesiieaciosas como bellas — entre las que
figura la que mas tarde habria de inspirar a Bragumsonda y conmovedora “Nenia”
op. 82 — y, ademas de una rica serie de composiiepigramaticas, que revelan por
igual, junto con la altura y la nobleza de sus syigd ingenio y la chispa del poeta, la
singular poesia “filoséfica” de Schiller, o la ftia de pensamiento” Gedankenlyrik)

como él quiso llamarla, dentro de la cual su podma artistas” representa, con su casi



18

medio millar de versos, tanto por su forma comosuocontenido, una cumbre lirica sin
parangon alguno en otras literaturas.

b) Poesia draméticaAdeméas de varios fragmentos de obras que quedaron
inconclusas (entre ellas “Demetrio”, “Warbeck”, ‘4.oMalteses”), y de algunas
traducciones y adaptaciones para la esédfragmentos, traducciones y adaptaciones
gue llenan un volumen de mas de 900 paginas en, &wajo este titulo de “poesia
dramética” se halla el conjunto de los nueve gramttamas sobre los que descansa la
gloria de Schiller como uno de los mayores drangatide la poesia universal y como
el primero de su época. Y ello, a causa del acgaberano de su diccion poética, de su
destreza consumada para concebir los conflictoéneszs y desarrollarlos con una
fuerza tragica sostenida hasta resolverlos en santkce que admira por su verdad y
consecuencia. Se los suele distribuir en dos grupesde la juventud, anteriores al
periodo de sus estudios y tratados filosoficosmdgra escritos, como habia hecho
Lessing, de manera “moderna” o en prodaos bandidosLa conjuracion de Fiesco,
Céabala y amory Don Carlos -y los de la madureAVallenstein, Maria Estuardo, La
doncella de Orleanda Novia de Mesing Guillermo Tell en los que Schiller emplea,
con una maestria que jamas ha dejado de asomlmyendes y lectores, el llamado
“verso yambico”, ductil y flexible, gracias al cuglldrama se enriquece, desde el punto
de vista formal, con la seduccién arrobadora delai A lo largo de todas estas grandes
obras es posible advertir, en cuanto al contenighoasunto invariable y constante,
conviene a saber: la relacién de la persona codatr del Estado o con la autoridad
politica; relacion que pone siempre en tela ddaguide manera expresa, la realizacion
de la libertad. En un sentido mas general, tambahria ver en la humanidad del
hombre el objeto propiamente dicho de esta poessa.lo dice el prdlogo al
Wallenstein “Pues sé6lo un magno objeto puede conmover eldands profundo de lo
humano; en un circulo estrecho se apocan los senfiél hombre crece con sus vastos
designios. Y ahora, en el grave final de nuestytnsdonde la misma realidad se torna
poesia, donde vemos luchar ante nosotros natusaleaderosas por un proposito

elevado, y donde se combate por los magnos asdattess humanidad, por el poder y

" Fuera de algunos pasajes dé&teidade Virgilio, la labor de Schiller como traductor centré en la
poesia dramatica: en 1788 tradujdfigenia en Aulidey algunas escenas tas feniciasde Euripides en
versos yambicos, a partir de la version literahtatle Josua Barnes y ya en los Ultimos meses dielau
la Fedrade Racine. Schiller adapté ademas tres obras pagacenaEgmontde GoetheMachethde
Shakespeare fJurandotde Gozzi.
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por la libertad, ahora es cuando puede intentarte] en su escenario de ilusion, el
vuelo mas excelso.”

En cuanto a los méritos del teatro de Schillepdsteridad ha sido unanime a la
hora de juzgar sus elementos constitutivos; elbos en cada case) las condiciones
historicas de nuestra existendiq,el peso y el alcance de las decisiones persqrales
necesidad y valor suprahistorigg,la libertad como algo siempre realizable, al ngeno
en los momentos decisivos, a pesar de las tralagestas por las circunstancias) ya
manifestacion de la ley moral — ley no siempre céble a reglas concretas — como
sentido ultimo de la accién dramética.

c) Escritos histéricosEn lo fundamental, los trabajos de Schiller ecaghpo de
la Historia surgen durante un lapso relativamenggdode su vida, el comprendido entre
1786 y 1792. Schiller no cultiva esta disciplinaetsentido objetivo y pragmatico que
la caracterizara a lo largo del siglo XIX, sinoygdecirlo con la expresién de que se
sirve €l mismo en el prefacio a su drama inacabadse Malteses”, como un “filésofo
de la Humanidad”. Su mérito en materia histéricades sobre todo, en una formidable
capacidad, inusitada hasta entonces en la histafiagalemana, para plasmar en la
exposicion lo mismo la figura de personalidadesplejas que grandes movimientos de
grupos humanos, y para hacerlo, ademas, con umaosuberano del lenguaje, de sus
posibilidades expresivas, lo que le gané muy prémtmmiracién de todos sus lectores.
Es en los escritos histéricos, sobre todo diistoria de la independencia de los Paises
Bajosy en laHistoria de la guerra de los Treinta Afiadpnde Schiller se encuentra
consigo mismo como poeta épico; asi lo muestragiasdes cuadros de la conquista
de Magdeburgo, de la muerte de Gustavo Adolfo osdel de Amberes. El propio
Schiller lo sabia, al punto de llegar a decir quoz s6lo proponérselo, podria llegar a
ser “el historiador mas grande de Alemania’ (a kdr26.11.1790)Si es verdad que
sus trabajos histéricos, tras haber sido aplasdichin tanto entusiasmo por sus
contemporaneos, fueron duramente criticados pohidéoriografia del siglo XIX,
también lo es que investigadores posteriores supi@valorarlos objetivamente, sobre
todo a partir de la comparacion con el estado gdneestigaciones histéricas de su
tiempo®® Schiller supo examinar escrupulosamente las éseti¢ que disponia con la

ecuanimidad y la comprension propias de un verdaklistoriador y su juicio frente al

18 Cf. G. Mann, enJahrbuch d. Dt. Schiller-Gesellsch, 1960; Th. Schieder, “Schiller als Historiker”
en: K. F. Born (ed.){istorische Forschungen und Problen®61.
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material histérico hace gala de un rigor y de urdependencia mucho mayores de lo
que generalmente se suponia.

d) Escritos filosoficos Representan los frutos de un lustro que se ireaia
febrero de 1791 con el estudio deQdtica del juiciode Kant y que concluye con la
aparicion de las “Cartas estéticas” en 1795. Lagites filoséficos no son muy
extensos, salvo estas Ultimas, y estan destinadidgcédar la naturaleza de lo bello, de
sus aspectos fundamentales y de su relacion @mnteglcon el arte poético en particular
y del modo en que opera sobre el alma: “Sobrareldmento del placer en los objetos
tragicos”, “Sobre la dignidad y la gracia” (un &db que impresiond al mismisimo Kant
como “escrito con mano maestra”), “De lo sublim&pbre lo patético”, “Sobre los
limites necesarios en el uso de las formas bell&3pre la poesia ingenua y la
sentimental”. “Estos escritos representan en udedsdntido, espiritual y literario, un
modelo no alcanzado hasta el presente, porque les mb serevisten de manera
puramente exterior ciertos pensamientos abstramiosuna forma artistica, sino que
ellos mismos, ya desde un comienzo y segun su poidee inicial, son una forma
nueva y auténoma?® En todos estos tratados alienta la misma imageal ide lo
humano, donde sus dos naturalezas, la razon ysbdelad, el espiritu y la materia, se
reconcilian entre si de manera armoniosa, sin Guguna prevalezca sobre la otra.
Quien los lea con atencién, escribe Caffilése dara cuenta de que se basan en
principios de un tipo infinitamente mas elevadmynplejo que nuestros ‘Ensayos sobre
el gusto’ y nuestras ‘Indagaciones sobre el lidbedrio’. Las leyes criticas que se
proponen establecer derivan de la naturaleza niésailel hombre; el sistema moral
gue inculcan se remonta a una region mas luminosg, alejada del alcance de
nuestras ‘utilidades’ y ‘sentidos-reflejos’. No nessefian a ‘juzgar de la poesia y del
arte como lo hacemos acerca de la comida’, limdaaond a observar las impresiones
gue esta nos produce,dgducenios deberes y el fin primordial del hombre de unas
razones que no son las de la ganancia y de lada€rdil hombre que se vuelve libre y
armonico en cuanto es capaz de determinarse parssio, ya no puede sentir el
mandamiento de la eticidad como una ley que senfmme de manera rigurosa e
inexorable, porque ella se le ha vuelto naturayegarque no hay flaco alguno capaz de
estorbar su cumplimiento. Este era el punto donclell& advirtidé la necesidad de
apartarse de Kant. Contra el rigorismo kantiandrdpkrativo categoérico, segun el cual

19 Cassirer, 2001, 9, pag. 317.
21952, pag. 110.
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la ley moral, sublime a toda inclinacion humanalevde manera incondicionada,
Schiller presenta a un hombre cuya virtud se esgpres solo en la dignidad, sino
también en el encanto o en la gracia, en la “iaciiin al deber, signo y sello de la
humanidad perfecta.”

e) Escritos de teoria y critica literariaEstrechamente vinculados con los
“filosoficos”, a causa de su rigueza conceptuahalta la serie de estos escritos, entre
los que sobresalen, a pesar de lo modesto, ereapiari de su caracter, la resefia de los
poemas de Burger (“Se la leia en todos los cirtulescribe Schiller a Kdrner el 3 de
marzo de 1791, “y se consideraba de buen tonorlkaléxcelente, después de la
declaracién publica de Goethe de gue le hubiesadmuser el autor de la misma”) y la
de los de Matthison (1794).

f) Narraciones en prosaAunque se sitdan cronologicamente en la primese f
de su produccion literaria, entre 1782 y 1789, asrdantes de la instalacion del poeta
en Jena, los relatos schillerianos, destinadodager la “estructura inmutable del alma
humana” y las “condiciones mudables que la detamidesde fuera”, constituyen,
dentro del conjunto de la literatura narrativa detismpo, una verdadera cima del
género™

g) CorrespondenciaComo bien se sabe, la correspondencia espisiobaa en
el siglo XVIII el significado de un arte autbnomosg la cultiva por doquier con el
mayor cuidado, como una obra que ha de ser hijia deteligencia, antes que del
impulso y la pasion. De alli que lo dicho en unaagaincluso en las de caracter
familiar, sea por lo general algo cuidadosamentaditado, donde la reflexiébn procura
mantener siempre las riendas con firmeza. Se peefim tono en cierto sentido
impersonal y la anulacion desvergonzada de lardigtaen nombre de una mayor
“intimidad”, el abandonarse, sin parar en barrbkerauaje del sentimiento es algo que
la discrecion y “el buen tono” aconseja evitar.ci@mente por ello las cartas eran
consideradas con la mayor seriedad, como un tesiingue, por estar escrito, era mas
valioso que la palabra fugaz y volatil, dicha acaso pensar. Por lo que toca al
epistolario schilleriano, €l atestigua, ante todbempefio del poeta en favor de la
claridad de las ideas y de los conceptos. Si, the sns cartas, son muy raras aquellas
en que hallamos una confesion, casi todas ellas estservicio de la dilucidacion de
algun problema no resuelto. “Lo privado le intebesaiempre de manera marginal, y

2l Existe una edicién recomendable de todos estdssteSchiller, FriedrichNarraciones completas
Traduccidn y notas: Isabel Hernandez, Alba EditoBarcelona 2005, 303 pags.
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cuando se trataba de algo muy personal, ello qaedampre fuera del interés de
Schiller. Las aflicciones, preocupaciones y anhdbsus semejantes jamas lo atrajeron
demasiado y esto viene a subrayar el caracterl fam@&o monoldgico, de muchas de
sus cartas. Pero por otra parte Schiller, salvgpamde excepciones, apenas si se ha
expresado alguna vez acerca de si mismo, apehasceimunicado algo acerca de sus
estados de &nimo; a sus aflicciones interiorepdaa siempre por alto. Y hay también
otra cosa que, cuando aparece, lo hace sélo akemaig cotidiano.?? Schiller discute

en su epistolario todos los grandes asuntos quar@agisu mente y su imaginacion,
desde la concepcion de sus propias obras, pasamda feoria del arte y la filosofia,
hasta el modo de juzgar la historia de la Antigde&®obre todo aquellas cartas en que
dialog6 con sus corresponsales mas distinguidosth®p Guillermo de Humboldt, su
amigo Korner, las hermanas Lengefeld (que despuE®ri su esposa y su cufiada),
atestiguan, ademas, de qué modo asombroso, gtodarmuchos afos, fue abriéndose
paso “el deseo schilleriano de enaltecimiento, eléepcionamiento, de aquello que la
época llamé también ‘idealizacion’. <...> [cOmo esduntad le permitio liberarse] de
la mezquindad, de la mediocridad, de la opresignppde de las circunstancias <...>,
[como en ellas se espeja] el proceso de ennoblecimide una individualidad que

jamas se dio por satisfecha con lo ya alcanz&to.”

EL ROMANTICISMO Y LA REVOLUCION. EL CLASICISMO.

Con frecuencia se ha visto en las creaciones i@gerde Schiller una
declaracién de guerra sin cuartel contraamtien régimgun modo de liberarse a si
mismo, gracias al sortilegio de la palabra poétma, una vida opresiva, tiesa y
dominada por unos usos que el buen sentido teniaalpgurdos, cuando no por
indignos. Pero si uno quiere ver en esas creacioraesdas entre 1782 y 1787, una
suerte de preludio a la Revolucion francesa, nagppdr menos de asombrarse ante la

reticencia con que Schiller observa los sucesasmjetos a partir de 1784 No hay

22 Koopmann, H., 2000, pag. 6.

2 Op. cit, pag. 12.

24 «gchiller era republicano, tal como lo demuestraspiritu de sus dramas. Pero era republicand en e
sentido de Montesquieu, lo cual significa: domid@las leyes fundadas en los derechos del homfbore, e
lugar de la arbitrariedad personal. Este dominioladeleyes era posible también en una monarquia
constitucional; sin duda habria tomado partidovarfale esta, en contra de la arbitrariedad del pdeda
plebe so capa de democracia. La actuacion de laeboidn Nacional contra el rey, que por lo demas no
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ningun testimonio, en efecto, que abone una supaeltesion incondicional a la causa
revolucionaria por parte de Schiller, un hombre elu& de julio de aquel mismo afio le
decia en una carta a quien seria su esposa: “Shgrubre que ha sido arrojado a una
costa extrafia y no entiende la lengua del paistuahdo todas las conciencias de la
época se alborotan por la cuestion entonces candandel “sistema politico”, lo que
més profundamente atrae el interés de Schillefegspse el comportamiento humano,
el modo en que los hombres determinan su liberediante el obrar concreto. Por eso,
pocos dias después de la decapitacion de Luis V21 de enero de 1793, escribe:
“Desde hace 14 dias me resulta ya imposible lealgaier diario francés; tanto me
repugnan estos miserables sayones.” Palabras gs@nn@or cierto, las de un idealista
decepcionado, ni las de un intelectual que vivlii@a en su torre de marfil, sino las de
un poeta cuya lucidez no le permitia dorar la indaynla miseria del obrar real con la
pretendida verdad “ideal” de una doctrina.

Ya en las “Cartas sobf@on Carlo$ de 1788 habia reparado en el peligro de
gue el hombre se viese conducido en su “obrar rhpl “partos artificiosos de la
razon tedrica”, o de que lo determinase el propdsit alcanzar a cualquier precio una
cierta “perfeccion ideal”, porque en cada una dasesonstrucciones quiméricas
interviene siempre “lo parcial de una perspectila’el individuo que la forja, lo cual
echa por tierra la pretendida validez universahagigellas. De alli la necesidad de oir la
voz de la experiencia, segun la cual el hombrecgade de un modo mucho mas seguro
confiandose a los dictados de su corazon <...> osestimiento individual de lo justo
y de lo injusto, antes que a la peligrosa guiardes ideas universales que se ha forjado
por si mismo de manera artificial.”

De alli lo razonable de la duda a la hora de dresid/a en los dramas juveniles
hay un determinado contenido politico, porque bpedria ser que su empaque
revolucionario solo responda a la actitud del bdtente a las formas simplemente
caducas y anquilosadas del orden establecido. tiarbre de la idea de la justicia, del
amor, de la libertad, el hijo se rebela contraaglrp, el noble contra su posicion social,
el ciudadano contra el principe. Y en cada casptsicion concluye con la catastrofe
del rebelde, quien no simplemente sucumbe anteslatencia del entorno atacado por

él, sino que también experimenta en si mismo, deermaacaracteristica, la ironia tragica

despertaba particular simpatia en Schiller, era guigio un mal ejemplo de tirania de la mayoria.”
Safranski, op. cit., pag. 356.
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del obrar y la imposibilidad de sustraerse al ¢otafldel ser y el parecer. El rebelde se
ve doblegado por un destino que no es politicm kirmano, y manifiesta de ese modo
lo dudoso de un obrar orientado hacia un ideal latzgsopara reconocer, al mismo
tiempo, la propia responsabilidad.”

Si la relacion de la poesia con la politica selwauéructifera en Schiller, ello
s6lo ocurre de manera indirecta, en la medida enl@ypoesia, antes que comunicar
tales o cuales resultados concretos, busca, poladm poner en movimiento la
espontaneidad humana y, por otro, desplegar amterdala del espectador el juego de
fuerzas propio de la vida politica, en virtud dehldas decisiones y resultados del obrar
humano cobran relevancia histérica. Precisamenteelfm en las creaciones poéticas
del segundo periodo, en los llamados dramas “dgsiel nucleo no se cifra ya en el
rebelde, ni tampoco en una victima de la razénsthde, sino en la accion ejemplar de
una personalidad histérica descollante.

Schiller contemplé siempre su propia época conminada extraordinariamente
licida y pocos de sus contemporaneos acompafarom deodo mas vivo que él la
marcha de los acontecimientos politicos. Asi lonabsobre todo, el siguiente parrafo
de la segunda de sGsrtas estéticas'Llenas de expectacion, las miradas del filbspfo
las del hombre de mundo permanecen fijas sobracgnario politico, donde ahora,
segun se cree, se discute el magno destino derartidad. ¢ No denota una reprobable
indiferencia frente al bien de la sociedad, norugeir en este didlogo general? Asi
como este gran litigio, por su enjundia y sus comsecias, afecta de manera tan
inmediata a quien se llame hombre, con no men@zaiha de interesar en particular, a
causa del modo en que se lo negocia, a quien pmsesi mismo. Una cuestion
respondida de ordinario sélo por el derecho ciegjavds fuerte ha sido ahora llevada,
segun parece, ante el tribunal de la razon puagugl que sea capaz de instalarse en el
centro del todo y hacer que su individuo se eleMa aondicion del género, esta
facultado para considerarse como un miembro del agjuenal de la razén, del mismo
modo en que, como hombre y como ciudadano del mande vez, es una parte
interesada y se ve implicado en el éxito de mam&aproxima o mas lejana. ...”

Ello no obstante, por las mismas fechas en queeaskpresaba en sus “Cartas
estéticas”, y sin que esto suponga ninguna cogtid, porque es sélo un indicio de
las enormes tensiones a que se vio sometido encioalto vivid, padecié y penso,

% paul Béckmann, “Politik und Dichtung im Werk Frieh Schillers”, en: Zeller, Bernhard (ed.), 1955,
pag. 200.
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Schiller se dirige a Jacobi en los siguientes t@osii “Queremos, por lo que atafie al
cuerpo, ser ciudadanos de nuestro tiempo y segniddo, porque no cabe que las
cosas sean de otro modo; pero por lo demas, yamtaal espiritu, es el privilegio y el
deber del filosofo, no menos que del poeta, ncepeder a ningun pueblo ni a ningin
tiempo, sino, en el sentido cabal de la palabra,ebe&ontemporaneo de todos los
tiempos” (25.1.1795). No es posible ser mas connismas claro para rechazar el
permanecer adherido unilateralmente al momentoéritst determinado solo por é€l, sin
poder elevar la mirada por sobre la estrechezrdgi@horizonte, en lugar de buscar la
norma del obrar dentro de un contexto politico stdnico de alcance universal, para
llegar a ser lo que reclamaba el marqués de Pasaciudadano de aquellos que
vendran™®
No renunciar a la idea, pero tampoco a lo realtrawionar la libertad del

hombre, pero tampoco ignorar, de manera utépicacsndiciones y limites naturales:
tal es la posicion fundamental que Schiller, eltpgeel pensador, adopta y mantiene a
lo largo de toda su obra y la que le ha validougiail de honor entre los clasicos. Su
ponderado clasicismo, lo clasicamente ejemplar lencansiste, en efecto, en la
sabiduria con que sostiene las tensiones tragitaserno antagonismo entre el hombre
y la sociedad, haciendo valer en cada caso suspadtesobornable contra toda posicion
gue, por fija e irreductible, pudiese amenazamuwa incluso, la totalidad del hombre,

esto es, su humanidad.

LA RELACION CON LA ANTIGUEDAD CLASICA

Es verdad que la renovacion del interés por laglietlad Clasica en Alemania,
a partir de la segunda mitad del siglo XVIII, rexibn impulso formidable con las
magnificas traducciones homéricas de Johann Heinfass, pero no fueron menos
importantes los trabajos de Lessing, de WinckelmdarGuillermo de Humboldt, y en
particular aquella comprensiéon de la Antigledad destacaba en ella la unidad
fundamental del arte y de la cultura. El mismo Geeomparte este punto de vista, y su

entusiasmo por el mundo griego, por la renovac@mpdradigma de la unidad espiritual

%6 Cf. Joachim Miiller, “Biirgerfreiheit, Nationalbevatsein, Menschenwiirde” en: Zeller, Bernhard (ed.),
op.cit, pags. 214-236.

27 Cf. Emrich, Wilhelm, “Schiller und die Antinomieder menschlichen Gesellschaft’, en: Zeller,
Bernhard (ed.), 1955, pag. 237ss.
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del mundo clasico, responde menos a la lecturamsdst de los escritores antiguos que
a la contemplacién de los testimonios artisticadas experiencias vividas en ltalia. En
el caso de Schiller también se advierte algo analog

En efecto, la admiracion por los modelos de la giiedad Clasica, que habia
comenzado a encenderse en €l ante los textos dardeluy de Virgilio, se ve
confirmada en él muy tempranamente ante los vasiadoyeso de las esculturas mas
famosas de la Antiguedad, tal como puede contetopl@n Mannheim, en aquella
admirable “Sala de Antigiedades” del palacio, wio sjue ejercio un influjo inmenso
en la renovacion del entusiasmo por el mundo amtigufinales del siglo XVIII, y al
qgue los espiritus mas selectos de la época vemigreregrinacion: Goethe, Lessing,
Heinse, los Schlegel, Winckelmann, Klopstock... Tamlchiller visita aquella “Sala”
y, al hacerlo, no logra salir de su asombro: “[Elsente dia ha sido el mas dichoso de mi
vida. <...> Mi corazon entero rebosa de ello. Me teignas noble y mejor.” Con una
capacidad no ya de observacion, sino de meditaaitie la plastica antigua que
recuerda por momentos la del propio Winckelmana,asor de Schiller por el genio
del mundo griego que mas tarde habria de cuajaudéamoso (y polémico) poema de
“Los dioses de Grecia”, se expresa como ensaydices&#n su “Carta de un viajero
danés” (1783); carta cuyo final, en cierto modospeado, muestra de manera
inequivoca cémo la consecuencia ultima que obtixteller de la contemplacion de
cada una de las estatuas se subordina a un modang®ender el mundo que no es
simplemente “estético” — como el de Heinse, enesomantéArdinghello— porque se
vincula esencialmente con la esfera moral: “Habeado algo, que no perece, que
perdura, aun cuando todo se gaste a su alredealgriamigo!, no puedo llamar la
atencion de la posteridad con ningun obelisco, leononquista de algun pais o el
descubrimiento de un mundo; no puedo esperar queesemme en cuenta por alguna
obra maestra; no puedo crear cabeza alguna digeateerorsé® pero si realizar, tal
vez, y sin testigos, juna bella acciéi!”

El ideal de la “noble sencillez y serena grandegatvertido por Winckelmann
en clave de boveda para comprender la totalidadrtielantiguo, anima de principio a
cabo este escrito de Schiller y lo sitia ya erel@ania de Goethe. Pero mientras que

este ve en el mundo griego imagenes originariaomtipicas de la belleza en cuanto

% El llamado “Torso de Hércules”, conocido tambiéomo “Torso de Belvedere” o “Torso de
Michelangelo”, al que Winckelmann consagré una desi®n que mas tarde se volvié célebre.
2 SW V, pag. 884.
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principio metafisico y como expresion de la peri@tg/ la armonia, Schiller descubre
en la Antigiedad ante todo “modelos” dignos dessguidos, con los que vincula de
manera inmediata el doble deber de la imitaciéétiesty de la educacién moral.

“Los antiguos”, escribe Schiller a Kdrner el 20atpsto de 1788, “me brindan
ahora verdadero placer. Al mismo tiempo me hacka én grado sumo, para purificar
mi propio gusto, que por obra de la sutileza, défi@o y los alardes de ingenio
comenz6 a apartarse demasiado de la verdader#leseniéa veras que una familiaridad
estrecha con los antiguos me sera harto benefiapgame permitird alcanzar, acaso,
cierto clasicismo.” Como no podia ser de otro ma&tligrimero de entre los antiguos es
para Schiller Homero. Dos afios pensaba dedicae ¢oto al estudio de lHaday de
la Odisea y luego al de los poetas tragicos. La traduchidmérica de Voss despertaba
en todos los oidos la mas viva impresion de unadejecion perfecta del original. Y lo
que Schiller admiraba en Homero no era, por ciectomo el joven Goethe, “la
expresion originaria del espiritu de un pueblo eprdvado todavia”, ni el peldafio
primero y natural de la verdadera poesia, sinmidad simple del gozo ingenuo por la
narracion, del contenido ético y de la expresidistga. “La vivencia de un suceso
bello por su verdad intrinseca y de una forma lded¢oda afectacion causé en Schiller
un efecto purificador y esclarecedor. <...> Todo &gxeeso propio del genio, que
prevalecia todavia en los ‘Dioses de Grecia’, dasmp bajo el influjo de Homero. El
fruto de esta época: los ‘sentimientos bellos yciduhos’, el ‘sobreponerse a las
pasiones mezquinas’, la concentracion serena emete elevada sin dejar de ser por
ello asequible, remiten a la rara conjuncion delndou homérico nuevamente
descubierto con el circulo sereno y equilibrado e Schiller actuaba por aquel
entonces]. El encuentro con la poesia de Homeraujonasi hacia el vinculo,
reconocido en su necesidad, que religa el ideajda.’®*

De entre los tragicos griegos, fue Euripides, éisriragico de los poetas” segun
el juicio de Aristételes@e arte poetical453 a 30), quien mas poderosamente atrajo el
interés de Schiller. Fue asi como este, estimytadda celebrad#igenia de Goethe, se
entregd con ardor a la traduccion de la obra homamde Euripides, y aun cuando lo
hizo a partir de versiones latinas y francesas;ahajo atestigua de manera inequivoca

la lucidez con que comprendia lo grandioso dealgetlia griega. No habia terminado su

%0 Cf. Wentzlaff-Eggbert, Friedrich-Wilhelm, “Schitleind die Antike”, en: Zeller, Bernhard (ed.), 1955
pag. 317ss.
L Ibidem.
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tarea cuando ya habia traducido dos actos deelaisiasy anunciaba su proxima meta:
el Agamendrde Esquilo, “una de las piezas mas hermosas qusurgido jamas de la
cabeza de un poeta”, como escribe en una de das eaCharlotte von Lengefeld.

Si las investigaciones histéricas y el estudio aefilosofia kantiana no le
permitieron llevar a cabo este plan, y si hubo eggerar a la época en que condibe
novia de Mesingara que los estudios de la poesia griega rewetac su alcance,
también es verdad que ellos ocuparon un lugar igecidentro del denominado
“intervalo” poético de Schiller, quien nunca dejé defialar, de manera expresa, el
efecto “purificador” que los modelos antiguos dnan sobre las creaciones

dramaticas de su madurez.

LA AMISTAD CON GOETHE

La amistad entre Goethe y Schiller, “un suceso iwasco del espiritu aleman”
(Safranski), comenzé dos meses después del retier@chiller de Suabia, en julio de
1794. El propio Goethe consagr6 unas paginas @m&tical recuerdo de las
circunstancias en que ello se prodifioUn mes méas tarde Goethe celebra su
cumpleafios y Schiller le envia una extensa camaalesboza un retrato intelectual de
Su nuevo amigo y marca, a la vez, las diferenaiae embos. Goethe sigue el camino
de lo particular a lo universal, mientras que 3ehila la inversa, intenta captar lo
universal de manera especulativa para encontradlizado luego en la intuicion. En
este camino puede suceder que el pensamiento uSEe a la experiencia, pero
también puede ocurrir que, quien parte de la iittniy la observacion, no alcance la
necesaria claridad intelectual. Si esas diferemtedalidades del espiritu se escuchan
reciprocamente, pueden conocer instantes dichasaomipenetracion mutua. “Si el
primero busca de manera leal y honesta la expasienpcel segundo la ley, con una
fuerza de pensamiento libre y espontanea, serasiblpoque ambos dejen de
encontrarse a mitad de camino.” El punto de ungnrelugar intermedio, pero habra
que buscarlo en la cuspide, y para encaminarseroeeimente hacia ella, Schiller
ayudara a Goethe a “rectificar los sentimientosiamdd leyes” y Goethe preservara a
Schiller de los peligros de la abstraccion y agusarsentido de lo concreto.

324Cémo comenz6 mi relacién con Schiller”, cf. supaia 9.
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Goethe respondio a la carta de Schiller, pocosmdéasstarde, el 28 de agosto, en
estos términos: “Jamas se me ha hecho mejor adaim cumpleafios... Comienza
una nueva época de mi vida... Compartiré con ustadtothay en mi. Pues mientras
mas me convenzo de que mis ambiciones superanuéazas de un hombre y la
duracién normal de una vida, mas anhelo depositaiseed mil proyectos, no sélo para
darles segura guarda, sino para que usted les cgneumueva vida y nuevo vigor.”

La corte acababa de trasladarse a Eisenach y coethécontaba con unos dias
de asueto en Weimar convida a Schiller a su casiacddnenzo una de las alianzas mas
hermosas en la historia del pensamiento humano.

Esa amistad de los dos genios se prolongé por iesgacuna década, y sélo
lleg6 a su fin con la muerte de Schiller. Veintesinas tarde, recordando a ese amigo
incomparable, Goethe dira conmovido: “Schiller ena hombre prodigiosamente
grande. Cada ocho dias le encontraba convertidmdrombre distinto, mas acabado,
mas perfecto; y siempre que volvia a verlo me parkaber ganado en erudicion, en
lectura y en buen juicio. Sus cartas constituyermék bello recuerdo que de él
conservo, y pueden figurar entre las mas admiraplesnunca escribiera. La ultima la
conservo entre mis tesoros mas preciados, comoaszasagrada’™

Precisamente entre los innumerables testimonids dee esa amistad significo
para ambos, figura el epistolario que legaron poksteridad, una coleccién de mas de
un millar de cartas y billetes que se enviaron wheraquella década, muchos de ellos
escritos con un intervalo no ya de pocos dias, depocas horas. Hay que pensar lo
gue esto significa, 1o que revela acerca de lagitad de aquel didlogo ininterrumpido
y dichosamente fructifero que cultivaron tan cealusate, mas aiun cuando se tiene en
cuenta que la casa de Schiller, cuando €l vivialgyaasiento en Weimar, apenas si
distaba cinco minutos a pie de la de Goethe. Logya@mpodian, pues, visitarse
diariamente, y se veian ademas con frecuencia &b, no sélo para asistir a las
representaciones, sino para supervisar el trabajéosl actores y discutir con ellos
acerca de las obras y de las puestas en esceerac@atraban en las reuniones que
organizaban los amigos comunes o en las veladaseudrecian en el palacio. Y

cuando cada uno estaba en su hogar, entregado @ogias tareas, entonces iban y

% El testimonio nos lo ha conservado Eckermann, 13B86de enero de 182H fine), en ese precioso
libro suyo que todo un Nietzsche tenia por “la mejara en prosa de nuestra literatura, aquella elbad
sido alcanzado el punto supremo de la humanidaxisala” KStA vol. 8, pag. 603).
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veian los criados de una casa a la otra con carteensajes referidos a los asuntos mas
diversos y con frecuencia acompafados por libressgurestaban o devolvian.

No faltan criticos de aquellos que, como el zodmlla “Fabula” de Rubén
Dario, “cuando ven pavos reales soélo le miran B89 y que han creido descubrir
como esas cartas esconden, tras las formas pulielasrato cortés, una tension
insuperable, una antipatia profunda que no es lposinorar y que se fue
incrementando con los afios. Sea de ello lo que flercierto es que Schiller, cuando
se le present6 una oportunidad brillante para nsedamBerlin y abandonar Weimar, no
lo hizo, y que Goethe, a pesar de todas las insiom@s malignas de los hermanos
Schlegel, jamas vacild en la firmeza de su amisiuaks lo que a ambos los unia fue un
sentimiento tan profundo, tan inconmovible, tamnaéido en una libertad completa y en
una claridad de espiritu tan soberana, que indbusmmbre de ‘amor’ tendriamos que
darle un sentido superior y casi inefable, paraepoddacerle la debida justicia.
Reconocer y honrar esto, nos resulta dificil a tosphombres inclinados a la sospecha
y al escepticismo. Pero precisamente este es d¢ldsede la historia: poner ante
nuestros ojos posibilidades de la existencia queokalejado escapar y edificarnos con
el pasado y pensar otra vez como es debido, aildel@l presente nos abandona de
manera ignominiosa.”

Quien asi se expresa, arrojando una luz mas cleeposada sobre estas cosas,
en la “Introduccién” a su edicién de correspondencia entre Schiller y Goethes
una autoridad tan competente como la de aquel eteiregitico literario que fue Emil
Staiger. Y no es sino él mismo quien, con una bdess de sentido comun, aconseja a
los que encuentran algo apagado el lenguaje habittie Goethe y Schiller, a los que
no comprenden su mutua reserva y ese modo quednwde preservar la delicadeza de
los sentimientos, que considere por un momento @mims se expresaban, uno acerca
del otro, ante terceras personas.

He aqui como Schiller, por ejemplo, responde aoledesa Schimmelmann, en
relacion con ciertas dudas que ella le manifestarerca del caracter de Goethe.
Después de apreciar del modo mas bello los médiko&oethe en los campos de la
poesia y de la ciencia, Schiller afiade: “Pero moestos elevados méritos de su espiritu
los que me unen a él. Si él no tuviese para mguanto hombre, el maximo valor de

entre cuantos he conocido jamas personalmente aliéahcontentado con admirar su

% Staiger, E. (ed.), 1966, pag. 18.
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genio desde lejos. Bien puedo decir que, durasteds afios que he vivido con él en la
mas estrecha familiaridad, ni por un solo instamepodido advertir que me haya
equivocado en cuanto a su caracter. Su naturatessssepun sentido muy elevado de la
verdad y la lealtad, y un celo supremo en lo quea &l bien y la justicia; por eso los
murmuradores, los hipdcritas y los sofistas se semtido siempre a disgusto en su
cercania. Lo aborrecen porque le temen, y porgdesfirecia cordialmente lo falso y lo
superficial en la vida y en la ciencia, y abomimald apariencia hueca y asi ha de
malquistarse necesariamente con muchos en el aociwadlo social y literario <...>
Seria de desear que yo también pudiese justifiGoethe, en lo que toca a su situacion
doméstica, del mismo modo en que puedo hacerlo,lazanayor seguridad, en el
aspecto social y literario. Pero lamentablemerde afgunos conceptos falsos acerca de
la felicidad hogarefia y por un desdichado temanattimonio, ha caido en una relacion
que, incluso en su propio circulo domeéstico, lobéayy lo hace desdichado, y de la que
no puede deshacerse por ser demasiado débil yrpmsemrazon demasiado blando.
Esto, que a nadie ofende, sino a él mismo, esiso flaco, y aun él se halla ligado con
una parte muy noble de su caracter.

“Le ruego sepa disculparme, mi benigna condesaegter largo discurso; atafie
a un apreciado amigo, a quien quiero entrafiableamemior el que siento la mas alta
estima, y al que no sin pena veo que Vd. y su esposprecian en lo justo. Si Uds. lo
conociesen tal como yo he tenido ocasion para esltoy examinarlo de cerca,
hallarian pocos hombres mas dignos que €l de ey amor” (23 de noviembre de
1800).

Por lo que se refiere a Goethe, hablan en su favinnero, el lamento funebre
de mayor riqueza humana y el mas conmovedor que siglp dedicado jamas a un
poeta por otro poeta contemporaneo, su “Epiloga eampana de Schiller”, una de
cuyas estrofas reza como sigue: “Entonces encendianejillas la llama / de aquella
juventud que jamas nos abandona, / de aquellatiealgme antes o después / del mundo
obtuso vence la torpe resistencia, / de aqueltpuéesiempre mas pura y mas sublime /
ora irrumpe resuelta, ora, paciente, aguarda; ih alé que lo bueno actiue, medre,
prospere, / a fin de que su dia, al hombre nobklgué.” Y después, algunas de las
palabras que nos ha conservado Eckermann.

Por ejemplo, acerca de aquellos didlogos que Gimestle Wurmb mantuvo con
Schiller en el afio 1801, junto a una mesa de tée\os que aquella dejo unas

Memorias. “Schiller se nos presenta en ellas”, d@oethe, “en pleno dominio de su
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elevado y noble caracter, y muestra ante una mesit& tanta grandeza como en un
Consejo de Estado. Nada le limita, nada le oprimtada consigue acortar el vuelo de sus
pensamientos; cuanto hay en él se nutre de idessligsas y surge libremente, sin
miramientos ni vacilaciones. jHe aqui un hombrevelelad, tal como deberiamos ser
todos! Pero los demas somos, por lo general, ilogamenguados. Las personas y los
objetos que nos rodean ejercen su influjo sobretrms Una cucharita de té, por
ejemplo, nos contraria si es de oro, porque delsmiade plata; y de esta suerte,
paralizados por mil diversas consideraciones, tanzamos a liberar lo que puede
haber de grande en nuestra naturaleza. Somosaletace esclavos de los objetos, y asi
aparecemos importantes o pequefios, segun estoarnassren consigo o nos dejen
espacio libre donde desenvolvernos” (11 de setiendler 1828jn fine). Tres veces
resuena aqui la palabra que siempre se impone @awsnttata de Schiller: “grande”.
Palabra que tampoco esta ausente a la hora de @mgsaobras del augusto poeta con
los nuevos tragicos; Eckermann afirma que en ®ctsk expresa siempre un espiritu y
un caracter grandiosos. A lo que Goethe replicaeciBamente eso era lo que yo
pensaba. Schiller podia presentarse como quisierapdia hacer absolutamente nada
que no resultase siempre, por lejos, mas granddogoeejor de los autores del dia;
hasta cuando Schiller se cortaba las ufias resuttabagyrande que todos estos sefiores”
(17 de enero de 1827). También ante Sulpicio Bmgseel erudito y coleccionista de
obras arte, con quien lo unié una hermosa amissathhel fin de sus dias, Goethe
encarece al amigo difunto, al compararlo con lashf&gel y Tiecks”, y lo hace en estos
términos: “Schiller era completamente diferentey estaria tentado de decir que fue el
altimo caballero de entre los escritores alemasass tache et sans reproch® bien
cuando en cierta ocasion Otilia, su nuera, comgo® a menudo Schiller la aburria
como poeta, la respuesta de Goethe, tan breve ebmsoente, fue: “vosotros sois
demasiado futiles y terrenales para®|”.

Y por fin, para no abundar en mas testimonios, n@se aquella pagina
conmovedora con la que Goethe, sintiendo que sere la hora de su muerte, lego
su epistolario con Schiller, todas aquellas cayteshabia conservado por casi un cuarto
de siglo como reliquias de una amistad providenahley Luis | de Baviera. En la
pagina de marras, fechada en Weimar el 18 de actiéhd829, Goethe encarece porque

“contienen una porcién importante de una vida extlaariamente intensa. Ella

% Op. cit, pag. 21.
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muestran de la manera mas fiel y directa”, afiaden fasgos suavemente
conmovedores, cOmo <...> no dejoé nunca de esfornaude obrar, y cémo, a despecho
de sus sufrimientos corporales, permanecié pooelzén y el pensamiento, siempre

idéntico a si mismo, constantemente extrafio y supeicuanto es vulgar y mediocre.”

LAS IDEAS. LIBERTAD Y NATURALEZA: POESIA Y FILOSOFIA

En sus “Lecciones de Estética”, Hegel, al discuiitoséficamente sobre la
poesia la llamo6 nada menos que “maestra del génenano”. Por poco que se piense
lo que significa esta expresion, se comprenderaetjaeresultaria inconcebible si la
poesia fuese, segun la representacion vulgar tamdiila, un simple parto de los
“sentimientos” y de las “emociones” del alma. Pquee la excelsa funcién de aquel
magisterio sea siquiera pensable, la poesia h&rders medio de su musica y de la
belleza de sus imagenes, portadora de “pensaniiedmsideas”, de “verdades”. Es
precisamente la naturaleza “logica” y sustancial sde contenido lo que permite
concebirla, junto con las otras formas del artenés que sin excepcion permanecen
subordinadas a ella segun el concepto, como undast@tion del “espiritu absoluto”,
del modo en que lo presenta el propio Hegel ennal tle suEnciclopedia de las
Ciencias Filosoficas

Dificiilmente podra encontrarse, al menos dentrb haizonte de la Epoca
Moderna, un poeta cuya obra sea tan rica en peestsi como la de este poeta
“filbsofo” que fue Schiller. Ya Guillermo de Humfatl lo vio en su hora y supo
expresarlo con acierto: “<...> todos sus productastipos de Vd.”, escribe al mismo
Schiller el 16 de octubre 1795, “muestran una @adcion de la facultad racional
mucho mas vigorosa que la que uno advierte en @igalqtro poeta, y que la que uno
podria considerar, sin experiencia, como compatibte la poesia. Pero no me refiero
aqui en modo alguno a aquello por lo que su pasi®d. se vuelve propiamente
filosofica, sino que también advierto este rasgaataristico en el modo peculiar con
que Vd. trata lo puramente poético, vale decirpiopio de la invencion del artista.
<...> Para nombrarlo pues del modo mas general, iterpre designarlo como una
suerte de exceso de actividad autonoma; una aativial, que crea hasta la materia
misma que deberia limitarse a recibir, pero guérsaula luego con ella como con algo

simplemente dado <...> Esto le confiere a cuanto de pfocede una impronta
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inconfundible de majestad, de dignidad y de lilmeremnduce, en rigor, hacia un ambito
supraterreno y erige el género supremo de lo seblijme opera por medio de la idea.”

Asi lo muestra, por de pronto, la comparacion delsa con la de Goethe. Si en
la poesia y principalmente en la poesia liricagde @ltimo es posible descubrir una ley
que permite comprender la totalidad de sus trapajessuerte de bajo continuo que, en
medio de la diversidad de sus escritos, resuena@quier y pone de manifiesto la
unidad fundamental de su propio ser, algo analegore con la obra de Schiller, donde
una unica experiencia fundamental, tanto tedricaccpractica, y un mismo y unico
postulado, también él tedrico y practico a la wezhalla en el principio y en el final de
la misma, siendo, por asi decir, su alfa y omegéanybién esa experiencia se perfila
con una luz mas clara al contrastarla con el cas&aethe, pues mientras que este
destaca, al contemplar la naturaleza, sobre todwsiento de su “consistencia” y el de
la firmeza de su articulacion; mientras que ereddidad del mundo exterior comprende
y reconoce la legalidad y la necesidad que la godjeSchiller se sitia en un punto de
partida completamente contrario, pues para él taraaza es lo que contraria y se
opone al pensamiento de la libertad. Y si el muexterior es para Goethe lo que
completa y confirma el mundo interior, a Schillerls presenta ante todo bajo la forma
de la coaccion, de la violencia. Resistir esa wicike y sostenerse ante ella en la pureza
de la personalidad moral habré de ser, hastaa| fantarea de su vida. A partir de esa
experiencia surgieron los dramas de su juventudpkjrafe dé.os bandidosaquel “In
tyrannos”, que una mano anonima introdujo en ldagar de la segunda edicion de la
obra, puede valer, con tal de que no se lo redazgga dimensién meramente politica,
como un sello que caracteriza de manera general &ogella poesia juvenil. Por
doquier resuenan exclamaciones contra la “légédety, en lo que ella tiene de
arbitrario, de meramente “puestajeisetst y contra toda im-posicidn que estreche y
coarte de manera exterior la voluntad del individgoe menoscabe o anule la
realizacion de la libertad como autodeterminacion.

Es asi como en Schiller, “reina por doquiera wmadgnhacion apasionada frente a
todo lo meramente dado y establecido desde af@erdrata siempre de una misma
lucha interior que se expresa en las formas mé&ssdis. *° En rigor, el motivo poético
particular se halla en todos los casos al servigoesa lucha, que bien puede ser
comprendida como un proceso general de liberacipirieial: el de la justificacion

% Cassirer, 2001, vol. 7, pag. 286.
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moral e intelectual del propio Schiller ante simms No es posible, pues, encontrar en
Sus creaciones poéticas una suerte de reflejaldi¢h existencia objetiva y de la vida
humana; ya el propio Goethe advertia que lo ededeiallas, por el contrario, “se
orienta hacia lo ideal”, y de un modo tan extrawadb que, en tal sentido, segun él
mismo decia, “no existe quien pueda compararselen ta literatura alemana ni en la
de cualquier otro pai$”’. Eckermann, por su parte, la finura de cuyo disoeemto
dificilmente podria ser puesta en duda, veia quall&c movido por sus ideas
filosoficas, “ha pretendido situar la idea por emzide toda naturaleza o, mejor dicho,
ha llegado a destruir la naturaleza: [porque, se§ifo que puede pensarse debe
suceder, tanto si esta de acuerdo con la naturateza si le es contraric®

Es por la misma orientacién “ideal” de su espjrijue, en el plano moral,
Schiller marcha en pos de Kant al reconocer, conaéhecesidad de sustituir el
principio de la felicidad (eudaimonismo), por elldeé'perfeccion”, porque la felicidad
obliga a tener en cuenta las necesidades de laaleta e implica una forma de
heteronomia, mientras que sélo la idea de perfecoidral es compatible con la
realizacion cabal de la libertad como autodeteroiama

“La idea de la libertad circula por todas las sbde Schiller; pero esta fue
cambiando a medida que él avanzaba en su cultarde@r, a medida que se iba
convirtiendo en otro. En su juventud fue la idealaldéibertad fisica [un sentimiento
fundamental de orden subjetivo] la que lo moviaaikir y la que se reflejaba en sus
obras, y en sus ultimos tiempos, la de la libertlél [como principio del ser y del
conocimiento].*®

Pero el hombre, siendo un ser sensible e intédigida vez, que no es ni pura
receptividad (naturaleza), ni pura autonomia (td; puede y debe apelar a la belleza,
su “segunda Creadora”, para que, en aquel templé@ni®o que Schiller llama
“estético”, la ley moral, que en cuanto a su codiewvale de manera inmutable y sin
concesiones, se le vuelva algo querido por él migsmomo la expresion y el fruto mas
granado de su personalidad. Por obra de lo bedio esta sentencia se encierra uno de
los pensamientos capitales de Schiller — el horabliguiere el vigor necesario para
elevarse por sobre la finitud de los estimulos Joddines materiales hacia el punto de

mira de lo incondicionado, el de la “autoconciengiga”. Por ello, y asi lo sefala

37 Eckermann, 1956, 18 de enero de 1827.
3 Op. cit, 14 de noviembre de 1823.
%9 Op. cit, 18 de enero de 1827.
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Cassirer con su probada autoridad, “aun cuandae&tanbre a repetir que Schiller
‘suavizé en términos estéticos’ lo severo de leaékiantiana, en rigor ocurre, seguin su
naturaleza y su tendencia espiritual fundamentagigamente lo contrario. El no ha
vuelto a introducir en la fundamentacion de lagten oposicion a Kant, un momento
de la mera ‘receptividad’, sino que ha concebidbdtbo mismo como un imperativo vy,
por ende, como una expresion de la espontaneidaddel espiritu. <...> Y asi como
en ningun caso la doctrina de la ‘educacion estétat género humano’ pretende hacer
del arte un simple medio del progreso social ytjgoli asi tampoco apunta, por otra
parte, a negar o debilitar el contenido caractedste lo ético en cuanto tal.”

La relacion entre el sujeto y el mundo exteria, vida de la conciencia
determinada por la oposicién entre el sujeto ylgéto, o bien, para decirlo en los
términos de Fichte, como la oposicion entre el “yadl “no-yo”, es irreductible en la
esfera del obrar, porque la voluntad racional silede realizarse en lo dado, en lo
inmediato, en lo sensible, en la medida en que ggdsenta como un limite que debe
superar y dejar atras. La obra de arte perfeceaefen cambio un término medio donde
la contemplacion, la vision estética, puede permamen lo dado como en una unidad
pura donde aquellos opuestos quedan asumidos,elrgingular se vuelve un todo y
lo sensible un simbolo al ser configurado segudeyale la creacion artistica. No bien la
intuicion procura aferrarse a lo finito en desmediedas exigencias de la razén — como
queria hacerlo aquel estrafalario Nicolai sobrqual Goethe y Schiller dispararon mas
de una flecha envenenada — o apunta unilateralnimaaia lo infinito — como querian
los romanticos — la belleza en cuanto “figura vité& se desvanece, porgue en un caso
se niega el momento de la vida y en el otro ebderma. “El arte verdadero”, escribe
Schiller en el prefacio ha novia de Mesina‘no apunta a un juego pasajero; toma en
serio el hecho de no limitarse a situar al homlergrd de un suefio efimero de libertad,
sino devolverloreal y efectivamente libre <...>. Y precisamente g, porque el arte
verdadero quiere algo real y objetivo, no puedeerdarse con laparienciade la
verdad; sobre la verdad misma, sobre el fundamiéme y hondo de la naturaleza
levanta su edificio ideal. El arte es por enderamente ideal y no por ello deja de ser
al mismo tiempo real, en el sentido mas profundo.”

Desde el punto de vista de la historia de la dilias la posicion de Schiller
representa el punto de inflexiébn donde el métodscendental kantiano comienza a

40 Cassirer 2001, 7, pag. 303s.
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transformarse en aquel que sus sucesores reconamem#o dialéctico. “Cuanto han

significado los escritos de Schiller en relacion esa transformacion, y qué decisivos
han sido ellos para la formacion integra de lo®isias poskantianos y su desarrollo,
esto es algo que la historia de la filosofia ns&lsido considerar, hasta el presente, en

S41,

sus justos términos.” Tal es también el juicio de uno de los mejoresocedores de la

historia del idealismo poskantiano, para quienripdrtancia de la posicién de Schiller

dentro de la misma “nunca podria ser ponderad@xoeso™?

SCHILLER, PORTAVOZ DE UN SABER ACERCA DEL DESTINO DEL HOMBRE

Como bien se sabe, no solo los criticos literaatm®n juicio sobre los poetas y
sobre su obra. También lo hacen, también lo hamdyeaquellos hombres que la
tradicion conoce como “filésofos” y que la Modemiden sentido singular prefiere
llamar “pensadores”. Acerca de la indole del juidims6fico ante la poesia y acerca,
también, de la necesidad de diferenciarlo en sergidtematico y no simplemente
historico, nos hemos atrevido ya a emborronar agyraginas que el lector curioso
podra encontrar en otro lugdrPero lo que en ellas exponiamos de manera general,
bien podemos referirlo ahora al caso particulaiSdkiller, un autor a quien el titulo
mondo y lirondo de “poeta” le hace justicia sélmeadias. Y no se piense por esto que,
ante el tenor los textos reunidos en el presertenan, vamos a hacerle el flaco favor
de pretender presentarlo también como un “filésofled verdad que su€artas
estéticasque sus tratados acerca de “lo sublime”, quesstite tituladoDe la gracia y
la dignidad poseen cualidades sobresalientes como para adearaSchiller su
capacidad de abstraccion y su talento para laxréfidilosofica. Pero en los tiempos
gue corren estamos en condiciones de apelar a mtdo, tan novedoso como
ponderado, de considerar estas cosas; un modoreldaapy valorar la obra integra de
Schiller sin necesidad de hacer de él aquello quea pretendid ser: ni un “poeta

filosofico” ni, menos adn, un “filésofo poético”.

1 Cassirerpp. cit, pag. 331.

42 Georg Lasson en el Prefacio a su edicion deF&nomenologia del Espirittde Hegel
(Jubilaumsausgabe, Leipzig 1907).

3 Zubiria, M., 2007.
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Los estudios que desde hace ya tres décadas wieheando Heriberto Boeder
(Adenau, Alemania, 1928 nos permiten comprender una verdad de aquellasague
cuando nos empefiasemos en adelgazarla y menguadacomo fuese posible, aun asi
seguiria imponiéndosenos como algo colosal. Nasinebs al hecho de haber podido
reconocer en Rousseau, en Schiller y en Hoéldelds,tres portavoces de un saber
primordial acerca del destino del hombre, una ‘thatbd” (SOFiA), en orden a la cual se
determina la filosoFia en sentido estricto de la Epoca Moderna; esadifesenciada y
unitaria a la vez, que Kant, Fichte y Hegel, y s#los, fundan, despliegan y consuman,
de manera progresiva y mancomunada.

En cuanto portavoz de una “sabiduria” que ilumaadencia de lo humano, la
humanidad del hombre, y que ha de ser oida postmdohombres — no sélo por los
filosofos — Schiller posee, dentro de la esferalad&poca Moderna, una dignidad
comparable con la que tuvo Hesiodo en el mundgari€ es esta la razon por la que
afirmamos que Schiller no es comprendido en losités debidos cuando se hace de él
s6lo un “poeta”. Ya los mismos griegos no se libataa venerar a Homero, a Hesiodo,
a Soldén, como poetas, porque los consideraban t@hte “sabios” $ophoj; no podian
dejar de advertir, en efecto, que en sus poematabbealgo mas que la belleza de unos
ritmos, de una imagenes, de unas palabras armamosa entrelazadas. Ese algo mas
era un saber acerca del destino del hombre, um dabarigen divino, que procedia de
las Musas, segun el cual el hombre soélo es tagl sentido de toda sabiduria, cuando
logra diferenciarse respecto de si mismo, cuangderawsu determinacién simplemente
dada o “natural”, cuando depone Hgbris 0 la desmesura y, volviéndose décil al
mandato d®ike, llega a comprender cuanto mas vale la mitad btosle (Los trabajos
y los diasy. 40).

Algo analogo hallamosnutatis mutandisen la palabra de Schiller; tanto si
adopta la forma musical de la poesia, sea en sumadt sea en sus composiciones
liricas, como la forma “sobria” del discurso en g&o También la de Schiller —
hermanada en esto con la de Rousseau y la de hidlders una palabra sapiencial que
comunica a los hombres el secreto a voces dellaa@an de su propia humanidad. No
es este el lugar para repetir lo que, acerca aenesimo, hemos expuesto ya en otro

lugar®® Pero tal vez esta brevisima indicacién sirva paegenir al lector ingenuo, que

441980; 1997; 2003; 2004; Zubiria, M., 2006 (3).
> Cf. Boeder, H., 1990; 1992.
46 Zubiria, M., 2006 (1).
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acaso pretende acercarse a las paginas que sigugda por una curiosidad de orden
simplemente estético, acerca gesode la obra que tiene entre sus manos.

Porque, por lo demas, la Estética no es entendataSghiller como una
disciplina filosofica autonoma, que pueda ser catta por si misma, del modo en que
lo hace el “especialista”. El piensa lo bello atipate los términos en que lo hizo Kant
en suCritica del Juicio(1790) y con sus mismas categorias, animado parogldsito
de ampliar, de enmendar, de completar la doctpesy reconociendo absolutamente la
validez del “sistema” kantiano, articulado en losstmomentos fundamentales del
saberteoria (verum), praxis (bonum), poiesis (pulchrum).

La Epoca de Kant y de Schiller supo del entenditoiguro, de la razén pura,
del concepto puro. Hubo que esperar a nuestro tiesientendemos por tal el que se
nos abre mas aca de la Posmodernidad, para queerdamiento Illamado
logotectdnicd’ nos mostrase en qué consistenamoria purala de la distincion entre
sofiay filo-sofiag aquella memoria cuya pureza consiste en sabéermnse €poché
ante lo que ha sido pensado de manera deéfSf@nte a ello, la memoria pura nada
reclama para si, porque su presente es el de adreiquilidad Gelassenhejtque la
Modernidad buscaba en vano, y que la Posmodernfaidda su propia destinacion,

debid ignorar.

SOBRE LA PRESENTE TRADUCCION

La traduccion que aqui ofrecemos ha sido realizagheartir del texto de las
Obras Completasle Schiller §amtliche Werkeen lo sucesivéeeW, en la edicion en
cinco volumenes de Gerhard Fricke y Herbert G. &tppublicada en 1959 por la
editorial Carl Hanser de Munich, y reimpresa luegachas veces. L&3artas sobre la
educacion estética del hombiiguran en el volumen V (“Escritos tedricos”, paggo0-

669). La edicion de Fricke y Gopfert descansa stzbrealizada por el propio Schiller

en 1801 Escritos menores en prosy respeta, con algunas salvedades, las enmiendas
propuestas por ldNationalausgabe(vol. 21). Por la precision y sobriedad de la
informacion que ofrecen ambos editores, hemos ¢idduambién sus “Introducciones”

a cada uno de los escritos que reune el presehtaen.

47 Cf. Boeder, H., 1998.
8 Cf. “La memoria de |&ofid en: Boeder, H., 2004, pags. 107-126.
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De las versiones espafiolas de las “Cartas estetomaso también se las llama,
hemos tenido a la vista la de Manuel Garcia Moreigxico, Espasa-Calpé1952,
acerca de la cual no podemos dejar de formular,ladmevedad del caso, un par de
observaciones. Dejemos de lado las erratas indestdle esta edicion, que desfiguran
el texto de un modo escandaloso: “contricion” paporistriccion”, “templo” por
“temple”, “variedad” por “vaciedad”, “proporcionegior “proposiciones’gt sic cum
taedio ad infinitum Dejemos de lado algunos descuidos bastante cantates como
el uso de la preposicion “a” delante del complemaetitecto de cosa — “mantener en
sus limites tantal impulso sensible comal formal” (carta 16, comienzo) — e incluso
algunos errores sobre los que bien podemos pasailesrcio uandoque bonus
dormitat Homerup La virtud principal de la traduccién de Garciarghte consiste en
el uso de un lenguaje propio, rico y flexible, csigiros y locuciones castizas hacen que
el lector tenga la impresion de hallarse ante witoteue hubiese sido escrito
originalmente en espafol. Antes que atenerse awlidad rigurosa a la letra del
original y a sus figuras sintacticas, Garcia Magegapta los pensamientos y el sentido,
y los traslada no s6lo con brio y desenvolturap gmmbién, por lo general, con
innegable acierto. Pero también es verdad quegl@dian de dar con una diccion blanda
y libre de ripios, su texto suele perdeptacisionque posee el original. Por lo demas,
hay un aspecto particular en la labor de Garciaehterque no podemos aprobar: su
actitud ante las oraciones complejas, de empaqeociano, muy frecuentes en la
prosa de Schiller y en la de su tiempo, con muaiesentos subordinados; como
Garcia Morente prefiere la sencillez del estilcapatico, tan admirado en su tiempo a
la luz de la prosa de Azorin, desarma el periodio wierte en la forma de dos o tres
oraciones independientes. Pero la consecuencialaes® que, si “el estilo es el
hombre”, como decia Buffon, el de las cartas vastiggor Garcia Morente no es
Schiller. Es verdad que la marcha pausada de lsapyoe avanza a grandes pasos,
obligandonos a hacer un alto después de cada gatiga pronto al lector impaciente y
s6lo satisface a un espiritu mas reflexivo, peropno ello el autor ha de sentirse
autorizado para modificar a su sabor la impronszusiva del texto original; no, al
menos, en unos tiempos como estos en los que nwxddo vivir, donde ya hay por
doquier abogados dispuestos a defender el llamd@lecho de las minorias”, dentro de
las cuales también hay que contar a los hombresceaple seguir un argumento que
descanse sobre mas de un silogismo. Es por estanuigien en el caso de la prosa de

Schiller, alabada por su claridad y su elegancimccain dechado de la Literatura
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Alemana, nos hemos atenido al principio que hicimadsr en relacién con sus ver$os:
aquello de que, a la hora de traducirla, preferimmsservar con la mayor fidelidad
posible las peculiaridades no sélo de su tono denajvande, elevado — sino de su
estilo, que asi como responde al espiritu prockpaleta, asi también es hijo de una
época en que los doctos solian “castigar la pluroa’un rigor digno de imitacidti.

Fuera de la de Garcia Morente, contamos en ekpafi una excelente version
mucho mas reciente: Fr. ScKallias — Cartas sobre la educacion estética dehhog
ed. bilingle, estudio introductorio de Jaime Feifdéad. y notas de Jaime Feijoo y Jorge
Seca, Barcelona, Anthropos, reimpr. 2005 (1ra.1890). Ademas del sustancioso
estudio introductorio, que supera el centenar dgnp4, esta edicion ofrece una muy
valiosa informacion bibliografica comentada, pudéopartida indispensable para quien
quiera adentrarse, desde estas latitudes, en alglentos muchos asuntos que el texto
de Schiller ofrece como materia de investigacion.

Si nos ha sido muy util consultar la encomiablesiger francesa de Robert
Leroux (ettres sur I'’éducation esthétique de I’homraris, Aubier, 1943), que ofrece
un ajustado sumario analitico de cada carta, ytdkama, no menos meritoria y
profusamente anotada, ademas, de Antimo Ndggttgre sull’educazione estetica
delluomg Roma, Armando Armando, 1971), lamentamos no hadéido servirnos de
la que pasa por ser la mejor traduccién inglesdegde el punto de vista filolégico, la
mas exhaustiva existente hasta la fecha: la de .BWNkinson y L. A. Willoughby:
Friedrich Schiller,On the Aesthetic Education of Man in a Series dfekg Oxford
1967.

Las notas que acomparfan nuestra traduccion, assigmpre eoursivaspara
distinguirlas de las redactadas por el propio &hison deudoras, en su mayor parte,
de la mentada edicion de Fricke-Gopfert [en lo swee Fr.-G.] y también de la de

Antimo Negri. No pocas proceden de una serie dentepuredactados por nosotros

49 Zubiria, M., 2006 (2).

¥ También E. M. Wilkinson y L. A. Willoughby han Hex valer una actitud semejante ante el original y
por ella rompen lanzas en estos términos: “Butggstwhere we differ most from our predecessons is i
our conviction thatonly by close adherence to the intricacies of $afdl rhetorical style can his
meaning be fully conveyett is in our view misguided to aim at a ‘plainoge’ version in the hope of
thereby uncovering his essential ‘message’ — bngakiown the complex structure of his sustained
periods into simpler units, conscientiously escmgwGerman inversion in favour of ‘normal’ English
word-order, ignoring his figures and configuratioss..> in these Letterthe manner is of the essence of
the matter and their form a function of their aim; becausehiis particular treatise at any rate <...> the
rhetorical figures, far from being the ‘merely stgld exercises in declamation’ that Friedrich Sgéle
dubbed them — in a letter to his brother, 17.vil2% — are a vitally determining factor in the efitdiment

of meaning, to a certain extent even the vehiclme&ning.” (p. 343s.; cursivas nuestras).
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mismos con ocasion de un seminario que, sobr€datas Estéticasdictamosdurante
el afio académico de 2002 en nuestra Catedra déiditade la Facultad de Filosofia y
Letras de la Universidad Nacional de Cuyo.

Al cerrar estas lineas nos es grato cumplir cotlebkr de justicia de expresar
nuestro mas vivo reconocimiento al Servicio Alend®m Intercambio Académico
(DAAD), gracias a cuya generosidad pudimos compliets trabajos necesarios para
realizar esta traduccidén anotada en la magnifigiéobeca del Archivo Literario Aleman
(Deutsches Literatur Archiv), en el afio del 250%arsario del nacimiento de Schiller.

Me complace, por ultimo, poder dedicar los largesvelos que supone la tarea
de traducir y anotar los textos de Schiller a leagaemoria de dos profesores de la
Facultad de Filosofia y Letras de amlma matey la Universidad Nacional de Cuyo:
ALFREDO DORNHEIM (Hamburgo, Altona, 1908 — Mendoza, 1969), Dire¢tandador
del Instituto de Estudios Germanicos y ProfesorLderatura Alemana y su hijo,
NICOLAS JORGEDORNHEIM (Buenos Aires, 1938 — Mendoza 2004), Director Fdoda

del Centro de Literatura Comparada y Profesoritdgdtura Alemana y Austriaca.

Mendoza, El Challao, 20 de junio de 2016*

*Este trabajo fue concluido en lo sustancial eno&liio del afio 2009. Razones
completamente ajenas a mi voluntad han sido laacd&igjue solo ahora, siete afios mas
tarde, venga a salir a la luz.
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Nota preliminar a la€artas Estéticas

En diciembre de 1791, una pensién trianual que Il&chgracias a los buenos
oficios del escritor danés Jens Baggesen, obtuV@rilecipe heredero de Dinamarca,
Federico Cristian, duque de Schleswig-Holstein-Atgoburg y del conde Ernesto
Enrique Schimmelmann, mitigé las penurias provosguar una larga enfermedad. El
9 de febrero de 1793, es decir, al comienzo defimansagrado principalmente al
estudio de problemas estéticos, y en una épocaaequé ya habia comenzado a
redactar para Korner las cartas tituladas “Calias $obre la belleza”, Schiller se
ofrecio a testimoniar su gratitud al soberano bawédr danés mediante una serie de
cartas donde se proponia explicar la naturalezaated y de lo bello. Los pasajes mas
importantes de esa primera carta introductoria nez@mo sigue:

“<...> La revolucion experimentada en el mundaé$bfico ha estremecido los
cimientos sobre los que se levantaba la Estétite yderribado el sistema que tuvo
hasta el presente, si es que quiere darsele esbmomdant ha comenzado ya <...> en
su critica del juicio estético, a emplear los pipios de la filosofia critica también en
el campo del gusto, y si ho ha proporcionado loglamentos de una nueva teoria del
arte, al menos lo ha preparado. Pero tal como se akora las cosas en el mundo
filosofico, parece haber sonado finalmente la heraque la Estética experimentara
una regeneracion <...>.

“Creo que merece un mejor destino, y he forjadgoehsamiento audaz de
volverme su caballero <...> — Y con Vos, mi ven&iado Principe, no necesitaré de
ninguna apologia para justificar mi deseo de eleeamas activo de todos los muelles
del espiritu humano, el arte educador del almaraaigo de una ciencia filosofica.
Cuando me paro a meditar sobre el vinculo que aedigsentimiento de lo bello y de lo
grande con la parte méas noble de nuestro ser, mateeimposible tenerlo por un mero
juego subjetivo de la sensibilidad, que no es cagazotras reglas fuera de las
empiricas. También la belleza, se me ocurre, halekcansar como la verdad y el
derecho sobre fundamentos eternos, y las leyesnarigs de la razon han de ser
también las leyes del gusto. La circunstancia, @mprende, de que percibamos de

manera sensible la belleza en lugar de conoceregarderribar toda esperanza de
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poder hallar una proposicion universalmente validara ella, porque todo juicio
procedente de esa fuente es un simple juicio deriexgia. De ordinario, una
explicacion de la belleza se tiene por fundada g@iamue concuerda con el dictamen
del sentimiento en los casos particulares, siendd que, si hubiese realmente un
conocimiento de lo bello a partir de principios,audeberia confiar en el dictamen del
sentimiento sélo porque concuerda con la expliaacdié lo bello. En lugar de examinar
y legitimar sus sentimientos segun principios, @xamina los principios estéticos
segun sus sentimientos. — Esta es la dificultadejuaismo Kant, mal que nos pese,
tuvo por imposible resolver <...>”

Primero la enfermedad, que lo obligé a interrumplr“Calias”, y luego los
articulos estéticos requeridos porNaieva Talig“Sobre la gracia y la dignidad”, “De
lo sublime™) que vinieron a interponerse y donderasmo tiempo se advierten trabajos
preparatorios para la tarea principal que Schilléenia por delante, retrasaron la
prosecucion y el comienzo positivo propiamente alide las cartas al duque de
Augustenburg, tras aquella primera que le envidra3®de julio de 1793. Sélo cuando
se encontrd en su patria suaba, donde paso el adefiaquel mismo afio y el invierno
subsiguiente, Schiller retomé el trabajo de lastasy trabajo que, en cuanto al
contenido, pronto se aparté del propdsito origimarde una analitica y una
determinacion critica de la esencia de lo bellaéwia en la carta a Koérner del 20 de
junio de 1793 habla Schiller de su “diseccion deblkllo”) para volverse hacia las
cuestiones relativas al efecto de lo bello y dééay a su mérito como promotor de
verdadera humanidad.

Desde Ludwigsburg solamente, Schiller envié al dusjete cartas (v. la carta
del 10 de junio de 1794). Pero entonces un incendésatado durante el mes de
febrero en el palacio real de Copenhague, del qigefasto casi la totalidad de esta
obra epistolar, truncé repentinamente la empregido Se salvé el contenido de siete
cartas, por copias que habian sido hechas en Dimeaa

Una carta a Korner, la del 10 de diciembre de 178®iestra que Schiller, ya
antes de la destruccién de las enviadas al de Aegbsrg, proyectaba, por momentos,
publicar de manera independiente el primer volumeresa “correspondencia. Schiller
rogaba a Korner que le enviase “el original o lapa”’ de las Caliasque, junto con el
poema “Los artistas”, son un antecedente capital lde Cartas sobre la educacion

estética del hombreel ensayo titulado “Sobre la gracia y la dignidaga habia sido
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designado por Schiller, en su carta a Korner del & junio de 1793, como una
“especie de precursor” de la “teoria de lo bello”.

El 3 de febrero de 1794, esto es, después de kEceceth de la dltima carta,
Schiller, en una extensa misiva a Kérner, da cueletdo realizado hasta ese momento
y, sobre todo, de sus planes para la continuacién. vista del bulto de estas
declaraciones para comprender la primera etapa deg tsabajos estéticos, no menos
qgue para clarificar la mudanza de su interés y denwdo de plantear el problema,
debido a la influencia de Fichte, de Humboldt yreotodo a partir del vinculo con
Goethe, tal como esa mudanza se manifiesta eGdass sobre la educacion estética
resulta oportuno reproducir aqui los parrafos pripales de aquella carta a Korner:

“En el concepto de belleza no me he detenido tedar modo alguno e incluso
al presente sigo sin haber llegado tan lejos, pergumero anticipé una consideracion
general acerca de la conexién entre los sentimgbtllos y la cultura toda y, en suma,
sobre la educacion estética del hombre. Para dech pocas palabras: en los diez
primeros pliegos de mis cartas esta desplegadadilcamente la materia de mis
“Artistas”. Me importaba rectificar alli los concédps vacilantes sobre lo bello de la
forma y los limites de su empleo en el pensaroper, e indagar y remover, a su vez,
la causa de antiguos prejuicios. <...> Pienso habkanzado ese propdésito y, teniendo
en cuenta el rigor con que he procedido, creo hafemzado por completo la esfera
propia de lo bello contra toda demanda que pudieaaérsele en lo venidero. De la
influencia de lo bello sobre el hombre paso a l8uencia de la teoria sobre el
enjuiciamiento y la produccion de lo bello y sélatances indago lo que uno debe
esperar de una teoria de lo bello, y lo que hameneterse de ella, sobre todo al volver
la mirada hacia el arte productivo. Esto me lleeamo es natural, hacia la creacion,
independiente de toda teoria, de lo bello en serdrifyinal por parte del genio. En este
punto me encuentro precisamente ahora, y me rekalti dificil llegar a concordar
conmigo mismo acerca del concepto del genio <...>.

“Si el genio establece la regla con sus obras, heiede entonces la ciencia
reunir esas reglas, compararlas e intentar suboadizis a una mas universal todavia y
finalmente a un principio Unico. Pero puesto quégde la experiencia, soélo tiene, por
ello mismo, la autoridad restringida de las ciersciempiricas. Puede conducir, todo lo
mas, a una imitacién razonable de casos dados, jgends a una ampliacion positiva.
En el arte, toda ampliacion ha de proceder del geta critica se limita a eliminar

defectos. Aqui hago mia la ocasion para deducpawir de principios, lo que se ha de
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esperar de las ciencias empiricas y para expongrarir del modo en que surge la
ciencia de lo bello, lo que ella es capaz de haéesi, pues, determino primero el
método segun el cual ha de ser instituida y mudgégo su &mbito y sus limites.

“Tras estos preliminares acometo entonces la codama y, para ello,
comienzo por analizar el concepto de lo bello, eron en sus dos elementos
constitutivos, cuya mezcla ha provocado ya tantafuion a la critica. Esos dos
elementos constitutivos son, primero, el arte,egly el arte bello. En cuanto arte, el
arte bello esta sujeto a reglas técnicas que niicégse confundir con las estéticas. Cada
producto de las artes bellas, en efecto, es siengbrnmismo tiempo, la realizacion de
un fin objetivo, y la belleza en aquel es tan adia propiedad de esta realizacion. El
fin objetivo lo somete a reglas precisas, que poeatiterminarse tan facilmente como
las de las artes mecanicas. La observacion de talgias, empero, puede proporcionar
a una obra del arte bello sélo el mérito de la \atdsi ha de ser una imitacion de la
Naturaleza), o bien (si ha de plegarse s6lo a wigaiy no a un producto natural, como
ocurre, por ejemplo, con las obras arquitectonicat) mérito de la conveniencia
objetiva, de la utilidad. Pero ocurre muy a menug@ uno cree formular un juicio de
gusto cuando, en rigor, juzga solo sobre esa peidectécnica, y a ello se debe el
haber admitido propiedades, en el concepto de ballgue valen simplemente para la
verdad y la utilidad. Pero si uno separa entoncestdcnico de lo estético y, del
concepto de la especie (la del arte bello), lo gtagie sblo al género (el arte sin mas),
entonces, y soOlo entonces, se esta en el buen @ganm descubrir las reglas de la
belleza.

“Si por ese camino he descubierto el concepto pdrola belleza (que sélo
tiene, por cierto, una autoridad empirica), tambiéan él estd dado el principio
primero de todas las artes bellas, en cuanto dnlkas. Lo reduzco, pues, otra vez a la
experiencia, y lo mantengo frente a los génerosrelites de toda representacion
posible, de donde surgiran luego los principiostganlares de cada una de las artes
bellas <...>.

“A las artes mismas las dividgeneralitersegun su fin, porque este determina
las reglas generales, pero las especifico luegaisesy materia y su forma, porque de

alli surgen las reglas particulares. La divisiénimmipal reza pues como sigue: artes de
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la estreche? y artes de la libertad. Llamo artes de la estrechetodas aquellas que
elaboran objetos para un uso fisico y donde esaedatgrmina la forma del objeto. Pero
toda forma admite alguna belleza; pues ninguna puestar determinada por su fin de
un modo tan riguroso que no pudiese quedar algeras, librado a la imaginacion.
Ninguna artesania queda exceptuada de esto. Eretida en que en las artes todas de
la estrechez hay algo, al menos, que queda libeddypusto, merecen ser mencionadas
en una sinopsis del &mbito integro de las artag$ikx...>.

“Llamo artes de la libertad a aquellas que tieneor fiin propio y especifico,
deleitar en la contemplacion libre (artes bellassemtido amplio) <...>.”

Cuando el 10 de junio de 1794 Schiller prometicdatjue de Augustenburg
rehacer lo perdido a partir de sus borradores, aania la vista puesta, por cierto, en
el propésito desplegado epistolarmente a Kérneraldanzar por un camino empirico-
inductivo una determinacion conceptual y sistenaatle las artes, en relacion con la
cual, la parte de las cartas al duque que nos li sionservada parece ser solo la
introduccién. Pero cuando Schiller comenz6 comaddjo, en el otofio de aquel mismo
afo, surgio en verdad una obra nueva, pues ya epritaera seccion de esta otra
redaccion, Schiller se muestra decidido a marchar @l camino deductivo como el
Unico capaz de alcanzar la meta de un vinculo featigrio entre los dos momentos de
lo bello: el de la validez objetiva y el del senénto subjetivo. Las cartas al duque de
Augustenburg se transforman en (2artas sobre la educacion estétieacontribucion
mas significativa de Schiller para la revidtas Horasque acababa de volver a fundar.
Las interrupciones que retrasaron una y otra verabajo se debieron a que Schiller
tenia entre manos el plan para el “Wallenstein”,darrespondencia con Goethe, que
se referia en su mayor parte a objetos estéticdasgy al respecto el escrito de Goethe,
descubierto por Gunther Schulz en 1953, tituladén“qué medida la idea de que la
belleza es perfeccion con libertad puede empleanselacion con seres organicos”), y
la composicion de una monografia histérica: “Eligitle Amberes”.

A finales de diciembre el trabajo habia avanzadstada carta decimasexta, en
enero hasta la decimanovena, y por fin el 8 deg8thiller remitio al editor, Cotta, la
altima parte de su tratado. Durante la fase final €l trabajo escribié a Goethe: “Con

cada paso que avanzo descubro qué firme y seguel &smdamento sobre el que

*1 Bediirfnis esta palabra significa “necesidad”, pero no eantu “fatalidad”, ni en cuanto necesidad
“légica”, sino en el sentido preciso de “urgenci&strechez”, “penuria”; la traduzco siempre poo we
estos términos para evitar equivocos.
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edifico. De ahora en mas no he de temer objecigara que pudiese derribar el todo,
y contra errores aislados en la aplicacion de mimgipios me defendera la trabazon
rigurosa del todo mismo” (27.2.1795).

Schiller supo reconocer que la esencia de lo betiqpuede obtenerse a partir
de la experiencia, que ella misma es una idea,nuperativo incondicionado, cuya
realizacion, por siempre soOlo aproximada, es laetaeterna del arte. Véase lo que
escribe a Korner el 25 de octubre de 1794:

“<...> Mis resultados sobre la belleza alcanzargmonto un buen acuerdo.
Estoy finalmente persuadido de que todas las disereias que surgen al respecto
entre nosotros y nuestros semejantes, siendo asifugra de ello, coincidimos tanto en
sentimientos y principios, se deben simplement@eappnemos por fundamento un
concepto empirico de belleza, que en rigor no exista forzoso que, en lo que a eso
atafie, hallasemos cada una de nuestras represemiei en conflicto con la
experiencia, porque esta jamas puede ofrecer, etade la idea de lo bello o, antes
bien, porque lo que uno siente de ordinario com@b® es, en modo alguno, lo bello
mismo. Lo bello no es un concepto empirico, simdgesabien, un imperativo. Es
objetivo, por cierto, pero se trata simplemente ww®a tarea necesaria para la
naturaleza racional y sensible; tarea que en laegigncia real no suele ser satisfecha,
y por bello que sea un objeto se anticipa, o bierergendimiento, para volverlo
perfecto por momentos, o bien los sentidos, paraehale él algo meramente
agradable. Es una cosa completamente subjetivaemilpmos sensiblemente lo bello

como bello, pero objetivamente tendria que sekast”.

Division tematica del conjunto de las cartas. divasion posible y orientadora
es la que muestra el todo articuladdres partes

En la primera, cartas' & ¢, Schiller hace ver que el problema politico nodasue
ser resuelto sino por el estético; el Estado ptagecpor la razén sélo sera posible
cuando los caracteres de los hombres hayan sigfdrenados por la belleza;

En la segunda, cartas#® 16, Schiller deduce el concepto de belleza a pagtir d
la doble naturaleza, sensible e inteligible, dehbre;

%2« as Cartas contienen un gran instrumental pensado con copigsaza tedrica, hasta tal punto que
muchos contemporaneos las consideraban abrumadrasutor de la resefia en Bleriédico de
Literatura Generalcritica sus ‘atornilladuras’. Herder las aborreoeno ‘pecados kantianos’ y Madame
de Staél encuentra en ellas ‘demasiada metafisteab no pasara mucho tiempo hasta que se vea en
dichasCartasun documento fundacional de la teoria de la madadn Ya Hélderlin, Hegel y Schelling

las entendieron asi, y Goethe le dice a Humboleitcacde Schiller: ‘Me temo que le opondran una viva
contradiccion, y dentro de algunos afios copiaraélden citarlo’ (3 de diciembre de 1795). La obra,
como teoria de la modernidad, es a la vez unaagitolfundamental de lo estético en el sentido mas
amplio de la palabra.” Safranskyp. cit, pag. 401s.
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En la tercera, cartas 4@ 27, Schiller, que en un principio habia intituladdaes
tercera parte “De la belleza relajante”, se prop@aeta 17) estudiar sus efectos. Pero
luego retoma la consideracion de la belleza enrgérse pregunta como puede situar al
hombre en un estado intermedio entre la sensidilida espiritualidad, pareciendo
infinita la distancia que separa a ambas. Reswdlpeoblema describiendo la génesis
del espiritu humano y mostrando cémo bajo la imitiee de la belleza el hombre pasa
de su estado de indeterminacién primitiva a undestie indeterminacion que surge
porque sus dos impulsos, libertad de concebir l@ack o de hacer el bien, son
simultdneamente activos (cartas a®7f). Tras una digresion sobre las artes en cuanto
diferentes (carta 2 el autor define ese estado de libertad por id@tacon el estado
fisico y el moral (carta 2R Por ultimo (cartas 24a 27), muestra como, en el orden de
la civilizacion, la especie humana, durante el @uwe su evolucion y por obra del
influjo de la belleza, ha pasado (sin que puedeigarse si Schiller habla de la belleza
en general o de la belleza relajante), del estmilmofal estético, que prepara, a su vez,
el transito al estado moral.
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Carta primera®

Vos queréis concederme, pues, que 0S exponga kdtados de mis
indagacionesobre lo bello y el arten una serie de cartas. Del modo mas vivo siento |
gravedad, pero también la seduccion y la dignidaésta empresa. Hablaré acerca de
un objeto vinculado de manera inmediata con laepawtjor de nuestra felicidad y no
muy alejado de la nobleza moral de la naturalezaama. Sostendré la causa de la
belleza ante un corazén que siente toda su fuerzabg satisfacerla y que, en una
indagacion donde uno se ve obligado a apelar cajgpfiecuencia tanto a sentimientos
como a principios, se hara cargo de la porcionanésa de mi cometido.

Lo que yo pretendia solicitaros como una mercede@samente me lo
imponéis como un deber y cobra la apariencia dmérito mio lo que no es mas que
ceder a mi inclinacion. La libertad del camino que prescribis no es para mi una
imposicion, sino, por el contrario, una necesiddakco ejercitado en el uso de formas
escolares, no me veré en el peligro de pecar cehtsaen gusto por atropellarlas. Mis
ideas, nacidas mas del comercio uniforme conmigommique de una rica experiencia
del mundo o que adquiridas mediante la lecturadegmentirdn su origen, se haran
culpables de cualquier otro error antes que deasggcto y caeran por su propia

debilidad antes que intentar sostenerse por laidatby por un vigor ajend.

*3En la primera edicion, debajo del titulo de la pata figuraba, como epigrafe, la siguiente cita de |
novela de Roussealulie ou la Nouvelle Hélois@ll, 7): “Si c’est la raison, qui fait 'homme,’est le
sentiment, qui le conduit.” Y a continuacion segafia observacion: “Estas cartas han sido escritas
realmente. A quién, no es algo que promueva acasgito de que se trata y de ello quizas recib&iaot

el lector a su debido tiempo. Puesto que se jueg@sario dejar de lado cuanto tenia un alcancellgca
no se lo quiso substituir por algo diferente, estagtas no conservan casi nada de la forma epistola
fuera de la divisidn exterior; una torpeza que Halsido facil de evitar si uno hubiese querido mwer

de manera menos rigurosa con su autenticidad.” Cespecto a las nueve primeras cartas valga lo
escrito por Schiller a Goethe el 20.10.1794: “Hasigpresente, jamas tomé mi pluma en relaciéon eon |
miseria politica, y lo que dije al respecto en satartas fue sélo para no volver a hablar mas die eh
todos los dias de mi vida; creo, sin embargo, guall expuesto no es del todo superfluo.”

** E| autor no oculta la conciencia de su originaliddthblara por si mismo y el hacerlo le permitira
pasar por alto una larga lista de autores y de abexerca de lo bello y del arte, que lo precedieson
su propio tiempo, tanto en Inglaterra (Hutchesomyrk®, Shaftesbury) como en la misma Alemania
(Baumgarten, Meyer, Winckelmann, Lessing). Schilerintervendra pues en la “discusion estética”;
deja de lado la presentacion detatus quaestionisequerida por las investigaciones histéricas y
comienza por una consideracion autbnoma de valisthdzersal. Se advierte aqui el legitimo orgullo de
quien sabe que la dignidad del hombre reside dib&atad de su conciencia; la que Lutero defendié e
la dieta de Worms, sin arredrarse ante la autoridiedla Iglesia y del Imperio, y la que mas tardeohi
valer el propio Schiller en sus dramas, contra lataaidad despética de un Estado y de una nobleza
moralmente corrompidos.
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No quiero encubriros, por cierto, que son por lgangarte principios kantianos
aquellos sobre los cuales descansaran las afirmescigue siguetr: pero si en el curso
de estas indagaciones hubiese de recordaros algsmsela filoséfica particular,
atribuidlo a mi incapacidad, no a aquellos prirespiNo, la libertad de vuestro espiritu
ha de ser inviolable para mi. Es vuestro propidirseento quien me proporcionara los
hechos sobre los que edificaré; es el libre vigovukstro propio pensamiento quien me
dictarda las leyes segun las cuales habré de pnocede

Acerca de aquellas ideas que prevalecen en la jpaéetica del sistema
kantiano, solo los fildsofos estan desavenidosp p&s hombres, como confio poder
demostrarlo, han concordado desde siempre. Desfasesle su forma técniay
apareceran como sentenciasdlidas desde muy antiguo, del sentido comun yocom
hechos del instinto moral que la sabia Naturalsigna al hombre como un tutor hasta
que la claridad de la inteligencia lo vuelva mageredad. Pero precisamente esa forma
técnica que torna la verdad visible al entendinaidatsustrae, a su vez, al sentimiento,
porque, por desdicha, el entendimiento comienzadastruir el objeto del sentido
interno cuando quiere apropdn.”® Del mismo modo que el quimico, también el

filésofo halla la sintesis s6lo mediante el analises s6lo sometiéndola al tormento de

> En las cartas al de Augustenburg, este pasaje,céslepara comprender el pensamiento de Schiller,
rezaba como sigue: “Confieso luego, por de promoe en el asunto principal de la doctrina moral
pienso de manera completameftntiana Creo, por cierto, y estoy persuadido de ello, goto se
llaman morales aquellas acciones nuestras nacidds del respeto por la ley de la razén y no de
estimulos sensibles, por muy sutiles que estosapuset y altisonantes los nombres que puedan llevar
Acepto con los mas rigidos moralistas, que la dirtiebe reposar absolutamente sobre si misma, fuera
de toda relacion con fin alguno diferente de eBaieno es (segun los principios kantianos, que &n es
caso suscribo sin el menor retaceo), bueno es éoogurre solo por ser bueno.” Ni que decir tiene il
Schiller suscribe los principios kantianos no es ger kantianos, sino porque se le imponen sinulap
como verdaderos. Al igual que Fichte, que Heged Holderlin, también él se reconoce obligado por la
fuerza vinculante de la posicion kantiana, antegiee Schelling, por su parte, adopta una actitudbalg
ambigua. Que Schiller era sin embargo perfectameotsciente de su autonomia frente a la posicion de
Kant se desprende de manera diafana de su cartecabi del 29.vi.95; “Alli donde simplemente derribo
y procedo de manera ofensiva contra otras doctrisag rigurosamente kantiano; sélo donde edifico me
hallo ante Kant en una relacion de oposicién.”

%6 Al final de su escrito, en los Gltimos parrafoslaeéCarta 272, Schiller volvera sobre el problemalale
distancia enorme que media entre los lenguajescEados y el sentido comun; alli encomienda a la
“comunicacion bella” [*schone Mitteilung”] la tareade conducir el nuevo saber y la comprensiéon mas
profunda obtenidos por métodos y lenguajes espeadds “fuera del recinto misterioso de la ciencia”
hacerlos accesibles a todos los hombres. De estl s® transforma la “posesion de las escuelas en un
bien comdn de la sociedad humana en su conjunté&s¥ cdmo Kant confirma el modo en que Schiller
entiende aqui la expresién “forma técnica” en eldi del Segundo Prefaciolaa religion dentro de los
limites de la mera razdi794).

" Leemos “Ausspriiche”, con la edicién prototipican(y “Anspriiche” segun la enmienda de Kérner
aceptada por algunos editores) conforme a las raz@ropuestas por W & W, 1967, pag. 382.

°% |La inmediatez del sentimiento, en este caso déihsento moral, ha de quedar cancelada cuando el
pensar distanciador y reflexivo convierte el seiginto mismo en objeto de la conciencia y en coicept
“En efecto, pensar es, de manera esencial, la négade algo dado en la inmediatez” (Hegel,
Enciclopedig1830], § 12).
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la técnica como llega a dar con la Naturaleza fibfeara atrapar la apariencia fugaz
debe atarla a los grillos de la regla, dilacerac@mceptos su bello cuerpo y conservar
en un mezquino esqueleto verbal su espiritu vigiegPuede asombrar que el
sentimiento natural no se reconozca en semejarageimy que en el informe del
pensador analitico la verdad parezca una paradoja?

Tened pues a bien concederme alguna indulgenclassindagaciones que
siguen, empefadas en acercar su objeto al entamdonilegasen a esconderlo a los
sentidos. Lo que vale aqui con respecto a las exqogs morales ha de valer, en un
grado todavia mayor, con respecto al fenémeno thellaza. Toda su magia descansa
en su secreto y al quedar anulado el vinculo ndoeda sus elementos queda anulado

también su ser.

% La verdad debe manifestarse al intelecto y al seietito a la vez; tal es la meta que se propone
Schiller. También él, como el quimico perfecto gie¢ hablara mas tarde Goethe en #\fiidades
electivas(1809, I, cap. 4), quiere ser un “artista de laion”.

% |a carta concluye con una advertencia de caractetauiico: a pesar de que la reflexion disecciona e
inmoviliza sus objetos, privandolos de vida, déentaediatez que les es propia, solo asi se los edm®vi
en conceptos y se los vuelve inteligibles. Hay egtar dispuesto a renunciar al efecto inmediato y
seductor de la belleza si se pretermmocerlaY esto es lo que intentan realizar las cartasigigtes:
que la belleza se aparte de los sentidos pararsejduminar por la inteligencia que divide, anaiy
descompone. No es un placer “estético” (no en prilmgar, al menos) el que prometen estas cartas, ta
admirablemente escritas desde el punto de visgaliip, sino una cierta doctrina acerca de la beley

del modo de juzgarla; se proponen comunicar una@asza y de alli el titulo general que Schiller les
dio.
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Carta segunda

¢Pero no podria yo, acaso, usar la libertad queomeedéis de mejor modo que
distrayendo vuestra atencion sobre el escenaridaslebellas artes? ¢No resulta
extemporaneo, cuando menos, tratar de hallar ug@@éra el mundo estético, cuando
los asuntos del mundo moral ofrecen un interé®maés inmediato y cuando el espiritu
inquisitivo de la Filosofia se ve reclamado de man&n perentoria por las
circunstancias actuales para emplearse en la ni&ztaede todas las obras de arte, en
la fundacion de una verdadera libertad polifita?

No me agradaria vivir en otro siffoni haber trabajado para otro. Uno es
ciudadano de una época asi como lo es de un Estaise tiene por algo impropio,
indebido incluso, el apartarse de las normas yuodstes del circulo donde uno vive,
por qué, cuando uno se dispone a elegir su praiidad, deberia ser menor el deber
de prestar oido a las urgencias y al gusto ded &igl

Su voz, sin embargo, no parece ser favorable eroratgino para el arte; no
para aquel, al menos, hacia el cual se orientaraexcepcion mis indagaciones. El
curso de los acontecimientos ha conferido al d¢apéle la época una direccién que
amenaza con separarlo cada vez mas del arte @l itte arte tiene que abandonar la
realidad concreta y alzarse con razonable osabife $mw urgente; pues el arte es un hijo
de la libertad y quiere que su reglamento procedia decesidad de los espiritus, no de
la penuria de la materia. Pero ahora impera lontegg doblega bajo su tiranico yugo a
la humanidad caida. Latil es el gran idolo de la época, al que deben soseetedas
las fuerzas vy tributar homenaje todos los talef{t@obre esta balanza tosca, el mérito
espiritual del arte no tiene peso alguno y, privagotodo aliento, desaparece del
ruidoso mercado del siglo. Incluso el espiritu isiivo de la filosofia arrebata a la

®! La libertad politica es “verdadera” sélo en un Edtm integrado por ciudadanos libres y no por
estamentos fijos e inamovibles.

%2 Schiller no reniega de su tiempo; se sabe, porositrario, solidario con él, con una época cuyo
principio ha sido el llamamiento rousseauniano alitertad y la alabanza rousseauniana del poder
divino de la Naturaleza.

®3“Las urgencias y el gusto del siglo” provocan ebptema y Schiller posee una conciencia cabal de los
supuestos histdricos de donde parte su reflexiBio. Sale fuera de Rodas, donde debe saltar” (A. Negr
® | a verdad de este juicio sera confirmada mas tgrdeHegel, para quien la “utilidad” es la norma
suprema que preside el despliegue de la llustra@@fit-Fenomenologia del Espiritu]. El espiritu; B. .

La llustracion. “Todo para provecho” (“Alles zu Nutzen”) era el lerde la “Sociedad Fructifera” de
Céthen, por ejemplo, una de las muchas que seangawor aquel tiempo en toda Europa.
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imaginacion una provincia tras otra y se estredeanlimites del arte cuanto mas
extiende la ciencia sus barreras.

Llenas de expectacion las miradas del filosofo sy d@l hombre de mundo
permanecen fijas sobre el escenario politico da@iaea, segun se cree, se discute el
magno destino de la humanidad. ¢ No revela unaemdi€ia digna de reproche frente al
bien de la sociedad el no intervenir en este dilgeneral? Asi como este gran litigio
por su contenido y consecuencias afecta de mamaranmediata a quien se llame
hombre, con no menos viveza ha de interesar ertylart a causa del modo en que se
lo negocia, a quien piense por si mismo. Una diréstiespondida de ordinario sélo
por el derecho ciego del mas fuerte ha sido alkewada, segun parece, ante el tribunal
de la razén pufy quien sea capaz de instalarse en el centradely hacer que su
individuo se eleve a la condicion del género, &staltado para considerarse como un
miembro de aquel tribunal de la razén del mismo eoneadl que, como hombre y como
ciudadano del mundo a la vez, es una parte indsegae ve implicado en el éxito de
manera mas proxima o mas lejana. No es meramerieopia causa, pues, la que se
decide en este gran litigio, porque también delgarselo segun leyes que €l, como
espiritu racional, es capaz de dictar por si migs@ndo ademas facultado para ello.

iQué atractivo tendria que ser para mi sometedagarcion un objeto semejante
junto con quien fuese tanto un pensador sutil comaosmopolita liberal y dejar la
decision del caso librada a un corazon que comw leeflusiasmo se consagre al bien de
la humanidad! jQué sorprendentemente grato, sitard@onsiderable la diferencia de
las posiciones y tan amplia la distancia exigida lpe relaciones en el mundo real,
venir a coincidir en el mismo resultado con vuesspiritu imparcial dentro el campo
de las ideas! El que yo resista a esta seductatactén y anteponga la belleza a la
libertad®’, creo poder no meramente disculparlo con mi iaclién, sino justificarlo
mediante principios. Espero persuadiros de quenestaria es mucho menos ajena a la
urgencia que al gusto de la época, mas aun, dpayaeesolver aquel problema politico

en el campo de la experiencia hay que tomar elr@anuie pasa por lo estético, porque

%5 | a planteada por la Revolucién Francesa acercaai®tma recta del Estado y del orden social.

% Se trata también de la “razén pura’ de Kant, cuyilbdofia pasa por ser, significativamente, la
transcripcion en términos especulativos de la Resiéh Francesa. Los empefios filos6ficos y politicos
son contemporaneos.

87 El espiritu revolucionario de la llustracién no laavertido que el problema politico esta subordmad
al estético, porque hay un problema crucial queedsér planteado antes que el del ciudadano, coavien
a saber, el del hombre.
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es por la belleza por donde uno va hacia la liléft@ero esto no puede demostrarse
sin traeros antes a la memoria los principios psrjue se conduce la razén en general

cuando se trata de una legislacién politfca.

® He aqui enunciada, con concision y claridad, lasidandamental de estas cartas. Se trata de una
libertad ciertamente insélita, porque no descansakderecho natural ni en el contrato social. Lald
Revolucién Francesa no es una libertad auténticargpe es sélo politica, sin haber llegado a ser
todavia una libertad estética.

% | as dos primeras cartas hacen las veces de un pooden ellas el autor a) declara el tema en
términos generales, b) justifica su pretension deirdalgo al respecto, ¢) reconoce la importancald
posicion kantiana, d) justifica el tema y al hacegone el arte en relaciéon con lo absoluto al llatoa
“hijo de la libertad”; por Gltimo, e) formula doslmservaciones que sirven para prevenir al lectorlak)
cartas no seran una coleccién azarosa de ocurrenpersonales acerca del tema propuesto; son, por el
contrario, el fruto de una reflexién sostenida ytara que no puede ser expuesta sin apelar al leigy

del pensamiento analitico, no para competir corfilasofia, sino para emular su rigor. Aunque se
presentan como cartas, no son un pasatiempo, dimesaltado de una consideracion metodica cuyo
Unico juez valido sélo puede ser el entendimieBjogl ocuparse del arte y de la belleza, las cartas
desdefian la cuestion crucial de la época, la dejomEstado posible; a ella se subordinan, por el
contrario, como a su verdadero fin. Estas cartaBreda educacion estética del hombre han de versar
sobre lo bello y el arte, si, pero con el lengugajel método de la filosofia y animadas por un i&ser
propiamente politico. Hay, con todo, un punto qata® dos cartas prologales pasan por alto: el plan
general de la exposicion, el orden de los temasgestiones que habran de tratarse.
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Carta tercerd’

La Naturaleza comienza con el hombre no de mejatongue con sus demas
obras’* opera por él, alli donde él mismo no puede opemavia como inteligencia
libre. Pero precisamente esto hace de él un horabhecho de no detenerse en lo que
la sola Naturaleza hizo de él, porque posee lactdquh para desandar mediante la
razon los pasos que aquella anticipoé con él; parsformar la obra de la penuria en
una de su libre eleccion y para elevar la necesit@rial a la condicion de necesidad
moral/?

Vuelve en si de su adormecimiento sensible, sexceeocomo hombre, mira en
torno a si y se encuentra: en el Estado. El aprdmias urgencias lo arroj6 alla adentro
antes de que hubiese podido escoger librementsites&ion; la penuria organizé ese
Estado segun leyes meramente naturales antes d# pugiese hacerlo segun las de la
razon. Pero con este Estado de la necesidad, swsgld de su destinacion natural y
orientado soélo hacia ella, no podia ni puede esitisfecho como persona moral; jy
harto malo para él, si pudiese! Abandona pues, eilomismo derecho con que es
hombre, el dominio de una necesidad ciega, asi @mntantos otros aspectos se aparta
de ella mediante su libertad, asi como, por daw sdl ejemplo, anula mediante la
decencia el caracter vulgar impuesto por la urgedel amor sexual y lo ennoblece
mediante la belleza. Asi, de un modo artidficeecupera en su edad adulta su nifiez,
forma para si, idealmente, una situacién nattralie, si no le es dada por experiencia

alguna, le ha sido impuesta necesariamente poesindcion racional; se atribuye en

" Las cartas tercera y cuarta contienen cursos deasdauevos, no desarrollados en las cartas
destinadas originariamente al de Augustenburg.

" La carta comienza por una breve observacién aceleda Naturaleza en su relacion con el hombre.
No se trata de la Naturaleza pensada por Descartepor los representantes de la llustraciéon porque
esta otra es un sujeto viviente, un “yo”, que puedeinvocado del modo en que lo hace Schillerien s
elegia “El paseo”, por ejemplo: “¢Es verdad queassolo? En tus brazos de nuevo, / en tu corazgn, a
Natura, [...]. De tu purisimo altar, yo mas pura nida recibo [...]. Siempre la misma, preservas en tus
manos fieles al hombre.” No se conoce poema algohantiguo ni medieval, ni griego ni latino, que
cante a la Naturaleza en estos términos.

2o que hace que el hombre sea tal no es su vidadiata o natural, sino el poder apartarse de esta,
poder diferenciarse respecto de si mismo, el pedevirse de la razon para habitar libremente en un
mundo donde, en lugar de la ley o de la necesitkchfimpera la necesidad moral.

3 Esto es, de manera conciente y a partir de unddgicion racional, no por mero instinto natural.

0 “estado de naturaleza’Naturstani aunque jamas haya existido tal como lo piensasReau en el
“Prefacio” al Discurso sobre la desigualdatbnde se refiere a él como a uno de aquellosnaznientos
hipotéticos y condicionales mas adecuados paraiilana naturaleza de las cosas que para mostrar su
verdadero origen.



61

esta situacion ideal una finalidad que en su p@sioatural real ignoraba y una facultad
de eleccion de la que antes no era capaz y prasdeo de otro modo que como Si
comenzase desde el principio y substituyese p@& dbra claridad de la inteligencia y
de la decision libre el estado de independenciapde los pactos. Al margen del modo
artificioso, al par que firme, con que el capricdego pudo haber fundado su obra, al
margen de la manera presuntuosa con que tambidangee sustentarla y de la
apariencia de dignidad con que puede envolverldoeibre esta autorizado, en la
operacion que ha de llevar a cabo, a considerastesacomo no realizada en absoluto,
pues lo operado por fuerzas ciegas no posee aadoalfjuna ante la que la libertad
debiese doblegarse y todas las cosas tienen quetessmal fin supremo estatuido por
la razén en la personalidad moral del hombre. Asieny se justifica el intento,
realizado por un pueblo que alcanzé la mayoria d#el,ede transformar su estado
natural en uno morarf.

Ese estado natural (tal como puede denominarsectatpo politico que deduce
su organizacién originariamente de fuerzas, noeyes’ contradice por cierto al
hombre moral, para quien la mera legalidad debersmmo ley, pero resulta suficiente
precisamente para el hombre de carne y hueso qde leges sélo para entendérselas
con las fuerzas. Pero he aqui que el hombre de galueso eseal, y el moral sélo
problematico’’ Si la razén cancela pues el estado natural, canforeoso que lo haga
si quiere instaurar el suyo en lugar de aquel,ree® arriesga al hombre fisico y real
por el moral problematico, arriesga la existenedadsociedad por un ideal de sociedad
meramente posible (aun cuando necesario moralmdtign al hombre de algo que
posee realmente y sin lo cual nada posee, sefiédaadcambio de ello un bien que
podria y deberia poseer; y si la razon hubieseammien €l mas de lo debido le habria
arrebatado, por una humanidad de la que aun carede la que también, sin
comprometer su existencia, puede carecer, hastamédsos de su vida animal que es,
después de todo, la condicion de su humanidad.sAddeque hubiese tenido tiempo
para aferrarse a la ley con su voluntad, la raedmabria retirado la escalera de debajo

de los pies.

S El estado moral es el de las fuerzas constrictil@sa razén. Kant y la Revolucién Francesa continia
obrando juntos en la conciencia de Schiller; sélee @qui cuenta, ante todo, el autor deCldtica de la
razén pura

’® Estas son racionales, las fuerzas, en cambio, assr

""En el sentido en que este término es usado paigia kantiana, para la que significa, referidoa |
modalidad de los juicios, “contingente” o “posible”
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La gran dificultad estriba pues en que la sociexedreteen el tiempao puede
cesar ni por un instante, mientras que la sociedachl va formandosen la idea
consiste en que, a causa de su dignidad, la ecistelel hombre no debe verse
amenazada. Si el artifice ha de reparar un reljeme los volantes; pero el relgj
viviente del Estado tiene que ser reparado dutantearcha y de lo que aqui se trata es
de cambiar la rueda que gira mientras esta en nmewiol Hay que buscar pues, para
gue la sociedad subsista, un apoyo que la vuetiependiente del estado natural que se
quiere abolir’®

Ese apoyo no se encuentra en el caracter naturdlodebre que, egoista y
violento, apunta mas a la destruccién que a laezwasion de la sociedad; tampoco se
encuentra en su caracter moral que, en consonamtiauestras premisas, primero hay
que formar y sobre el cual, por ser librparque nunca aparec® el legislador nunca
podria actuar, asi como tampoco podria contarangna €l de manera segura. La
dificultad consistiria pues en separar, del caraincreto, la arbitrariedad y, del moral,
la libertad; en hacer que el primero concordaseleyss y que el segundo dependiese
de impresiones; en que aquel se aleje algo mas wateria y este se le aproxime algo
mas, para engendrar un tercer caracter que, entpdoecon aquellos dos, abra un paso
desde el imperio de las meras fuerzas hacia elsldelyes y que, sin impedir el
desarrollo del caracter moral, sirva por el comrasomo prenda sensible de la

moralidad invisible®°

"8 La animalidad Tierheif es, ella misma, sensibilidadnnlichkeil. Si se la conserva, resolviendo sélo
el problema moral, la sociedad seguira siendo uoeieslad fisica, sin llegar a ser el reino kantiath®
los espiritus morales.

9 Jamaés se vuelve algo que puedan percibir los sesticque pueda asirse como un objeto.

8 Ese “tercer caracter” es el estético, que ha derage asi una funcién de mediacién, analoga a la
asignada por Kant a la facultad de juzgadrfeilskraff, entre el ambito real de la necesidad (la
naturaleza) y el @ambito ideal de la libertad (la rak.
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Carta cuarta

Esto, cuando menos, es cierto: soélo la preponderaiecsemejante caracter en
un pueblo puede volver inofensiva una transformmaaiél Estado segun principios
morales, y soOlo un caracter semejante puede gamané permanencia de la misma.
Cuando se construye un Estado moral se cuentaadey moral como con una fuerza
activa y la voluntad libre queda integrada en @aale las causas, donde todas las
cosas dependen unas de otras con una necesidad gounstancia rigurosas. Pero
sabemos que las determinaciones de la voluntad frauns@guen siendo siempre
contingentes y que solo en el ser absoluto la ramksisica coincide con la moral. De
modo que si se ha de contar con el comportamient@alndel hombre como con una
consecuencianatural, entonces ese comportamiento tiene dusberse vuelto
naturaleza, de modo que el hombre sea conducidgysopropios impulsos hacia un
proceder semejante, que sélo un caracter moralepieeer siempre por consecuencia.
Pero la voluntad del hombre se halla plenamente Bintre el deber y la inclinacién y
ningun constrefiimiento fisico puede ni debe inniiseuen este derecho soberano de su
persona. Si ha de conservar pues esta facultatededn sin dejar de ser por ello un
eslabon firme dentro de la cadena causal de lagasieesto solo puede lograrse por el
hecho de que, en el reino de los fendbmenos, ladosfele aquellos dos resortes — la
inclinacién y el deber — resulten completamentaliggi e igual se mantenga la materia
de su voluntad, sea cual fuere su forma; y de gaenspulsos concuerden tanto con su
razon como para servir a una legislacion universal.

Bien puede decirse que todo individuo lleva empaf,su disposicion y destino,
un hombre puro e ideal y que llegar a coincidirragés de todas sus mudanzas, con la
unidad inmutable de este Ultimo, constituye la es@mayor de su existenéfaEste

hombre purd? que con mayor o menor claridad se da a conocerdenindividuo, esta

81 Me refiero aqui a un escrito aparecido recientéengiena/Leipzig 1794 “Lecciones sobre el destino
del docto”, de mi amigo Fichte, donde se encuameadeduccion muy esclarecedora de esta proposicion
y nunca intentada todavia por este camiRlay[trad. espafiola: J.G. Fichte, 2002. En la primele las
lecciones — “Sobre la destinacion del hombre en-si’se aboca Fichte a la cuestion primordial deatod
indagacion filoséfica, la del destino del hombrencebido como “la unidad absoluta, la identidad
constante, la concordancia cabal consigo mismodgp4 7).

8 Rousseau lo llama “conciencia”, en el sentido pseade la conciencia moral (en alem&Bewissej
identificada con un instinto divino, “principio imto de justicia y de virtud”"Emilio, IV, ed. La Pléiade,
pag. 598). Kant, por su parte, se refiere a él cahthombre divino en nosotrosGr. r. p, B 597).
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representado por &stadq la forma objetiva y canonica, por asi decir, er gspira a
reunirse la multiplicidad de los sujetos. Ello e® q¢abe pensar dos modos diferentes
para que el hombre en el tienippueda coincidir con el hombre ideal y otros tantos
por ende, para que el Estado pueda afirmarse endngduos: o bien el hombre puro
somete al empirico, el Estado anula a los indivsduo bien el individucse vuelve
Estado, el hombre en el tiempoesmobleceasimilandose al hombre ideal.

Cierto es que dentro de una valoracién moral paresa distincion esta fuera
de lugar, pues para que la razén quede satisfedta bon que su ley sea observada de
manera irrestricta; pero tanto mas ha de tenérselacuenta en una valoracion
antropolégica integral, donde junto con la form&wambién el contenido y donde la
sensibilidad viva también tiene algo que decir.gBersi la Razén exige unidad, la
Naturaleza, por su parte, reclama variedad, y etbne se ve solicitado por ambas
legislaciones. La ley de la primera le ha sido licexda por una conciencia insobornable,
la de la segunda por un sentimiento imperecefdPor eso sera siempre signo de una
educacién todavia deficiente el hecho de que éctar moral pueda sustentarse sélo al
precio del sacrificio del caracter natural; y unditca sera muy imperfecta todavia si es
capaz de alcanzar la unidad al solo precio de mdimia diversidad® El Estado debe
respetar en los individuos no simplemente el cardtjetivo y genérico, sino también
el subjetivo y especifico, y al par que extiendeegio invisible de las normas morales
no ha de despoblar el reino de los fendmenos.

Cuando el artesano aplica su mano a la masa aparéadarle la forma que
convenga a sus fines, no tiene reparos en hadeteneia; pues la naturaleza con que
opera no merece por si misma respeto alguno y abtedo a causa de las partes lo que
le importa, sino las partes a causa del todo. Guascl artista, en cambio, quien aplica
su mano a la misma masa, tampoco tiene reparo@lguiracerle violencia, sélo que
evita mostrarla. No respeta en lo mas minimo, egrado mayor que el artesano, la
materia con que trabaja; pero procurara enganaijéssque amparan la libertad de esa
materia haciéndole una concesion. La situacion @ambr completo con ese otro
artista, el politico y el pedagogo, que hace dehltre su material y su tarea a la vez.

Aqui el fin reaparece en la materia y sélo porduedo sirve a las partes pueden estas

8 Cf. Acosta, ESchiller versus FichteFichte Studien Supplementa 27, Rodopi, Amsterdsew York,
2011.

8 Sobre esta verdad descansakbula votivade Goethe y de Schiller titulada “Los educadoréSW I,
310: “Die Erzieher”): “Educdis ciudadanos del munduoral; alabaros querriamos, siempre que a un
tiempo del mundo sensible no los borréis”.

8 Véase larabula votivaitulada “La diversidad” SW 1, 310; “Die Mannigfaltigkeit”).
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someterse al todo. Con un respeto por entero diferde aquel con que el artista
pretende tratar su materia debe el politico aprasgm a la suya y proteger su
peculiaridad y personalidad de un modo no meramsubgetivo y para un efecto
engafioso en los sentidos, sino objetivo y en prsudser interior.

Pero precisamente por esto, porque el Estado azhena organizacion que se
forma por si misma y para si misma, sélo puedeeveb/real en la medida en que las
partes hayan entrado en consonancia con la ideadodel Puesto que el Estado
representa la humanidad pura y objetiva en el pelshcus ciudadanos tendra que
observar para con estos la misma relacion que gliasdan consigo mismos y, ademas,
s6lo podra respetarles su humanidad subjetivagerel mismo grado en que ella se
hubiese ennoblecido volviéndose objetiva. Si el h@ninterior esta en armonia consigo
mismo, entonces salvara también su peculiaridaktaémar la universalizacion de su
comportamiento y el Estado serd simplemente efpréte de su instinto bello, la
férmula mas clara de su legislacién interior. Seenaracter de un pueblo subsiste, por
el contrario, entre el hombre subjetivo y el obtuna oposicién y una contradiccion
tales que solo sojuzgando al primero puede triuafafltimo, entonces también el
Estado adoptara ante el ciudadano el rigor severa dey y, para no ser su victima,
abatird sin consideracion una individualidad tastiho

Pero el hombre puede hallarse en oposicién comaigmo de dos maneras: o
bien como un salvaje, cuando sus sentimientos penam a sus principios, o bien
como un barbaro, cuando sus principios destruysmsantimientos. El salvaje desprecia
el arte y reconoce en la Naturaleza su soberanoluabs el barbaro se burla de la
Naturaleza y la deshonra, pero, mas desprecialdechsalvaje, va tan lejos que con
frecuencia llega a ser el esclavo de su esclavohdatbre cultivado hace de la
Naturaleza su amiga y honra su libertad, contewsamdon sujetarle solo su capricho.

Si la razoén introduce pues su unidad moral en ¢éedad concreta, no por ello
tiene el derecho de menoscabar la diversidad ddataraleza. Y si esta aspira a
sustentar su diversidad en el edificio moral deodle@iedad, no cabe que la unidad moral
sufra por ello detrimento alguno; apartada por ligigala uniformidad y del desorden
reposa la forma triunfant& otalidad tendra que haber pues en el caracter de aquel

pueblo que sea capaz y digno de cambiar el Es@timenuria por el de la libert&d.

% Libertad, bien entendido, en el Gnico sentido gste &rmino posee para la autoconciencia moral: el
de la libre sujecién a la ley moral.
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Carta quinta

¢ Es este el caracter que la época actual, quadssries acontecimientos nos
muestran? Dirijo de inmediato mi atencion hacialgeto mas relevante en este vasto
cuadro.

Es verdad, el prestigio de la opinférse ha desmoronado, la arbitrariedad ha
sido desenmascarada y, aunque armada todavia den, ya no se granjea dignidad
alguna; el hombre ha despertado de su largo eskadiodolencia y de engafio, y con
una abrumadora mayoria de votos exige la restitubédsus derechos inalienables. Pero
no se limita a exigirlo; por aca y por alla se yergpara apropiarse por la fuerza de
aquello que, segln su parecer, le rehtisan cortigigf€ El edificio del Estado natural
tambalea, sus blandos fundamentos ceden y parelee wha posibilidadoncretade
subir la ley al tron&? de honrar, por fin, al hombre como un fin eff gide hacer de la
verdadera libertad el fundamento del vinculo pmiitijVanas esperanzasFalta la
posibilidadmoral y el momento propicio encuentra una generaciotiGera

En sus hechos se pinta el hombre y, jqué figuraeseepresentada en el
escenario de nuestro tiempo! Embrutecimiento pér, aelajacion por alla: los dos
extremos de la decadencia humana y, jambos reuaidosmismo espacio de tiempo!

En las clases mas bajas y numerosas ve uno mansiesipulsos bastos y
anarquicos que se desatan al deshacerse el lapodeel civil y se apresuran con furia
ingobernable a su satisfaccion bestial. En taleslicmnes, bien puede ser que hubiese
tenido motivos para quejarse del Estado la humdrotigetiva; la subjetiva, empero, ha
de honrar sus instituciones. ¢ Debe censurarselogbaber reparado en la dignidad de
la naturaleza humana mientras se trataba todavéeféeder su existencia; por haber
corrido a dividir, mediante la fuerza de gravitaci§ a unir, mediante la de cohesion,

87 Meinung el parecer arbitrario o aceptado de manera iresfiva, en oposicién al conocimiento
racional concluyente y fundado en si mismo.

8 Como lo muestran las revoluciones en Norteamérien Francia.

8 En lugar del monarca por derecho hereditario.

% En consonancia con la doctrina kantiana asentaddaeRundamentacion para la Metafisica de las
costumbreg1785).

®Lya en la época de la redaccion de las cartas ahdgustenburg, Schiller habia dejado de esperar de
la Revolucion Francesa una promocién efectiva dduananidad y del progreso social.

%2 Asi lo dice el epigrama “El momentoS{V 1, 260: “Der Zeitpunkt”): “El siglo dio a luz unaépoca
grande, el magno momento halla empero una estigg@i@ia.”
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cuando no cabia pensar todavia en la fuerza foratatia disolucion del Estado
contiene su justificacion. Una vez desatada, l&egad, en lugar de elevarse sin demora
hacia la vida orgénica, recae en el reino de lmeigal.

Por otra parte, las clases civilizadas nos ofret@specto, mas repugnante aun,
de la indolencia y de una depravacion del carapierindigna tanto mas cuanto que su
fuente es la cultura misnia.Ya no recuerdo cudl fildsofo, antiguo o moderriapHha
observacién de que lo mas noble, al corrompersé ess abominabl&, pero se la
encontrara verdadera también en la esfera de lalniek hijo de la Naturaleza, al
descarriarse, se trastorna; el pupilo del arteusévg un ser abyecto. La ilustracion del
entendimientd? de la que no sin algo de razén se ufanan lassclasges cultivadas,
muestra en términos generales un influjo ennobtecedn escaso sobre las
mentalidades que, por el contrario, se sirve deimmas para afianzar la depravacion.
Renegamos de la Naturaleza en sus legitimos dosni@ia sufrir su tirania en el orden
moral y asi como resistimos sus impresiones, ace®ale ella nuestros principios. La
afectada decencia de nuestras costumbres niegaNatlmaleza lgprimera palabra,
excusable y todo como es, para concederle en auestral materialista ldltima y
decisiva. En el seno mismo de la vida social mésa®a, el egoismo ha fundado su
sistema y, sin engendrar en nosotros un corazdaldecpadecemos todos los morbos
de la sociedad y todas sus calamidd@fies.su opinion despética sometemos nuestro
juicio libre, nuestro sentimiento a sus usos edgawtes, nuestra voluntad a sus
seducciones, y en contra de sus sagrados derefihmamaos nuestro capricho. Un
engreimiento arrogante encoge en el hombre de meinctrazon que, al conjuro de la
simpatia, palpita a menudo, todavia, en el homateral y basto y, como en una ciudad
en llamas, cada cual busca salvar de la devastaélorsus miseras pertenencias. No es
sino abjurando por entero de la sensibilidad commaree hallar un amparo contra sus

extravios, y la burla, que suele refrenar saludabige al exaltado, con su misma falta

% “Es significativa la notable transformacién que,sdie “Los artistas”, se ha operado en el juicio de
Schiller acerca del mundo ilustrado y civilizadondJdificilmente podria ver en ello un retorno hacia
temples de &nimo rousseaunianos, pero si, gracias eenovado afianzamiento interior en la filosofia
critica de Kant y en la filosofia idealista de Hehla posibilidad de superar el optimismo ilustoagdor

la cultura y el presente, en aras de una libertack gabe ponderar, tratAndose también de la propia
época, las ventajas y desventajas del progresa @eltura con la imparcialidad critica de la idea da
Humanidad.” [Fr.-G.]

% Platén, Republica VI, 491 d; de este pasaje nace probablementenitescia latina:corruptio optimi
pessima.

% Esa cuyos errores y extravios se burla Moliérelesncomedias.

% |La misma moral materialista que Schiller combatstifica el egoismo. Sabido es que tanto Helvétius
como d’Holbach hacen del interés el movil de tddasacciones humanas.
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de miramiento ultraja el sentimiento mas noblea cultura, harto lejos de ponernos en
libertad, con cada fuerza que despliega en nosetrgendra s6lo una urgencia nueva,
los lazos de la vida material oprimen de manera &2 mas alarmante, tanto, que el
temor de perder sofoca el mismo ardoroso impulspetsfeccionamiento y la maxima

de la obediencia pasiva pasa por ser la suprendusibde la vida. Asi es como se ve
vacilar el espiritu de la época entre la pervergimtosquedad, entre lo antinatural y lo
meramente natural, entre la supersticion y el emigmo moral, y sélo el equilibrio de

lo malo le pone en ocasiones limites todavia.

9" Como ocurre con el cinismo de Voltaire.
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Carta sext&®

¢He pecado por exceso contra la época con estapdest? No espero tal
reproche, pero si este otro: que con ella he pmbais de lo necesario. Esta pintura,
me diréis, es por cierto un calco de la humanidasgnte, pero lo es de todos los
pueblos en general, cuando se hallan entregadu®@so de la cultura, porque todos
sin distincion tienen que apartarse de la Natuaaper el abuso del entendimiento antes
de poder retornar a ella por la razon.

Pero por poco que reparemos en el caracter deolzadm de asombrarnos el
contraste imperante entre la forma actual de ladmiolad y la forma de la de otrora, en
particular la de la grieg®.La gloria de la cultura y del refinamiento, quen gosticia
hacemos valer frente a toda naturaleza quer@amentdal, no puede beneficiarnos
frente a la grieg’® que se desposd con todos los atractivos del adenytoda la
dignidad de la sabiduria sin ser por ello, comadastra, su victima. Los griegos nos
avergienzan no simplemente por una sencillez sgemaestra época; ellos son al
mismo tiempo nuestros rivales, incluso con freciemuiestros modelos, cuando se
trata de aquellas mismas ventajas con que acostumbBrconsolarnos de lo antinatural
de nuestras costumbres. Rebosando de forma y arldepcontenido, cultivando la
filosofia y a la par la creacion, con delicadezalg par con energia, los vemos aunar la
juventud de la fantasia con la virilidad de la raeé una humanidad magnifica.

Otrora, con ocasion de aquel bello despertar ddaagitades del alma, los
sentidos y el espiritu no tenian todavia sus damimigurosamente separados, pues
ninguna desavenencia los habia incitado aun andiatae hostilmente uno del otro y a
delimitar sus fronteras. La poesia no habia rigdliz ain con el ingenio ni la
especulacién se habia deshonrado aun con la siaiséenbas podian, llegado el caso,

% Con la Carta 62 comienza, frente a la corresponieron el de Augustenburg, un nuevo curso de
ideas. Véase las cartas de Schiller a Goethe, @di®21794, y a Jacobi, del 25.1.1795.

% Henos aqui ante una verdadecmierelle des anciens et des modermemducida en favor de la
superioridad de los primeros, porque poseyeron singplicidad que los modernos ignoran. Donde la
simplicidad estd ausente, reina o la pura naturalezla antinaturaleza, esto es, el materialismoaopar

el puro racionalismo; la sensibilidad y la razénrpmnecen desvinculados y nace entonces el problema
de la legislacion politica francesa por un ladolylel pensamiento filoséfico kantiano por otro.

1% No es posible ignorar la influencia de Goethe erinkerpretaciéon del mundo griego aqui ofrecida.
Véase al respecto el articulo de Humboldt “Sobresudio de la Antigiiedad y de la Antigliedad griega
en particular”, asi como el poema de Schiller “Ldi®ses de Grecia” y, mas abajo, la Carta 152
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trocar sus funciones pues cada cual, bien quepaogio modo, honraba la verdad. Por
muy alto que ascendiese, la razén siempre atradaogamente la materia en pos de si y
por muy sutil y agudamente que la separase, jamaslip la mutilaba. Es verdad que

disgregaba la naturaleza humana y la arrojaba ™dispeengrandecida en su soberbio
circulo de dioses, pero no por haberla desmembsido, por haberla mezclado de

modos diferentes, pues en ningun dios individutdbesausente la humanidad integra.
iQué diferente entre nosotros, los modernos! Tambidre nosotros la imagen del

género ha sido dispersada en los individuos de raaweecentada, pero en fragmentos,
no en mezclas diferentes, de suerte que se hapdeguntando de un individuo a otro

para recomponer la totalidad de la especie. Unicesteria tentado de afirmar que entre
nosotros las facultades del alma se manifiestda erperiencia tan divididas como lo

estan en la representacion del psicélogo y vemasmmplemente individuos, sino clases

integras de hombres desplegar tan sélo una pagasddisposiciones, mientras que de
las restantes, como en las plantas raquiticasaapsense muestra un palido rastro.

No ignoro las ventajas que la presente generacansiderada como una unidad
y sopesada en la balanza del entendimiento, pusdensar ante lo mejor habido en el
mundo del pasado; pero a filas cerradas debe riséci@l certamen y un todo medirse
con el otro. ¢Cudl de los modernos se adelantg bkolmbre contra hombre, para
disputar a un solo ateniense la palma de la huradfid

(A qué se debe esta relacion desventajosa de dosduos no obstante la
magna ventaja de la especie? ¢Por qué el griegalifiea en cuanto individuo como
representante de su tiempo, y por qué el modeamobién en cuanto tal, no puede
atreverse a ello? Porgue el primero recibid su &odm la Naturaleza, que todo lo relne,
y el segundo, la suya, del Entendimiento, que todepara.

La cultura misma fue quien provocé esta herida laulmanidad moderna. Tan
pronto como, por un lado, la experiencia acrecentackl pensar mas preciso hizo
necesaria una separacion mas neta de las cienqgwes ptro, el mecanismo cada vez
mas complejo de los Estados obligd a una separat&nrigurosa de los estamentos y
de las ocupaciones, también el vinculo interiofadeaturaleza humana se desgarro y
una funesta lucha enemisto sus facultades arméritaantendimiento intuitivo y el

especulativi’ se retiraron ya con animo hostil hacia sus campspectivos, cuyas

101 | a fantasia y el pensamiento abstracto o l6gicodhésion entre filosofia y poesia, entre intelegto
sensibilidad, determina la pérdida, en el hombre| uhtelecto intuitivo fler intuitive Verstand en
consonancia con la doctrina kantiana (€kitica del Juicio§ 77).
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fronteras comenzaron ahora a vigilar con descordigncon celos vy, junto con la esfera
a la que uno restringe su actividad, uno tambiémasgado a si mismo, dentro de si, un
amo gue no raras veces suele acabar sofocandertasdlisposiciones. Mientras que,
por una parte, la imaginacion exuberante arrasa tlabajosos plantios del
entendimiento, el espiritu de abstraccion conswue,otra, el fuego con que deberia
haberse caldeado el corazén y encendido la fantasia

Esta perturbacion que el arte y la erudicién coraemza producir en el interior
del hombre se torno, por obra del nuevo espiritgadleierno, completa y universal. No
podia esperarse, por cierto, que la organizacidwilke de las primeras republicas
sobreviviese a la simplicidad de las costumbreslaciones sociales primigenias, pero
en lugar de elevarse hacia una vida organica surpdescendié a una mecanica, vulgar
y grosera. Aquella naturaleza de pétfiale los Estados griegos, donde cada individuo
disfrutaba de una vida independiente y era capa&t,ceiso apremiaba, de identificarse
con el todo, cedié ahora su lugar a un artificiaparato de relojeria, donde, por obra
del acoplamiento de piezas incontables, pero inederge en el conjunto una vida
mecanica. Entre el Estado y la Iglesia, las leyks yormas morales, se produjo ahora
una ruptura; el placer quedé apartado del trat&jopedio del fin, el esfuerzo de la
recompensa. Atado eternamente sélo a un fragmeamtm § mezquino del todo, el
hombre mismo no se forma mas que como un fragmeneEndo eternamente en sus
oidos solo el monotono murmullo de la rueda que lgw@r, no desenvuelve jamas la
armonia de su ser y, en lugar de imprimir la mdeeéa humanidad en su naturaleza, se
vuelve un mero calco de su profesion, de su cier&xo ni siquiera la exigua
participacion fragmentaria por la que los miemlaigtados del Estado se vinculan en el
todo depende de formas que ellos se confieram@sgios de manera espontanea (pues,
¢,como podria uno confiar a su libertad un mecanitamoartificioso y sensible?);
aquella se les prescribe con rigor escrupuloso anégliun reglamento con el que su
inteligencia libre permanece atada. La letra mukdee las veces del entendimiento
vivo y una memoria bien ejercitada guia con mayegusdad que el genio y el
sentimiento.

Cuando la cosa publica hace del servicio la medadaombre, cuando en uno
de sus ciudadanos honra sélo la memoria, en otemtelhdimiento tabulador, en un

tercero solo la habilidad mecénica, si por acdfenehte ante el caracter, sélo insiste en

192 Especie de celentéreo cuyas partes tienen la cdpdgiuna vez separadas, de regenerarse para
volver a formar un todo.
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los conocimientos y por alla, en cambio, perdonanaespiritu del orden y a un
comportamiento legal el mayor oscurecimiento dadate — si al mismo tiempo quiere
gue estas capacidades individuales se cultivengesarar en intensidad cuanto permite
al sujeto perder en extension —, ¢como habria derathos que uno desatienda las
demas disposiciones del animo para consagrar todoidado a la Unica que procura
honra y recompensa? Bien sabemos que el genicogigao identifica los limites de su
oficio con los de su actividad, pero el talento ime consume en la ocupacién que le
toco en suerte todo el escaso caudal de su vigendria que ser un espiritu ya nada
vulgar para destinar, sin menoscabo de su profesioa porcion de aquel a sus
aficiones. Y como si ello fuese poco, es raro qeeumna buena recomendaciéon ante el
Estado el que los talentos superen las obligacideeg€mpleo o el que la necesidad
espiritual superior de un hombre de genio rivatoa su cargo. ¢Tan celoso es el
Estado, tratdndose de la posesion irrestricta desswvidores, que mas facilmente se
avendria (¢y quién podria decirle que se equivaga®mpartir su hombre antes con
una Venus Citerea que con una Venus Urdfila?

Y es asi como la vida individual concreta se dgstpaulatinamente para que el
todo abstracto persevere en su vida mezquina sirelgbdstado nunca deje de ser ajeno
a los ciudadanos que lo integran, porque el seaitoino logra dar con él en ninguna
parte. Obligada a simplificar la multiplicidad deuss ciudadanos mediante la
clasificacion y a no dejar jamas que la humanidabk icerque sino por representantes
de segunda mano, la parte gobernante acaba paripembmpletamente de vista al
mezclarla con una mera chapuza del entendimienpgarte gobernada no puede por
menos de recibir con frialdad indiferente unasdeyae tan escasa relacion guardan con
ella. Hastiada por fin de mantener un vinculo dueseéado no ayuda en modo alguno a
sustentar, la sociedad positiva (tal es el destiasge hace ya largo tiempo, de la mayor
parte de los Estados europeos) se disuelve entadoesioral natural, donde el poder
publico es solo un partidmas aborrecido y burlado por quien lo vuelve necesgri
respetado sélo por quien puede prescindir de él.

¢Podia la humanidad haber tomado ante esta dadmeia que la oprimia por
dentro y por fuera una direccion diferente de la gn efecto tomd? En tanto que en el

reino de las ideas el espiritu especulativo se a@fanpor conquistar posesiones

193 gchiller recuerda la distincién d8anqueteplaténico (180 D) entre Afrodita Pandemo (Venue@ia
o Venus Meretrix), hija de Zeus y Dione, la diosha@mor sensual o terreno y Afrodita Urania (Venus
Urania), mayor que aquella e hija sélo de Urano@&tlo), diosa del amor puro y espiritual.
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inamisibles, en el mundo de los sentidos debiaeveds un extrafio y sacrificar la
materia por la forma. El espiritu practico, confioan un circulo uniforme de objetos y
mas estrechado todavia en él por ciertas féormulasyodia sino perder de vista la
totalidad libre de lo real y empobrecerse junto soresfera. Asi como el primero esta
tentado de modelar lo real segun lo pensable yedardas condiciones subjetivas de su
facultad de representacion hasta volverlas leyestitotivas de la existencia de las
cosas, asi el segundo se precipitdé hacia el extimmmesto al valorar la experiencia
toda, en términos generales, segun una porcioncyart de la misma y al querer
adecuar las reglas de actividad propia a toda actividad de manera imgiigsnada. El
primero no podia sino ser presa de una sutilezahuel otro de una estrechez pedante,
porque aquel estaba situado demasiado alto pat@ipdo singular y este demasiado
bajo para ver la totalidad. Pero lo perjudiciakedé orientacion del espiritu no se limitd
tan sélo al saber y al producir; se extendié6 nanemor medida al sentir y al obrar.
Sabemos que la sensibilidad del animo depende dedaidad de la imaginacion en
cuanto al grado y de la rigueza de esta Ultimauanto a su extension. Pero entonces es
de todo punto necesario que por la preponderarcia thcultad discursiva la fantasia
se vea privada de su vigor y de su fuego y queesfiera de objetos muy reducida
mengile su riqueza. Es por ello por lo que el pemsalstracto tiene demasiado a
menudo un corazoéfrio, porque descompone las impresiones que sélo camodo
conmueven el alma; el hombre préactico tiene demdasianenudo un coraz@strecho
porque su imaginacion, encerrada en el circulooumé de su profesion, no puede
dilatarse para abrazar formas de representaciélfeqsan ajenas.

Mi cometido consistia en alumbrar la orientaciénjyskcial del caracter de la
época Yy las causas que lo explican, no en mostsavdntajas con que la Naturaleza
compensa esta deficiencia. De buen grado quiercedamos que, a pesar de cuan poco
pueda beneficiar a los individuos esta parcelad®su ser, la especie no podria haber
progresado de ningun otro modo. La aparicion deutaanidad griega fue sin disputa
un maximum que no podia ni permanecer en ese peldafio, npo@mascender.
Permanecer alli no podia, porque el entendimieatogausa de la provision de
conocimientos que ya tenia, debia verse inevitadenurgido a separarse de la
sensacion y de la intuicién y a perseguir la préaigdel conocimiento; ni podia
tampoco ascender, porque un determinado gradoadi€ad so6lo rima con una cierta

abundancia y un cierto calor. Los griegos habiamnalado ese grado, y cuando
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quisieron elevarse hacia una cultura superior,drahide renunciar, como nosotros, a la
totalidad de su s&¥'y perseguir la verdad por vias separadas.

Para desarrollar las diversas disposiciones debh®mo habia otro medio mas
que oponerlas unas a otras. Este antagonismo fleetasd® es el gran instrumento de
la cultura, sin ser mas que eso, su instruments puentras el antagonismo perdure, se
esta tan solo en camino hacia ella. Basta el mezhdde que ciertas fuerzas singulares
se aislen en el hombre y pretendan ejercer unsldegin excluyente, para que entren
en conflicto con la verdad de las cosas y apreralesentido comui®® que, por lo
demas, reposa con indolente satisfaccion de si onswbre el fenOmeno exterior, a
penetrar en lo recondito de los objetos. Mientdasrgendimiento puro usurpa una
autoridad en el mundo sensible y el empirico saaafa su vez, por someterlo a las
condiciones de la experiencia, ambas disposicitowan alcanzar la mayor madurez
posible y agotan la extension integra de su reispeesfera. Si la imaginacion, por un
lado, se atreve a desatar mediante su caprichdeh @el mundo, por otro apremia a la
razon a trepar hasta las fuentes supremas del ioopato y a invocar la ley de la
necesidad como ayuda contra ella.

Bien es verdad que si el ejercicio unilateral defleerzas conduce al individuo
de manera inevitable hacia el error, en el cada éspecie la conduce en cambio hacia
la verdad. Por el solo hecho de reunir la energégia de nuestro espiritu enfoco y
de concentrar todo nuestro ser en una fuerza dmidamos alas, por asi decir, a esa
fuerza aislada y la llevamos artificialmente muahds alla de los limites que la

Naturaleza parece haberle impuesto. Asi como esocpe todos los individuos

194 Totalitat ihres Wesengs el rasgo distintivo de los hombres griegosnirés que el de los hombres
modernos consiste en la fragmentacion de su ser.

195 Aun cuando la concepcion filoséfica de la Histodasplegada en esta carta remite al tratado
kantiano titulado “ldea para una historia universah sentido cosmopolita” (1784), lo cierto es qaeap
Kant el curso de la Historia obedece al principie la teleologia natural, mientras que Schiller lensa
como un proceso dialéctico, cuya meta consisteenperar de manera consciente el principio armoénico
en un plano superior, por donde la escision del b@provocada por la cultura conduce a una nueva
totalidad. Schiller critica, por lo demas, en la concepciémtiana de la cultura, la prioridad asignada al
género por sobre los individuos.

19 E| contenido de este concepto se ilumina a pawir siguiente pasaje de las cartas al principe de
Augustenburg (21.11.1793): “En muy contadas ocasscel entendimiento opera de manera logica, esto
es, con una conciencia clara de las reglas y ppios que lo guian; ni que decir tiene que, en faensa
mayoria de los casos, opera de manera estéticanpama especie de tacto, tal como Vuestra Alteza lo
advierte ya por el uso del lenguaje, que, en tolliss idiomas, introduce para este género de
entendimiento la expresién de ‘sentido comU@eineinsinh No como si el sentido pudiese pensar
alguna vez; en este caso el entendimiento operanoanenos eficacia que en el del pensador metédico,
sélo que las reglas segun las cuales procede nmas#ienen en la conciencia, ademas de que, en un
caso semejante, no tenemos la experiencia de lacipa del entendimiento, sino solo la de su efecto
sobre nuestro estado mediante un sentimiento dadago de desagrado.” Cf. también Kag@Xitica del
Juicio, § 21: “Si se puede suponer con fundamento uridsenbmun” y, ademas, los 88 20, 22, 40.
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humanos tomados en conjunto, con la vista que laradlaza les concedi6, jamas
llegarian a divisar un satélite de Jupiter que Sdlaelescopio descubre para el
astronomo, asi también esta fuera de discusiorlquensamiento humano jamas habria
planteado un analisis de lo infinito, 0 una crititeala razon pura, si en individuos con
vocacion para ello la razén no se hubiese aiskidm se hubiese vuelto de algiin modo
independiente de toda materia ni su mirada hubssequistado, mediante la
abstraccion mas fatigosa, la fuerza necesaria gmuadrifiar lo incondicionado. Pero
semejante espiritu, reducido, por asi decir, andimt@ento puro e intuicion pura, ¢ sera
capaz de cambiar las cadenas rigurosas de la Lpgrocal curso libre de la Poesia y de
captar, con un sentido fiel y casto, el caractdividual de las cosas? También al genio
universal la Naturaleza impone aqui una barreraéjm® puede traspasar, y la verdad
continuard haciendo surgir martires mientras ladeéiia deba imponerse como su
principal cometido el de precaverse contra el éffor

Sin importar, pues, cuanto pueda ganarse parargonen su totalidad mediante
esta formacion aislada de las facultades humanass posible negar que los individuos
a ella sometidos padezcan la maldicion de esadadhluniversal. Los cuerpos atléticos
se forman a buen seguro mediante ejercicios gimnaspero la belleza s6lo mediante
el juego libre y regular de los miembros. De igmado, aun cuando la tension de
fuerzas espirituales aisladas puede engendrar lesmbxktraordinarios, sélo la
proporcion equilibrada de aquellas puede haceridsodos y perfectos. ¢Y en qué
relacion nos hallariamos con respecto a las edzatesias y venideras si la formacion
de la naturaleza humana exigiese una victima sete@jdlabriamos sido los siervos de
la humanidad, habriamos realizado para ella dui@gtenos milenios el trabajo de los
esclavos y en nuestra naturaleza mutilada habriashegedo impresas las huellas
bochornosas de esa servidumbre para que las gemas@osteriores, en una dichosa
holganza, pudiesen aguardar su salud moral y ddsarel libre crecimiento de su
humanidad.

¢Pero es que el hombre puede estar destinado aiddgse a si mismo por
consideracion a un fin cualquiera? ¢Podria la ldkma, para alcanzar sus fines,
robarnos una perfeccion que la razon nos presenb@ombre de los suyos? Ha de ser

falso, pues, que la formacion de tales o cualez&geexija el sacrificio de la totalidad

197 Es obedeciendo precisamente al propésito de “prexses contra el error” (o de tomar las
disposiciones necesarias contra éinfstalten gegen den Irrtum treflecomo se presenta en su tiempo la
obra critica kantiana considerada en su conjunto
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de las mismas; o bien, en caso de que la ley Neatiaraleza apriete con insistencia en
esa direccion, ha de estar en nuestras manosalra@sen nuestra naturaleza mediante

un arte superior esa totalidad que el*8ttea destruido.

198 | a palabra “arte” designa aqui, en oposicién a la4turaleza” de los griegos, la cultura consciente
(del entendimiento) que, orientada hacia una espieeicion unilateral, reclama ser superada por gka
“superior” de la educacién estética.
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Carta séptima

¢ Acaso habria que esperar del Estado ese efedtoidees posible, porque el
Estado, tal como se halla actualmente organizag@révocado el mal, y en cuanto al
Estado tal como lo concibe idealmente la razén,lwyar de poder fundar esa
humanidad mejor, tendria primero él mismo que wedddo sobre ella. Es asi como el
curso de mi indagacion me habria traido otra vgmato del que me aparto durante un
tiempo. La edad presente, lejos de manifestarnosllagiorma de humanidad que ha
sido reconocida como condicidn necesaria de unram@jento moral del Estado, nos
muestra, antes bien, precisamente lo contrario.tdErcaso, los principios que he
establecido son rectos y si la experiencia confirmgpintura del presente, entonces
todo intento de una transformacién semejante deadBS® ha de tenerse por
intempestivo y toda esperanza fundada sobre éehmusiderarse quimeérica, en tanto
no quede superada la division en el interior denlv@ y su naturaleza esté lo
suficientemente desarrollada para ser ella latargigarantizar su realidad a la creacion
politica concebida por la razén.

La Naturaleza nos traza en su creacion materialtéaque ha de seguirse en el
mundo moral. No antes de haber apaciguado la IdeHas fuerzas elementales en las
organizaciones inferiores, se eleva hacia la nobidormacion del hombre concreto.
Asi también debe sosegarse primero la contiendasddementos en el hombre ético, el
conflicto de los impulsos ciegos Yy las oposicionatas tiene que haber cesado en él,
antes de que le sea permitido atreverse a favotacdiversidad. Por otro lado, la
autonomia de su cardcter tiene que estar asegyidadsujecion a formas despoticas y
ajenas debe haber hecho lugar a una libertad cmmien antes de que sea licito
someter en €l la diversidad a la unidad del id&kil.donde el hombre natural abusa
todavia de su arbitrio de manera anarquica, aperaEbe mostrarle su libertad; donde
el hombre del artificio usa tan poco todavia dditsertad, no cabe quitarle su arbitrio.
El obsequio de principios liberales se vuelve itai@l todo cuando se une a una fuerza
todavia efervescente y afiade vigor a una naturgbepaderosa en demasia; la ley de la

unanimidad tornase tirania para con el individugimtularse con una debilidad y una

199 También, por ende, el intento de la Revolucién Eesa.
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limitacion fisica ya generalizada, apagando asiulémo destello mortecino de
espontaneidad y de individualidad.

El caracter de la época ha de comenzar pues pantirge desde su profunda
degradacion, substrayéndose por un lado al podgo @e la Naturaleza y recobrando
por otro su sencillez, verdad y plenitud; he aaqa tarea para mas dasiglo. Concedo
de buen grado que entretanto algunos ensayos ptextEméxito en lo particular, pero
ninguna mejoria se lograra con ello en el todo gdatradiccion de la conducta sera
siempre un argumento contra la unidad de las m&{ithaa humanidad sera honrada
en otras partes del mundo en la persona de un gegemcillada en Europa en la de un
pensador. Los antiguos principios subsistiran, lojea bajo los atavios del siglo y la
filosofia prestar4 su nombre a una opresion addazantafio por la Iglesia. Aterrado
por la libertad, que en sus primeros ensayos sdfiesda siempre como una enemiga,
uno se entregara en los brazos de una comoda w@itwid mientras que otro, llevado a
la desesperacion por una tutela pedafltee precipitara en la licencia desenfrenada de
la situacion natural. La usurpacion invocara laildittl de la naturaleza humana, la
insurreccion su dignidad, hasta que por fin integeela gran leona de todas las cosas
humanas, la fuerza ciega, y zanje el pretendiddlictinde los principios como un

vulgar pugilatc-*?

10« a contradiccién de la conducta”: el comportamienpractico estara en contradiccion con las
maximas unitarias del obrar humano y refutara ctia su reconocimiento y validez universal.

1eTytela pedante”; una regulacion legalista y pradide la conducta que desciende hasta lo méas nimio.
Y2En |as ediciones de Petsch y Witkowski se remiteaanoticia de F. v. Hoven, segin la cual Schiller,
durante su estadia en Suabia en 1793, habria dumph® estaba convencido de que la Revolucién
Francesa cesaria tan rapidamente como se encemylié, la constitucion republicana llevaria mas
temprano o0 mas tarde a la anarquia y que la Uniglvagion de la nacidn seria que apareciese un
hombre fuerte, viniera de donde viniese, que cangula tormenta, implantase otra vez el orden y
sujetase en sus manos con firmeza las riendasodbéigno. (Cf. J. Petersen, 1908, vol. Il, pag. 284)
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Carta octava®®

¢ Ha de retirarse, pues, la Filosofia de estedgajtacobardada y sin esperanza?
Mientras que el imperio de las form#sse extiende hacia todas las otras direcciones,
este, el mas importante de todos los biéffegha de ser abandonado a la ventura
amorfa? ¢Ha de durar eternamente el conflicto defuarzas ciegas en el mundo
politico y nunca ha de triunfar la ley social sobregoismo hostil?

iNada de eso! Es cierto que la razon misma no rterdéalucha de manera
inmediata contra ese poder rudo que resiste arsussani tampoco, como el hijo de
Saturno en ldliada,*'® descendera a la arena sombria para batirse exnpeero de
entre medio de los combatientes escogera paranssadigno, lo investira, como Zeus
a su vastagd’, con armas divinas y con su fuerza victoriosa @rava el magno
resultado.

La razén ha hecho cuanto puede hacer una vez goahlie y establece la ley;

quien debe cumplirla es la voluntad denodada rfimiento viva:*®

Si la verdad ha
de triunfar en su pugna con las fuerzas natural@snces debe comenzar por volverse
ella misma unafuerzay crear unimpulso que la represente en el reino de los
fenémenos;® pues los impulsos son las Unicas fuerzas motenesl mundo sensible.
Si hasta el presente la verdad ha dado muestramtaadas de su fuerza victoriosa, no
es porque el entendimiento no haya sabido apaetalld el velo que la cubre, sino
porque el corazon la desoyé y el impulso no obfiavar de ella.

¢,De donde procede, pues, este predominio tan salvée los prejuicios y este
oscurecimiento de las mentes, no obstante toddsdes encendidas por la filosofia y la

experiencia? La época esta ilustrada, esto egrshdilado y ofrecido publicamente los

3| tema de la Carta 82 ya aparece tratado en leiaaha al de Augustenburg el 11.11. 1795.

114 | a configuracion de la realidad segln leyes raciesa(estéticas, éticas, sociales) validas por si
mismas.

15| a paz politica, “la méas perfecta de todas las abaatisticas” (Carta 22).

116 7eus, hijo “de Crono” (“de Saturno”, segun los romas), contempla desde el monte Ida la guerra de
griegos y troyanos, sin intervenir en ella. (dfada V1ll, 41ss.).

17 aquiles.

118 Esta idea y lo que sigue de la carta representpumto de partida crucial para comprender la tarea
propia y especifica del arte en sentido humano.

19E| reino propio de la ley no es el de los fenémeso® el de las ideas. Pero ambos reinos no pueden
guardar entre si una relacion de indiferencia. SigpPlatén la “idea” es lacausaaitiov) que explica la
presencia de los entes visibles, para Schiller efidaley (vduoc) que hace otro tanto con la realidad de
las acciones propiamente humanas.



80

conocimientos suficientes para rectificar, cuandmos, nuestros principios practicos.
El espiritu de la investigacion libre ha aventads tonceptos absurdos que durante
largo tiempo impidieron el acceso a la verdad ysbeavado el terreno sobre el cual
erigieron su trono el fanatismo y la imposturar&zdn se ha purificado de los engafios
de los sentidos y de una sofistica embustera yldsofia misma, que primero nos
hiciera apostatar de la Naturaleza, ahora nos lleomavoces apremiantes para que
regresemos a su seno. ¢A qué se debe que sigamads siempre barbaros?

Ha de haber algo, pues, ya que no en las cosas$amo de los hombres, que
les impide acoger la verdad, por muy claramentepgeela brillar, y adoptarla, por muy
vivamente que llegue a persuadir. Un antiguo skbaalvirtio y se halla oculto en esta
expresion suya henchida de sentistipere audé®®

Ten la osadia de ser sabio. Es menester vigor sheoapara combatir los
obstaculos que tanto la indolencia de la naturatemso la cobardia del corazén oponen
a la instrucciort?* No es algo baladi que el antiguo mito haga suegidiosa de la
sabiduria completamente armada de la cabeza der]igies ya su primera empresa es
de indole guerrera. Desde el nacimiento ha de resigna ardua lucha contra los
sentidos, que no quieren verse apartados de sddkosiego. La mayor parte de los
hombres queda demasiado extenuada y rendida ploicisa contra la penuria como
para tener que afrontar otra nueva y mas duraaaterror. Satisfechos cuando se
libran del penoso trabajo de pensar, abandonarude grado en manos de otros la
tutela de sus conceptos, y dado que se despiemterllas urgencias mas elevadas,
adoptan con sedienta confianza las formulas g&stado y el clero tienen prontas para
tales casos. Si estos hombres desdichados mereestrancompasion, nuestro justo
desprecio cae sobre aquellos otros a quienes uor megtino libera del yugo de las
urgencias, pero que se rinden a ellas por prop@iéin. Estos prefieren la penumbra de
conceptos nebulosos, donde el sentimiento es mrasyvia fantasia forja a su sabor
figuras agradables, en lugar de los rayos de ldadeque ahuyentan el placentero
embeleco de sus suefios. Sobre estos mismos engafiesla luz hostil del
conocimiento debe disipar, han levantado el edifioiegro de su felicidad, ¢y habrian

de comprar tan caro una verdad que comienza pebaiarles cuanto tienen por

120 Horacio, Epistolad, 2, 40. Ya en 1784, al explicar “;,Qué es la ltaston?”, Kant hizo del ‘Sapere
aude? horaciano el lema de la misma.
121 Cf. Fichte Etica(1798), § 16.
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valioso? Tendrian que ser ya sabios para amabidwé: verdad, esta, tocada ya por
aquel que dio su nombre a la filosoffa.

No basta pues con que la ilustracién del entenditmien su conjunto sea digna
de respeto soOlo en la medida en que refluya sdbcaracter; ella parte también, en
cierto modo, del caracter, porque es el corazéangdebe abrir el camino que lleva al
intelecto. La educacion del sentimiento es puagdancia mas apremiante de nuestro
tiempo, no solo porque resulta un medio para vobfectiva en la vida una mejor
inteligencia €insicht de todas las cosas sino incluso por el hechaudgpmueve el

mejoramiento de la inteligencia misma.

122 pjtagoras; cf. CicerénDisputas Tusculana¥ 3. Sobre la paradoja de que para amar la sabialya
antes hay que ser sabio, véasalietum de Jeno6fanes en Diégenes Laerdiidas y opiniones de los
filosofos ilustresl|X, 2, § 20.
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Carta novena

¢, No hay aqui, empero, un circulo vicioso? ¢ Delogltara tedrica hacer surgir
la practica y esta, a su vez, ser la condicionqieléa? Toda mejora en la esfera de lo
politico debe partir del ennoblecimiento del cagtf pero ¢;cémo puede este
ennoblecerse bajo los influjos de una constitugolitica barbara? Habria que buscar
pues, para tal fin, un instrumento que el Estadofrexe y abrir para ello fuentes que se
conserven limpidas y puras por grande que searapoidn politica.

Heme ahora llegado al punto hacia donde tendiaastotis consideraciones
anteriores. Aquel instrumento es el arte bello tase$uentes nacen en sus modelos
inmortales.

El arte, como la ciencia, esta libre de todo loitpas®® de cuantas
convenciones introdujeron los hombres, y ambosmgdeaunanmunidadabsoluta ante
el arbitrio humano. El legislador politico puedecee los dominios del arte y de la
ciencia; reinar en ellos, empero, no puede. Puenkgbir al amante de la verd&d,
pero la verdad permanece; puede humillar al argseo no adulterar el arte. Nada es
mas habitual, por cierto, que el hecho de que apdb@ste y la ciencia, reverencien el
espiritu de la época y que el gusto creador retgbgusto critico su ley. Alli donde los
caracteres se vuelven severos y duros vemos lai@ieigilar con rigor sus fronteras y
el arte someterse a las pesadas cadenas de s oegindo el caracter se ablanda y se
relaja, entonces busca la ciencia agradar y epaoturar placer. Durante siglos enteros
filésofos y artistas se han esforzado por hacereteter la verdad y la belleza hacia el
abismo de la humanidad vulgar; ellos se pierderleempefio, pero la verdad y la

belleza, abriéndose paso gracias a su vitalidagbtnactible, ascienden victoriosas.

123 por eso la Etica, no “en si”, pero si en el ordea kb inmediato o “para nosotros”, como ensefia
Aristoteles, precede a la Politica.

124 Tanto la Religién como el Derecho “positivos” sarsiituciones concretas determinadas de manera
histérica, por lo que su validez es solo relativaegta condicionada por una serie de factores
heterogéneos. La Filosofia intenta oponer a esatiretiad una forma de la Religion, del Derecho, del
Estado que, por estar fundada sobre principios aaales puros, sea valida en si misma, siempre y en
todo lugar.

125 e, al filésofo.
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El artista es a buen seguro un hijo de su épSqeero desdichado de él si es al
mismo tiempo su discipulo o, peor aun, su favorue una deidad bienhechora
arrebate oportunamente al infante del pecho dearenque lo nutra con la leche de
una edad mejor y lo conduzca a la mayoria de edgu @ lejano cielo de Grecia.
Cuando se haya hecho un hombre, regrese entonsess@ylo como si fuese un

extranjero*?’

pero no para alegrarlo con su aparicion, sinagibtercomo el hijo de
Agamenon, para purificarfg® Del presente, por cierto, tomaré la materia, tenég en
cambio, de una edad mas noble e incluso, masalidda edad, de la unidad absoluta e
inmutable de su ser. Aqui, del puro éter de suralgza demonicd’, mana la fuente de
la belleza, no mancillada por la corrupcién de llngjes y las edades, que alla por
debajo de ella se agitan en lo hondo en turbioslieos. Puede el capricho envilecer su
materia, asi como ha sabido ennoblecerla, peradae la forma permanece ajeno a
sus mudanzas. El romano del siglo primero habopéado la rodilla desde hacia largo
tiempo ante su emperador, cuando las estatuas peciaa todavia de pie; los templos
seguian siendo sagrados para los ojos cuando Yyatdago tiempo que los dioses eran
objeto de irrisién, y las infamias de un Neron y ule CoOmodo se hacian mas
abominables por el noble estilo del edificio quedacubria. La humanidad ha perdido
su dignidad, que el arte empero ha salvado y coaderen piedras eminentes; la
verdad <de la humanidad> contintia viviendo enusidin*’y a partir de la copia sera
restaurada la imagen originaria <de la humanidasina®». Asi como el arte noble
sobrevivioa la noble naturaleza, asi también la precedé¢ emusiasmo que da forma y
vivifica. Ya antes de que la verdad proyecte hdaigrofundo del corazéon su luz
victoriosa intercepta la facultad poética sus raydwillardn las cimas de la humanidad

cuando la noche himeda pese todavia en los vlles.

126 En la imagen del artista, tal como aqui se la dihujonfluye la conviccion del propio Schiller y la
comprensién que entretanto habia hecho suya deldmpoético goetheano. Véanse al respecto las
cartas a Goethe del 23 de agosto y del 20 de oetdbrl794, y también la del 7 de enero de 1795.
127 |dea que Nietzsche repitié en “Enajenado al preséfilumano, demasiado humar616.
128 E| hijo de Agamenén, Orestes, veng6 a su padraifiqiula casa paterna, manchada por el crimen y
el adulterio, al asesinar a su madre, y al amargesdta. Mientras que el mero poeta se limita aitde|e
g‘ggostrar la verdad y la necesidad de esta “purifiéa¢ es una tarea propia de un sabio (sophdés)

O “genial”.
130« Tauschungla obra de arte (una estatua, un cuadro) no ofréa realidad, sino laparienciade la
realidad; en este sentido, el arte descansa sobr8llision”. Tal aparienciaes leal, porque muy al
contrario de querer suplantar la realidad, evita deanera expresa toda confusién con ella. Pero
precisamente por esta razén puede volverse el ntpaigpermite lapariciénde lo verdadero y esencial
suprarreal: lalibertad” [Fr.-G.]
3 Tanto el pensamiento expresado en este pasaje eboroato de sus imagenes se hallaba ya en una
estrofa de “Los artistas” que Schiller cita en @idl de la cuarta carta al principe de Augustenbyrg
que mas tarde suprimié del poema: “Cémo las nukleegplendor se visten / y del monte iluminada por
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¢, Como el artista se preserva empero contra lagmpones de su tiempo, que
lo cercan por doquier? Despreciando su juicio. Nhiaeia lo alto, hacia su <propia>
dignidad y hacia la le}*? no hacia abajo, hacia la felicidad presente ytgencias>>
Libre por igual, tanto de la vana solicitud, questgga querria dejar su impronta en el
momento fugitivo, como del fanatismo impaciente gydica al parto mezquino del
tiempo el rasero de lo incondicionado, abandonmanos del entendimiento la esfera
de lo real, donde este se halla como en su hoger;éff mismo, empero, aspire a
engendrar el ideal a partir de la unién de lo gesibn lo necesarit’* Estampe el ideal
en la ilusién y en la verddd® estampelo en los juegos de su fantasia y en \edmd
de sus actos, imprimalo por fin en todas las forseasibles y espirituales y proyéctelo
en silencio hacia el tiempo infinito <i. e. hacia presente que precisamente no se
encuentra bajo la jurisdicciéon del tiempo>.

Pero no a todo aquel en cuya alma arde este idefalel otorgada la calma
creadora y el espiritu de una larga paciencia agiosspara acufarlo en la piedra muda
o vertirlo en la palabra sobria y confiarlo a laanws fieles del tiempo. Impetuoso en
demasia para moverse en ese medio apacible, elodespiritu creador se lanza a
menudo sin intermediario sobre el presente y slabvila activa y emprende la tarea de
transformar la materia informe del mundo moral.nbanera apremiante el infortunio de
Su especie toca al hombre sensible y mucho maswaénvilecimiento; el entusiasmo se
inflama y en las almas vigorosas el anhelo ardiangga impaciente la accién. ¢ Pero se
preguntd también si estos desordenes que él asl\eartel mundo moral ofenden su
razon, o es que ellos mortifican antes bien su gonopio? Si no lo sabe aun, lo
reconocera en el celo con que se empefia en obtndtados rapidos y precisos. El
impulso moral puro apunta hacia lo absoluto; panaoéhay tiempo y el futuro se le
vuelve presenté® desde el momento en que debe desplegarse nenemagadesde

este Ultimo. Para una razon que carece de limégkesgvanzar en una direccion

el sol la cumbre arde, / antes de que ella, dellosinosos rayos soberana, / brillando al firmamento
ascienda; / con ligero atavio la Hora de la bellaanza / anticipAndose al aureo dia del conocinuént

y la menor de entre el coro estelar / el derrotabve de la luz.”

132 E| mandamiento incondicionado de la ley eterna gesaria de la razon (ley tanto de lo bueno como
de lo verdadero).

133 E| artista ha de hacer suya, pues, la ensefianzKatg, segin la cual el hombre debe buscar no la
felicidad, sino sélo el ser digno de ella.

134 os limites de Iposibleresiden en lo condicionado de la naturaleza humande la materia terrena;

lo necesaris la exigencia de la perfeccion ideal. Unirlosl@figura de la obra de arte con libertad es
la tarea del artista.

1% vale decir, en la obra y en la vida.

13 Gracias a su celo eficaz y laborioso.
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determinada es alcanzar ya la plenitud del fin gaghino ha sido recorrido tan pronto
como se ingresa en él.

Encamina pues, le responderé al joven amigo derdad y de la belleza que
quiera saber de mi como satisfacer el noble amhealienta en su pecho a pesar de la
resistencia de su siglo, encamina el mundo donti@sa@ndireccion al bien, que el
silencioso ritmo del tiempo traera el desenvolvittoe Lo habras empujado en esa
direccién cuando, al ensefar, eleves sus pensamidmicia o necesario y eterno;
cuando, al obrar o al crear, conviertas lo necesaeterno en objeto de sus anhelos.
Caera la fabrica del error y de la arbitrariedéehd que caer; ha caido ya, tan pronto
como tienes la certeza de que se inclina; perehadlinarse en el hombre interior y no
meramente en lo exterior. En el silencio pudorosotd espiritu cria la verdad
triunfante, ponla fuera de ti en la belleza, para go sélo el pensamiento se le rinda,
sino que también los sentidos acojan amorosamantensifestacion. Y para que no te
suceda recibir de la realidad el modelo que delegopcionarle, no te arriesgues a
frecuentar su dudosa compafia hasta no estar sdgutener una escolta de figuras
ideales en tu corazon. Vive con tu siglo, pero passsu hechura; ofrece a tus
contemporaneos lo que precisan, no lo que aplausienhaber tenido parte en sus
culpas, comparte con noble resignacion sus castigoblégate libremente bajo el yugo
gue les es malo sufrir y del que no les es mends esdar privados. En virtud del
animo inquebrantable con que desprecies su feticida probaras que no es por
cobardia que te sometes a sus padecimientos. Refatsos tales como debieran ser si
has de obrar sobre ellos, tales como son, empieestas tentado de actuar por ellos.
Busca su aprobacién apelando a su dignidad, pete Iaifelicidad de que gozan por su
insignificancia, y asi, ora tu propia nobleza efipedbla de ellos, ora su indignidad no
aniquilara tu propésito. La gravedad de tus priosigos ahuyentara de ti; pero aun
podran soportarla en la forma del juego; su gustmé&s casto que su corazoén, y es aqui
donde has de atrapar al medroso fugitivo. En varabdiras sus maximas, en vano
condenaras sus actos, pero bien puedes intentar pansus ocios tu mano creadora.
Echa fuera de sus diversiones el capricho, lalfdad, la rudeza, y asi los desterraras
insensiblemente también de sus acciones y, panajltde sus sentimientos. Donde
quiera los encuentres rodéalos de formas noblasdgs, colmadas de espiritu, cércalos
con los simbolos de lo eminente, hasta que laexp@a triunfe sobre la realidad y el

arte sobre la naturaleza.
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Carta décima

Convenis pues conmigo, y estais persuadido depeltoel contenido de las
cartas precedentes, en que el hombre puede aldgise destinacion por dos caminos
contrarios; en que nuestra época marcha extraviadiaente por ambos y se ha vuelto
presa, por un lado de la rudeza y por otro delvameiento y la depravacion. De ese
doble extravio se ha de regresar por medio de llazhe  CoOmo puede empero la
cultura estética remediar ambos defectos a un migngo, siendo opuestos, y reunir
en si dos propiedades contradictorias? ¢ Puedegnder naturaleza en el salvaje y en
el barbaro liberarla? ¢Puede atar y desatar aza Vesi no logra en verdad ambas
cosas, ¢,como puede esperarse de ella, razonabdemergfecto tan considerable como
el de la educacion de la humanidad?

Hasta la saciedad, por cierto, hemos debido escumia el desarrollo del
sentido de la belleza afina las costumbres, pguiparece innecesario ofrecer nuevas
pruebas al respecto. Uno se apoya en la experieatidiana, que, casi sin excepcion,
muestra cdmo un gusto cultivado se da la mano coreniendimiento claro, un
sentimiento vivo, una actitud liberal y hasta wumportamiento digno, mientras que
por lo comun el gusto inculto suele verse acompafjent los defectos contrarios. Se
suele invocar con no poca confianza el ejemploaenés civilizada de todas las
naciones de la Antigliedad, donde el sentido dellaza alcanzé de una vez su maximo
desarrollo, y el ejemplo contrario de aquellos pagbya salvajes, ya barbaros, que
pagaron su insensibilidad ante lo bello con lo asme sombrio de su caracter. Sin
desmedro de lo cual ocurre a veces que algunostespiflexivos o bien niegan el
hecho, o bien ponen en tela de juicio la legitirdidie las conclusiones que de alli se
infieren. No piensan que sea algo tan terrible kaygendicion salvaje con que se suele
afear a los pueblos incultos, ni tan ventajoso esfimamiento que se alaba en los
civilizados. Ya en la Antigiiedad hubo hombres gsteneeron lejos de considerar la
cultura estética como un beneficio y que por tabnaestaban firmemente dispuestos a

prohibir que entrasen en su republica las artéa meaginacion=’

137Uno de ellos fue Platén; dRepublica sobre todo los libros 11l y X.
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No hablo aqui de aquellos que desdefan a las Grsiai@lemente por no haber
obtenido nunca sus favores. Ellos, para quienésieb criterio del valor es la fatiga de
la adquisicion y el beneficio tangible, ¢cdmo paxirser capaces de apreciar la labor
silenciosa que realiza el gusto en lo exterior yieemterior del hombre, y como no
habrian de perder de vista, al considerar los wvmwmientes fortuitos de una cultura
estética, los beneficios esenciales que ella bPiltldaiombre horro de formas desprecia
toda gracia de la palabra como seduccion corruptedhaza toda distincion en las
maneras como simulacion, toda delicadeza y gemsen la conducta como
extravagancia y afectacion. Al favorito de las @Gaao puede perdonarle que, si es un
hombre de mundo, sepa animar todas las tertuliasy Bombre de negocios, orientar
todas las cabezas segun sus propésitos, si utoesicnprimir acaso en su siglo integro
la huella de su genio, mientras cglevictima de su diligencia, no consigue, con tado s
saber, atraer la atencion de nadie ni mover detisupgedra alguna. Puesto que nunca
sera capaz de aprender de aquel el secreto genisdrdagradable, no le queda mas
remedio que deplorar la depravacién de la natuadiemana, que rinde tributo méas a lo
aparente que a lo esencial.

Pero hay voces dignas de respeto que se declagamigas de los efectos de la
belleza y que estan armadas contra ella con argomdemibles tomados de la
experiencid® “No cabe negar — dicen — que los encantos dello peeden servir en
buenas manos a fines loables, pero no repugnasarsal producir precisamente lo
contrario, si caen en manos perversas, ni el empda su fuerza cautivadora a favor
del error y la injusticia. Precisamente por ellorque el gusto atiende sélo a la forma y
nunca al contenido, acaba por inclinar peligrosaemehalma a descuidar la realidad en
general y a sacrificar la verdad y la moral en d@esin atavio atractivo. Se borra toda
diferencia objetiva entre las cosas y solo la apara determina su valor. jCuantos
hombres de talento — prosiguen — no han sido a@ummtade una actividad seria y
sostenida por el poder seductor de lo bello, o mst®s ha inducido, cuando menos, a
tratarla de una manera superficiall COmo mas deespiritu endeble ha venido a
enemistarse con el orden civil sélo porque la fatde los poetas gustaba de fingir un
mundo en donde las cosas ocurren de un modo cammate diferente, en donde
ninguna regla de conveniencia sujeta las opinionesarte alguno constrifie la

naturaleza. ¢Qué peligrosa dialéctica no han ajpledds pasiones desde que brillan

138 Schiller piensa aqui seguramente en Rousseau wréinylar en su “Discurso sobre las ciencias y las
artes” (1752).



88

con los colores mas luminosos en los cuadros de@detas y desde que resultan de
ordinario vencedoras en el combate con las leyesnylos deberes? Qué ha ganado
pues la sociedad por el hecho de que ahora lazbdlliete leyes al trato social, regido
de ordinario por la verdad, y de que la impresigtergor decida sobre el respeto, que
deberia estar sujeto solo al mérito. Es cierto afuera uno ve brillar todas aquellas
virtudes que exteriorizan mediante efectos agradalyl que reportan mérito en
sociedad, pero a causa de ello imperan tambiérs fodaexcesos y estan en boga todos
los vicios que admiten un bello disfraz.” Ha de dae pensar, en efecto, el hecho de
que en casi en todas las épocas de la Historiaedibmebcen las artes y reina el buen
gusto encuentre uno la humanidad postrada y detajupoco pueda invocarse el
ejemplo de un solo pueblo donde un grado elevadmay gran universalidad de la
cultura estética se hubiese dado la mano condddith politica y las virtudes civiles, las
maneras elegantes con las buenas costumbrestdaiaatel trato con su verdad.
Mientras Atenas y Esparta se mantuvieron indepateBey el respeto a las leyes
fue peana y cimiento de su constitucion, el gusad@davia inmaduro, el arte halldbase
en su infancia todavia y aun faltaba mucho paralguelleza se ensefioreara de los
animos. Cierto es que la poesia habia alzado yauelo sublime, pero sélo con el
aletear del genio que, bien lo sabemos, raya cmalije y es una luz que de buen
grado brilla en las tinieblas; por donde deponea@nira del gusto general de su época
mas que a favor del mismo. Cuando adviene, bajcl@ery Alejandro, la edad de oro
de las artes y el imperio del buen gusto se difupdr doquier, uno ya echa de menos
en Grecia el vigor y la libertad; la elocuencisifiidaba la verdad, provocaba escandalo
la sabiduria en boca de un Sécrates y la virtuld &ida de un Fociéft® Losromanos
como sabemos, hubieron de agotar primero su fuerzdas guerras civiles vy,
afeminados por el lujo oriental, doblegarse bajpugjo de un dinasta afortunado, antes
de que veamos triunfar el arte griego sobre laegide su caracter. Y asi también entre
los arabesla aurora de la cultura no brillé para ellos antegjue su espiritu guerrero se
hubiese enervado bajo el cetro de los abd&i&n la moderna ltalia, las bellas artes no
aparecieron sino una vez que qued6 disuelta larpsaleiga de los lombardg¥™”

cuando Florencia se sometid a los Médicis y endampuellos Estados valerosos el

139)|ustre general y politico ateniense (402-318 a.€uya vida narra Plutarco en si¥das paralelas

140 Dinastia arabe fundada por un tio de Mahoma, ABbbas, quien destroné al califa omeya de
Damasco y establecio la corte en Bagdad, dondabasies reinaron por espacio de mas de cinco siglos
(750-1280).

1“1 Entre los siglos XIV y XV.
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espiritu de independencia cedid su puesto a umégun deshonrosa. Resulta ocioso,
por poco, recordar ademas el ejemplo de las naiammlernas, cuyo refinamiento

crecio en la misma proporcion en que desapareciadspendencia. Sea cual fuere el
escenario del mundo del pasado hacia donde dirgamestra mirada hallaremos que el
gusto artistico y la libertad se rehuyen y queeltebka sélo afianza su imperio sobre las
ruinas de las virtudes heroicas.

Y sin embargo es precisamente esta energia deltegral precio de la cual se
compra por lo general la cultura estética, el tesoras eficaz de cuanto de grande y
excelente hay en el hombre; energia cuya auseimgamotro mérito, por considerable
que sea, logra sustituir. De modo que si uno senatilnicamente a cuanto la
experiencia ha venido ensefiando hasta el presate al influjo de la belleza, no cabe
tener mucho animo, en efecto, para fomentar sesmims tan peligrosos para la
verdadera cultura humana; y asi uno preferirdgsga de caer en la groseria y en la
rudeza, privarse de la fuerza relajante de la relfé antes que verse entregado, por
grandes que sean las ventajas del refinamientas afsctos enervantes. Pero acaso no
sea laexperienciael tribunal ante el cual se decide una cuestiGnocesta. Y antes de
gue uno conceda peso a su testimonio, tendriaahes lquedado lejos toda duda acerca
de si es una y la misma esta belleza de la quarnalkly esa contra la que atestiguan
aquellos ejemplos. Pero esto parece presuponeonecegto de belleza cuya fuente
fuese distinta de la experiencia, porque él perandiscernir si lo que se llama bello en
la experiencia merece en rigor tal nombre.

Eseconcepto racionapuro de la belleza, si es que fuese posible desioub
deberia, pues — dado que no puede obtenerse danniregho real, siendo él, por el
contrario, el que primero conduce y legitima nuwegticio sobre cada hecho real —
buscarse por el camino de la abstraccion y podieninise ya a partir de la posibilidad de
la naturaleza racional y sensible; con una palatiedieria poder mostrarse que la
belleza es una condicidon necesaria de la humanifiladeste punto, pues, debemos
elevarnos hasta el concepto puro de humanidaddy dae la experiencia s6lo nos
muestra estados particulares de hombres individuglero nunca la humanidad,
debemos descubrir a partir de estos modos suyomatgfestacion, individuales y

mudables, lo absoluto y permanente, y, haciendo éado todo limite contingente,

192 5egun la teoria schilleriana de la belleza, estarsmifiesta de dos modos fundamentales, en cuya
distincién se ocupan las Cartas 162 y 172, Aquireqa mencionado por primera vez uno de ellos: su

capacidad para “relajar”, “aflojar” o “laxar” las t ensiones del espiritu.
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procurar captar las condiciones necesarias de isteegia. Bien es verdad que este
camino trascendental nos alejara por algun tiengbaicculo familiar de las apariencias
y de la presencia viva de las cosas y hard quelermsremos en el campo arido de los
conceptos abstractos, pero nos empefiamos en haHlabase firme del conocimiento
que ya nada logre conmover y quien no se atrevgaa dtras la realidad, ese nunca

conquistara la verdad.
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Carta undécim¥?

Cuando la abstraccion se remonta tan alto comoepwdanza dos conceptos
altimos, ante los cuales debe hacer alto y reconsge limites. Ella distingue en el
hombre algo que permanece y algo que se transfeim@esar. Llama a lo permanente
supersonay a lo mudable, sestado

Persona y estado — el yo mismo y sus determinaiefjeque en el ser
necesarit** pensamos como uno y lo mismo, son eternamenterdesser finito. Pese
a la persistencia de la persona, muda el estade;pt& mudanza del estado, persiste la
persona. Vamos del reposo a la actividad, de ladpas la indiferencia, de la
coincidencia a la contradiccion, pero somos siemmmsotrosy lo que de manera
inmediata se sigue dwosotros permanece. Sélo en el sujeto absoluto se mantiene
junto con la personalidad, todas sus determinaciones tampngue estas nacete
aquella. Todo lo que la divinidad es, lopgsquees; ella es, en consecuencia, todo, por

toda la eternidad, porque es eterna.

143 Desde esta Carta 112 y hasta la 162, Schiller abaace!l curso de ideas que ha mantenido desde el
comienzo, que ha sido, en lo esencial, el de lasmgal de Augustenburg; en lo que sigue se propone
alcanzar por la via deductiva un “concepto raciormaliro” de la belleza como supuesto para su
argumentacion posterior, mientras que antes, enchasas aquellas, habia querido llegar al concepto
desde la experiencia. Este concepto racional poto k parece afianzado cuando lo bello, al voleegs
fundamento que permite al hombre afrontar su taggecifica, la unificacion de su naturaleza seesjbl
racional, representa por ello mismo una condici@sli humanidad auténtica. Precisamente esto es lo
qgue Schiller intenta probar en las cartas que siguél método critico-trascendental que se le ofrece
para ello lo obliga a realizar una serie de consalgones abstractas, acerca de las cuales, en unas
lineas que escribe a Korner el 5 de enero de 1788 pcompafiar el envio de las primeras dieciséis
cartas, observa: “A partir de lo que leerds ahoajedes abarcar con la mirada mi plan integro y
juzgarlo. No niego que estoy muy satisfecho, puesahasta ahora mi cabeza produjo una unidad
semejante, la que mantiene unido este sistemaby cenfesar que tengo mis razones por invencibles.
<...> A causa de lo abstracto de la exposicion, digme por cierto mucha carne y hueso todavia,
tratdndose de un tema semejante, tendras que delgiente conmigo; pues creo haberme mantenido en
el limite y a buen seguro que no habria podido cedesiquiera un poco en el rigor del estilo sin
debilitar lo concluyente de las pruebas.” Y un plarsemanas mas tarde, el 19 de enero de 1795bescri
otra vez a Kdrner en estos términos: “Cuanta claddposee el tratado en su forma actual, inclusapar
lectores no kantianos, esto es algo acerca de lal bice ayer por la tarde una experiencia muy
interesante. Se lo lei a Goethe y a Meyer, queneatpui desde hace ocho dias, y ambos quedaron
arrebatados por él ya desde el comienzo, y ellardenodo tal, que apenas si podria lograrlo una aiez
oratoria. TU conoces al frio Meyer, que siempreeuar estar muy metido sélo en lo suyo; en este caso,
empero, siguié el hilo de la especulacion con umeneién, una constancia y un interés que me
sorprendieron por entero.” [Fr.-G.]

144 Al hablar de “ser necesario” y también, como lo kaméas abajo, de “divinidad”, Schiller evita la
palabra “Dios” y, con ello, toda asociacion con glensaje de la Revelacion Neotestamentaria, priacipi
de una religién positiva en la que la razén, a tges del propio Schiller, ya no puede satisfacerse,
porque la razén misma, segun su determinacién dptado comprende lo que produce por si misma
segun su propio plan” (KanCritica de la razén puy#ref. a la 22 edicion).
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Puesto que en el hombre, como ser finito, persoestado son diferentes, ni el
estado puede fundarse en la persona, ni la peesoabestado. Si ocurriese esto ultimo,
la persona tendria que mudar y variar; si lo pranel estado tendria que permanecer y
durar; en todo caso, pues, o la personalidadfinitad tendria que dejar de s&r.No
por el hecho de pensar, de querer, de sentir, stfhos por el hecho de ser, pensamos,
queremos, sentimos. Somos, porque SOmos; sentperasamos y queremos, porque
fuera de nosotros hay, ademas, algo diferente.

La persona ha de ser pues su propio fundaments,lpygermanente no puede
proceder de la mudanza; y asi tendriamos, en piingar, la idea del ser absoluto,
fundado en si mismo, esto esjiteertad. El estado ha de tener un fundamento; puesto
gue no es por la persona ni es, por ende, absdiatajeresultar de algo; y asi
tendriamos, en segundo lugar, la condicion de sedalependiente o de todo deveeir:
tiempa El tiempo es la condicion de todo devenir: ea asa proposicion idéntica, pues
no dice sino que la sucesion es la condicion deatgesuceda.

La persona, que se revela en el aternamente constante y sélo en él, no puede
devenir, no puede comenzar en el tiempo, porquet #smpo, por el contrario, el que
ha de comenzar en ella, porque la mudanza ha de fgen fundamento algo constante.
Algo ha de mudarse, si debe haber mudanza; y egeral puede ser, a su vez,
mudanza. Cuando decimos que la flor florece y semita, consideramos la flor como
lo permanente en esa transformacion y le asignamaserto modo una persona donde
se manifiestan aquellos dos estados. Que el honabde comenzar por volverse tal, no
es objecién alguna, pues el hombre no es meramergena sin mas, sino persona que
se halla en un estado determinado. Pero todo edtathoexistencia determinada surge
en el tiempo, y es asi como el hombre, en cuaménieno, ha de comenzar, aun
cuando la inteligencia pura en €l sea eterna.|Siampo, esto es, sin llegar a ser, jamas

seria un ser determinado; su personalidad existiri#o disposicion, por cierto, pero no

195 Kant, Critica de la razén préacticd, libro I, Seccién 32 “Personalidad, esto es lidertad e
independencia respecto del mecanismo de la nazadtea”. En relacién con el concepto de “persona”
cf. “Sobre la gracia y la dignidad”: “El hombre eal mismo tiempo una persona, esto es, un ser que es
€l mismo, causa, causa Ultima y absoluta de saslest y que puede mudarse segun razones que toma de
si mismo.”

146 Aqui, como en el curso posterior de la exposicibnle Goethe y de Kant se suma el influjo de Fichte
que a la sazén ensefiaba en Jena y habia trabadstadnion Schiller. Este no dej6 de leerll&gciones
sobre el destino del doct@794) y los~undamentos de la doctrina toda de la cie(t¥®4), obra, esta
Gltima, donde se lee lo siguiente: “Yo soy absohgate, esto es, soy absolutamente porque soy. <...>
Todo predicado posible del Yo designa una limitacél mismo. El sujeto: Yo, es lo activo o existelst
manera absoluta. <...> Mediante el predicado (pgemeplo: ‘yo represento’, ‘yo pretendo’, etc.), esa
actividad queda encerrada en una esfera limitada.”
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en acto. Solo por la sucesion de sus represeneieinyo persistente se capta a si
mismo como fenémeno.

La materia de la actividad, pues, o la realidac uinteligencia supreri
crea de si misma, el hombre ha de comenzargudirla, y la recibe, en efecto, por la
via de la percepcion, como algo situado, fueralderéel espacio, y como algo que
cambia, dentro de él, en el tiempo. Esa materiaaliecen él es acompafiada por su yo
siempre inalterable; y el precepto que le ha sattbgor su naturaleza racional consiste
en permanece¥ mismo de manera constante en toda mudanza, efotraas todas las
percepciones en experiencia, esto es, en la udielacbnocimiento, y en hacer de cada
uno de los modos de su manifestacion en el tiempday para todos los tiempos. Sélo
en tanto se transforma, el homlreste solo en tanto permanece inalterableglegiien
existe. Representado en su perfeccion, el hombi& segun ello la unidad persistente
que, en el flujo de las mudanzas, permanece etemtantdéntica a si misma.

Si bien un ser infinito, una divinidad, no puetl/enir se ha de llamar divina,
no obstante, una tendencia cuya tarea infinita istenen realizar el caracter mas
especifico de la divinidad: proclamacion absoluéh ser capaz <de lo que fuere>
(realidad de todo lo posible) y unidad absolutardehifestarse (necesidad de todo lo
real). El hombre lleva consigo, en su personalidadmanera incontestable, el germen
para la divinidad; el camino hacia ella, si es guede llamarse camino lo que jamas
lleva a la meta, se le abre en $entidos

Su personalidad, considerada en si misma y compémdiencia de toda materia
sensible, es solo la disposicion para una extedoin infinita posible; y mientras no
intuya ni sienta, no pasa de ser mas que formacyltéal vacia. Su sensibilidad,
considerada en si misma y separada de toda adi@spontanea del espiritu, nada
puede, salvo hacer de él, quien sin ella es meraafouna materia; pero en modo
alguno puede unir la materia con él. Mientras ehlwe soélo sienta, sélo desee y actle
movido por el mero apetito, no es todavia mas musmdg si por este nombre
entendemos simplemente el contenido informe detpgee Es sélo su sensibilidad, a
buen seguro, la que hace de su facultad una faetze, pero es solo su personalidad
la que transforma su obrar en suyo. Asi pues, paiser meramente mundo, ha de dar
forma a la materia; para no ser meramente forneagtgue otorgarle realidad a la

disposicion que lleva consigo. Realiza la formandgacrea el tiempo y opone, a lo

147 Reparese una vez mas en el caracter de la expres@diberadamente “abstracta”, para referirse a
Dios.
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persistente, la mudanza, a la unidad eterna de,da diversidad del mundo; informa la
materia, en cambio, cuando cancela otra vez eptierouando afirma la permanencia
en el cambio y somete la diversidad del mundoumidad de su yo.

Pues bien, de aqui se desprenden para el hombrexdmsicias opuestas, las
dos leyes fundamentales de la naturaleza que,csi@wibnal, es a la vez sensible. La
primera exigeaealidad absoluta: el hombre debe transformar en mundotociemera
forma, y hacer que se manifiesten todas sus caguesd la segunda exigermalidad
absoluta: debe anular dentro de si cuanto es mendan e introducir acuerdo en todas
sus mudanzas; con otras palabras: debe exteritoaaino interno y dar forma a todo lo
externo. Ambas tareas, pensadas en su cumplimgmeemo, llevan de vuelta al

concepto de la divinidad, desde donde habia partido
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Carta duodécima

Para satisfacer este doble cometido, el de vokadrlo necesarien nosotrosy
el de someter a la ley de la necesidad lo ftezla de nosotrosos vemos compelidos
por dos fuerzas opuestas que, puesto que nos enmgugalizar su objeto, pueden con
toda propiedad llamarse impuls$8.El primero de estos impulsos, al que quiero
denominarsensible parte de la existencia fisica del hombre o deaturaleza sensible
y su cometido consiste en ponerlo dentro de logdéndel tiempo y volverlo materia;
no en darle materid? porque para ello hace falta ya una actividad lideda persona,
que acoge la materia y la distingue respecto dessd es, de lo permanente. Pero
materia no significa aqui mas que mudanza, o lgie llena el tiempo; el impulso
sensible exige, por ende, que haya mudanza, gtiengbo tenga un contenido. Este
estado del tiempo meramente lleno, llamase semgagiés solo a través de él que la
existencia fisica se vuelve real.

Como todo lo que esta en el tiemposesesivpocurre que, por el hecho de que
algo es, todo lo demas queda excluido. Cuando w@wo® mesonar un tono en un
instrumento, solo él, entre todos los tonos queipaemitir, es real; cuando el hombre
tiene la sensacion de una realidad presente, tadafinita posibilidad de sus
determinaciones se reduce a este Unico modo demsis. De suerte que donde este
impulso actia de manera excluyente, ahi se pregantéuerza, la limitacibn maxima;
en este estado el hombre no es més que la unidachalenagnitud, un momento

18 E| texto publicado ehas Horasncluia aqui la siguiente nota, eliminada luegol@segunda edicién:
“No tengo ningun reparo en emplear esta expresidmpulso”, Trieb] de manera comun, aplicandola
por igual a quien tiende, ora a seguir una ley, eraatisfacer una urgencia, aun cuando por lo geher
se la suele restringir a este Ultimo caso. Puescamo las ideas de la razén se vuelven imperativos
deberes no bien se las traslada dentro de losdbnitel tiempo, asi también de esos deberes resultan
impulsos no bien se los remite a algo determinackay, La veracidad, por ejemplo, como algo abswlut
y necesario que la razén prescribe a toda intelgeres real en el ser supremo, porque es posihlesp
esto se contiene en el concepto de un ser necefagoisamente esa idea, puesta dentro de losemit
de la Humanidad, continta siendo siempre necesg,cierto, pero sélo en sentido moral y debe
cobrar luego realidad porque en un ser contingdatsola posibilidad no implica la realidad. Pueshbi

si la experiencia ofrece un caso con el que puédeularse este imperativo de la veracidad, entonces
despierta un impulso, esto es, una tendencia a rpenepractica aquella ley y a volver real la
concordancia consigo mismo prescripta por la razBste impulso surge de manera necesaria y no
carece de él ni siquiera quien lo contradice erobrar. Sin él no habria voluntad alguna ni moralrreen
mala ni, en consecuencia, moralmente buena.”

149 “volverlo materia”, esto es, una parte constitutidel mundo fisico, dominado sélo por leyes
naturales; “darle materia”, para una elaboraciénblie y auténoma.
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temporal lleno, o, mejor diché) no es, pues su personalidad queda abolida midatras
domina la sensacién y el fluir del tiempo lo artebzonsigd:>°

El ambito de este impulso se extiende tanto confinitad del hombre; y puesto
gue toda forma solo aparece en una materia, toslolb solo por medio de barreras,
el impulso sensible es ciertamente aquel con qudiaeza, en definitiva, el fendmeno
integro de la humanidad. Pero aun cuando despyedesenvuelva por si solo las
capacidades de la humanidad, también es verdagausi solo vuelve imposible su
perfeccién™>! Con lazos indestructibles encadena el espirittelante de altura al
mundo sensible y para hacerlo retornar de su peeagydn libérrima por el infinito hace
volver la abstraccidon hacia los limites del preseBien es verdad que al pensamiento
se le permite huir de él por momentos, y que aegigencias <i. e., las del impulso
sensible> una voluntad firme se opone de manetarigsa, pero pronto la naturaleza
oprimida recobra sus derechos, para exigir ladadlide la existencia, un contenido
para nuestros conocimientos y una meta para nusstao.

El segundo de aquellos impulsos, que puede denosrinapulsoformal, parte
de la existencia absoluta del hombre, o de su aletaa racional, y aspira a ponerlo en
libertad, a introducir armonia en lo diverso de suanifestaciones y a afirmar su
persona por entre todas las mudanzas de su eBtaelto que esta Ultima, como unidad
absoluta e indivisible, nunca puede hallarse etradiccion consigo mismauesto que
nosotros somos nosotros por toda la eternjdatonces aquel impulso que exige la
afirmacion de la personalidad, jamas puede reclasigo diferente de lo que esta
obligado a reclamar por toda la eternidad; deqdes, para siempre, tal como decide
ahora, y ordena para el presente lo que ordenaspamgpre. Abarca, por tanto, la

sucesion integra del tiempo y esto es tanto conspeswler el tiempo, cancelar la

%0 E| lenguaje tiene para este estado de enajenacijm & imperio de la sensacién una expresion muy
certera: estar fuera de sésto es, fuera del propio yo. Por mas que tatesipn s6lo se emplee cuando la
sensacion se vuelve muy intensa y ese estado gsemté&ptible por su mayor duracion, lo cierto egqu
cada cual, en tanto que sélo siente, esta fuersi dgl retornar desde este estado hacia el equdilgria
sensatez se denomina, con no menor acierto: velwesi, esto es, retornar al propio yo, reconstitair
persona. De uno que yace desmayado no se dicestiuéuera de si, sino queerdio el sentido [0 que
esta inconscientglesto es, que esta privado de su yo. De modo dpiejuien se recupera tras un
desmayo, se dice que esta otra vez conscientaaldi@n puede conciliarse con el hecho de estarafu
de si.

31 vollendung.Sin el impulso sensiblesifinlicher Trieh no hay conocimiento, sino sélo pensamiento
(Kant). Pero quien sélo piensa y no alcanza el Inikd conocimiento no es un hombre integro todavia
(ganz Mensc)) porque carece de una de sus partes constitutlaaensibilidad.
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mudanza; quiere que lo real sea necesario y etgmpee lo eterno y necesario sea real;
exige, con otras palabras, verdad y derécho.

Si el impulso sensible sélo producasos el segundo proporciorayes leyes
para cada juicio, cuando se trata de conocimielggss para cada voluntad, cuando se
trata de actos. Ya sea que conozcamos un objezatgbuyamos validez objetiva a un
estado de nuestro sujeto, o bien que obremos dundviole conocimientos, que
convirtamos un principio objetivo en el principietdrminante de nuestro estado, en
ambos casos arrebatamos ese estado a la jurisdideidiempo y le concedemos una
realidad valida para todo hombre y para todo tigmepto es, universalidad y necesidad.
El sentimiento puede decir solamente: esto es derdgara este sujety en este
momento y puede llegar otro momento, otro sujeto, queogee la afirmacion del
sentimiento actual. Pero una vez que el pensamdogoesto esentonces decide por
toda la eternidad y la validez de su sentencia gatantizada por la personalidad
misma, que hace frente a todo cambio. La inclimagidede decir solamente: esto es
bueno pardu individuoy para tu necesidad actugbero la mudanza arrastrara consigo
tu individuo y tu necesidad actual, y llegara & € que convierta lo que ahora deseas
con ardor en objeto de tu repugnancia. Pero cuahskentimiento moral dicesto debe
ser, entonces decide por toda la eternidad; cuanaonfiesas la verdad, porque es la
verdad, y practicas la justicia, porque es la gistientonces has convertido un caso
individual en ley para todos los casos, has tratedmstante de tu vida como si fuera la
eternidad.

Asi, pues, alli donde rige el impulso formal y bjeto purd®® acttia en nosotros
se da la maxima amplificacion del ser, desapartadeas las limitaciones y el hombre
se eleva, desde aquella unidad cuantitativa a lggenédo mezquino lo habia limitado,
a unaunidad idealque abarca el reino entero de los fenOmenos. &lizeg esta
operacién ya no nos encontramos en el tiempo,giecel tiempo esta en nosotros con
su entera sucesion infinita. No somos ya indivigdsoso especie; el juicio de todos los
espiritus ha sido expresado por el nuestro, nuastmencarna la eleccion de todos los

corazones.

132 Esto es, lo verdadero y lo bueno; el impulso forsmlrefiere tanto al pensar, cuya norma es la
verdad, como al obrar, que halla la suya en el bien

133 E| “objeto puro” es la “inteligencia pura” (‘reine Intelligen?), que como exigencia incondicionada

y suprema vive en nosotros y constituye nuestrtdesnonico” (como se expresa Schiller en ocasiones)
y que, como lo absolutamente objetivo de la idex@drapone a todo lo condicionado, relativo y
contingente de la realidad empirica.
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Carta decimotercera

A primera vista, nada parece oponerse tanto entopreo las tendencias de
ambos impulsos, puesto que uno exige mudanzatyoeliomutabilidad. Y sin embargo
en esos dos impulsos se cifra el concepto de laahw®ad, y un tercempulso
fundamentgl que pudiese mediar entre ambos, es un concepsolutdmente
impensable. ¢ COmo restableceremos pues la unidachdéuraleza humana, que parece
completamente abolida por esta oposicidn originaredical?

Bien es verdad que stsndenciasse oponen, pero — reparese bien — ntogn
mismos objetqsy dos cosas que no se tocan, mal pueden chasaaseontra otra. El
impulso sensible reclama mudanza, por cierto, perque ella se extienda sobre la
persona y su ambito ni que esa mudanza sea un@amlprincipios. El impulso formal
reclama unidad y permanencia, pero no pretendecquda persona, quede fijo también
el estado ni que en la sensacidon haya identidacdNppues, contrarios por naturaleza
y cuando, ello no obstante, asi se muestran, essguean vuelto tales por haber
transgredido libremente la naturaleza al no congeese a si mismos y al confundir sus
esferas respectivas’ Velar sobre ellas y asegurar sus limites a cadadenestos dos

134 Tan pronto como uno afirma un antagonismo originaripor ende necesario de ambos impulsos, bien
se comprende que no hay otro medio para mantenenidad en el hombre que el dabordinarde
manera incondicional el impulso sensible al racibnBe alli puede surgir, empero, una mera
uniformidad, pero no una armonia, y el hombre peret por siempre escindido. Ha de haber, desde
luego, una subordinacion, pero sera reciproca: pus) cuando las limitaciones no pueden en ningun
caso fundar lo absoluto, ni la libertad dependef tiempo, también es cierto que lo absoluto por si
mismo no puede en ningun caso fundar las limitaspgue el estado en el tiempo no puede depender de
la libertad. Ambos principios estan pues mutuamenteordinados y coordinados a la vez, es decir, se
hallan en relacion de reciprocidaf$#Wechselwirkung; en la defensa sostenida de esti#@raceciproca,
por la que el intelecto no sojuzga la sensibilidadnombre de un racionalismo obtuso, ni la sdidsdlol
al intelecto, en nombre de un empirismo estrecbasiste la finalidad de la educacion estéficih
forma no hay materia, sin materia no hay forma.téEsoncepto de la accion reciproca y toda su
importancia ha sido dilucidado de un modo admirghde Fichte en sirundamento de la doctrina toda
de la ciencialeipzig 1794). Qué ocurre con la persona en glaale las ideas, es algo que, claro esta,
no sabemos; pero que no puede manifestarse ernnel del tiempo sin recibir materia, lo sabemos de
cierto; en este reino, pues, la materia tendra algo queosiibar, no sélobajo la forma, sino también
junto con la forma e independientemente de ella. Asboasrde necesario, pues, que, en el ambito de la
razon, el sentimiento no tome decision alguna,tasibién lo es que la razén no pretenda determinar
nada en el ambito del sentimiento. Ya por el heddatribuir un dmbito propio a cada una de estas
facultades se excluye la una del de la otra y g@im a cada cual un limite que no puede transgsedir
sinopara detrimento de ambas

En una filosofia trascendental, donde todo estebaliberar la forma respecto del contenido y
mantener la necesidad pura y libre de toda contirngge uno se acostumbra muy facilmente a pensar lo
material como un mero obstaculo y a representaassensibilidad, puesto que entorpece precisamente
esa labor <de purificacién de la forma> en una aawliccion necesaria con la razén. Semejante manera
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impulsos es la tarea dedaltura, que debe hacerles a ambos igual justicia y queano
de limitarse a defender el impulso racional coetraensible, sino también este contra
aquel. La funcién de la cultura es, pues, doblesiste,primeramenteen preservar la
sensibilidad contra las intervenciones de la ldmtrén segundo lugaren asegurar la
personalidad contra el poderio de las sensaciodhgsello se alcanza mediante la
educacion del sentimiento; esto otro, mediantellec&cion de la razon.

Puesto que el mundo es algo extenso en el tiemps, tpmbién mudanza, la
perfeccion de aquella facultad que pone al hombreekacién con el mundo, habra de
consistir en la maxima variabilidad y extensioniples. Puesto que la persona es lo
permanente en la mudanza, la perfeccion de aqtesldtad que debe oponerse al
cambio, habra de consistir en la maxima autononiféeasidad posibles. Cuanto mas
polifacética es la formacién de la receptividadarto mas agil es esta y cuantos mas
planos ofrece a los fendmenos, tanto mBarca del mundo el hombre, tanto mayor
namero de capacidades desarrolla en su seno; costeigor y mas hondura cobra la
personalidad, cuanto mayor libertad posee la raatig masomprendedel mundo el
hombre, tanto mas formas crea fuera de si mismocuBiura consistira pues en lo
siguiente:primerg, en brindar a la facultad receptiva los contaotds variados con el
mundo y en elevar al médximo la pasividad por ebldél sentimientosegundp en
adquirir para la facultad determinante la maxindependencia frente a la receptiva y
en elevar al maximo la actividad por el lado dealzon. Dondequiera se reinan ambas
propiedades, alli el hombre asociara a la suprdemitypd de existencia, la autonomia y
la libertad supremas, y, en lugar de perderse emuato, lo absorbera antes bien en si
mismo, con toda la infinidad de sus fenbmenos, gubordinara a la unidad de su
razon.

Lo cierto es que el hombre puedeertir esta relacion y con ello malograr su
destinacion de dos maneras diferentes. Puede raick fuerza pasiva aquella
intensidad que requiere la activa, anticiparse,iameel el impulso material, al formal y
convertir asi la facultad receptiva en determina@dien puede atribuir a la facultad

activa aquella capacidad de extension que corregpaita pasiva, anticiparse, mediante

de representarse las cosas, aun cuando de ningio is® halle en @spiritudel sistema kantiano, bien
podria hallarse en sletra

[La doctrina de Schiller acerca de los dos impulsoslamentales descansa sobre distinciones
que hallé en la filosofia de Fichte, quien en saries titulado “Sobre el espiritu y la letra en la
Filosofia” (1794) ofrecid su propia comprension ¢gebblema, apartandose de Schiller y sin tomarlo en
cuenta. Este fue el origen de una disputa sumanfertdfera que cuajé en la correspondencia mutua y
en diversos escritos, pulcramente traducidos y ctau®s enfichte 1998].
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el impulso formal, al material y sustituir la famad receptiva por la determinante. En el
primer caso, jamas seéimismg en el segundo, jamas satgo diferentede tal modo
que, precisamente por ello, no serd, en ambos ,caistis uno ni lo otroy sera, en

consecuencia, cerd®

15 | a influencia nefasta que el predominio de la ibdlidad ejerce sobre nuestro pensar y nuestrorobra
resulta evidente para cualquiera; no tan facil eie aun cuando se presenta con tanta frecuencia com
aquella y sea igualmente grave, resulta la inflizeperjudicial del predominio de la razén sobrestige
conocimiento y nuestra conducta. Permitaseme fmrdd entre la muchedumbre de casos pertinentes en
este contexto, recordar sélo dos que pueden iluntosadafios provocados por una facultad intelegtiva
volitiva que se anticipa a la intuicion y a la sarién.

Una de las causas principales de la lentitud oo @vanzan nuestras ciencias naturales es
manifiestamente la inclinacion general y casi iigle a servirse de juicios teleolégicos, en loales
sucede que, tan pronto como se emplean con vabstitdivo [i.e. tan pronto como la suposiciéon de una
finalidad para el conocimiento natural se emplea(de manera regulativa) como una mera hipétesis de
trabajo, nacida de un postulado de nuestra faculiadjuzgar, sino (de manera constitutiva) como un
principio real y valido del conocimienipla facultad determinante substituye a la reseptNo importa
cuan intensa, cuan variadamente la naturalezaeemaistros érganos; toda su diversidad se nosepierd
porque nada buscamos en ella, sino lo que en @l puesto; porque no le permitimos moverse contra
nosotros y hacia nuestro interior, empefiandonasdiién, con impaciente premaonita razén, conteayell
hacia nuestro exterior. Si entonces, al cabo dessifegase alguien que se acercara a la nataratez
sentidos serenos, inocentes y abiertos y que fmmé$mo tropezara con una porcién de fenémenos que
nosotros, por nuestra prevencion, habiamos desdtentbs admirariamos sobremanera de que tantos
ojos, mirando a la clara luz del dia, no hubiesstado antes nada. Este precipitado anhelo de aamoni
anterior a la reunion de las voces que han de ftamesta usurpacion violenta por parte de la fadul
intelectiva en un ambito donde no debe imperar deeama incondicionada, es la razén de la esterilitad
muchos ingenios dados al cultivo de la ciencias diéicil decir quién ha estorbado méas la ampliacié
nuestros conocimientos, si la sensibilidad queaapt@ una forma, o la razén que no aguarda a regibi
contenido.

Igualmente dificil seria determinar si nuestrarfitopia practica se ve cohibida y enfriada mas
por la intensidad de nuestros apetitos o por laleiyde nuestros principios, mas por el egoismo de
nuestros sentidos o por el de nuestra razén. Rareriios hombres compasivos, altruistas, diligentes,
sentimiento y caracter han de aunarse mutuameglteyismo modo en que, para adquirir experienca, lo
sentidos abiertos tienen que darse la mano conntendmiento vigoroso. ¢Cémo podriamos ser
equitativos, bondadosos y humanos para con los,op@r muy loables que fuesen nuestras maximas
morales, si nos falta la capacidad para acogepsotros con fidelidad y verdad la naturaleza ajpaea
compenetrarnos de situaciones extrafias y para haestros los sentimientos de los deméas? Pero esta
facultad se ve sofocada, tanto en la educacionrecibimos, como en la que nos proporcionamos a
nosotros mismos, en la misma medida en que se lustaantar el poder de los apetitos y afianzar el
caracter mediante principios. Como es penoso Yildiflada la gran vivacidad del sentimiento,
permanecer fiel a sus principios, se apela al methis comodo de asegurar la firmeza del caracter
embotando los sentimientos; pues es infinitamerds fécil, por cierto, tener paz ante un adversario
desarmado, que dominar a un enemigo valiente ystob&En esta operacién consiste también, por lo
general, lo que se llanfarmar a un hombrey ello, en el mejor sentido de la palabra, etrieb al
cultivo del hombre interior y no meramente exteridn hombre asi formado estara asegurado, como bien
se comprende, contra la lacra de ser una naturbéesta y de mostrarse como tal; pero al mismo temp
los principios le habran puesto una coraza cootlag las impresiones de la naturaleza y la humdnida
exteriorpodra aproximarsele tan poco comankrior.

Se abusa de manera muy perniciosa del ideal decpgm cuando se lo toma en todo su rigor
por fundamento de los juicios que uno hace solz®tims hombres y en aquellos casos en que uno debe
actuar por ellos. Lo primero conduce al fanatislknggegundo a la dureza y frialdad del corazén. i g
decir tiene que uno vuelve extraordinariamente lddcisus deberes sociales cuando mediante el
pensamiento substituye al hombreal, que reclama nuestra ayuda, por el homigeal que
probablemente podria ayudarse a si mismo. En sercseonsigo mismo e indulgente con los demas
estriba el caracter verdaderamente admirfd#gin la conocida sentencia de Ausorfignoscas aliis
multa, tibi nihil” Tr.]. Pero por lo general, quien es indulgente comémas lo sera también consigo, y
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Si el impulso sensible, en efecto, se torna deteante; si el sentido hace las
veces de legislador y el mundo sojuzga a la persmsa el mundo de ser objeto en la
misma proporcion en que se vuelve fuerza. Tan proomo el hombre no es mas que
contenido del tiempo, deja de s&f y tampocotieng por consiguiente, contenido
alguno. Junto con su personalidad, también su @gjaéda abolido, porque ambos
conceptos estan unidos por un lazo de reciprocigadjue la mudanza reclama algo
permanente y la realidad limitada una realidachit#i Si el impulso formal se torna
receptivo, esto es, si el pensamiento se anticipasansacion y la persona se antepone
al mundo, cesa ella de ser una fuerza independyamtesujeto en la misma proporcion
en que haya usurpado el puesto del objeto, poapermanente reclama mudanza y la
realidad absoluta, barreras para manifestarsepitarto como el hombressélo forma,
ya notieneforma alguna; y por consiguiente, junto con eh@sttambién ha quedado
anulada la persona. En una palabra: sélo en ladaedi que el hombre es autbnomo
hay realidad fuera de €l y es receptivo; solo emtues receptivo hay realidad en él y
es una fuerza pensante.

Ambos impulsos necesitan pues limitacion y, en daliole en que se los piensa
como energias, distension; el primero, para nodinva esfera de la legislacion vy el
segundo, la de la sensacion. Aquella distensiéimgmilso sensible no debe ser empero
en ningun caso el efecto de una incapacidad figicke un embotamiento de las
sensaciones, que en todos los casos sélo merguecdes ha de ser, por el contrario,
un acto de la libertad, una actividad de la persquna por su intensidad moral modera
la de los sentidos, y que, al dominar las impressdes quita profundidad para darles
superficie. El caracter ha de asignar sus limitésnaperamento, pueslo en beneficio
del espiritupuede la sensibilidad quedar restringida. Tampaaidra distension, la del
impulso formal, ha de ser efecto de una incapacdadtitual y de un enervamiento de
la potencia intelectiva o de la volitiva, que meraimria la humanidad. La fuente
honrosa de esa distincion ha de ser una plenitiskdgaciones; la sensibilidad misma
ha de defender su campo con fuerza victoriosa igtireka violencia que el espiritu

querria hacerle de buen grado anticipandosele woacsvidad. En una palabra: la

quien es severo consigo lo sera con los demasagld®spreciable entre todos es el caracter indelgen
consigo y severo con los demas.
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personalidad debe mantener el impulso materiakrdel® sus debidos limites, asi como

la receptividad o la naturaleza el impulso formeitdo de los suyoS®

1% También Schiller, al igual que los portavoces dedphiade la Epoca Primera (Homero, Hesiodo,
Solén) previene a los hombres contra el peligrogaitador de la “desmesura” (hybris); también su
palabra resuena en defensa de la medida, de laquoign, de la armonia.
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Carta decimocuarta

Henos aqui, ahora, llevados hasta el concepto ddalimccion reciproca entre
ambos impulsos, donde la eficiencia del uno funddael par que limita la del otro y
donde cada uno de ellos, individualmente consideradcanza su manifestacion
maxima precisamente por el hecho de que el otéoaesivo.

Esta accion reciproca de ambos impulsos es, en, ug@a mera tarea de la
razén, que el hombre esta en condiciones de restdbalmente soélo en la plenitud de
su existencia. Ella es, en el sentido mas pre@da galabrala idea de su humanidad
algo infinito, por ende, a que puede acercarsepemas en el transcurso del tiempo,
pero sin alcanzarlo jama%.“El no debe aspirar a la forma a expensas deaidael, ni
a la realidad a expensas de la forma; debe, poopmtario, buscar el ser absoluto
mediante un ser determinado y el ser determinadbamte uno infinito. Debe poner un
mundo frente a si, porque es persona, y debe sam@eporque tiene un mundo frente a
si. Debe sentir, porque es consciente de si, y simbeonsciente de si, porque siente.”
Ser realmente hombre segun esta idea, serlo, ese@aoencia, en el sentido pleno de la
palabra, es algo de lo que jamas puede tener erp&ien tanto satisfaga de manera
excluyente so6lo uno de ambos impulsos, o bien tawdtro; pues en tanto que sélo
siente, su persona o su existencia absoluta nosddg@ un misterio, y otro tanto ha de
ocurrirle con su existencia en el tiempo o con&add en tanto que solo piensa. Pero
dado que hubiese casos en que el hombre higiksgezesa doble experiencia, en que
él tuviese al mismo tiempo la conciencia de sutéiky el sentimiento de su existencia,
o donde al mismo tiempo se sintiese como materse yconociese como espiritu,
entonces, en tales casos, solo y Unicamente e3) &dladria una intuicion completa de
su humanidad y el objeto que se la proporcionas@ g@ara él un simbolo de su
destinacion cumplida® y le serviria, en consecuencia (puesto que ellal@mnzable

sé6lo en la totalidad del tiempo), como una repriesedn de lo infinito.

>"En la idea de su humanidad concebida como tareaserfideal”, en sentido kantiano, frente al cual
sélo cabe una aproximacion infinita, se vuelve cett; de manera epocal, el mandato sapiencial de la
distincién del hombre respecto de si mismo; Fidthéamtifica ese ideal con la libertad: “El hombre lake
aproximarse siempre mas, de manera infinita, aibartad, de suyo inalcanzableFgndamento de la
doctrina toda de la ciencia794/95, § 3, corol. 7).

1% Una destinacién que, en el sentido de las tres Bpaonstitutivas de la historia de la fismFia se
realiza de manera diferenciada en las figuras dable, del santo y del ciudadano (cf. Boeder, H30)9



104

Suponiendo que puedan presentarse en la experegasna de este género, ellos
despertarian en el hombre un nuevo impulso, qusigamente porque los otros dos
operan en él de manera conjunta, se opondria a wamlade ambos considerados
aisladamente y valdria, con justa razén, como urevaer>® El impulso sensible pide
mudanza, un contenido para el tiempo; el impulsm&b pide la supresion del tiempo,
la abolicion de toda mudanza. Por consiguienteelagupulso donde ambos actian de
consuno (séame concedido, hasta que justifiquedestaminacion, llamarlaidico™®),
el impulso ludico pues, estaria orientado a arelldiempoen el tiemppa conciliar el
devenir con el ser absoluto, la mudanza con |atiidh

El impulso sensible aspiravelversedeterminado, quiere acoger su objeto; el
impulso formal aspira a determinaor si mismpquiere producir su objeto: el impulso
ludico procurarda, pues, acoger de tal como él mibatwese producido, y producir de
tal modo como los sentidos tienden a acoger.

El impulso sensible excluye de su sujeto toda auna y libertad, el impulso
formal excluye del suyo toda dependencia, todavjpksl. La exclusion de la libertad,
empero, es una necesidad fisica, la de la pasividad necesidad moral. Ambos
impulsos constrifien, pues, el espiritu: aquel, lpges naturales, este, por leyes de la
razon. Es asi como el impulso ludico, donde amipesam de consuno, constrefira el
espiritu en sentido moral y fisico al mismo tiemjes; asi como, al suprimir toda
contingencia, suprimira también toda constricciqggopdra al hombre en libertad, tanto
fisica como moralmente. Cuando abrazamos con pasiguien es digno de nuestro
desprecio, sentimos dolorosamentedastriccion de la naturalez&€uando abrigamos
un sentimiento hostil contra otro que exige nuestgpeto, sentimos dolorosamente la
constriccion de la razarPero en cuanto ese tercero atrae nuestra indmgoobtiene
al mismo tiempo nuestro respeto, desaparece tardodccion del sentimiento como la
de la razdn, y comenzamos a amarlo, esto es, arnasv/eon nuestra inclinacion y con

nuestro respeto a la vez.

% En el sentido no de un tercer impulso, ademasnuterial y el formal (como hizo Fichte, que

distinguié un “impulso estético” autdnomo), sino €rde una “resultante”, donde la accion reciproda
dos fuerzas opuestas halla su equilibrio éptimo.

160 “Este concepto que, al menos en cuanto a su cafderis propia y auténticamente schilleriano,
contienein nuceel concepto de la libertad, y de una libertad, cose vera por lo que sigue en esta
misma carta, donde la ‘forma’ (la idea, el senti@onfigura de tal modo la ‘materia’ (la sensibilidala
percepcion sensible) que esta parece desplegarladéy de su propia existencia, y donde la ‘materi
de tal modo presta a la ‘forma’ una apariencia Waelve luego perceptible, que uno cree ver sualjir

la forma pura, encarnando solo su propio ser. Encehcepto del juego que anula toda coaccién
heter6noma se renueva pues la férmula segin lg enadl estado estético, se realizan las dos esfiga
la existencia en libertad reciproca y lo bello esncebido como ‘libertad en el fenémeno’.” [Fr.-G.]
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Puesto que, ademas, el impulso sensible nos dimsie manera fisica y el
impulso formal de manera moral, es contingente pagrimero nuestra constitucion
formal y la material para el segundo; por dondeoiacidencia de nuestra felicidad con
nuestra perfeccion, o de esta con aquella resaitingente. El impulso ludico, pues,
donde ambos actian de consuno, volvera contingenite,mismo tiempo, tanto nuestra
constitucién formal como la material; tanto nuegteafeccion como nuestra felicidad;
pero también, precisamente por hacer godassean contingentes y dado que con la
necesidad desparece también la contingencia, anidaicontingencia dembase
introducira por ende forma en la materia y realidada forma. En la misma medida en
gue aleje de las sensaciones y afecciones sudrfingmico las pondra en armonia con
ideas de la razon vy, en la misma medida en qudeagarlas leyes de la razén su

constriccion moral, las reconciliara con el intaédos sentidos.
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Carta decimoquinta

Cada vez estoy mas cerca de la meta, a que poender® poco halagiefio
gueria conduciros. Si consentis dar conmigo algpases mas todavia, tanto mas libre
sera el horizonte que descubriréis y una persgedtena de encantos acaso 0S
recompense por la fatiga del camino.

El objeto del impulso sensible, expresado en urcemo universal, se llama
vida en su sentido mas lato; un concepto que desigimdristencia material y toda
presencia sensible inmediata. El objeto del impédsmal, expresado en un concepto
universal, se llamérma en su acepcion tanto figurada como propia; urteEoio que
abarca todas las caracteristicas formales de Is&scp todas sus relaciones con las
facultades pensantes. El objeto del impulso ludiepresentado segun un esquema
universal, podra, pues, llamarfama viviente un concepto que sirve para designar
todas las caracteristicas estéticas de los fen@ngnen una palabra, lo que en el
sentido mas lato se denomioelleza

Segun esta explicacion, suponiendo que lo fuesbkellaza no se extiende al
ambito integro de lo viviente, ni queda limitadangiemente a su dominio. Un bloque
de marmol, no por ser algo inanimado como es, @kejeolverse una forma viviente en
manos del arquitecto y escultor; un hombre, biem\qua y tenga una forma, no es ya
por ello, ni mucho menos, una forma viviente. Rdli@ahace falta que su forma sea vida
y su vida forma. En tanto que nos limitamos a peasarca de su forma, esta carece de
vida, es una mera abstraccion; en tanto que ndgatimas a sentir su vida, esta es
informe, una mera impresion. Solo en cuanto sudovive en nuestra sensibilidad y su
vida cobra forma en nuestro entendimiento, entogtes una forma viviente, y asi lo
sera en todos los casos en que lo juzguemos colioo be

Pero por el hecho de saber indicar cuales sopdess constitutivas de cuya
reunion surge la belleza, su génesis no se hacexlplitodavia en modo alguno; pues
para ello haria falta comprendaguella misma unignque tan insondable nos resulta
como, en términos generales, toda accion recipota lo finito y lo infinito. La razon,
en virtud de principios trascendentales, planteaxigencia siguiente: debe haber una

comunidad entre el impulso formal y el impulso mate esto es, debe haber un
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impulso ludico, porque el concepto de humanitfasblo se perfecciona por la unidad
de la realidad con la forma, de la contingencialeonecesidad, de la pasividad con la
libertad. Y la razon esta obligada a plantearsest@dencia precisamente por serlo,
porque ella, por su propio ser, reclama la perfegcila abolicion de todas las
barreras® mientras que la actividad excluyente de este istpua del otro deja la
naturaleza humana imperfecta y le impone una laaréem consecuencia, tan pronto
como la razén proclama que debe existir una huradnigh por ello mismo ha dictado
la ley de que debe haber una bell®Z4d.a experiencia puede respondernos la cuestion
desi existe una belleza, y nosotros sabremos, tan@aho nos lo haya ensefado, si
existe una humanida€omopuede haber una belleza, empero, y cdmo es pasible
humanidad, esto, ni la razén ni la experiencia pnaeshsefiarnoslo.

El hombre, bien lo sabemos, no es de manera exthiye materia, ni espiritu.
La belleza, como cima y corona de su humanidad,pnede ser entonces ni
exclusivamente vida, segun lo han afirmado sagabssrvadores, atentos con rigor
excesivo a los testimonios de la experiencia, agles el gusto de la época querria de
buen grado rebajar a ese oficio, ni puede ser tamprclusivamente forma, segun el
juicio tanto de filosofos especulativos, que ham dgémasiado lejos al apartarse de la
experiencia, como de artistas dados a filosofag gluexplicar la belleza han sido
demasiado déciles a las necesidades delredta <la belleza> es el objeto comn de
ambos impulsos, esto es, del impulso ludico. El dsloidioma justifica plenamente
estos nombres, puesto que acostumbra a designda gatabra “juego” todo aquello
que no es ni subjetiva, ni objetivamente contingentsin embargo tampoco constrifie
de manera exterior ni interior. Puesto que el aniah@ontemplar lo bello, se halla en
un feliz término medio entre la ley y la necesidaatonces, precisamente por ello, por

encontrarse repartido entre ambas, se substraecadaion tanto de una como de otra.

161] e, el de la esencia del hombre.

82 a razén es lo libre, una facultad de los principique sélo se satisface en lo incondicionado (cf.
Kant, Critica del Juicip§ 76).

183 Con las afirmaciones que preceden, Schiller ha sstho su propésito de brindar una
fundamentacion trascendental (critica) de la belleen la medida en que esta se desprende a pebri d
concepto de hombre en cuanto tal.

184 Burke, en susgndagaciones filoséficas sobre el origen de nuestonceptos de lo sublime y de lo
bello, reduce la belleza a simple vida. Todo partidaied sistemadogmatico que se haya declarado
alguna vez sobre ese objeto la reduce, por lo qunezco, a simple forma; tal ocurre, entre los tagis
con Rafael Mengs, en sieflexiones sobre la belleza y el gusto en la pantpor no mencionar aqui a
otros. Como en todo, también en esta cuestiéndsofiacritica abrié el camino para reducir el ambito
de la experiencia a principios y la especulacida axperiencia.lla obra de Edmund Burke (1729-
1797), cuyas ideas estéticas lo vinculan con eligsnmmw y el sensualismo, aparecié en 1756. Garve la
tradujo al aleméan, de manera anénima, en 1773. rd&fhdo de Raffael Mengs (1728-1779), aparecid,
por su parte, en 1762
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El impulso material y el impulso formal est&eriamentecomprometidos con sus
exigencias, porque, en materia de conocimientpriglero considera la realidad de las
cosas y el segundo su necesidad; y en materiad@ael primero se ordena a la
conservacion de la vida y el segundo a la defeada dignidad, de suerte que el norte
de ambos es la verdad y la perfeccion. Pero la sedauelve mas indiferente cuando
interviene la dignidad, y el deber deja de obligar pronto como la inclinacion atrae:
asi, también el animo capta la realidad de lass¢daaverdad material, de manera mas
libre y mas serena tan pronto como ella concuesddacverdad formal, con la ley de la
necesidad, y deja de sentirse tenso por la abginadan pronto como la intuicion
inmediata puede acompafarla. En una palabra: ¢o @rra en comunion con las
ideas, toda cosa real pierde su gravedad, porqtarsepequenay en tanto se junta
con la sensacion, quien la pierde es lo necegasigue se tornkgero.

Pero entonces, puesto que se lo reduce a un mego,jtal me figuro que ya
desde hace rato estais tentado de objetarme, &da ¢p bello rebajado y emparejado
con los objetos baladies que desde siempre hadsisignados con tal nombre? ¢No
contradice al concepto de la razén y a la dignidiada belleza, considerada por cierto
como un instrumento de la cultura, el reducirlanamero juegoy no contradice el
concepto empirico del juego, compatible con la w&sidoh de todo buen gusto, el
reducirlo a la sola belleza?

Pero, ¢qué significa umero juego, cuando sabemos ya que, de entre todos los
estados de que el hombre es capaz, precisamguntge] ysolo él, lo vuelve completo
y le hace desplegar sus dos naturalezas a la vez®ue vos, segun vuestra
representacion de las cosas, llantiéigtacion, llamolo segun la mia, que he justificado
mediante pruebagxtension Yo diria, antes bien, precisamente lo contracmn lo
ameno, con lo bueno, con lo perfecto, el hombreoseportasolo seriamente; con la
belleza, en cambio, juega. Bien es verdad que mgudebemos sacar a colacion los
juegos habituales en la vida real, que se orieran,lo comun, hacia objetos muy
materiales; pero en la vida real también buscarsa@movano la belleza de que aqui se
trata. La belleza existente en la realidad es daglaimpulso ludico existente en la
realidad; pero mediante el ideal de belleza, quazan erige, se propone también un
ideal del impulso ludico, que el hombre, en todasjeegos, deberia tener ante los 0jos.

Uno jamas errard si busca el ideal de la bellezasguforja un hombre por el
mismo camino por el que satisface su impulso ludi@oando las tribus griegas se

deleitan en los certamenes olimpicos con las canpits incruentas del vigor, de la
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velocidad, de la destreza, asi como en la contiem@kanoble de los talentos, y cuando
el pueblo romano se regocija con la lucha a muwgtein gladiador vencido o de su
contrincante libid®® ya por este solo rasgo nos resultard comprengiequé no
hemos de buscar en Roma, sino en Grecia, las sigdemles de una Venus, de una
Juno, de un Apold® La razén declara empero: lo bello no debe ser wideani mera
forma, sino forma viviente, es decir, belleza, alcto al hombre la doble ley de la
formalidad absoluta y de la absoluta realidad. gHlanuncia también, por tanto, esta
sentencia: el hombre no debe sjngar con la belleza y debe jugsdlo con ella

Pues, para decirlo de una vez por todas, el hojabga sélo cuando es hombre
en la acepcion cabal de la palabradjo cuando juega es plenamente hontbf&sta
proposicién, que en este punto puede parecer agnaoparadoja, cobrard una
significacion considerable y profunda una vez gagamos logrado aplicarla a dos
cuestiones igualmente graves: la del deber y lalelstino; sobre ella descansara, os lo
aseguro, el edificio entero del arte estético getlain mas dificil arte de vivir. Se trata
de una proposicion, por lo demas, que sélo en bltarde la ciencia resulta inesperada,;
ya durante largo tiempo estuvo viva y activa erargé y en el sentimiento de los
griegos, de sus maestros mas distinguidos; séloetiog llevaron al Olimpo lo que
debia realizarse en la tierra. Guiados por la wed#aaquel aserto hicieron desaparecer
de la frente de los dioses bienaventurados tanseriadad y el trabajo, que surcan de
arrugas las mejillas de los mortales, como el plaaéadi, que alisa el rostro anodino;
libraron, a los eternamente satisfechos, del yuge tpdo fin, todo deber, toda
preocupacion impone e hicieron alio y de laindiferenciala envidiable suerte de la
condicién divind®® un nombre simplemente mas humano para el més jibmas
sublime de los seres. Tanto la coaccidon materialladeleyes naturales como la
espiritual, de las leyes morales, se desvanecierorsu concepto mas elevado de

necesidad, que abrazaba ambos mundos a la palg yesda unidad de aquellas dos

185 E| le6n. Schiller pudo haber conocido la historia &ndrocles y el leén narrada por Aulo Gelio
(Noches Aticad/, 14), pero es mas probable que se refiera admmtionesomanas en general.

186 Sj uno compara (para atenernos al ambito del mumolderno) las carreras hipicas en Londres, las
corridas de toros en Madrid, lspectaclesdlel Paris de otrora, las regatas de goéndolas eecig las
rifas de perros y jabalies en Viena, y la aleg@niynada vida del Corso en Roma, no sera dificil
ponderar el gusto que corresponde a cada uno pstddos diferentes. Con todo, muéstrase mucha
menos uniformidad entre las diversiones populaeegstos diversos paises que entre los juegos de la
sociedad distinguida en ellos, cosa que es faaigécar.

167 Aparece aqui un modo de entender la realizaciém plénitud del hombre que resulta completamente
ajeno a las figuras sapienciales tanto de la Eppdanera como de la Epoca Media.

%8 De alli el epiteto homérico: “los que viven la vitiil” (II. VI 138, Od. IV 805, etc.).
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necesidades surgi6 para aquellos mismos artistdetéad verdader&® Animados por
este espiritu, borraron de los rasgos del rostrsuddeal lanclinaciény también, a un
mismo tiempo, todo rastro deoluntad o, mejor dicho, volviéronlas irreconocibles,
porque supieron enlazarlas en la unidbn mas intiN@m.es gracia, ni es tampoco
dignidad, lo que nos expresa el magnifico rostrétadiino Ludovisi; no es ninguna de
ambas cosas, porque es ambas a la vez. Mientrad dues femenino reclama nuestra
veneracion, la mujer de porte divinal enciende tmaeamor; pero mientras arrobados
nos entregamos a su celestial encanto, su celestiasuficiencia nos espanta. En si
misma reposa y mora la figura integra, una creacodnpletamente cerrada y, como si
estuviera allende el espacio, ni se abandona,ariepesistencia; alli no hay fuerza que
luche contra otras, ninguna brecha por donde paigiesetrar o temporal. Conmovidos
y atraidos irresistiblemente por lo uno, apartguwslo otro, nos hallamos a un mismo
tiempo en un estado de calma suprema y de suprgitexi@n y nace asi aquella

emocion maravillosa para la que el entendimienteagade conceptos y el lenguaje de
nombres.

189y/éase, en relacion con lo sigue, el poema “El idekl vida”.
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Carta decimosexta’

De la accion reciproca de dos impulsos contraridslyenlace de dos principios
contrarios hemos visto surgir lo bello, cuyo supsadeal habra que buscar, pues, en la
mas perfecta alianzagquilibrio de la realidad y de la forma. Pero este equilibno
dejara de ser siempre una simple idea, con la guedlidad jamas podra adecuarse
cabalmente. En la realidash elemento prevalecera siempre sobre el otro y kimma
que logre la experiencia serd upscilacionentre ambos principios donde predomine
ora la realidad, ora la forma. La belleza en laids asi eternamente indivisible y Unica,
porque no puede haber mas que un solo equilitmidyelleza en la experiencia, en
cambio, sera eternamente doble, porque en unadcscilel equilibrio puede perderse
de dos modos, ya por exceso, ya por defecto.

En una de las cartas anteridfésie observado, y también puede inferirselo con
rigurosa necesidad a partir de lo expuesto hasta msto, que de lo bello deben
esperarse, a un mismo tiempo, un efecto que ditigrotro que tensa; el destension
para mantener en sus limites tanto el impulso slensbmo el formal; el déension
para conservar a ambos en su fuerza. Pero estoefdo®s de la belleza deben
reducirse, segun la idea, a uno solo y unico. llezsedebe distender, tensando ambas
naturalezas del mismo modo, y debe tensar, digteddias del mismo modo. Esto se
sigue ya del concepto de una accion reciproca,irmdvdel cual ambas partes, al
condicionarse mutuamente de manera necesaria yt&imaa, son también mutuamente
condicionadas, siendo la belleza el producto méaadrado de una tal accion. Pero la
experiencia no nos ofrece ningun ejemplo de unemgeciproca tan perfecta; dentro
de su esfera, por el contrario, en todo tiemporégpgnderancia provocara en mayor o
menor grado una insuficiencia y esta una preponderaAsi pues, aquello que en la
belleza ideal distinguimos solo por la representadifiere efectivamente en la belleza
que ofrece la experiencia por el hecho de exik#rbelleza ideal, aunque simple e

indivisible, muestra en diferentes relaciones ur@pipdad relajante y enérgica a la

170 Con esta carta (véase supra, nota 96) concluyeekzxién destinada a lograr una deduccién del

concepto racional puro de belleza. La necesidadatideduccion se desprende de la comprension de lo
bello como fundamento que hace posible el cumgtitoi de la tarea humana por antonomasia: la

unificacién de su doble naturaleza, sensible yaaal. Lo bello es, por ende, una condicién de la

verdadera humanidad del hombre.

"L En el altimo parrafo de la 132,
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vez}'? en la experiencia, en camblmy una belleza relajante y otra enérgica. Asi es y

asi sera en todos los casos donde lo absolutoiresstio dentro de los limites del
tiempo y donde las ideas de la razén deban sezadat en la humanidad. Asi el
hombre reflexivo comprende la virtud, la verdad fdécidad; el hombre activo, en
cambio, se limitara a ejercitairtudes a captarverdades a disfrutar de diakelices
Referir esto a aquello, hacer que la moralidad ealpugar de los actos morales, el
conocimiento el de los conocimientos, la feliciddde los dias felices, es la tarea de la
educacion fisica y moral; hacer surgir de las cogdlas la belleza es el cometido de la
educacion estética.

La belleza enérgica no puede preservar al hombwgecan cierto residuo de
rudeza vy rigidez, asi como tampoco la belleza aetaj podra defenderlo contra un
cierto grado de flojedad y enervamiento. Pues, cehedecto de la primera consiste en
tensar el animo, tanto en sentido fisico como mgrah aumentar su elasticidad, ocurre
muy facilmente que la resistencia del temperamsgntdel caracter disminuye la
receptividad para las impresiones; que tambiénolzign mas delicada de nuestra
humanidad experimenta una opresion de la que @eleeer noticia tan solo nuestra
naturaleza inferior y basta, y que esta particpai incremento de fuerza que debiera
valer sOlo para la persona libre; de alli que, pacas de vigor y abundancia, la
grandeza verdadera de las representaciones sengeceimparejada con lo descomunal
y lo extravagante, y lo sublime del caracter, cos drrebatos mas horrendos de la
pasion; de alli también que, en épocas dominadatapdisciplina y la forma, con la
misma frecuencia uno halle la naturaleza tiranizdgear que dominada, ultrajada al par
gue sobrepujada. Y puesto que el efecto de lazzetidajante consiste en distender el
animo, tanto en sentido moral como fisico, asi tambucede con igual facilidad, que,
junto con la violencia de los deseos también segs@f el brio de los sentimientos, y
gue ademas el caracter sufra una pérdida de fgaezadlo deberia afectar a la pasion;
de alli que no sea raro ver, en las épocas queutar® refinadas, como la delicadeza
degenera en afeminamiento, la llaneza en supéidi@th la correccion en vacuidad, la
liberalidad en arbitrariedad, la ligereza en frigatl, la serenidad en apatia, y como la

caricatura mas despreciable se acerca a la hundamda magnifica. Para el hombre

172 “Relajante” o “laxante”, entendido este Gltimo téimo en su acepcién etimolégica.- El adjetivo

“enérgico” (energisch, relativamente tardio en la lengua alemana, aparatilizado precisamente en la
época de Schiller, hacia fines del siglo XVIII yrienzos del XIX con el significado de “que irradia
fuerza” (cf. Paul/BetzDeutsches WaérterbughLa traduccién “belleza enérgica” es, pues, lagrPor el
sentido, bien cabria decir “belleza vigorizadora”.
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gue sufre la coaccion ya de la materia, ya dediamds, la belleza relajante es entonces
algo que le falta, pues ha sido conmovido por éngdeza y la fuerza mucho antes de
comenzar a volverse sensible a la gracia y la aiemét hombre, en cambio, que vive
en la molicie indulgente del gusto estético, lo putalta es la belleza enérgica, pues en
el estado de refinamiento pierde de manera culpabln excesiva complacencia una
fuerza que le venia de su estado de barbarie pramit

Y ahora, creo, quedara aclarada y refutada aqaehéradiccion™ que uno
acostumbra encontrar tanto en los juicios de loslntes acerca de la influencia de lo
bello como en su valoracion de la cultura estétigamentada contradiccion queda
aclarada en cuanto uno recuerda que en la expieriesg dos especies de belleza y que
ambas partes afirman acerca del género integrodaada una es capaz de probar sélo
de una de sus especies particulares. Y queda dafeta cuanto uno distingue la doble
penuria de la humanidad con que aquella doble Zzele corresponde. Ambas partes
conservaran verosimilmente su derecho tan promtm@® pongan de acuerdo sobre la
especie de belleza y la forma de humanidad a qeadacaso se refieren.

Es por ello por lo que en la prosecucion de miagadiones haré también mio
el camino que, en materia de estética, la Natuaadegue en relacion con el hombre y
me elevaré desde las especies de la belleza hactmsepto genéricd? Examinaré los
efectos de la belleza relajante sobre el hombsotgrios de la belleza enérgica sobre el

hombre distendido, para venir a cancelar la op@side ambas especies de belleza en la

13 Desplegada en la Carta 102,

174 “En verdad, Schiller expuso en las Cartas sélo felce de la belleza ‘relajante’ sobre el hombre
tenso por el esfuerzo, y no el efecto complementiwila belleza ‘enérgica’, ni tampoco el surgir de
ambas en la belleza ideal. En tal sentido, las “f@arsobre la educacion estética” no pasan de ser un
fragmento, que, cuando se ha de comprender reategriamente la concepcion fundamental de Schiller,
ética al par que estética, precisa ser completadolps articulos — mucho més breves en su desatroll
por cierto —De lo sublimey en particularSobre lo sublime— Es por ello que las cartas siguientes, de la
172 a la 273, tenian en la edicibn tlas Horasel siguiente titulo general: ‘La belleza relajante.
Continuacién [no: Conclusion] de las Cartas sobie éducacion estética del hombre’. Sélo en la
polaridad tensa de lo bello, constantemente sodéeean la figura de la belleza relajante y de largiga,

de la libre armonia ético-sensible del juego y devictoria libre del espiritu sobre la naturaleza &
(tragico-) sublime, puede preservarse con pureeatrd de la realidad terrenal y humana, la suprema
unidad de ambas, la belleza ideal, que quiere igengre alcanzada, sin poder serlo nunca.

En la medida en que la interpretaciéon al uso deEktética schilleriana tomé las Cartas de
manera aislada y las tuvo por el auténtico y conapleredo estético del poeta, Schiller se volvié el
representante unilateral de aquel equilibrio entce moral y lo sensible, lo armonioso y lo bello,
sostenido en términos semejantes por Shaftesbiamylyién por Wieland, pero que no le hace justicia a
la grandeza realmente tensa de su conviccion, oétada por lo incondicionado y absoluto. Esa
comprension schilleriana del hombre, estetizant@monizante, tuvo por consecuencia que, en todos
aquellos casos en que el propio Schiller limiténylé la armonia ético-sensible y su reflejo enddldza
‘relajante’ mediante la oposicién de la belleza éegica’ de lo sublime y de lo tragico, se le impata
recaidas en un dualismo ético-religioso, que dethéa atribuirse a representaciones cristianas no
superadas del todo.” [Fr.-G.]
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unidad de lo bello ideal y hacer también que agselios formas opuestas de

humanidad desaparezcan en la unidad del ser huchealo
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Carta decimoséptima

Mientras que solo se trataba de deducir la idegeusal de la belleza a partir del
concepto de la naturaleza humana en general, neradgito traer a colacién ninguna
limitacion de esta Ultima, fuera de las que se dnnde manera inmediata en la propia
esencia de la misma y son inseparables del condeptmitud. Sin preocuparnos por
las limitaciones contingentes que tal naturalezdigga padecer en su aparicion real
obtuvimos su concepto de manera inmediata a phetia razén como la fuente de toda
necesidad, y con el ideal de la humanidad quedd dhdhismo tiempo el ideal de la
belleza.

Pero ahora descendemos desde la region de lasaldessenario de la realidad
para reencontrarnos con el hombre unestadodeterminadoy sometido, por ende, a
limitaciones que no dimanan originariamente de saromconcepto, sino de
circunstancias exteriores y de un uso contingeatsudliibertad. Sean cuales fueren los
modos en que pueda estar limitada en él la idéa ldemanidad, ya el simple contenido
de esa idea nos ensefia que de ella sélo puede, lbetuma,dos desviaciones
opuestas. Si la perfeccion del hombre reside ewigelr armonioso de sus fuerzas
sensibles y espirituales, entonces él no podraréuesa perfeccion mas que por una
mengua en la armonia, o por una falta de vigor.piss, antes de haber escuchado los
testimonios de la experiencia en esta materiamestaya ciertos de antemano, por el
uso de la sola razén, de que hallaremos al horeltey, por consiguiente, limitado, en
un estado ya de tension, ya de distension, segiomfprme la actividad unilateral de
sus potencias aisladas perturbe la armonia derso be&en la unidad de su naturaleza
descanse sobre el relajamiento semejante de suadugensibles y espirituales. Ambas
limitaciones opuestas son salvadas, como ahora e demostrarlo, mediante la
belleza, que restablece en el hombre tenso la aanyoen el distendido, el vigor y, de
este modo, segun su propia naturaleza, reduce tatlcesle limitacion a uno de
integridad incondicionada y hace del hombre unalitiztd cuya perfeccion se funda en

si misma-"

175 En Las Horasseguia tras este punto la nota siguiente: “El éswte autor del escritd®rincipios
fundamentales de la Estética etc.” distingnda belleza dos principios fundamentagsciay fuerza y
pone la belleza en la union mas perfecta de anmbagjal coincide muy exactamente con la explicacién
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La belleza, pues, no desmiente en la realidadrmuna manera el concepto que
de ella obtuvimos en la especulactéhsélo que aqui es incomparablemente menos
libre que alla, pues en la especulacién nos fueo l@plicarla al concepto puro de
humanidad. En el hombre, tal y como lo presentaxfgeriencia, la belleza encuentra
una materia ya deteriorada y reacia que la privaudgerfecciondeal precisamente en
la misma medida en que esta materia hace entrageella <la belleza> su propia
condicionindividual. Es por ello que en la esfera de la realidad le4se se mostrara
por doquier sélo como una especie particular ytéida y jamas como un geénero puro;
en los animos tensos perdera algo de su libertadtigdad, en los distendidos, parte de
su fuerza vivificante; pero a nosotros, que estaafaga mas familiarizados con su
verdadero caracter, esta apariencia contradictaridnabra de engafiarnos. Lejos de
determinar su concepto a partir de experiencidadas, junto con el tropel de los
criticos, y hacer della la responsable de los defectos que el hombre m@staifoajo su
influjo, sabemos que es el hombre, por el contrguen le traslada las imperfecciones
de su ser individual; él, quien por su limitacidnbjgetiva estorba de continuo la
perfeccion de la belleza y degrada el ideal absalatesta a dos formas limitadas de la
apariencia.

La belleza relajante, se afirmd, es para un anensq, y para uno distendido, la
enérgica. Pero tenso llamo yo al hombre cuande suddencia por parte tanto de las
sensaciones como de los conceptos. Todo impexauyentede uno de sus dos
impulsos fundamentales es para €l un estado deidéoag de violencia; y la libertad
reside solo en la accion mancomunada de sus dosaleaias. EI hombre dominado
unilateralmente por los sentimientos o sometida tehsiéon de lo sensible queda pues
desatado y liberado mediante la forma; el dominawitateralmente por las leyes o
sometido a la tension de lo espiritual, queda ddsay liberado mediante la materia.
Para satisfacer esta doble tarea la belleza rétagm mostrard pues bajo dos figuras
distintas. En primer lugar en tanto que forma apacible, suavizara la vid#a ry
franqueara el paso que conduce de las sensacioluss pensamientoen segundo

lugar, en tanto que imagen viviente, dotara la formatrabs de fuerza sensible,

dada aqui. También en su definicion se encuentralyiandamento de la distincién de la belleza en
belleza relajante [0 “dolce”, A. Negri], donde pralece la gracia, y belleza enérgica, donde prewalac
fuerza.” Schiller se refiere al libro de su amigopyotector, el barén de Dalbergzrundséatze der
Aesthetik, deren Anwendung und kinftige Entwicklukgfurt 1791. “Belleza relajante”, propia de la
mujer, y “belleza enérgica”, propia del varén, seariantes degraciay dignidad conceptos tratados en
el ensayo de 1793.

7% Esto es, en el trabajo ya realizado para alcanzir fhanera deductiva y por ende “especulativa”) el
concepto de belleza a partir del concepto racignpliro del hombre.
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reducira el concepto a la intuicion y la ley altsarento. El primero de estos servicios
favorece al hombre natural, el segundo, al de laureuartificial’’’ Pero como la
belleza no impera liboremente sobre su materia aguno de ambos casos, porque
depende de aquella que le ofrece ya la naturalezZarsna, ya el artificio antinatural,
seguirda conservando en ambos huellas de su origen gl primero de ellos se
extraviara por la mayor parte en la vida mategalel segundo, en cambio, en la mera
forma abstracta.

A fin de poder forjarnos una idea de como la ballpaede volverse un medio
para hacer cesar aquella doble tension, debens#anindagar su origen en el espiritu
humano. Disponeos, por lo tanto, a permanecer tadav breve tiempo méas en el
ambito de la especulacion, para abandonarlo luefoitivamente y avanzar con un

paso tanto mas firme y seguro por el campo deparencia.

Y7 El formado no por la Naturaleza, sino por el “arte&l hombre orgulloso de una “llustracién” cuya
inhumanidad Rousseau supo ver y condenar.
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Carta decimoctavy®

Por la belleza&’® el hombre confinado en los sentidos es guiadaHadorma y
hacia el pensamiento; por la belleza, el hombrdirato en el espiritu recupera la
materia y es devuelto al mundo sensible.

De esto parece desprenderse que, entre la materfaryna, entre la pasiéon y la
accion, tiene que haber estado intermedioy que la belleza nos coloca en él. Tal es,
de hecho, el concepto que también los hombresspanayor parte, se forjan de la
belleza en cuanto comienzan a reflexionar sobrefactos; y todas las experiencias se
orientan en esta direccion. Por otra parte, empeaoda hay mas incongruente y
contradictorio que un concepto semejante, puesstantia que media entre materia y
forma, entre pasividad y actividad, entre sentpeynsar, esnfinita, sin que nada en
absoluto pueda salvarla. ¢ Coémo superamos entostascentradiccion? La belleza
enlaza dos estados opuestos, el de la sensib¥iddddel pensamiento, y no hay sin
embargo, en absoluto, término medio alguno entrieoamEl primero es cierto por la
experiencia; el segundo, de manera inmediata ap@zion.

Este es el punto propiamente dicho a que vieneaa [@acuestion integra acerca
de la belleza y si logramos resolver este problemananera satisfactoria, entonces
habremos hallado al mismo tiempo el hilo que nde guravés del laberinto todo de la
estética.

Se trata de dos operaciones diferentes en grado guenen esta indagaciéon han

de apoyarse de manera mutua y necesaria. Quedamgseela belleza enlaza dos

18 «Aqui comienza un grupo de Cartas, de la 182 a2&/23?2, que Schiller (véase la suya a Kérner del

21.9.1795), distingue como singularmente importagné®@mo aquel que contiene su verdadero ‘sistema’
de lo bello. Significativo para esta seccion deGastas es también el siguiente pasaje, que figural
primer borrador de una a Fichte del 3.8.1795, derf8chiller responde a una objecion que le habia
formulado el fil6sofo, acerca de lo inaceptable deb de imagenes y metaforas poéticas: ‘Muéstreme
Vd. en todos mis escritos filos6ficos un solo cdmade realicda investigacién propiamente dich@o

sus meras aplicaciones) valiéndome de imageneas.nélisera ni podra ser nunca mi caso, pues llego a
ser escrupuloso en el cuidado por aclarar mis repreaciones. Pero una vez que he desarrollado la
investigaciéon con precision y rigor l6gico, me ag@ay lo hago al mismo tiempo por propia decision,
desplegar precisamente aquello que acabo de prasahentendimiento también ante la fantasia (bien
gue en la mas estrecha relacion con aquel). Siqdikiese verificar esta observacion, lo remito al
namero sexto deas Horas porque precisamente ahi es mas cémodo hacerlen $se nimero, en las
Cartas 192, 20?%, 2123, 222 y 23%, donde en sentmmgaparece lo medular de todo el asunto, halth V
un lenguaje inapropiado, entonces ya no veo, eat@f@unto alguno en que nuestros juicios puedan
coincidir.” La Carta 182 contiene una superaciomdamental de toda la estética contemporanea en sus
dos corrientes principales, la sensualista y laioaalista.” [Fr.-G.].

179 a “pelleza relajante”, de la que se hablara de ah@n mas.
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estadogque son opuestos entre \sique jamas pueden llegar a ser uno solo. De esta
oposicion hemos de partir; debemos captarla y mmmrta en toda su pureza y en todo
su rigor para que ambos estados se separen del masigpreciso; de lo contrario
mezclaremos, pero no unificaremos. En segundo liggemmos que la bellezéncula
esos dos estados opuestos y cancela entonces d&iOpo Pero puesto que ambos
estados jamas dejan de estar mutuamente enfrentares posible vincularlos de otro
modo mas que anulandolos. Nuestro segundo comebdsiste, pues, en volver
perfecto ese vinculo, en estrecharlo tan pura yptetamente, que ambos estados
desaparezcan por entero en un tercero, sin qué telae quede rastro alguno de la
separacion de ambos; de lo contrario aislaremo®y pe unificaremos. Todas las
controversias sobre el concepto de belleza quephawalecido desde siempre en el
mundo filoséfico y que todavia hoy, en parte, plesen no se deben sino al hecho de
que la indagacién, o bien no comenzo6 por una seipartan rigurosa como convenia, o
bien no fue conducida hasta alcanzar una unificacadal y pura. Aquellos de entre los
filésofos que al reflexionar sobre este objeto sgam guiar ciegamente por su
sentimientono pueden alcanzaonceptoalguno de la belleza porque, inmersos en la
totalidad de la impresion sensible, no distinguamgim elemento aislado. Los otros,
que toman exclusivamente el entendimiento por da, gamas pueden alcanzar un
concepto de laellezaporque en el todo de la misma jamas ven algo médas partes

y para ellos el espiritu y la materia, incluso anuhidad perfectisima de ambos,
permanecen eternamente separados. Los primeroa tewatidar la belleza en sentido
dindmicq esto es, como fuerza efectiva, si acaso debissparar lo que en el
sentimiento esté por cierto unido; los otros teimealidar la belleza en sentidédgico,
esto es, como concepto, si acaso debiesen uniruéo e el entendimiento esta
ciertamente separado. Aquellos pretenden pensdrellaza tal como actla; estos
pretenden que actle tal como se la piensa. Biee sgie, por fuerza, ni unos ni otros
acertaran con la verdad; aquellos, porque quieretedar, con su limitada facultad de
pensar, la naturaleza infinita; estos, porque pdee limitar la naturaleza infinita segun
las leyes de su pensamiento. Los primeros temenugaedivision excesivamente
rigurosa de la belleza menoscabe su libertad; tlos demen destruir la precision de su
concepto por una uniéon demasiado audaz. Aquellopem, no se hacen cargo de que
la libertad, en la que muy justamente ponen la@aate la belleza, no es anarquia, sino
armonia de leyes, no es capricho, sino maxima ecksnterior; estos otros no se

hacen cargo de que la precision, que con iguatberexigen de la belleza, consiste no
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enexcluir ciertas realidadessino enncluir absolutamente today de que la belleza no
es por tanto limitacién, sino infinitud. Evitarembss escollos que ni unos ni otros
pudieron superar si comenzamos por los dos elesepi® el entendimiento discierne
en la belleza, pero también si nos elevamos luegpmahla pura unidad estética,
mediante la cual la belleza actia sobre la semkdily donde aquellos dos estados

desaparecen por entéf8.

180 Un lector atento no dejara de observar, a propdftla comparacion aqui ofrecida, que los esgtico
sensualistaslos que hacen valer el testimonio de la senddlimas que el razonamiento, se alejan de la
verdad mucho menode hechpque sus adversarios, aun cuardacuanto a la comprensiono puedan
rivalizar con ellos; y uno encuentra siempre estsimma relacion entre la naturaleza y la ciencia. La
naturaleza (los sentidos) une siempre, el enterdimisiempre separa, pero la razén vuelve a unppe

ello por lo que el hombre que no ha comenzado fada\filosofar estd més cerca de la verdad que el
filosofo que no ha concluido aln su investigaci®ar ello, sin recurrir a ninguna prueba ulteriarpu
puede declarar errada toda asercion filoséficaya oesultadose le oponga la comin sensibilidad; pero
con idéntico derecho puede considerarsela sospgesha®egun su forma y su método la tiene de ge.par
Con esto ultimo puede consolarse todo escritomgueueda exponer una deduccién filoséfica, cowmtra |
que mas de un lector parece esperar, como unarsaei@n informal junto al calor de la chimenea. Con
lo primero, en cambio, podra uno reducir a silerciguien pretenda fundar sistemas nuevos a expensas
del sentido comun.
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Carta decimonovena

En el hombre en general pueden distinguirse dgeosiisiones diferentes para
ser determinado, una pasiva y otra activa, y asimisotros dos estados de
determinacién, uno pasivo y otro actit’o.La explicacién de este aserto nos conducira
por el camino mas corto hasta la meta.

El estado del espiritu humano, antes de recibergebacion alguna mediante
las impresiones de los sentidos, es el de una gl@po sin limites para ser
determinado. Lo ilimitado del espacio y del tienif@osido entregado a su imaginacion
para que lo use libremente y como, segun la premésia ha sido puesto en este vasto
reino de lo posible, del que en consecuencia nagidddavia que haya sido excluido,
uno bien puede designar este estado de indetelgrnaemo unanfinitud vacig que
en ningun caso se ha de confundir con un vacioiiofi

He aqui que ahora los sentidos del hombre hanrde afectados y solo una de
entre la muchedumbre infinita de determinacionesipbes ha de volverse real. Una
representaciéon va a nacer en él. Lo que en el egisetedente de posibilidad de
determinacion no era mas que una facultad vaciayaslee ahora una fuerza activa y
recibe un contenido; pero al mismo tiempo reciloea@ tal fuerza, un limite, mientras
que, en cuanto mera facultad, era ilimitada. Yatexpues, la realidadRealitat, pero
la infinitud se ha perdido. Para describir unari@gan el espacio, debemlwitar el
espacio infinito; para representarnos una modificaen el tiempo, debemabvidir la
totalidad del tiempo. A la realidad llegamos pu@e snediante limites, a fposiciono
afirmacion real solo por lmegaciono exclusion, a la determinacion, sélo por la
supresion de nuestra libre disposicidén para laratecion.

Pero una mera exclusiéon jamas podria engendrarrealalad, ni una mera
impresion sensible, jamas una representacion, ekistiese ya algo respeale lo cual
se hiciese la exclusion; si la negacion no se Varsey mediante una accion absoluta del
espiritu, con algo positivo y si la ausencia deqis no se volviese una oposicion; esta

accion del espiritu se denomina juzgar o penssu, rngsultado es pensamiento

181 Esta sentencia halla su debida justificacién y desk al comienzo de la Carta 212.
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Antes de que determinemos un lugar en el espaoidyay, en rigor, espacio
alguno para nosotros; pero sin el espacio abspaotas podriamos determinar un lugar.
Otro tanto ocurre con el tiempo. Antes de que temgael instante, no hay, en rigor,
tiempo alguno para nosotros; pero sin el tiemponetgamas podriamos tener una
representacion del instante. Asi pues llegamosdal s6lo por medio de la parte, a lo
ilimitado s6lo por medio del limite; pero tambiéicspor medio del todo llegamos a la
parte, s6lo por medio de lo ilimitado, al limite.

Si de lo bello se afirma pues que tiende un pugotelonde el hombre va de la
sensibilidad al pensamient®, esto de ningtin modo ha de entenderse como silto be
pudiese llenar el abismo que media entre ambore &npasividad y la actividad; ese
abismo es infinito y sin la intervencién de unauftaxd nueva y autbnoma jamas nada
singular podria volverse universal, ni nada cormtirig, necesario. EI pensamiento es la
accion inmediata de esa facultad absoluta, qubiesi ha de ser ocasionada por los
sentidos para manifestarse, depende tan poco deeraibilidad en esa misma
manifestacion, que soélo oponiéndosele es como seamtas bien, a conocer. La
autonomia con que obra excluye toda intervenciénagjy no porque la belleza preste
auxilio al pensamiento (lo que encierra una coitcadh patente$®® sino porque da
ella libertad a las potencias intelectuales paraifestarse segin sus propias leyes,
puede la belleza volverse un medio que conduzibamabre de la materia a la forma, de
las sensaciones a las leyes, de una existenciadiana una absoluta.

Esto presupone, empero, que la libertad de laspia intelectuales puede ser
estorbada, lo cual parece refiir con el conceptandefacultad autébnoma. Una facultad,
en efecto, que no recibe de fuera mas que la raalerisu operacién, solo de manera
negativa puede ser impedida en su obrar, est@kspeediante una sustraccion de la
materia, y uno ignoraria la naturaleza verdaderasj@ritu si atribuyese a las pasiones
sensibles un poder capaz de oprimir de maneraiyaosit libertad del &nimo. Bien es
verdad que la experiencia ofrece incontables ejesnph que las fuerzas de la razén
aparecen oprimidas en la misma medida en que rdésaamente operan las sensibles,
pero en lugar de atribuir aquella debilidad egmtital vigor de la pasion habria que
explicar antes bien la misma preponderancia dadgal mediante la debilidad mentada;
porque los sentidos no pueden representar un jpodéa el hombre sino en la medida

en gue el espiritu haya renunciado libremente afestarse él mismo como un poder.

182y viceversa; véase el comienzo de la Carta 182.
183 pensar es, en rigor, actividad auténoma pura.
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Pero esto que acabo de explicar para tratar darewntreparo me ha enredado,
segun parece, en otra dificultad, y si he salvadautonomia del animo, lo he hecho
s6lo a expensas de su unidad. Pues ¢coémo puedienel dotenede si mismaazones
para la inactividad y la actividad, sin estar didaj sin estar contrapuesto a si mismo?

En este punto debemos recordar que nuestro sigesb espiritu finito, no el
infinito. El espiritu finito es el que no se vuelaetivo sino por la pasividad? que no
alcanza lo absoluto, sino mediante limites, quactda ni da forma sino en la medida
en que recibe una materia. Un espiritu semejardgeiaad pues con el impulso que
tiende hacia la forma o hacia lo absoluto, otro tigiede hacia la materia o hacia los
limites, que son las condiciones sin las cualepatria tener ni satisfacer el primer
impulso!® En qué medida pueden coexistir en un mismo sertelodencias tan
opuestas, esto es un problema que puede causjiperpal metafisicd®® pero no al
filésofo trascendental. Este no se precia en mdgimna de explicar la posibilidad de
las cosas, porque se contenta con establecer losciomentos por los cuales se
comprende la posibilidad de la experiencia. Y ya lguexperiencia seria tan imposible
sin aquella oposicién en el animo como sin la whid®soluta de este, entonces
establece ambos conceptos con todo derecho congicames igualmente necesarias
para la experiencia, sin preocuparse mas allaldepet su compatibilidad’ Por lo
demds, esta inhabitacion de dos impulsos fundatesnteo milita en modo alguno
contra la unidad absoluta del espiritu, con tal goe distinga, respecto de ambak,
espiritu mismoBien es verdad que estos dos impulsos existesiiyamen €| pero él
mismo no es ni materia ni forma, ni sensibilidadazén, hecho en el que no siempre
parecen haber reparado aquellos para los cuaksp&ltu humano obra por si mismo
s6lo cuando su proceder concuerda con la razoe ytgn pronto como la contradice, o
declaran por meramente pasivo.

Tan pronto como han logrado desarrollarse, cadadenestos dos impulsos
fundamentales aspira por su propia naturaleza mateera necesaria a su satisfaccion,

184 Sin la recepcién (“paciente”) de las impresionesiseriales no puede el hombre, segun la doctrina
kantiana, llevar a cabo la operacion de pensar.

185\/¢ase al respecto la Carta 122

18 Schiller emplea este término en sentido escolamasinénimo de “filésofo dogmatico”, titulo que
por aquel entonces se aplicaba a los autores amtesi a la revolucion copernicana de Kant o bien a
aquellos que se negaban a aceptarla.

187 Estos pasajes — tanto lo que precede de este paoafmo el anterior — se hallan en @pus
postumumde Kant (Akad.-Ausg., vol. XXI, pag. 76), quidmreaibir la obra, se dirigi6 a Schiller, el 30
de marzo de 1795, en estos términos: “Las Cartdsesta educacion estética del hombre me parecen
excelentes y las estudiaré para poder comunicarda ¥ su debido tiempo, mis pensamientos al
respecto.” (Akad.-Ausg., vol. XII, pag. 11).
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pero precisamente por ello, por ser ambos necesamor tender ambos hacia objetos
opuestos, estas dos coacciones encontradas sen amutwamente y la voluntad
mantiene una completa libertad entre ambos impulsosoluntad, por ende, es la que
se comporta frente a ellos como poder (como fundamento de la realidad concreta
<Wirklichkeit>),*® sin que ninguno de los dos pueda hacer otro taotosi mismo
frente al otro. EI mas auténtico deseo de justidéh,que en modo alguno carece, no
aparta al déspota de la injusticia, ni tampocedgcion mas viva del placer hace que el
hombre de animo esforzado quebrante sus principiohay en el hombre méas poder
que su voluntad, y sOlo aquello que lo anula, estola muerte y la pérdida de la
conciencia puede anular su libertad interior.

Una necesidatliera de nosotrogdetermina nuestro estado, nuestra existencia en
el tiempo, mediante la sensacion. Esta es compégi@minvoluntaria y hemos de
sufrirla tal como actua sobre nosotros. De igualena, una necesidah nosotrodace
surgir nuestra personalidad con ocasién de aqimajmesion de los sentidos y por
oposicion a ella; pues la autoconciencia no puegenmter de la voluntad, siendo asi
que esta la presupone. Tal manifestacion origindeida personalidad no es mérito
nuestro, ni es nuestro demeérito su ausencia. SVlgueen tiene conciencia de si cabe
exigir razdn, esto es, la absoluta consecuencidversalidad de la conciencia; antes de
ello, el hombre no es todavia tal, ni puede esperde él ninglun acto propiamente
humano. Asi como ahetafisicono logra explicarse las limitaciones padecidasgbor
espiritu libre e independiente mediante la seneaei® tampoco disicocomprende la
infinitud que, solicitada por esas limitaciones, regela en la personalidad. Ni la
abstraccién ni la experiencia nos permiten remomasta la fuente de donde dimanan
nuestros conceptos de universalidad y necesidadnanifestacion temprana en el
tiempo escapa al observador y su origen supraseraiinvestigador metafisico. Pero
bien, la autoconciencia existe y junto con su whid@autable se establece la ley de la
unidad en todo cuantpara el hombre existe y en todo cuanpor el hombre ha de
llegar a existir; la ley, en suma, de su conoceleysu obrar. De manera ineludible,
incontrastable, inconcebible los conceptos de vkydde derecho preséntanse ya en la
edad del predominio de los sentitfds/ uno, sin saber decir de dénde ni cémo surgid,
percibe lo eterno en el tiempo y lo necesario erluedo de lo contingente. De este modo

surgen, sin la mas minima intervencion del sujategnsacion y la autoconciencia, y el

18 E| poder que provoca la realizacién de la decisidoptada.
189 a época de la naturaleza y de la infancia de lartamidad.
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origen de ambas esta en igual medida tan lejosielstra voluntad como de la esfera de
nuestro conocimiento.

Pero si ambas son reales, si el hombre ha expeaadeeren virtud de la
sensacion una existencia determinada y en virtuth dutoconciencia su existencia
absoluta, entonces también despiertan en él doglsogfundamentales junto con sus
objetos respectivos. El impulso sensible despimotala experiencia de la vida (con el
nacimiento del individuo), el racional, con la esipecia de la ley (con el nacimiento de
la personalidad), y s6lo entonces, una vez que smxkisten, la humanidad del hombre
ha quedado edificada. Hasta que esto ocurre, iockds en el hombre segun la ley de
la necesidad; pero en este punto la mano Netaralezalo abandona y es incumbencia
suyasustentar esa humanidad que aquella dispuso guirtaen él. Porque no bien los
dos impulsos fundamentales opuestos se vuelvemoacgn él, pierden ambos su

caracter constrictivo y la oposicion de dos neeeted hace surgir ldbertad.**°

1% para evitar toda interpretaciéon errénea, me permiiservar que, siempre que aqui se hable de
libertad, este término no designa aquella que deeraanecesaria le corresponde al hombre considerado
como inteligencia, y que no puede serle dada abatada, sino aquella otra que se funda en laatetar
humana en cuanto mixta. El hombre acredita posegdibertad de la primera especie por el hecho de
obrar, en términos generales, sélo de manera @cipmna libertad de la segunda especie, por@ide

de obrar racionalmente dentro de los limites dedgeria, y materialmente segun las leyes de lanrdzb
segunda de estas libertades podria explicarsdatineate como una posibilidad natural de la primera.
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Carta vigésima

Que no es posible actuar sobre la libertad, estdesprende ya de su mero
concepto; pero también se sigue necesariament® dgid precede que libertad
mismaes un efecto de Maturaleza®* (tomada esta palabra en su acepcién mas amplia)
y no una obra del hombre y que también, por coreige, se la puede promover y
limitar por medios naturales. Ella principia séloando el hombre estéompletoy
cuando suglos impulsos fundamentales se han desarrollado; tipnes, que faltar,
mientras esté incompleto y uno de los dos impudsancuentre excluido, y ha de poder
restablecérsela mediante todo aquello que devaélvembre su integridad.

Ello es que, tanto en el conjunto de la especieocem el individuo puede
sefalarse, en efecto, un momento en que el horobestad completo todavia y s6lo uno
de sus dos impulsos esta activo en él. Sabemosauienza por la vida sin mas para
acabar en la forma; que es individuo antes deemsopa; que parte de las limitaciones
para marchar hacia lo infinito. El impulso sensitbenienza a operar pues antes que el
racional porque la sensacion precede a la conaiegoén estarioridad del impulso
sensible hallamos la explicacién de la historiagra. de la libertad humana.

Pues hay un momento en que el impulso vital, pugseel formal no milita
todavia contra él, obra como naturaleza y comosidae; en que la sensibilidad es un
poder porque el hombre no ha comenzado todaviatal spues ningin otro poder cabe
en el hombre mismo fuera de la voluntad. Pero estaldio del pensamiento en el que
el hombre debe luego ingresar es la razon, paoréfario, la que debe ejercer el poder
y asi, en lugar de aquella necesidad fisica debgeptarse otra, lI6gica o moral. Por
donde aquel poder de la sensacion ha de ser etioifi@ntes de que la ley pueda ser
entronizada en su lugar. No basta pues con queeocmialgo que no existia todavia,

antes ha de cesar algo que ya existia. El hombpaiede pasar de manera inmediata de

191 Estas palabras de Schiller tornan manifiesta una ngs la necesidad de reconocer las diferencias
epocales en nuestra tradicién filos6fica. Porqusutea de todo punto imposible conciliar la compiiéns

de “la libertad” como “un efecto de la Naturaleza®on la libertad que conoce la Epoca Media, la que
sélo procede del Espiritu de Dios (cf. Il Cor. B),1la que se determina del modo mas preciso, en el
sentido de la Revelacién Cristiana, como libertadpecto del pecado, de la ley y de la muerte.

192 Fichte (1966, pag. 35; leccion lll, § 108) hablashos afios mas tarde del “viejo demonio de la
empiria”, que debe ser combatido hasta poder “darleerte de manera definitiva”.
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la sensacién al pensamiento; tiene daeun paso atrds®, porque sélo en tanto queda
anulada una determinacién puede presentarse lanileéeion contraria. De suerte que
para substituir la pasividad por actividad propiaa determinacién pasiva por una
activa, el hombre precisa estar momentaneamkiote de toda determinaciory
atravesar por un estado de mera disposicion pardeserminado. Ha de regresar, por
consiguiente, en cierto sentido, a aquel estadativegde simple indeterminacion en
gue se hallaba antes de que algo hubiese impresiosizs sentidos. Aquel estado,
empero, carecia de todo contenido, mientras queaad® trata de enlazar la misma
indeterminacién y la misma capacidad ilimitada @tedninacion, con el contenido
mayor posible, porque de este estado ha de residtamanera inmediata, algo positivo.
Ha de mantenerse, pues, la determinacién que ebhgomecibié por la sensacién,
porque no le es licito perder la realidad; pera@aer suprimida, al mismo tiempo, en
cuanto es una limitacién, para hacer posible uadestle disposicion ilimitada para ser
determinado. La tarea consiste pues en suprimim goaservar, al mismo tiempo, la
determinacion del estado, lo cual sélo es posibleir tnico modo, conviene a saber:
oponiéndole otraleterminacion. Los platillos de una balanza selibgain cuando estan
vacios, pero también cuando contienen pesos iguales

El &nimo pasa, pues, de la sensacién al pensaméemtavés de un temple
intermedio, donde la sensibilidad y la razén esigtivasal mismo tiempppero donde
precisamente por ello anulan de manera reciprocpoder determinante y, de una
oposicion, hacen surgir una negacion. Este tempdemedio, donde el &nimo, sin estar
constrefiido ni fisica ni moralmente, se encuentr&smbargo activo de ambos modos,
merece de preferencia que se lo llame “libre”, gl ©stado de la determinacion sensible
recibe el nombre de “fisico”, y el de la determidacracional el de “légico y moral”,
entonces este otro estado, el de la disposicidryractiva para ser determinado, ha de

denominarsestético

193 En el sentido del proverbio francés: “reculer pommieux sauter”. Schiller exponer aqui una pieza
elemental de su propio sistema, sin la cual “todatesis acerca de la necesidad de una educacion
estética sencillamente se derrumbaria” (W & W).

19 para aquellos lectores que no estén del todordénte de la acepcion pura de este término, del qu
tanto se abusa por ignorancia, sirva de explicamogue sigue. Todas las cosas que de algin modo
pueden existir para los sentidos pueden pensagee ssiatro relaciones diferentes. Una cosa puede
relacionarse de manera inmediata con nuestro estatble (nuestra existencia y bienestar); estues
condicidnfisica O puede vincularse con el entendimiento y prdpaesnos un conocimiento; esta es su
condicién légica. O puede relacionarse con nuestra voluntad y sesiderada como un objeto de
eleccién para un ser racional; esta es su condmnal. O puede vincularse, finalmente, con el conjunto
todo de nuestras diferentes facultades, sin sebjgio determinado para una de ellas en particatig

es su condiciérestética Un hombre puede resultarnos simpatico por suosfitad; puede darnos que
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Carta vigesimoprimera

Tal como lo sefialé al comienzo de la carta antéfidray un doble estado de la
capacidad para ser determinado y un doble estaddettgminacion. Ahora puedo
aclarar este aserto.

El animo es determinable so6lo en cuento no estrdetado en absoluto; pero
también lo es al no estar determinado de manelayexte, vale decir, al no hallarse
limitado en su determinacion. Aquello es mera iedeinacion (carece de limites
porque carece de realidad); esto otro es disposjzida la determinacidon estética (no
tiene limites porque unifica toda realidad).

El animo esta determinado en cuanto esta simplemenitado; pero también
esta determinado en cuanto se limita a si mismaparfacultad propia y absoluta. Se
encuentra en el primer caso cuando siente; en glnde, cuando piensa. El
pensamiento es, pues, con respecto a la deteridimdoi que la constitucion estética
con respecto a la disposicion para ser determinagieel es limitacion por una fuerza
interior infinita; la constitucion estética es neiga por una plenitud interior infinita.
Asi como la sensibilidad y el pensamiento se t@rann solo punto, el de que en ambos
estados el animo estad determinado, el de que ebheoss de manera excluyente o
individuo o persona, mientras que, por lo demdgrdn entre si de manera infinita, asi
también la disposicion estética para ser deterroinsgl encuentra con la mera
indeterminacién en un punto solo, el de que amkeliygen todo ser determinado, en

tanto que, fuera de ello, son tan diferentes camnumabda y el todo, es decir, de manera

pensar por su conversacion; puede inspirarno®t@§mr su caracter; pero ademas puede, finalmente,
con independencia de todo ello, y sin que al eigjdatomemos en cuenta ley o fin alguno, causarnos
agrado en la mera contemplacién y por su simpleont® ser. Segun esta Ultima cualidad juzgamos
estéticamente. Asi hay, pues, una educacién pasallal, una educacién para el conocimiento, una
educacion para la moralidad, una educacién pagastb y la belleza. Esta Ultima se propone conforma
con la mayor armonia posible el conjunto integrandestras facultades sensibles y espiritualesst®ue
que, ello no obstante, seducido por un gusto falaflanzado alin mas en ese error por un razonamient
falso, uno asocia de buen grado el concepto debitraio con el concepto de lo estético, me peymit
sefialar aqui de manera un tanto redundante (amdc@stas cartas sobre educacion estética apes@s si
proponen otra cosa mas que refutar este error)elgfieimo, en el estado estético, actia de maitee |
por cierto, y en un grado de suprema libertad érentoda coaccién, pero de ningiin modo libre da tod
ley, y que esta libertad estética se distingueadeetesidad l6gica en el pensamiento, y de la itkecks
moral en la voluntad, sé6lo por el hecho de queldgss conforme las cuales el 4nimo en tal caso se
comportano se representaji.e., no cobran la forma de una representaciépugsto que no encuentran
resistencia, no aparecen como una constriccion.

19 En rigor, se trata del comienzo de la Carta 192.
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infinita. Asi pues si la Gltima, la indeterminacipar defectd?® fue representada como
una infinitud vacig entonces habrd que considerar la libertad eatétie
determinaciones, que es su contrafigura real, comaonfinitud plena representacion
que viene a coincidir cabalmente con lo que enskf$ainvestigaciones precedent&s.

En el estado estético, por ende, el hombreees si uno atiende a un resultado
aislado, no a la totalidad de sus facultades y iders en él la falta de toda
determinacion particular. De alli que uno deba taseim retaceos a quienes declaran
que lo bello y el temple con que lo bello disponesiro animo son completamente
indiferentes e inutiles con respecto canocimientoy al modo de ser y de pensar
Tienen sobrada razén, pues la belleza no alumhraeelad, resultado alguno, ni para
el entendimiento ni para la voluntad; no realizagain fin particular, ni intelectual ni
moral; no encuentra ni una sola verdad; no nosayaucumplir un solo deber y es, en
una palabra, tan incapaz de afianzar el caracrepate esclarecer el intelecto. Es asi
como mediante la cultura estética, el valor persdeaun hombre, o su dignidad, en
cuanto que esta sblo puede depender de él misntmapece completamente
indeterminada todavia, y ninguna otra cosa se loggdiante ella, sino que el hombre
pueda ya,por naturaleza hacer de si mismo lo que quiera, devolviéndossie
plenamente la libertad de ser lo que debe ser.

Pero precisamente por ello se ha logrado algoiiafiRues no bien recordemos
que precisamente esa libertad le fue arrebatadalgpaoaccion unilateral de la
naturaleza en el estado de la sensacion, y pegisldcion excluyente de la razon, en el
del pensamiento, tendremos que considerar la fatuv#cuperada por el hombre en el
temple estético como el supremo de todos los damesp el don de la humanidad.
Claro esta que él ya posee esta humanidad, compositig)n, antes de cada uno de los
estados determinados que puede alcanzar, perertiepde hecho, con cada uno de los
estados determinados que alcanza, y si ha de padar a uno contrario, hay de serle
devuelta de nuevo cada vez por medio de la vidiest>®

19 e., por falta de determinacion.

197En el texto dé.as HorasSchiller menciona de manera expresa las Cartasy 1452

%8 Bien es verdad que la presteza con que ciertasteaes pasan de las sensaciones a los pensanyientos
a las decisiones apenas, 0 ni siquiera eso, pepaiigbir el temple estético por el que han de pasa
necesariamente en ese lapso. Tales espiritus ndemputlerar por largo tiempo el estado de
indeterminacion y exigen con impaciencia un resdaltque en el estado de ilimitacion estética nahall

En otros espiritus, que, por el contrario, hallaplscer mas en el sentimiento dddaultad integraque

en el de un actaisladode la misma, el estado estético ocupa superficie mucho mas ampliaLos
primeros temen la vaciedad en la misma medida enlagiultimos no toleran la limitacién. Apenas si
necesito recordar que los primeros han nacido gladetalle y para asuntos subalternos y los dltimos
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De modo que no es algo solo poéticamente licitm Biosoficamente correcto,
llamar a la belleza nuestra segunda creatidf@orque si bien es cierto que se limita a
volvernos posible la humanidad y si, por lo dend@&g librado a nuestra voluntad libre
en qué medida queremos realizarla, es esto cientame que tiene en comdn con
nuestra creadora originaria, la Natural&?ajue para alcanzar la humanidad tampoco
nos dio mas que la facultad, abandonando el uda ddsma a la determinacién de

nuestra propia voluntad.

supuesto que confieran realidad a esta facultattiast para servir a la totalidad y para desempefiar
grandes papeles.

199 También la Epoca Media conoce una “segunda credtiarae no es la belleza, por cierto, sino la
gracia. La literatura al respecto es abundantisirparo puede bastar, a titulo de orientacion, el
admirable estudio de M. J. Scheebé&mtur und Gnade (Naturaleza y GraciBjiburgo ®1941; en
particular cap. lll, § 1. La gracia, en efecto, ospeun portento “mayor, infinitamente mayor que teda
las curaciones maravillosas de las enfermedadeparates, mayor incluso que la resurreccion de un
muerto [cf. Tomas de Aquino, S. Theol., |, 2, qa.35] y algunos tedlogos, no sin razén, agregan:
mayor, en cierto sentido, que la Creacion mismpdd. 61).

20 «Creadora originaria” cuya condicién divina ya hahisido celebrada, dentro del contexto epocal
correspondiente, por Shaftesbury en una invocaddnmovedora: “Wise Substitute of Providence!
Impower’d Creatress! Or Thou impowerirzgITY, Supreme Creator! Thee | invoke, and Thee alone
adore. (...) I sing of Nature’'s Order in created Bginand celebrate the Beauty which resolve in Thee,
the Source and Principle of all Beauty and Perfatti (The Moralists, enSamtliche Werkeed. W.
Benda et al., Stuttgart 1987, vol. 1l 1, pag. 248ghiller supo de Shaftesbury y de sus intérpretes
escoceses, Hutcheson y Ferguson, gracias al comemi su maestro Abel, cuando era alumno de la
Academia Militar, pero sabemos que pudo leerlo peagmente hacia 1788 por una carta a Caroline von
Beulwitz. En 1793 lo conocia lo suficiente comaapamar de él su concepcion de la “gracia moral”. Y
no ha faltado quien considerara que el conceptd'alma bella’ elaborado enSobre la gracia y la
dignidad fue un intento de defender el ideal de la armoniecgnizado por Shaftesbury frente al
rigorismo ético kantiano (E. Cassirer, 2004).
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Carta vigesimosegunda

Si, pues, el temple estético del animo ha de ssiderado, enn sentido, como
cerg conviene a saber, cuando uno dirige su atencamiahefectos particulares y
determinados, también es cierto que, en otro sentia de ser considerado, a su vez,
como un estado dsupremarealidad, en cuanto uno advierte la ausencia da to
limitacion y la suma de las fuerzas que cooperamlahe manera activa. Por donde
tampoco se puede tener por errados a quienes axmlcestado estético como el mas
provechoso en orden al conocimiento y a la mordlidé&enen sobrada razén, pues una
disposicion del animo que comprende en si el comjde lo humano, necesariamente
ha de contener también, en potencia, cada una slenanifestaciones particulares.
Precisamente por esto, porque no defiende conatided ninguna funcion humana en
concreto, el temple estético favorece cada undlae ®€n distincidon y sin dar ventajas
ni preferencias a ninguna, siendo el fundamentia g@sibilidad de todas. El ejercicio
de las otras facultades procura al animo algun&redes particular, pero también le
impone, a cambio, un limite particular; sélo el deola facultad estética lleva hacia lo
ilimitado. Cualquier otro estado que podamos alaamos remite a uno anterior y
necesita resolverse en otro consiguiente; solcstgltieo constituye en si mismo una
totalidad, puesto que auna en si todas las coméiside su origen y de su duracion.
Sélo en él nos sentimos como arrancados del tiegnpogestra humanidad se muestra
con tanta pureza entegridad como si no hubiese experimentado aun menoscabo
alguno por la intervencion de fuerzas exteriores.

El objeto que halaga nuestros sentidos en la sénsaunediata abre nuestro
espiritu, blando e inquieto, a toda impresion, paragual medida nos vuelve también
menos aptos para el esfuerzo. Lo que tensa nuestterscias intelectuales y las invita a
forjar conceptos abstractos fortalece nuestro isara toda especie de resistencia,
pero también lo endurece en la misma proporci@ntotnos priva de pasividad cuanto
nos ayuda a alcanzar una mayor actividad props.|l& una y la otra acaban por llevar
necesariamente al agotamiento es precisamente gtaquateria no puede prescindir
por mucho tiempo de la fuerza plasmadora, ni estdadmateria dactil por mucho
tiempo. Tan pronto como nos entregamos, en cambpacer de la belleza auténtica,

sefioreamos entonces de igual manera sobre nupstegias pasivas y activas y con
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facilidad igual habremos de volvernos hacia locsgrnacia lo ladico, hacia el reposo y
el movimiento, hacia la blandura y la resistenb@gia el pensamiento abstracto y la
intuicion sensible.

Esta magna ecuanimidad y libertad del espiritu dacan el vigor y la fuerza es
el temple en que debe ponernos una auténtica ebaietely no hay piedra de toque mas
segura que esta de la verdadera calidad estéfiteasSun goce de esta especie nos
hallamos particularmente dispuestos para senttticaade un modo particular, sea este
fuere cual fuere, y para otro, en cambio, torpdesabridos, tal es la prueba infalible de
gue no hemos experimentado un efeestetico purpya ello se deba al objeto o0 a
nuestra manera de sentir, o bien (como casi sieagumree), a ambas cosas a la vez.

Puesto que en la realidad no es posible dar cguniafecto estético puro (pues
el hombre jamas puede sustraerse a la dependensiasduerzas), entonces el mérito
superior de una obra de arte s6lo puede consrstsuemayor aproximacion a aquel
ideal de pureza estética y, sin importar cuan graea la libertad que uno haya podido
alcanzar, siempre nos quedaremos con un templaid® articular y orientados en
una direccion determinada. Cuanto mas universaleséeample y menos limitada la
direccidon que confiere a nuestro espiritu un deateado género artistico y un producto
determinado del mismo, tanto mas noble es ese @gneras excelente un producto
semejante. Uno puede poner esto a prueba con dbrades diferentes y también con
obras diferentes de un mismo arte. Abandonamasdi@ian de una musica bella con la
sensibilidad mas viva, la de una bella poesia @rnmaginacion mas animada,
abandonamos la contemplacién de una estatua o ddifizio bellos con la mente mas
despiert#®* pero quien, inmediatamente después de un elevarto usical quisiese
invitarnos al pensamiento abstracto, quien, inmadiante después de un elevado gozo
poético quisiese emplearnos para un modesto mendstéa vida ordinaria, quien,
inmediatamente después de la contemplacién deshgitduras y esculturas, quisiese
acalorar nuestra imaginacién y sorprender nuestrdtinsiento, ese tal no habria
escogido bien la ocasion. La causa de ello residgue hasta la musica mas elevada
conserva siemprgor su materiauna afinidad con los sentidos mucho mayor que la
tolerada por la verdadera libertad estética, en lppsa el poema mas felizmente

logrado participa siemprepmo del medio que le es propite los juegos caprichosos y

21 porque al menos desde el Renacimiento, como suppreaderlo y exponerlo Leon Batista Alberti
(“Della Pittura e della Statua”), la inteligibilidal propia de las obras arquitecténicas y escultésice
funda en el saber de t@enciacorrespondiente.
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contingentes de la imaginacion, mucho mas quenatatb por la necesidad interior de
lo verdaderamente bello, en que hasta la obraiqgdastas admirable, y esta, acaso, en
el mayor grado, lindaor la precisién de su concepton la ciencia rigurosd? Ello no
obstante, estas afinidades particulares van pefoéencuanto mas elevado es el peldafio
alcanzado por una obra de uno de estos tres gémarna consecuencia necesaria y
natural de su perfeccién es que las artes difeseste remover sus limites objetivos,
vayan asemejandose siempre mas enten siu efecto sobre el &nimioa musica, al
llegar a su maximo ennoblecimiento, ha de volvérs®ma y actuar sobre nosotros con
la fuerza serena de la Antigliedad; las artes p#ssten el colmo de su perfeccion, han
de volverse musica y conmovernos por su inmediasepcia sensible; la poesia, en su
desarrollo méas perfecto, ha de subyugarnos comatesde los sonidos, pero al mismo
tiempo ha de envolvernos, como la plastica, ensenena claridatf> La perfeccion del
estilo muéstrase en cada arte en que sabe apastiimgaciones propias sin cancelar
por ello sus méritos especificos y en que por tmosampleo de lo caracteristico de
cada arte le imprime un caracter mas universal.

Y no son solo las limitaciones inseparables dekgede arte que cultiva lo que
el artista ha de vencer con su labor, sino tamlaignnherentes a la materia particular
con que trabaja. En una obra de arte verdaderarhelide todo debe hacerlo la forma y
nada el contenido. Pues solo por la forma se asxtbae el hombre integro, por el
contenido, en cambio, sOlo sobre potencias paatiesl Por sublime y amplio que sea,
el contenido siempre opera sobre el espiritu deeraamestrictiva y sélo de la forma hay
gue esperar la verdadera libertad estética. Encestgiste, en consecuencia, el auténtico
secreto del maestro en un arée que consum¥ la materia mediante la formay
cuanto mas soberbia, mas pasmosa, mas seductdearsateria por si misma, cuanto
mas espontaneamente se adelantesa@fiecto o cuanto mas inclinado el contemplador
esté a comprometerse de manera inmediata conagita,mas grande sera el triunfo del
arte capaz de dominar a aquella y de afirmar swefimpsobre este. El animo del

espectador y del oyente ha de permanecer completarigre e intacto, ha de salir tan

292 | a valoracién de la ejemplaridad artistica de lacekura remite por cierto a Winckelmann y al
ideario estético del neoclasicismo aleman

203 gchiller retomara esta idea eBobre poesia ingenua y poesia sentimeaitalistinguir entre una
poesia “musical”, que intenta representar un estadsentimiento, y una poesia “plastica”, orientada
reproducir un objeto del mundo externo.

24 wvertilgen”, como proponen W & W, no significa aglaniquilar”, “abolir’, “destruir”; la materia

no debe desaparecer absolutamente, sino sélo digavaler por si misma, como en el caso de la
transformacion organica, que elabora el materialtar y lo subordina a un principio de organizacion
diferente; desaparece pero soélo en el sentido dex@tencia inmediata.
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puro y acabado del ambito magico del artista commtasl manos del Creador. El objeto
mas trivial debe ser tratado de tal modo que gquededispuestos para trocarlo de
manera inmediata por el asunto mas serio. La ratedis grave debe ser tratada de tal
modo que conservemos la capacidad para trocartzadera inmediata por el juego mas
ligero. Las artes de la emocidh,la tragedia por caso, no representan objeciémalgu
pues,primerg, no son artes absolutamente libres, puesto qbheallss al servicio de un
fin particular (lo patético), y luego, ningun veddao conocedor del arte querrd negar
que las obras, también las de esta misma catetmmia, mas perfectas son cuanto mas
preservan, incluso en el colmo de la emocion,dartad del animo. Hay un arte de la
pasion, pero un arte apasionado es un contraseptiés el efecto infalible de lo bello
consiste en liberarnos de las pasiofiédlo menos contradictorio es el concepto de un
arte doctrinal (didactico) o de uno edificante (atprpues nada milita mas contra el
concepto de la belleza, que el afan de imprimém&ino una tendencia determinada.

Ello no obstante, el hecho de que produzca efeadito por su contenido no
siempre prueba que la obra carezca de forma; astbién puede indicar una falta de
forma en quien la juzga. Si este esta tenso ensexgeelajado en demasia, Si esta
habituado a captar las cosas solo con el enterlionge por el contrario, s6lo con los
sentidos, entonces, aun ante el todo mas feliznhegtado se atendra solo a las partes y
ante la forma mas bella, sélo a la materia. Reeeblo para etlementdbasto, ha de
destruir la organizacion estética de una obra ad¢esallar algin placer en ella y
examinara cuidadosamente las partes aisladas queedtro, con arte infinito, habia
hecho desaparecer en la armonia del todo. Su snperéla obra es exclusivamente
moral o material, pero no lo que precisamente dalser, porque no es estético. Tales
lectores disfrutan de un poema serio y patéticoocoe un sermon y de un poema
ingenuo o festivo como de una bebida embriagadosii;su mal gusto fuese tan lejos
como para pedir que una tragedia o una epopeya estis fuese unklesiada— les
resultase edificante, entonces se escandalizavarraseguro de una cancién escrita en

el estilo de un Anacreonte o de un Catdlo.

25 yéase también, a propdsito de esta distincion efatries bellas” (en sentido estricto) y “artes de
emocion”, la carta de Schiller a Kérner del 3.2.479

2% Este juicio carecera de asidero més alla de lostésde la Historia del “amor a la sabiduria” (la
“filo-sophia” seglin su comprensién logotecténicallando a partir de la segunda mitad del siglo XIX e
fervor romantico ya exacerbado identifique el fil drte no con lo bello, sino con el culto de |sida
misma.

27 posible referencia a las “Elegias Romanas” de Geetpublicadas en el sexto nimerolds Horas
(1795).
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Carta vigesimotercera

Vuelvo a tomar el hilo de mi indagacion, del qui sae aparté para aplicar al
arte y a la valoracién de sus obras las propossiamtes establecidas.

El transito del estado pasivo de la sensacion talcadel pensamiento y de la
voluntad no se verifica pues sino pasando por tadesntermedio de libertad estética,
y aun cuando este ultimo nada decida por si mispeoca de nuestras ideas ni de
nuestro modo de ser y de pensar, por lo que noifgealrir juicio alguno sobre nuestro
valor intelectual y moral, resulta ser, con todo¢cdndicidon necesaria y Unica por la que
podemos alcanzar una verdad o una disposicion nomalina palabra: para hacer del
hombre sensible uno racioffdl no hay mas camino que hacer de él, primero, un
hombre estético.

Pero esta mediacién, me objetaréis, ¢ha de seammete indispensable? ¢No
podrian la verdad y el deber ya en cuanto talesrysipmismos, hacerse presentes en el
hombre de la vida sensible? A ello he de respogqdemo sélo pueden, sino que soélo en
si mismos y de manera incondicionada poseen smafuaterminante y que nada seria
tan contrario a mis asertos anteriores como estquéepudiesen sostener la opinion
contraria. Ha sido demostrado expresamente queellazh no tiene consecuencia
alguna, ni para el entendimiento ni para la voldnigue no interviene en ninguna
actividad, ni del pensamiento ni de la decisiére g@ limita a conferir la capacidad para
ambos pero que nada determina en absoluto en cakbnso real de la misma. En este
punto cesa toda ayuda foranea y asi la forma Iqmica, el concepto, ha de hablar de
manera inmediata al entendimiento y la forma mpouad, la ley, de manera inmediata a
la voluntad.

Pero el hecho de que pueda hacerlo sin mas, elaledo haya, en general, una
forma pura para el hombre de los sentidos, estogpa ha de volverse posible, segun
sostengo, mediante el temple estético del animovdrdad no es algo que, como la
realidad o la existencia sensible de las cosaslgreeibirse de fuera; ella es algo que el
pensamiento produce de manera espontdnea en stadibg es precisamente esta
espontaneidad, esta libertad, lo que echamos deswnel hombre de la vida sensible.

28 gchiller retorna a su tema principal, anunciadograla Carta 22
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Este esta ya (fisicamente) determinado y carecepesecuencia, de la posibilidad de
seguir determinandose libremente; esta dispospméddida para ser determinado es algo
que por fuerza ha de recobrar, antes de poderrtl@aieterminacion pasiva por otra
activa. Pero no puede recobrarla sino de dos madbi&n perdiendo la determinacion
pasiva que tenia, o bieeniendo ya en si mismo la determinacion actvk que ha de
pasar. Si simplemente perdiese aquella primeraneas también perderia con ella, al
mismo tiempo, la posibilidad de esta otra, pordqygeasamiento necesita de un cuerpo
y s6lo en una materia la forma puede realizarsesueete que aquel ha de tener ya en si
la determinacion activa; estara determinado puesateera pasiva y activa a un mismo
tiempo, esto es, tendra que volverse estético.

Es por ello que mediante el temple estético dehana actividad espontanea de
la razon comienza ya en el campo de la sensibjlielagoder de las sensaciones queda
constrefiido ya dentro de sus propios limites yoetlire fisico se ve ennoblecido de tal
modo que el espiritual entonces ya soOlo necesiseri®lverse a partir del primero
segun las leyes de la libertad. El paso del estatiico al 16gico y moral (de la belleza
a la verdad y al deber) es por ende infinitamerds facil que lo fuera el del estado
fisico al estético (de la mera vida ciega a la Bkl hombre puede dar aquel paso por
su simple libertad, puesto que necesita tan s@ogerse en lugar de darse, tan sélo
particularizar su naturaleza, en lugar de ampliailhombre de tesitura estética juzgara
y obrara tan pronto lo desee de un modo universdabnélido. La naturaleza ha de
facilitarle el paso de la materia bruta a la belJedonde una actividad novisima ha de
revelarsele y su voluntad nada puede imponer @&mplé de animo al que la misma
voluntad debe por cierto su existencia. Para lleVdombre estético a la comprension
intelectual y a la grandeza de la vida moral basta ofrecerle ocasiones singulares;
para obtener el mismo resultado del hombre sensibie que mudar primero su
naturalez&® Tratandose del primero no se requiere, por lo génsino el acicate de
una situacion sublime (la que opera sobre la vatlimiel modo mas inmediato) para
hacer de él un héroe o un sabio; tratandose daehdeghay que situarlo primero bajo
otra constelaciofnt’

Una de las incumbencias mas sefaladas de la catinsiste pues en hacer que

el hombre, ya en su vida meramente fisica, se soméa forma y volverlo estético

29 No se trata tanto de una mudanza como de pasanpouevo nacimiento; ver el final de la carta 212,
219 Bajo las condiciones transformadas de la existersigiritual, propias del estado estético que surge
por obra de lo bello.
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tanto cuanto logre extenderse el imperio de laeball porque el estado moral sélo
puede desarrollarse a partir del estético y ndfidelo. Si el hombre ha de poseer en
cada caso particular la facultad de hacer de siojyisu voluntad un juicio propio de la
especie, si ha de hallar el paso de una existéinuiada a una infinita, si ha de poder
saltar desde un estado de dependencia hacia laoaito y la libertad, entonces ha de
procurarse que en ningln momento sea mero indi¥itiyosirva sélo a las leyes
naturales. Si ha de ser capaz para elevarse déselstrecho circulo de los fines
naturales al de los racionales y ha de estar prpata ello, entonces ha de haberse
ejercitado en relacion con estos ultimosdgatro del ambito de aquellgsha de haber
realizado ya su destinacién fisica con una ciébrthd espiritual, esto es, segun las
leyes de la belleza.

Y puede hacerlo, por cierto, sin contradecir eméis minimo su fin fisico. Las
exigencias de la Naturaleza solo atafién queel hombrerealiza, al contenidale su
obrar, mientras que acerca del madmolo hace, de la forma, los fines naturales nada
prescriben. Las exigencias de la razon, por elraonf apuntan de manera rigurosa a la
forma de la actividad. De suerte que, asi comoeesodo punto necesario para su
destinacion moral que el hombre sea puramente nrgualacredite una espontaneidad
absoluta, asi de irrelevante es para su destindiiéa si él es puramente fisico, si se
comporta con pasividad absoluta. TratAndose dedestiacion, depende enteramente
de su albedrio el que quiera cumplirla simplemeot®o un ser sensible y como una
fuerza natural (conviene a saber: como aquellasqleeopera en tanto padece), o bien si
quiere cumplirla al mismo tiempo como una fuerzaoflia, como un ser racional; y
seria ocioso, por cierto, preguntarse cual de amimmos se corresponde mejor con su
dignidad. Mas aun: cuanto lo rebaja y deshonraetthpor un impulso sensible aquello
a lo que habria debido resolverse por motivos pulsdeber, tanto lo honra y
ennoblece el aspirar también a la legalidad, anfeaia, a la infinitud, en los casos en
que el hombre vulgar se contenta con satisfacelesro licitd*? En una palabra: en el

2L «Mero individuo’: lo ‘individual’, tanto aqui comecen los demas escritos de Schiller, es el resultado
de la limitacion accidental, fisica (natural) debimmbre; a lo individual se opone, en el hombre, su
disposicion (racional) ideal para volverse ‘persanque se realiza en la conciencia y en la captacio
libre (autbnoma) de lo verdadero y lo bueno en toaterno y necesario.” [Fr.-G.]

212 Esta manera, llena de espiritu y estéticamente, lite tratar la realidad vulgar, es, donde quierase

la encuentre, el signo distintivo de un alnuble Se ha de llamar noble, en general, al espirituppsee

el don de volver infinito, por el modo de tratathasta el menester mas mezquino y el objeto mésdnf
Noble es toda forma que imprime a lo que por suraldza solsirve para algo (siendo asi un simple
medio), el sello de la autonomia. Un espiritu natdese contenta con ser libre; ha de poner entditber
cuanto lo rodea, incluso lo inanimado. La bellerapero, es la Unica expresion posible de la lidezta

el reino de los fenédmenos. Es por ello por lo guando es preponderante, la expresion d#dtigencia
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terreno de la verdad y la moralidad, nada hay geehsacion deba determinar; pero en
el ambito de la felicidad es justo que haya forgngae impere el impulso 1Gdicd?

Ya aqui pues, en el campo indiferente de la vidaedj ha de comenzar el
hombre su vida moral; es entonces cuando ha deint@sptodavia en su pasividad, su
actividad autonoma y, cercado todavia por sus tzersensibles, la libertad de su razon.
Ya deben someterse sus inclinaciones a la ley deolsuntad; ha de hacer la guerra
contra la materia, si queréis permitirme la exgmesdentro de sus mismos confines,
para verse dispensado de combatir contra eseléeeniemigo sobre el sagrado suelo de
la libertad; ha de aprender a desdarmodo mas nohlgara no verse precisa@o
querer de manera sublini&' Esto se logra mediante la cultura estética, qoes®a las
leyes de la belleza todo aquello en relacion corual no hay leyes naturales ni
racionales que obliguen al humano albedrio y queoyda forma que confiere a la vida

exterior abre, a la interior, su cauce.

en un rostro, en una obra de arte 0 en cosas asalnas podra parecer noble, asi como tampoco
podria ser jamas bella, porque subraya la depeiadémee resulta inseparable de la finalidad), eaidu
de ocultarla.

Es cierto que el filosofo moralista [Kant] nexssefia que uno jamas podria hawéasque su deber, y
le asiste toda la razon si solo se refiere a laci@h que guardan las acciones con la ley morab Pe
tratdndose de acciones que se relacionan tan s@lous fin, el irmas alld de este firhacia lo
suprasensible (lo cual no puede significar aqui @sa sino realizar lo fisico de manera estética),
significa, al mismo tiempo, imas alla del deberen tanto este s6lo puede prescribir queolantades
sagrada, pero no ya que también la naturalezaysesaaralizado. De modo que si no hay una superacié
moral del deber hay si una superacién estéticagpmportamiento semejante se denomina “noble”. Pero
precisamente por ello, porque en lo noble se persibmpre una sobreabundancia, en la medida en que
aquello que solo necesitaba tener un valor matpdaée también uno formal y libre, o también en la
medida en que afade al valor interno, que esedatt® poseer, otro exterior, que podria faltarleshos
han confundido la sobreabundancia estética condeeabundancia moral y, seducidos por el fendmeno
de lo noble han introducido en la moralidad mismaelemento accidental y contingente por el que
guedaria enteramente anulada.

Hay que distinguir entre una conducta nobleng sublime. La primera va mas alla de la obligacio
moral, pero no asi la segunda, aun cuando la neypstancomparablemente més elevada que aquella. Lo
hacemos, empero, porque supera no el conceptonehae su objeto (la ley moral), sino el concepto
empirico de su sujeto (nuestros conocimientos acdec la bondad de la voluntad humana y de su
fortaleza), y es asi como, por el contrario, ajgmois una conducta noble no porque vaya mas al& de
naturaleza del sujeto, de donde, por el contrdgbg fluir sin violencia alguna, sino porque sobjaa
naturaleza de su objeto (el fin fisico) y penetrakreino de los espiritus. Asi podria uno deg#,si en
la conducta sublime nos asombra la victoria quebpto logra sobre el hombre, en la noble nos adair
elevacion que el hombre infunde en el objeto.

213« as oraciones precedentes vuelven a combatir uoafusion ligada con frecuencia al concepto
schilleriano de lo moralmente bello, de la gracialgl alma bella, segin la cual ya la sola armonéa d
naturaleza y espiritu, de impulso sensible e inpui®ral, seria en cuanto tal digna de mérito. Esto
supondria una estetizacion de lo ético e invalidaai exigencia Unica e incondicionada de la ley ator
tal estetizacion, en cuanto coincidencia armoénictotal de la naturaleza sensible y la espiritual de
hombre, fue defendida por Shaftesbury y tambiényietand, pero no por Schiller.” [Fr.-G.]

24 E| “querer de manera sublime” es, en efecto, lacantriaca efectiva contra un sentimiento que, si
carece de nobleza, tampoco puede ser bello. Sclidiga con este pensamiento, anticipado ya por
Rousseau — “Si I'on n’est pas maitre de ses seamtis) au moins on I'est de sa conduitea (nouvelle
Héloise VI) — una Tabula votivatitulada “La fuerza moral: Si de un modo bello rsientes, te queda el
querer con cordura, / y como espiritu hacer, lo ¢iueomo hombre no puedes.”
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Carta vigesimocuarta

Cabe distinguir, por tanto, tres momentos o gratiesentes del desarrollo que
tanto el individuo como la especie integra debenrrer necesariamente y en un orden
determinado, si han de colmar el entero circuleue@estinacion. Cierto es que esos
periodos considerados de manera aislada pueddargarae, ya acortarse, por causas
contingentes, debidas o bien a la influencia dectasas exteriores, o bien al libre
albedrio humano, pero no es posible pasar ponaituno de ellos ni alterar tampoco,
sea por obra de la Naturaleza o de la voluntagkdeln con que se suceden. EI hombre,
en su estadfisico, padece simplemente el poder de la Naturalezbbrsede €l en el
estadcestético y llega a dominarlo en el estaamral.

¢ Qué es el hombre, antes de que la belleza hagja surél el deleite libfe®y
de que la forma apacible suavice la vida indéritaSiempre uniforme en sus fines,
siempre mudable en sus juicios; egoista, sin senigmo; desatado, sin ser libre;
esclavo, sin servir a una regla. En esta época desarrollo, el mundo es para €l mero
destino y no, todavia, objeto; las cosas todasezx@ara €l sélo en la medida en que le
aseguran su propia existencia; aquello que nadalaleni le quita, le resulta
completamente nulo. Solo y desprendido del restbocomo se ve a si mismo al
considerarse dentro de la serie de los seres,@edenta cada fendmeno. Todo cuanto
es, lo es para él por el conjuro del instante; catiracion le resulta una creacién
inusitada porque carece de lo necesan@| al par que de la necesidagtra de élla
que redne en un universo las figuras cambiantea guke mantiene, mientras los
individuos desaparecen, la ley sobre el escenBriovano la Naturaleza hace desfilar
ante sus sentidos la muchedumbre variopinta deseres; él ve, en su magnifica
abundancia, solo su botin; en su fuerza y majestdd,su enemigo. O bien se precipita
sobre los objetos y quiere apropiarselos con ayiddzen ellos lo asaltan de manera
destructora y él los rechaza entonces con abornetion En ambos casos, su relacion
con el mundo sensible es la dmntactoinmediato, y siempre temeroso ante su
acometida, atormentado sin descanso por la nedesimieeriosa, en ninguna parte halla
sosiego, salvo en el agotamiento, y en ningundtegséysalvo en el deseo exhausto.

25| placer “desinteresado” (Kant) de la contemplagiéstética de lo bello.
218 Cf. “Los artistas”, v. 103 ss.
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“Cierto que el pecho poderoso y de los Titanes
la vigorosa médula es su ....
porcion fija de la herencia; pero labro
el dios sobre su frente un férreo lazo,
consejo, moderacién, sabiduria y paciencia
escondio a su mirada hurafia y sombria.
Tornasele furor cada deseo,
y sin término ni tasa su furor aprieta por doquier
Goethelfigenia en Taurid€l, 3, vv. 328-335)

Al desconocesudignidad humana, esta muy lejos de respetarlaseddmas v,
consciente de su propia, salvaje avidez, la temedacriatura a €l semejante. Jamas ve
a los otros dentro de si mismo, sélo a si mismodaée en los otros, y la sociedad, en
lugar de dilatarlo en el sentido de la especidyaue sino encerrarlo cada vez mas en su
condicion de individuo. En medio de esta estredm@esiva yerra por la vida, oscura
como la noche, hasta el momento en que una natarieorable aparta de sus sentidos
entenebrecidos el peso de la materia, en que Ikxid@i lo apartaa él mismode las
cosas Yy en que los objetos se muestran por fihreflejo de la conciencia.

Este estado de naturaleza inculta, tal como aqgla describe, no se encuentra,
por cierto, en ningun pueblo ni en ninguna épod¢ardenados; es una mera idea, pero
una idea con la que la experiencia coincide ennalguasgos particulares con la mayor
exactitud. Uno bien podria decir que si el hombraegs estuvo inmerso por entero en
ese estado bestial, jamas, tampoco, lo abandonéodel Hasta en los sujetos mas
bastos se encuentran rastros inequivocos de Idalibde la razon, asi como los mas
cultos tampoco carecen de momentos que recuerder sgmbrio estado natural. Es
propio del hombre reunir en su naturaleza lo mtsyalo mas bajo, y si sdignidad
descansa en la separacion rigurosa de lo uno tydpasi también descansafslicidad
en la anulacién cabal de tal separacion. La cyltquee debe conciliar de manera
armonica su dignidad y su felicidad, habra de mpags por la mayor pureza de esos
dos principios, en su mezcla mas intima y profunda.

La primera manifestacion de la razén en el hombres) por ende, todavia, el
comienzo de su humanidad. Esta surge en €l sélswldvertad y el punto de partida de

la razon consiste en volver ilimitada la dependendel hombre respecto de los
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sentidos; fendmeno, este, que no me parece hayagmliesto todavia como merece en
razén de su importancia y de su universalidad azam, como sabemos, se da a conocer
en el hombre mediante la exigencia de lo absokgalécir, de lo necesario y fundado
en si mismo), y ella, puesto que ningun estadoudéda fisica puede satisfacerla, lo
urge a que desprenderse sin reservas del mundo yisi remontarse desde una realidad
estrecha hacia las ide@$.Pero, aunque el verdadero sentido de aquella moime
consiste en arrebatarlo a las barreras del tiempo glevarlo por encima del mundo
sensible hacia uno ideal, bien puede ocurrir qlee pbr obra de una interpretacion
erronea (poco menos que inevitable en aquella ébelgaedominio de la sensibilidad),
se oriente hacia la vida fisica y que, en lugavalger al hombre independiente, lo
precipite en la mas terrible servidumbre.

Y asi ocurre también, en efecto. Sobre las alas dmaginacion abandona el
hombre los estrechos limites del presente, dondendea animalidad permanece
confinada, para avanzar hacia un porvenir ilimifagero mientras que ante su
imaginaciondesbordante se alza lo infinito, su corazén naésado de vivir en lo
particular ni de servir al instante. En medio deasimalidad lo sorprende el impulso
hacia lo absoluto; y puesto que en ese estadoat&adpdas sus aspiraciones apuntan
simplemente a lo material y temporal y se limitanpdemente a su ser individual, esa
exigencia de absoluto, en lugar de abstraerlo ldeeta sdélo lo impulsa a dilatarlo de
manera ilimitada y a perseguir, en lugar de una#runa materia inagotable; en lugar
de lo inmutable, una mudanza infinita y una afirrd@acabsoluta de su existencia
temporal. Este mismo impulso, que aplicado a ssgreyna su obrar deberia conducirlo
hacia la verdad y la moralidad, produce ahoraridefea su condicion pasiva y sensible,
tan sélo un anhelo ilimitado, una carencia absoluba primeros frutos que cosecha en
el reino de los espiritus son, en consecuenciauidadoy el temor, se trata de dos
efectos producidos por la razén, no por la sendé#ul| pero por una razén que marra en
su objeto y que de manera inmediata aplica su mtipe'® a la materia. Los frutos de
este arbol son todos los sistemas incondicionadola delicidad, sea que tengan por
objeto el dia presente, o bien la vida integraiea b sin que esto los vuelva en nada
mas respetables — la eternidad. Una duracionrsitel de la existencia y el bienestar,

s6lo por mor de la existencia y el bienestar, esaro ideal de la concupiscencia y una

27 |deas de la razén, que, siendo incondicionadasesemias y validas en si mismas, sobrepasan el

caracter limitado tanto de la experiencia como uhgro entendimiento.
28 E| mandamiento que le es propio: el de querer tmirdicionado e infinito.
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aspiracion, por ende, que solo puede abrigar umaatidad empefiada en afirmarse de
manera absoluta. Sin que mediante una manifestemiional de este género el hombre
procure ganancia alguna a su humanidad, él pieodecka la feliz limitacién del
animal, al que aventaja entonces por la facultath mavidiable de perder la posesion
del presente en aras de un anhelo de lejaniaysgabjamas, empero, en aquella lejania
de todo punto inmarcesible, otra cosa que el ptesen

Pero aun cuando la razén no marre en su objeteme yen la pregunta, la
sensibilidad, con todo, por un largo tiempo fal&darrespuesta. En cuanto el hombre
comienza a utilizar su entendimiento y a enlazarfémomenos que lo rodean segun
causas Y fines, la razén reclama, segin su prapioepto, un enlace absoluto y un
fundamento incondicionado. Para poder planteariesigwna exigencia semejante, el
hombre ha de haber dejado ya la sensibilidad aespsldas; pero esta se sirve
precisamente de la exigencia mentada para recugleitagitivo. Aqui se habria llegado
a un punto, en efecto, en que el hombre debiesadabar sin condiciones el mundo
sensible y elevarse al reino puro de las ideass mleentendimiento permanece
eternamente en el ambito de lo condicionado y sa de preguntar, sin dar jamas con
algo ultimo. Pero como el hombre del que aqui $#ahao es capaz, todavia, de una
abstraccién semejante, aquello que no encuentral émbito de suconocimiento
sensible, ni busca todavia por encima de él, eeimb de la razén pura, lo buscara por
debajo, en elambito de susentimientoy, al menos en apariencia, lo hallara. La
sensibilidad nada le muestra, por cierto, que sgaapio fundamentd® ni que se diese
a si mismo la ley, pero le descubre algo, en cangjie ignora todo fundamento y que
no respeta ley alguna. En consecuencia, como elbfgomo logra sosegar el
entendimiento interrogante con un fundamento Ultenmterior, consigue al menos
reducirlo a silencio invocando el concepto denflmndadoy permanece asi encerrado
en la ciega coaccion de la materia, al no poderpcender, todavia, la sublime
necesidad de la razén. Puesto que la sensibilidadonocefin alguno fuera de su
provecho, ni se siente impulsada por ningunacaatsamas que por el ciego azar, hace
de aquel el norte de sus actos y, de este, el asabior del universo.

Ni siquiera aquello que de sagrado hay en el hontdoley moral, puede evitar
este falseamiento al presentarse por primera vez larsensibilidad. Como habla de
manera simplemente prohibitiva y contra el intetélsegoismo sensible que alienta en

219 Lo que exige y merece ser realizado por si mismyo cerecho y valor descansa por ende en si
mismo.
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el hombre, este por fuerza ha de tenerla por gigwey exterior, al menos mientras no
llegue a comprender aquel egoismo como lo ajenxterier y la voz de la razén, en
cambio, como su verdadero yo. El hombre sientes,mé#o las cadenas que la ultima le
impone, no la liberacion infinita que le procuran $arruntar en su propio seno la
dignidad del legislador, siente tan sélo la coatgida repugnancia imbele del subdito.
Por el solo hecho de que en la esfera de su erpexiel impulso sensiblprecedeal
impulso moral, atribuye a la ley de la necesidaccamienzo en el tiempo, wrigen
positiva®® y mediante el mas deplorable de los errores coevie que es en si
inmutable y eterno en un accidente de lo efimeeqeé3suade para ver los conceptos de
lo justo y lo injusto como estatutéSdictados por una voluntad, y no como eternamente
validos por si mismos. Asi como en la explicaciériat fendmenos naturales aislados
va mas alla de |&aturalezay busca fuera de ella lo que sélo puede hallanseue
legalidad interior, asi también en la explicaci@na moral va mas alla delazony se
burla de su propia humanidad al buscar una divihjotar tal camino. Como admirarse
de que una religibn comprada al precio del menogpde la humanidad del hombre, se
muestre digna de semejante procedencia; como admida que el hombre, ante leyes
que no han obligadalesde toda la eternidad, se niegue a considerarlas como
incondicionadas y vélidgsor toda la eternidad. El tiene que habérselas nouooser
sagrado, sino con uno simplemente poderoso. Eiittlspdn que adora a Dios es pues
el temor que lo envilece, no la veneracion que smfgropia estima lo enaltece.

Con ser que estas multiples desviaciones del hondsgecto del ideal de su
destinacion no pueden verificarse todas en la mépoaa, puesto que él debe pasar por
varios grados, desde la ausencia de pensamient® ¢lasrror y desde la ausencia de
voluntad hasta la perversion de la misma, es cjaectodas ellas son consecuencias del
estado fisico, porque en todas el impulso vitabssdisobre el impulso formal. Sea que
la razén en el hombre no haya elevado su voz tadaw fisico lo domine adn con
necesidad ciega, sea que su razén no se hayaadafiodavia lo bastante del comercio
con los sentidos y lo moral continte al servicidalésico, lo cierto es que, en ambos
casos, el unico principio imperante en el hombreresmaterial, y el hombre mismo, al

menos segun su tendencia dltima, un ser sensibldacanica salvedad de que en el

220 yéase la nota acerca de este término al comienzéad@arta 92. Este momento de la reflexion
schilleriana se hace presente de manera inmediateelepensamiento de Hegel y fructifica kea
positividad del CristianismfDie Positivitat des Christentumg]795/1796).

2 Determinaciones heterénomas, esto es, decretadaarptegislador, humano o divino, que procede
segun su arbitrio.
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primer caso es un animal desprovisto de razon yracional en el segundo. No ha de
ser, empero, ni lo uno ni lo otro, si es que haateun hombré? la Naturaleza no debe

dominarlo de manera exclusiva, ni la razén gobérde manera condicionada. Ambas
legislaciones deben coexistir con perfecta indepecid mutua y sin dejar de estar por

ello perfectamente concordes.

222 Aqui resuena un pensamiento fundamental dedx de la Ultima Epoca, sea que se lo exprese en
los términos de Lessing: “Basta, pues es un homlfikgtan el sabid, 2), o de Mozart (Schikaneder):
“Es un principe. Mas aun, es un hombréd’a(flauta magicdl, 1), o de Goethe: “Aqui soy un hombre,
aqui me esta permitido serloFaustol, 940). Schiller declara en su discurso de Manmhgl784) que el

fin del teatro es producir seres humanos integesssefiar al hombre “a ser un hombre”. Y si en su
poema “Rousseau” ensalza al ginebrino es por haherido hacer “de los cristianos, hombres”.
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Carta vigesimoquinta

En tanto que el hombre en el primero de sus esta&dldssico, acoge en si el
mundo sensible de un modo meramente pasivo y #a arsentir, sigue siendo todavia
una cabal unidad con él y precisamente porquerebl®mismo no es sino mundo, este
no existe todavia para él. Sélo cuando en su edsidtico o pone fuera de si o lo
contempla su personalidad se separa del mundo y se le rauast uno porque ha
cesado de ser ya uno corf&l.

La reflexion es la primera relacion liberal del Hoenfrente al universo que lo

rodea®®*

Cuando el apetito se apodera de manera inmediasa abjeto, entonces la
reflexion aleja de si el suyo y lo vuelve una pasesuya, verdadera e inamisible,
precisamente por mantenerlo a salvo de la pasgmekesidad natural que en el estado
de la mera sensacion dominaba al hombre con podatigiso, lo abandona en la
reflexion, una paz momentanea gana sus sentiddggnebo mismo, lo eternamente
mudable, se detiene a la vez que los haces dispdesta conciencia se concentran y
una viva imagen de lo infinitda forma se refleja sobre el fondo caduco de las cosas.
No bien se hace la luz en el hombre, tampoco hayoghe alguna fuera de él; no bien
reina en él la quietud, también en el universopé&ca la tormenta y las fuerzas hostiles
de la Naturaleza hallan reposo dentro de limitede=s. Por donde no ha de asombrar
gue las obras poéticas primigenias hablen de estesgiceso en el interior del hombre
como de una revolucion en el mundo exterior y gumebglicen el pensamiento
vencedor de las leyes del tiempo mediante la imdgefeus que acaba con el reino de

Saturnd®®®

223 Una vez mas hago recordar que, si bien es verdacn la Idea estos dos periodos han de separarse
necesariamente uno del otro, en la experienci@isicden poco mas o poco menos. Tampoco se piense
gue ha de haber un cierto tiempo en que el honbrieald sélo en esta fase fisica y otro en que se
hubiese librado por completo de ella. Tan prontm@el hombreve un objetg deja de estar ya en un
estado meramente fisico y mientras no cese de,varigpoco lograra evadirse de aquella fase fisica,
porque solo puede ver en tanto que siente. Aquéless momentos que mencioné expresamente al
comienzo de la Carta 242 son pues en su totalgledjso es reconocerlo, tres épocas diferented en e
desarrollo de la humanidad toda y en el desarrbitegro del individuo, pero pueden también
diferenciarse en cada percepcién individual dehjato y son, en una palabra, las condiciones ngassa
cada conocimiento obtenido por medio de los sesitido

224 Cf, “Los artistas”, vv. 174-178.

2> Como laTeogoniade Hesiodo, v. 617ss.
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Del esclavo de la Naturaleza que es mientras seéliansentirla, vuélvese el
hombre su legislador tan pronto como la piensajueaantes lo dominaba sélo como un
poder, se halla ahora ante su mirada ponderosa conabjetn Pero lo que para él es
un objeto no le hace ya violencia, pues este partakha de experimentar antes la del
propio sujeto. En la medida en que este confienmd a la materia, y en tanto que lo
hace, es invulnerable a sus efectos; pues nada& ezl a un espiritu salvo lo que le
roba la libertad, y él acredita la suya, por ciecanfiriendo forma a lo que carece de
ella. Solo alli donde domina una masa pesada emefy donde vacilan, entre limites
inciertos, los contornos borrosos, sélo alli hagalupara el miedo; el hombre se
sobrepone a todo terror causado por la Naturalemapronto como sabe darle una
forma y transformarlo en su objeto. Tan pronto @ma a afirmar su autonomia frente
a aquella en cuanto fendmeno, asi también afirm@aapia dignidad frente a la misma
en cuanto poder y con noble libertad se yergue sudegropios dioses. Estos deponen
las mascaras fantasmales con que atemorizarorien yilo sorprenden con su propia
imagen al volvérseles una representacion suyaoBktruo divino de los orientales, que
rige el mundo con la fuerza ciega del animal fesezreduce para la fantasia griega a la
silueta amable de lo humano; el reino de los tdaseederrumba y la fuerza infinita es
domenfada por lo infinito de la forma.

Pero mientras yo buscaba sélo una salida del moraderial y un paso hacia el
mundo de los espiritus, he aqui que el libre cdesai imaginacién me ha introducido
ya en el corazdn de este ultimo. La belleza gueedmos ha quedado ya a nuestras
espaldas; hemos saltado por encima de ella al pasarediacion alguna desde la vida
sin mas hacia la forma pura y el objeto puro. Utbssemejante no es propio de la
naturaleza humana, y para andar a compas coneggteeinos que retornar hacia el
mundo de los sentidos.

La belleza es por cierto la obra de la contempiatiire y con ella ingresamos
en el mundo de las ideas, pero sin abandonar [mreldviértaselo bien — el mundo
sensible, lo que si ocurre cuando se trata delobmmento de la verdad. Esta es el
producto puro de la abstraccion de todo cuantoaerial y contingente; un objeto puro
donde no cabe que subsista limite alguno propisujeto; pura actividad espontanea,
sin mezcla de pasividad. Bien es verdad que tand®éde la maxima abstraccion hay
un camino de vuelta hacia la sensibilidad, puepegisamiento roza el sentimiento
interno y la representacion de una unidad lo6gicaoyal se resuelve en un sentimiento

de armonia sensible. Pero no por deleitarnos cenctmocimientos dejamos de
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distinguir muy cuidadosamente entre nuestra reptasi®n y nuestro sentimiento, y
consideramos este Ultimo como algo contingente bigre podria estar ausente sin que
por ello el conocimiento deje de serlo y la verded fuese ya tal. Pero seria una
empresa de todo punto vana el querer separar tipilasentacion de lbellezaesta
relacion con la sensibilidad; y por ello nada ggdoal pensar la una como efecto de la
otra; ambas, por el contrario, han de considemafdsepar y de manera reciproca como
efecto y como causa. En el placer que nos brinosmdnocimientos distinguimos sin
esfuerzo etransito de la actividad a la pasividad y advertimos claai@ que cuando
comienza esta Ultima, ya la primera cesé. En l&sfaation que, en cambio, nos
proporciona la belleza, no cabe distinguir un secsal tal entre la actividad y la
pasividad, y la reflexion se funde aqui tan cabatmeon el sentimiento, que creemos
sentir la forma de manera inmediata. Asi pues,sscierto que la belleza es para
nosotros unobjetq por ser la reflexion la condicion que nos pernp&cibirla de
manera sensible, no por ello deja de ser, al miggngpo, unestado de nuestro sujeto
por ser el sentimiento la condicidn que nos perteiber una representacion de ella. Es
pues forma, porque la contemplamos, pero al misengpb es vida, porque la sentimos.
En una palabra: es a la vez nuestro estado y nusst.

Y precisamente por ser ambas cosas a la vez, nespsra probar de manera
irrefutable que la pasividad en modo alguno exclayactividad, la materia la forma, la
limitacion la infinitud; que, en consecuencia, f@necesaria sujecion fisica del hombre
de ningin modo queda anulada su libertad mora, Elbelleza, nos lo prueba, y debo
afadir quesolo ella puede probarnoslo. Pues teniendo en cuemtiapssito del placer
gue nace de la verdad o de la unidad logica, cusessacion no es necesariamente una
con el pensamiento, sino que lo sigue de manerangente, esa misma sensacion solo
puede probarnos que una actividad de la naturaéeranal puede ser seguida por una
de la naturaleza sensible y viceversa, no que astrasiseparables, no que operan una
sobre la otra de manera reciproca, no que debeseymr modo absoluto y necesario.
Por el contrario, de esa exclusion del sentimiemtoentras pensamos, y del
pensamiento, mientras sentimos, cabria inferir samien unaincompatibilidad de

ambas naturalezas; y es asi como en rigor losstaf? no saben aducir mejor prueba

226« os representantes de la filosofia y Kant en parar. Mientras que estos, a partir del caracter
incondicionado del postulado de la razon, infieren capacidad del hombre para realizarlo, la
investigacion de Schiller ha mostrado que el homésta esencialmente dispuesto y destinado a
transformar en si mismo el deber (en sentido vérbal ser, a que la libertad se convierta en su
naturaleza. En el fendmeno de lo bello, el de lar@mcia leal <leal, porque siendo apariencia no
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a favor de la posibilidad de realizar la razon pemada humanidad que el considerarla
como un mandato. Pero puesto que en el placer gndabla belleza o lainidad
estéticase produce unanificacion instantane®’ y un cambio de la materia con la
forma y de la pasividad con la actividad, asi, igaoente por ello, queda probada la
compatibilidadde ambas naturalezas, la posibilidad de real@anfinito en la finitud
y, con ello, la posibilidad de la humanidad madiswh

Es asi como no debemos vernos ya en aprietos ghaa tn paso que nos lleve
de la sujecion de los sentidos a la libertad mdrahiéndonos servido la belleza de
ejemplo de que la ultima puede coexistir perfectame&on la primera y de que el
hombre, para mostrarse como espiritu, no necesitalé la materia. Pero si el hombre
es libre ya en comunion con la sensibilidad, tahado ensefia gactumde la belleza, y
si la libertad es algo absoluto y suprasensibleaimo se desprende necesariamente de
su concepto, entonces ya no puede haber motivo@lgara preguntar como es que el
hombre logra elevarse desde sus limitaciones hlaciabsoluto y oponerse a la
sensibilidad en su pensamiento y su voluntad, pupst todo esto se ha realizado ya en
la belleza. Ya no cabe preguntar, en una palabrap @asa el hombre de la belleza a la
verdad — esta esta contenida en potencia ya etlaagusino como se abre camino para
pasar de una realidad vulgar a una realidad estélie los sentimientos provocados

simplemente por la vida a los provocados por |ebal

engafia ni confunde al hombre>, se refleja esta ear destinacion del hombre, la de volver todo
“debe” en “ser”, y en el estado estético aquel cabconciencia de que, en la totalidad de su ser
espiritual y sensible, esta dispuesto y destinaata fa realizacién sustantiva de la realidad.” [FG.]
22TWirklich, “segun el uso dialectal (suabo)” de esta palabra.[6.].
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Carta vigesimosexta

Puesto que solo el temple estético del animo, clomitevo expuesto en las
cartas precedentes, hace surgir la libertad, ék damprender que aquel no podria
nacer de esta y que tampoco podria tener, en agarsga, un origen moral. Ha de ser
un regalo de la Naturaleza; tan soélo el favor d®tuna puede soltar las cadenas del
estado fisico y conducir al salvaje hacia la ballez

El germen de esta Ultima se desarrollard con parsydiciencia tanto donde una
Naturaleza avara prive al hombre de todo refrigenianto donde ella, siendo prodiga,
lo exima de todo esfuerzo personal; alli dondesamsibilidad roma no sienta ninguna
urgencia y donde la violencia de los apetitos god®aciarse nunca. No prosperara alli
donde el hombreg semejanza del trogloditae esconda en una caverna y esté siempre
aislado, sin hallar jamas a la humanidadra de si mismmi tampoco alli dondea
semejanza del nbmadmarche en grandes hordas, siendo por siempreusdh@imero,
sin hallar jamas a la humanidad si mismpel tierno capullo de la belleza se abrira
sé6lo alli donde el hombre hable consigo mismo,lailencio de su propio albergue, y
con la especie, tan pronto lo abandone. Alli damileaura ligera abra los sentidos al
mas leve contacto y un calor vigoroso anime la rieatxuberante; donde el reino de
las masas ciegas haya sido abatido ya en la creatadimada y donde la forma
victoriosa ennoblezca hasta las mas infimas caatwlli, en la dichosa situacion y en
la zona privilegiada donde solo la actividad llevelacer y sélo el placer a la actividad,
donde el orden sagrado surja de la vida misma gelsnlo por la ley del orden la vida
se desarrolle; alli donde la imaginacion huya et@ente de la realidad, sin por ello
apartarse jamas de la sencillez de la Naturaleda;en tal caso se desarrollaran los
sentidos y el espiritu, la capacidad receptivagréadora, en ese dichoso equilibrio que
es el alma de la belleza y la condicién de la htidzatf*®

¢ Y cual fendmeno es aquel por el que se da a coaencad salvaje su ingreso en

la humanidad? Es uno y el mismo, por mucho querogamos a la Historia, en todas

228 Este transito de lo que es aun imperfecto, poransél sensiblemente condicionado todavia, hacia lo
perfecto, es una exigencia unanime de toda filastdiealista”, ya desde la posicién de Wolff hasta

de Hegel. En este lugar, la edicion das Horasafadia la nota siguiente: “Léase, a proposito dtae
materia, lo dicho por Herder en el libro décimodero de laddeas para una filosofia de la historia de la
Humanidad acerca de las causas promotoras de la cultural@dtual entre los griegos.”
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las tribus que han logrado salir de la esclavitetl éstado animal: el goce en la
apariencia la inclinacién ahdornoy aljuega

Hay un punto en que la suma estulticia y el sumeneliimiento poseen una
cierta afinidad entre si: el hecho de que ambosdsusolo laeal y son completamente
insensibles para la mera apariencia. SoOlo el presamediato de un objeto ante los
sentidos arranca a la primera de su quietud yrel gdlo la alcanza al reducir sus
conceptos a hechos de la experiencia; en una palalestulticia no puede elevarse por
sobre la realidad ni el entendimiento permanecerdpbajo de la verdad. Asi pues, en
la medida en que la necesidad de realidad y ladgapeén a lo real son meras
consecuencias de una insuficiencia, la indifereaci la realidad y el interés por la
apariencia son una verdadera amplificacién de lnamg®° y un paso decidido hacia la
cultura. Ellos atestiguan, en primer término, ubartad exterior, pues mientras impera
la penuria y lo urgente apremia, la imaginaciéomyaerece atada a lo real con cadenas
férreas; ella sblo despliega sin trabas su facudtehdo lo urgente ha sido acallado.
Pero atestiguan también una libertad interior pengos hacen ver una fuerza que, con
independencia de todo objeto externo, se pone enmiento por si misma y posee
energia suficiente como para mantener lejos d® sipfemiante de la materia. La
realidad de las cosas es obra de ellas mismapaléencia de las cosas, en cambio, es
obra del hombre y un animo que se apacienta epalaeacia halla deleite no ya en lo
que recibe, sino en lo que hace.

Bien se comprende como cosa obvia que aqui sOlmlk de la apariencia
estética en cuanto distinta de la realidad y destdad y no de la apariencia logica que
uno confunde con ellas; a aquella primera se la@ma por ser apariencia y no porque
uno la tenga por algo mejor. Sélo ella es juegogy® la otra es mero engafo. Hacer
pasar la apariencia estética por algo real jam&slgounenoscabar la verdad porque
nunca se corre el peligro de que se la tome par ésico modo, por lo demas, de poder
dafarla; despreciar la apariencia estética signdiespreciar todo arte bello en general,
del que ella es la esenéd.Sin desmedro de lo cual, al entendimiento le ecemn
ocasiones llevar su celo por la realidad hastgyesto de intolerancia y lanzar un juicio
desdefioso sobre el arte integro de la apariendia, peecisamente por ser mera

apariencia; pero esto le ocurre al entendimienkn @dando recuerda la afinidad arriba

22 Este sentido superior de la apariencia estéticabigm se ve valorado por Schiller en kirica de
pensamientded. cit.); véase en particular los poemas “Lossds”, “El ideal y la vida” (v. 11s.) y “A
Goethe, cuando puso en escena el ‘Mahomet’ de ix&slta

230 cf, Wallenstein “Prélogo” (v. 133ss.).
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mencionada. Ya hallaré otra ocasion para discderimanera puntual sobre los limites
necesarios de la apariencia béffa.

La Naturaleza misma es quien eleva al hombre dasemlidad a la apariencia,
habiéndolo dotado con dos sentidos que mediargeldaapariencia lo conducen hacia
el conocimiento de lo real. En la vista y el oidontateria que los acomete queda ya
apartada de los sentidos y se aleja de nosotraxbjeto que tocamos de manera
inmediata con los sentidos inferiores. Lo que amdjosvemoses diferente de lo que
percibimos mediante los senticigaies el entendimiento salta por sobre la luzahlast
objetos. El objeto del tacto es una violencia gagepemos; el de la vista y el del oido
una forma engendrada por nosotros mismos. Mieetrasmbre es todavia un salvaje
disfruta solo con los sentidos del contacto inmedia los que los sentidos de la
apariencia no hacen sino servir durante ese per@ddien no se eleva en modo alguno
hasta la vision, o bien no se satisface con eda. @ronto como el hombre comienza a
gozar con los ojos y la vista para él cobra unrvalgonomo, ya entonces es también
estéticamente libre y su impulso ludico se ha delado.

No bien se despierta este impulso que halla erpdaiencia su contento, lo
seguira también el impulso creador mimético queatda apariencia como algo
autonomo. No bien el hombre haya llegado tan lemm®o para distinguir entre la
apariencia y la realidad, entre la forma y el caegstara también en condiciones de
separar aquella de este; pues en rigor ya lo hhohdesde el momento en que las
distingue. La facultad para imitar de manera dctiste da pues con la facultad para dar
forma en general; el impulso que mueve a la redbrnade la misma descansa en una
disposicion diferente que no preciso tratar aquarCpronto o cuan tarde se desarrolle
el impulso artistico, esto solo dependera del gdedamor con que el hombre sea capaz
de detenerse ante la simple apariencia.

Puesto que toda existencia real procede de la &lanar como de una fuerza
extrafia al hombre y toda apariencia, en cambiocepi® originariamente de él en
cuanto sujeto capaz de representaciones, entostesne hace mas que ejercer su
absoluto derecho de propiedad cuando, dejandoddeclaser, recupera la apariencia y
dispone de ella segun su arbitrio. Lo que la N&aeasepard puede anudarlo con una
libertad irrestricta tan pronto como logra pensanodo del modo que fuere, y asi

también puede separar lo que ella vinculdé tan praamo logra separarlo en su

%31 Esa ocasion la encuentra Schiller en su ensay®t&tos limites necesarios en el uso de las formas
bellas” publicado en dos partes en 1795, en losifados 9° y 11° deas Horas
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entendimiento. Nada puede haber aqui de sagradoépaiuera de su propia ley, tan
pronto como repara en los limites que sepataambitd>? de aquel donde las cosas
existen, esto es, del de la Naturaleza.

Este humano derecho de soberania lo ejerceatedale la aparienciay cuanto
mas rigurosamente distinga aqui lo mio de lo teyanto mas cuidadosamente aparte
del ser la forma y cuanto mas autonomia sepa édafaresta, tanto mas habré no sélo
de ampliar el reino de la belleza, sino de presanduso las fronteras de la verdad,;
pues no puede purificar la apariencia, apartandeltoda realidad, sin liberar a esta, al
mismo tiempo, de la apariencia.

Pero el hombre posee sin mas ni mas este deretleoaso Unicamente en el
mundo de la apariencjeen el reino ilusorio de la imaginacion, y lo pps®lo en la
medida en que, en el plano tedrico, se abstieneumdosamente de afirmar su
existencia y renuncia, en el plano practico, aeordela. Veis pues, segun lo expuesto,
qgue el poeta rebasa por igual sus limites tantodmatribuye existencia a su ideal
como cuando, apelando a este, persigue una exst@eterminadd®> Pues no puede
realizar ni lo uno ni lo otro sino al precio, o Ibige transgredir su derecho de poeta, al
poner pie por medio del ideal en los dominios dexaeriencia y pretender determinar
por la mera posibilidad una existencia real, o lderrenunciar a su derecho de tal, al
dejar que la experiencia ponga pie en los domideto ideal y limite la posibilidad a
las condiciones de la realidad.

Solo en la medida en queleal (al renunciar expresamente a toda pretension de
realidad)?®**y sélo en la medida en que asténoma(al prescindir de todo apoyo de la
realidad), la apariencia es estética. Tan prontooces falsa y finge realidad, y tan
pronto como es impura y necesita de la realidad partir su efecto, no es mas que un
vil instrumento al servicio de fines materiales ada puede demostrar en pro de la
libertad del espiritu. No es necesario en modoralgpor lo demas, que el objeto donde
hallamos la apariencia bella carezca de realidad,tal de que nuestro juicio sobre
aquella prescinda por completo de esta otra, mrets medida en que no lo haga, ese
juicio no sera estético. Bien es verdad que uni@zsefemenina palpitante de vida nos

agradara tanto como una mujer igualmente bellavgo®s sélo en una pintura, y algo

232 E| de la apariencia (bella), creado por el hombraegopera con las formas; ambito que debe
mantener su caracter meramente apariencial singméér sustituir jamas lo real.

233 Cuando el artista pretende que su obra se corredparon la realidad, o cuando intenta obrar sobre
la realidad con su creacion artistica y segun pgisifos determinados (morales, politicos, etc.).

234 Cf. el poema “A Goethe, cuando puso en escenaahdvhet’ de Voltaire”.
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mas incluso; pero el que nos agrade mas que éstea lo se debe a su condicion de
apariencia autbnoma; el mayor agrado no lo expatianel sentimiento estético puro, al
gue también le es licito deleitarse con lo viviepero sélo como fenémeno, e incluso
con lo real, pero s6lo como idea; bien es verdadembargo, que para sentir en lo
viviente mismo soélo la apariencia pura se requiane grado de cultura estética
infinitamente mas elevado que para deplorar laraiigele vida en la apariencia.

Sea cual fuere el individuo o el pueblo entero @omao encuentra la apariencia
leal y autbnoma, alli puede uno inferir que hayiréspy buen gusto y cuanta excelencia
sea afin con estos; alli se vera que el ideal emnpasgiriendas de la vida real, que el
honor triunfa sobre el afan de posesion, el peraamisobre el placer, el suefio de
inmortalidad sobre el apego a la existencia; alNdz publica serd lo Unico temible y
una corona de olivo dara mas honra que un vesgdmidpura. Sélo la impotencia y la
aberracion buscan asilo en la apariencia falsanesterosa, y tanto hombres aislados
como pueblos enteros que, o bien “apuntalan ladeshlcon la apariencia o bien la
apariencia (estética) con la realidad” — ambasscesalen ir unidas — demuestran a un
tiempo su falta de valor moral y su incapacidadtest.

De modo que la respuesta, tan breve como conciagragunta: “¢ hasta donde
es licito que haya apariencia en el mundo mora2& icomo sigue: hasta donde haya
apariencia estética, esto es, apariencia que erej@ustituir la realidad ni necesita
tampoco ser sustituida por esta. La apariencidiest@mas puede resultar peligrosa
para la verdad de las costumbres y donde se emeualgio distinto, ahi se podra
mostrar sin dificultad que la apariencia no eratest. S6lo un hombre horro de buenas
maneras, valga el ejemplo, considerara las pratektda cortesia, que poseen el valor
de una formula general, como signos de una adhesi@onal y se quejara de falsedad
al verse desengafnado. Pero asi también sélo unrbdrabto en materia de urbanidad
apelara a la falsedad para ser cortés y adulasagmmadar. El primero carece todavia
del sentido de la apariencia autonoma y asi sérileuye importancia por cuanto hay
en ella de verdad; y el segundo carece de reéfitfaduerria suplirla con la apariencia.

Nada resulta tan habitual como oir de ciertoscosttriviales de nuestro tiempo
la queja de que ha desparecido del mundo todaegofitbral y de que se descuida la
sustancia en beneficio de la apariencia. Aun cuaedaingin modo me siento llamado
a justificar nuestra época frente a tal reprochdayamplitud de las quejas formuladas

Z5«Carece de la debida cortesia.” [Fr.-G.]
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por estos graves censores atestigua con holgurtuspigan nuestro tiempo no sélo por
la apariencia falsa, sino también por la leal; @uso las excepciones que toleran, a
favor de la belleza, por ejemplo, atafien mas g&iencia menesterdsa que a la
autonoma. No atacan solo el afeite engafioso, ebquka la verdad, el que pretende
sustituir la realidad; también se apasionan cdatepariencia bienhechora, que llena el
vacio y cubre la miseria; y también contra la idgak ennoblece una realidad vulgar y
fea. La falsedad de las costumbres ofende no gidnrau severo sentimiento de la
verdad; pero es lastima que también incluyan erfadsadad la cortesia. Les disgusta
que un exterior de oropel eclipse tan a menudoégitonverdadero, pero no los enfada
menos que también del mérito se exija cierta apedey que a la riqueza interior no se
la dispense de una forma agradable. Echan de maosllo que de cordial, de
sustancial e integro tenian las épocas pasadas,tg@bién querrian que vuelvan a
imponerse la ruda torpeza de las costumbres praimer@mbarazo de las viejas formas
y el exceso gotidd’ de antafio. Mediante juicios de este tenor tribafarmateria en si
mismaconsiderada un respeto indigno de la humanidagk pata, por el contrario, no
deberia valorar la materia sino en cuanto es ca@aecibir una forma y de extender el
reino de las ideas. El gusto del siglo no pre@sa,consiguiente, prestar un oido atento
a las voces de tales censores si, por lo demadgepustificarse ante una jurisdiccion
mejor. No el que valoremos la apariencia estéticald hacemos, ni con mucho, en la
medida suficiente), sino el que no hayamos alcanadhvia la apariencia pura, el que
no hayamos separado aun como es debido la exestgnal aspecto exterior ni
asegurado de ese modo para siempre las fronteraamtb®s, es lo que puede
reprobarnos un juez rigorista en materia de bell¥zaereceremos esa reprobacion
mientras seamos incapaces de disfrutar de lo Bella naturaleza viviente sin desearlo,
y de admirar lo bello del arte imitativa sin pregunos por el fin al que sirvert
mientras no concedamos a la imaginacién el derachpa legislacion absoluta ni la

repongamos en su dignidad por la estima que tmniegea sus obras.

236« 3 que se apoya en la realidade., la que se sirve de ella para lograr su efectd,ctamo ocurre,

por ejemplo, en todo arte naturalista.” [Fr.-G.]

437 La palabra “g6tico” significa aqui, como es habituen el siglo XVIII, “recargado” o “adornado con
exceso”.

238 En unXenion, titulado “Significado”, Schiller descubre el por ude tal pregunta: “¢Qué significa
tu obra?’, decis a quien forja lo bello. / Visttassierva, jamas / la diosa si asi preguntais.”
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Carta vigesimoséptima

Nada debéis temer por la realidad y la verdad, slevado concepto de la
apariencia estética asentado por mi en la carési@ntiebiera volverse universal. No se
volvera tal mientras el hombre sea todavia lo béstaculto como para poder abusar
de él; y si se volviese universal, ello sélo poddgrarse mediante una cultura que
hiciese imposible, al mismo tiempo, todo abuso. iraspa la apariencia autbnoma
requiere mas capacidad de abstraccion, mas libdgbdorazon y mas energia de la
voluntad que las que el hombre precisa para ciorinise a la realidad, y tiene que
haber dejado esta ya a sus espaldas si quierezaftcaguella. Qué mal habria de
aconsejarse pues, si quisiese emprender el canaicia Bl ideal con el solo fin de
ahorrarse el camino hacia la realidddA causa de la apariencia, tal como se la toma
aqui, no debiéramos tener mucho de qué preocupagwsespecto a la realidad;
mucho mas habria que temer por la apariencia, sacda esta Ultima. Atado a lo
material, el hombre hace que la apariencia sirvarde largo tiempo simplemente a sus
fines particulares antes de concederle una peidadgbropia en el arte del ideal. Para
esto ultimo hace falta una revolucion general emsdo integro de sentir, sin la cual no
se hallaria ni siquieran caminohacia el ideal. Dondequiera pues que descubramos
indicios de una valoracion libre y desinteresaddad&pariencia pura podremos inferir
una revolucion semejante de su naturaleza y ehtatdécomienzo de la humanidad en
él. Indicios de esa especie, empero, se encuentmaen los primeros intentos
rudimentarios que consagreembellecersu existencia, aun a riesgo de deteriorarla en
su contenido sensible. Basta con que comience faripr&a figura a la materia y a
arriesgar la realidad por la apariencia (que debabér reconocido como tal), para que
en el circulo de su vida animal se haya abierto brecha y el hombre se encuentre ya
sobre una via que no termina mas.

Sin estar satisfecho con lo que basta a la Naa&afecon lo exigido por lo
urgente, reclama sobreabundancia; bien es verdadatjgomienzo, lo que reclama es
s6lo una sobreabundancte materiapara ocultar al deseo sus propios limites y
asegurar la persistencia del goce mas alla declessitlades presentes; pero luego una

sobreabundanci@n la materia un aditamento estético, para satisfacer también e

239 “Reproche que una posteridad ignorante de la vemtadgrandeza de Schiller y de su mérito

auténtico ha elevado una y otra vez contra él.”.{&:]
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impulso formal, para ampliar el disfrute mas akéada urgencia. En cuanto se limita a
reunir provisiones para un uso futuro y disfruta elas por anticipado en la
imaginacion, traspasa, por cierto, el momento ptesesin salir por ello de los limites
del tiempo en general; disfrutaassin disfrutar por ellae otro modoPero asi como
logra incorporar la figura a su disfrute y no repan las formas de los objetos que
satisfacen sus deseos, no sélo ha incrementadddasén y el grado de su disfrute,
sino que lo ha ennoblecido en cuanto a su especie.

Bien es verdad que la Naturaleza también a laucaatracional ha dado mas de
lo que precisa para vivir y que también en lashblas de la vida animal ha extendido
una vislumbre de libertad. Cuando el hambre naénai le6n ni un animal feroz lo
provoca a la lucha, su mismo vigor ocioso se creahjeto; con un rugido impetuoso
hace resonar el desierto y en esa pompa inutibga @ fuerza exuberante. Vivaz y
alegre vuela el insecto zumbando en el haz dey sml;es por cierto un grito de deseo lo
gue oimos en el piar melodioso de los pajaros. abe megar que en tales movimientos
haya libertad; pero una libertad respecto no detaesidad en general, sino sélo de una
necesidad determinada, externa. El animmaddaja cuando una privacion es el resorte de
su actividad, yjuega cuando ese resorte es la fuerza pletérica, cuamud
sobreabundancia de vida es el estimulo de su pagfilddad. Incluso en la naturaleza
inanimada se manifiesta semejante derroche de asieyzuna laxitud, en punto a
destinacion y fines, que bien podria llamarse jueg@quel sentido material. El arbol
produce incontables simientes que se pierdeneganla germinar y echa, para nutrirse,
mucho mas raices, ramas y hojas que las empleadagqnservarse como individuo y
como especie. Cuanto de su prédiga abundancia ldevalereino elemental sin haber
sido usado ni disfrutado pueden aprovecharlo ttmoseres vivos con alegre trajin. Asi
la Naturaleza nos ofrece, ya en su reino matarralpreludio de lo ilimitado y ya ahi
rompeen partelas cadenas de que se deshace por completo eme&lde las formas.
Partiendo de la coaccién de lo urgente, dadseriedad fisicala Naturaleza realiza
mediante la coaccion de la sobreabundancia qudgb fisicoel transito hacia el juego
estético, y antes de que se eleve por sobre lanaadie toda finalidad en la libertad
superior de lo bello, se aproxima a esta indepeasideal menos desde lejos, en el
movimiento libreque halla en si mismo su medio y su fin.

Del mismo modo que los Organos y miembros corpsratambién la
imaginacion tiene en el hombre su movimiento Iypel juego material donde, fuera de

toda relacion con la figura, se goza en su fueur@n@ma y en la ausencia de trabas. En
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tanto que la forma no interviene en absoluto, t@aagn tales juegos de la fantasia,
juegos cuyo unico atractivo consiste en una susesprichosa de imagenes, ellos, aun
siendo propios Unicamente del hombre pertenecenasdlu vida animal y atestiguan
s6lo su liberacion de toda coaccion exterior y ibdmssin que ello permita inferir la
existencia en él de una fuerza creadora autéridhiaesde este juegde la libre
sucesion de ideasle una especie completamente material todaviseysq explica por
meras leyes naturales, la imaginacion, al hacenshyode una forma libreacaba por
dar el salto hacia el juego estético. Salto hayl@mearlo porque aqui entra en accion
una fuerza completamente nueva; el espiritu ladps|aen efecto, interviene aqui por
primera vez en las acciones de un instinto ciegmese el proceder arbitrario de la
imaginacion a su unidad inmutable y eterna, intcedsu autonomia en lo efimero y
caedizo y su infinitud en lo sensible. Pero mienteaNaturaleza bruta, que no conoce
mas ley que la de precipitarse de manera incedant@ cambio en otro, sea demasiado
poderosa todavia, opondra resistencia a aquel&sitaal con su capricho inconstante, a
aquella uniformidad con su inquietud, a aquellaaoinia con su indigencia, a aquella
sublime sencillez con su indole insaciable. Apgnaes si el impulso estético del juego
podra ser reconocido en sus primeros intentosugoetjimpulso sensible se entromete
de continuo con su humor caprichoso y su apet$ordenado. Es asi como vemos que
el gusto basto y grosero principia por echar mamdodnuevo y sorprendente, de lo
variopinto, extravagante y bizarro, de lo violegtdesenfrenado, y que de nada huye
tanto como de la sencillez y de la calma. Forjarg grotescas, adora los transitos
repentinos, las formas exuberantes, los contragientos, las luces chillonas, el canto
patético. Bello es para él, en esta fase, simplamamanto lo excita, cuanto le ofrece
una materia; pero si excita, lo hace en orden aesistencia activa y propia, y si ofrece
una materia epara un crear posiblepues de lo contrario ni siquiera para él lo bello

seria tal. En la forma de sus juicios se ha opepasis una transformacion notable;

240 | a mayor parte de los juegos corrientes en la vidtinaria El autor se refiere a los juegos de la
imaginacion, o bien descansan por entero sobre este sentoriderlia libre sucesién de ideas, o al menos
obtienen de él su mayor atractivo. Pero aun cuaaldsentimiento sea tan poco para acreditar por si
mismo una naturaleza superior, y aun cuando seacispmente las almas mas perezosas las que con
tanto deleite acostumbran entregarse a este liirente de las imagenes, cierto es que esta misma
independencia de la fantasia frente a las impresienteriores es al menos la condicion negativsude
facultad creadora. S6lo en cuanto se arranca dealamlad, la fuerza creadora se eleva hacia el iea
antes de que la imaginacion, en su calidad progugbueda obrar segln leyes propias, es neces&io q
en su actividad reproductiva se haya liberado yka deijecion a las leyes ajenas. Ni que decir topree

hay un largo paso que dar todavia, desde la mesanaia de leyes hasta una legislacién interior
autbnoma y que es necesario que una fuerza commgleta nueva, la facultad de las ideas, intervenga
aqui en el juego; pero esta fuerza también puedendelverse ahora con mayor facilidad, pues los
sentidos no le son hostiles y lo indeterminadop@hos de manera negativa, linda con lo infinito.



158

busca esos objetos no para recibirlos pasivamsime,porque lo mueven a obrar; le
agradan no porque satisfagan una necesidad, smgogdan cumplimiento a una ley
gue, aunque en voz queda todavia, se hace oir g @echo.

Pronto el hombre ya no se contenta con que lassdesagraden; €l mismo
quiere agradar; al principio so6lo con lo que esyypor fin, con lo quél es. Lo que
posee, lo que produce, no debe ya limitarse at@stkas trazas de su utilidad, la forma
medrosa de su finalidad; ademas del servicio daraesello fue hecho ha de reflejar, al
mismo tiempo, el entendimiento ingenioso que lospeta mano amorosa que lo labro,
el espiritu alegre y libre que lo eligié y dispuEbantiguo germano comienza a escoger
entonces pieles mas lustrosas, cornamentas magficagjncuernas mas elegantes; vy el
caledonio elige las conchas mas bonitas paraesiaéi Incluso las armas no han de ser
ya meros objetos de terror, sino de agrado tamlyié,artistico tahali no quiere ser
menos apreciado que el filo mortal de la espadacdwento con introducir una belleza
superflua en los objetos necesarios, el impulsicdidhas libre acaba por soltarse
completamente de las cadenas de la indigenciabgllo se vuelve por si mismo objeto
de su afan. El hombre selorna El placer libre pasa a ser contado en el nimersud
necesidades y pronto lo innecesario es la parterrdejsus alegrias.

Asi como paso a paso la forma se le aproxima dafseea, en su vivienda, en
su ajuar, en su indumentaria, asi también comientamar por fin posesion de si
mismo y a transformar primero solo el exterior deimbre y, por ultimo, también su
interior. El brinco de alegria, ajeno a toda leyyselve danza; la mueca ruda, un gracil
y armonioso lenguaje de ademanes; las voces cenfledasentimiento se despliegan,
comienzan a obedecer al compas y a curvarse eantio. Si el ejército troyano se lanza
al campo de batalla con una estridente griteriagfnte a una bandada de grullas, el
griego se le acerca en silencio y a paso fitthalla vemos tan sélo la insolencia de las
fuerzas ciegas; aca, la victoria de la forma y #gestad sencilla de la ley.

Una necesidad mas bella encadena ahora los®$eyds participacion de los
corazones ayuda a preservar el lazo que el desedeatmanera solo caprichosa y
mudable. Sueltos ya de sus sombrias cadenas,0®sno@s serenos, abarcan la figura,
un alma en la otra se contempla y nace asi, en tlegan trueque egoista del placer, un
cambio magnanimo del afecto. El deseo se amplfisa eleva hasta volverse amor, a
medida que ve despuntar la humanidad en su olyjete, desprecia el bajo provecho

241 Cf, |liadalll, 2ss., IV, 427ss.; Lessingaoconte cap. 1.
242 gchiller trata esta materia en una de sus Eledfags sexos” (“Die Geschlechter”).
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obtenido a expensas de los sentidos para alcaokes B voluntad una victoria mas

noble. La necesidad de agradar doblega al podartsoel delicado tribunal del gusto;

si él puede robar el placer, el amor ha de seram Bara conquistar este premio
superior puede luchar sirviéndose soélo de la formoade la materia. Debe dejar de
obrar como una fuerza sobre el sentimiento y exjgengor su apariencia exterior al

juicio de la inteligencia; debe dar libertad, poegtie quiere agradar a la libertad. Del
mismo modo en que la belleza resuelve la contieledas naturalezas en el mas simple
y mas puro de sus ejemplos, el de la oposiciomatde los sexos, asi también la
resuelve, o tiende al menos a ello, en el seno l@opel organismo social y asi

también aspira, segun el modelo del pacto librealiacanuda entre la fuerza viril y la

dulzura femenina, a reconciliar, en el mundo mocaknto hay de apacible y de

violento. Ahora la debilidad se vuelve sagrada ghderosa la fuerza indomita; lo

errado de la naturaleza es enderezado por la magdad de las costumbres

caballerescas. Aquel a quien ninguna violencia agaz de amedrentar queda
desarmado por el dulce arrebol del pudor y apagandgrimas una venganza que
ninguna sangre podia satisfacer. El odio mismoraepa la voz tierna del honor, la

espada del vencedor respeta al enemigo inerméug@b de un hogar hospitalario arde
para el extranjero en la temida costa donde osti@la muerte lo habria recibidd.

En medio del temible reino de las fuerzas naturalesnenos que en medio del
sagrado reino de las leyes, el impulso de la abeaestética edifica, sin que se lo
advierta, un tercer y gozoso reino, el del jued@ gpariencia, donde despoja al hombre
de las cadenas de toda circunstancia y lo litaizen el orden fisico como en el moral,
de cuanto se llama coaccion.

Si en el Estaddinamicode los derechos el hombre se enfrenta con el rearbr
cuanto fuerza y limita su accion, si en el Estético de los deberes él se le opone con
la majestad de la ley y encadena su voluntad, eesoen la esfera del trato bello, en el
Estadoestéticq le estad permitido aparecérsele sélo como formpanérsele sélo como
objeto del juego libreDar libertad por medio de la libertads la ley fundamental de

este reino.

243 posible alusién a la Taurica, regién del Quersondsmbitada por descendientes de los escitas,
temibles por su ferocidad y aborrecidos entre Io8guos por sus costumbres salvajes; cf. el poebza “
fiesta eleusina”, v. 15s. en: Fr. Schilldririca de pensamiented. cit., p. 131-140.
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El Estado dinamicd* sélo puede hacer posible la sociedad al refreaar |
naturaleza mediante fuerzas naturales; el Estaco €hlo puede hacerla (moralmente)
necesaria, al someter la voluntad particular ael@erpl; sélo el Estado estético puede
hacerla real porque cumple la voluntad de todosianesl la naturaleza de los
individuos®*® Si es verdad que la necesidad natural fuerza mibh® a entrar en
sociedad y si la razén, por su parte, le incul@acpios de sociabilidad, sélo la belleza
puede comunicarle unaracter sociable Tan sélo el gusto introduce armonia en la
sociedad, porque la infunde antes en el individwala otra forma de representacion del
hombre lo fragmenta, porque se funda de manerayxe o bien en la parte sensible,
0 bien en la parte espiritual de su ser; solo faesentacion bella hace de él una
totalidad, porque para ello deben concordar susndtisralezas. Toda otra forma de
comunicacion fragmenta la sociedad, porque sereefie manera excluyente a lo
especifico, o bien de la receptividad, o bien daclividad de sus diferentes miembros,
esto es, a lo que diferencia y distingue a los hemlentre si; sélo la comunicacién
bella unifica la sociedad, porque se refiere adm@n a todos. De los placeres de los
sentidos gozamos sélo en cuanto individuos sirl@especie que nos habita tome parte
en ellos; no podemos pues universalizar nuestrasems sensibles, porque tampoco
podemos hacer que nuestro ser individual se vughrgersal. De los placeres del
conocimiento gozamos s6lo como especie en cuarddaapos cuidadosamente de
nuestro juicio toda traza de particularidad indixj no podemos pues universalizar
nuestros placeres racionales porque no podemotaiagal juicio ajeno, como hacemos
con el nuestro, aquellas trazas propias de lo ichai. S6lo de lo bello gozamos como
individuos y como especie a la vez, esto es, capresentantese la especie. El bien
sensible puede hacer dichoso solmg, puesto que se funda sobre una apropiacion que
comporta siempre una exclusion; y a este puede hacerlo dichoso solo parcialmente
porque su personalidad no toma parte en ello.df Absoluto puede hacer dichoso sélo
<a unos pocos> bajo condiciones cuya existenciasnposible suponer en todos los
hombres; pues la verdad no es sino el premio ébragacion, y en la voluntad pura
cree solo un corazén puro. La belleza sola hace deodo el mundo y cada ser olvida

sus limitaciones mientras se halla bajo su hechizo.

244 Esto es, el Estado donde impera un antagonismaieieds; la expresion equivale a “reino de las
fuerzas naturales” del parrafo anterior. Es el “Bsto natural” mencionado en la Carta 32, basadoan |
fuerza (tal es el significado propio de la palaly@ega dvvauic) porque cada uno de sus miembros sélo
esta empefado en defender o sustentadsteschos/ no en cumplir con sus deberes

245 gchiller piensa la relacion de cada uno los tresaHes con la sociedad a la luz de las categorias
kantianas de modalidad: posibilidad, realidad y esidad.
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Ningun privilegio, ningun despotismo se tolera @mledida en que gobierna el
gusto y el reino de la apariencia bella extiendedaminios. Este reino se dilata por lo
alto hasta donde la raz6n impera con necesidadnditonada y toda materia
desaparece, y por lo bajo, hasta donde el impwtaral rige con violencia ciega y la
forma no surge todavia; pero incluso en estos aficonfines, donde el gusto se ve
despojado del poder legislativo, no se deja araelpatr cierto el ejecutivo. Asi como el
deseo insociable se ve compelido a renunciar a@gismo y lo agradable, que de otro
modo no seduce sino a los sentidos, ha de areojadl de la gracia también sobre los
espiritus. La voz severa de la necesidad, el délaede modificar el tono censorio de
sus preceptos, justificado sélo por la resisteqai@ se le hace, y honrar la naturaleza
ddcil con una confianza mas noble. El gusto con@dlicenocimiento desde los arcanos
de la ciencia hasta el campo a cielo abierto ddide comun y transforma lo que era
propiedad de las escuelas en un bien comun decidsal humana en su conjunto. En
los dominios del gusto, incluso el mas poderosaogka de renunciar a su majestad
soberana y descender familiarmente hasta el em@rito de los nifios. La fuerza ha de
dejarse atar por las Gracias y el ledn altivo areguie el dios Amor lo lleve del ronzal.
Para ello el gusto extiende sobre la necesidachfisuya desnudez ofende la dignidad
de los espiritus libres, su velo humanante y no#tanel parentesco deshonroso con la
materia mediante una encantadora ilusion de lideftambién presta alas al arte servil
y mercenario que, batiéndolas, abandona el poleatgnces, Io mismo de las cosas
inanimadas que de los seres vivos, las cadenas siidumbre se desprenden al solo
contacto de su cetro. En el Estado estético todsoueldo, hasta el menestral que sirve
de instrumento, es un ciudadano libre cuyos deseshn iguales a los del mas noble y
el entendimiento que doblega brutalmente bajo ssgydios la masa resignada tiene
aqui la obligacion de mirar por su aquiescencialiAgues, en el reino de la apariencia
estética, queda satisfecho el ideal de la iguaigd@dos iluminaddé® tanto querrian ver
realizado también en el plano real; y si es cigue las buenas maneras maduran mas
pronto y del modo mas perfecto en la vecindad ddrtos, entonces también en ello
habria que reconocer la intervencion de un hadaldmwso que a menudo parece
constrefiir al hombre en la realidad sdlo para isgno hacia un mundo ideal.

¢ Existe empero tal Estado de la apariencia bell@hge se lo encuentra? A
titulo de necesidad existe en toda alma delicaddiubo de realidad, s6lo cabria

2460 “exaltados” (Schwarmey, figuras o caracteres tipicos de la literatura ldeépoca, cegados por el
afan de realizar a cualquier precio sus idealesi@es, politicos y religiosos.
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encontrarlo, como la iglesia pura y la republicaapuen algunos pocos circulos
escogidos, donde no la imitacidbn obtusa de costesnlxtranjeras, sino la propia
naturaleza bella dirige la conducta, donde el hengwanza por entre las situaciones
mas complejas con audaz sencillez y tranquila imcieé*’ sin verse precisado a
menoscabar la libertad ajena para afirmar la prapia renegar de su dignidad para

manifestar la gracia.

247 gchiller vio la imagen mas perfecta de esas forsudiges e intrincadas del trato social que sonj@n
esencial, formas en movimiento, en las figurasagedanzas inglesas de su tiempo: “no puedo pensar
una imagen mas adecuada del ideal de la condudilsgue una danza inglesa, compuesta de muchas
figuras complicadas y perfectamente ejecutada. &leetador ve desde la galeria innumerables
movimientos que se cruzan del modo mas caoticobiaado rapidamente de direccion sin causa ni
razén, pero sin colisionar jamas. Cada cosa estdennda de tal modo que uno ya ha dejado libre su
lugar cuando el otro llega; esta todo tan habilmemoncertado y tan libre, sin embargo, de toda
afectacion, integrado en una forma tal, que cada parece seguir s6lo su propia inclinacién pero sin
por ello entrometerse jamas en el camino de nadseel simbolo mas perfectamente apropiado de la
afirmacién de la libertad de cada cual y de la ddesacion debida a la libertad de los otros” (Caréa
Kdrner del 23.2.1793).
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DE LO SUBLIME?*®

(Contribucién a un desarrollo mas amplio de algudeas kantiana&¥’

248 Como resultado de las lecciones estéticas ofrecitimante el semestre de invierno de 1792/93, las
Ultimas que habria de dictar Schiller en su catedie la Universidad de Jena, surge este escrito,
redactado durante la primavera y el verano sigusn€&l 27 de mayo de 1793 escribe Schiller a Kérner
“La Taliano debe paralizarse y el apoyo que recibo de oimboradores es harto escaso. Por ello estoy
atareado en estos dias con dos articulos. Uno tdetda gracia y la dignidad, el otro versa sobre la
exposicion patética.” Este Gltimo tratado apareeid laNueva Taliaen los nimeros 3° y 4° de 1793. Al
reeditarlo en el volumen de sus “Escritos menomepmsa” (32 parte, 1801), Schiller suprimié toda |
primera parte — el texto cuya traduccién aqui of@os, cuyo titulo originario rezaba: “De lo sublifne

— seguramente porque impresionaba muy fuertemente cn “desarrollo de algunas ideas kantianas”.
29 E| subtitulo remite a l&ritica del juicioy, en particular, a la “Analitica de lo sublime”.
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Denominamossublime un objeto ante cuya representacion nuestra nasaal
sensible siente sus limites, nuestra naturalezanac empero, su superioridad, su
ausencia de cadenas; un objeto pues frente al disatamente salimos perdedores,
pero sobre el cual nos elevanmeralmenteesto es, por medio de ide€as.

SoOlo como seres sensibles somos dependientes, seres racionales somos
libres.

El objeto sublime nos hace sentmimeramente nuestra dependencia como
seres naturales, al par que nos hace conenesegundo lugara independencia que
como seres racionales sustentamos ante a la Netarahntodentro como fuera de
nosotros.

Somos dependientes en cuanto dlggra de nosotros contiene la causa por la
gue algo llega a ser posil#anosotros.

Mientras la naturaleza exterior guarda conformidawl las condiciones bajo las
cuales algo llega a ser posible en nosotros, nerpod sentir nuestra dependencia. Para
ser conscientes de esta debemos representarnaitaleza en pugna con aquello que,
siéndonosecesarig solo egosible sin embargo, gracias a su intervencién o, loague
lo mismo, ella debe hallarse en contradiccion amestros impulsos.

Lo cierto es que todos los impulsos que actlanosntros como seres sensibles
pueden reducirse a dos fundamentales. Primerarakeéa en nosotros un impulso por
mudar nuestro estado, por exteriorizar nuestraesds, por ser activos, todo lo cual
viene a procurarnos representaciones, pudiendo daebminarselo impulso de
representacion o impulso de conocimiento. En seglughr poseemos un impulso por
conservar nuestro estado, por prolongar nuestrsteexiia: el llamado instinto de
conservacion.

El impulso de representacion atafie al conocimiegitale conservacion a los
sentimientos y, por lo tanto, a las percepcionesmnas de la existencia.

Asi pues, por obra de estos dos impulsos nos eacoos en una doble
dependencia frente a la Naturaleza. Cuando estpmasde las condiciones que nos

permiten conocer, se nos vuelve perceptible lagnamla segunda, cuando se opone a

%0 para Schiller, como para KanCtitica del juicig § 59), si lo bello guarda una relacién meramente
simbdlica con la eticidad, no ocurre lo mismo corsliblime, porque “el sentimiento de lo sublimdan
naturaleza significa respeto por nuestra propiataesion <...>" (Kant, op. cit., § 27).
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las condiciones que permiten prolongar nuestraendsg. Del mismo modo afirmamos,
apoyandonos en nuestra razén, una daidependenciarespecto de la Naturaleza:
primerg, en tanto que (en el plano tedrico) ascendemosgme las condiciones que
ella nos impone y podemg@ensarmas que lo que conocema@ggundg en tanto que
(en el plano practico) pasamos por alto esas ciomgis y podemos mediante nuestra
voluntad oponernos a nuestraoncupiscencia Un objeto en cuya percepcion
experimentamos lo primero ggande en sentido tedricaublime en relacion con el
conocimiento. Un objeto que nos hace sentir lapeddencia de nuestra voluntad es
grande en sentido practico, sublime en relaciénet@aracter.

En el caso de lo sublime tedrico, la Naturalezaogene, comoobjeto del
conocimientp al impulso de representacion. En el de lo sublpréctico se opone,
como objeto de la sensibilidgdal impulso de conservacion. En el primero se la
considera s6lo como un objeto que debe ampliartruesnocimiento; en el segundo se
la representa como un poder que puede determuestropropio estado. Por eso Kant
denomina lo sublime en sentido practico, sublimeedacion con el poder o sublime
dinamico, en oposicion a lo sublime matematico.oRmresto que los conceptos de
dinamicoy matematicano permiten inferir en modo alguno si con tal sidm se agota,

0 no, la esfera de lo sublime, he preferido egia d¢ losublime tedricoy lo sublime
practico®?

De qué manera, al conocer, dependemos de las aomelicde la Naturaleza y
somos conscientes de esa dependencia, ello sedamheimte expuesto al desarrollar lo
sublime tedrico. Que nuestra existencia como ssasibles depende de condiciones
naturales exteriores a nosotros, esto es algopreaa necesitara de una prueba propia.
Tan pronto como la Naturaleza exterior nos modikcaelacion determinada sobre la
que descansa nuestro bienestar fisico, al punttnauexistencia en el mundo sensible,
sujeta a ese bienestar, se ve atacada y puestigno pEs asi como la Naturaleza tiene
en sus manos las condiciones bajo las cualesragsty a fin de que no descuidemos
esta relacion con ella, tan indispensable paratrauegistencia, nuestra vida fisica ha
recibido con eimpulso de autoconservaciam guardian alerta, junto con tal impulso,

un monitor: eldolor. De alli que tan pronto como nuestro estado fisiqgerimente una

%1 a division schilleriana de las dos especies dsublime se corresponde, en efecto, con la de Kant,
quien distingue lo “sublime matematico”, que suparmaestra capacidad de conocimiento por la
magnitud o el namero, de lo “sublime dinamico”, careenaza anular nuestra existencia fisica. Véase el
pasaje correspondiente en el 8§ 24 d€ldtica del Juicio



166

mudanza que amenace modificarlo en sentido contrakidolor avise del peligro y el
impulso de autoconservacion se vea solicitado p@o@oner resistencia.

Si el peligro detal suerte, que nuestra resistencia seria vana, @stdrec de
surgir eltemor. Un objeto, pues, cuya existencia milita contrm dandiciones de la
nuestra es, cuando sentimos que no podemos com@suarn €l en poder, un objeto de
temor, esto esemible®?

Pero s6lo no es temible como seres sensibles, pdles en cuanto tales
dependemos de la Naturaleza. Aquello que en n@satvcesta sometido a ella, a sus
leyes, nada tiene que temer de la Naturaleza extarinosotros, considerada como
poder. La Naturaleza considerada como un poder ajue,cuando puede determinar
nuestro estado fisico, no tiene imperio alguno esaghrestra voluntad es sublime en
sentidodinamicoo practicao.

Lo sublime en sentido practico se distingue, paeslo sublime en sentido
tedrico, porque milita contra las condiciones destia existencia; este otro, en cambio,
s6lo contra las condiciones de nuestro conocimiddtoobjeto es sublime en sentido
tedrico en cuanto conlleva la idea de una infinque la imaginacion no se siente capaz
de representar. Y es sublime en sentido practicauanto conlleva la idea de un peligro
gue nuestra fuerza fisica no se siente capaz deeneRracasamos en el intento de
hacernos una representacion del primero. Fracasames intento de resistir al poder
del segundo. Un ejemplo del primero es el océancabna; y el océano agitado por la
tempestad un ejemplo del segundo. Una torre inmesisi@ alta, o0 una montafia, puede
ofrecerse como algo sublime para el conocimientoinélinarse hacia nosotros se
trocara en algo sublime para el caracter. Pero aniyeen a su vez esto en comun: que
precisamente al oponerse a las condiciones derauesttencia y de nuestro obrar
descubren en nosotros aquella fuerza que no séesaada a ninguna de esas
condiciones; una fuerza, pues, que por un ladoefigdrarse mas que cuanto captan
los sentidos y, por otro, que nada teme por supg#@encia ni sufre violencia alguna
en sus manifestaciones, aun cuando su compafesibleemubiere de sucumbir bajo el
poder temible de la Naturaleza.

Pero si bien ambas especies de lo sublime guarmanmisma relacion con

nuestra facultad racional, se hallan en una retacaimpletamente diferente en lo que

252 cf. Kant,Critica del Juicip§ 28: “De la naturaleza como una fuerza”.
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toca a nuestra sensibilidad, lo cual establecedifeeencia importante entre ellas, tanto
de intensidad como de interés.

Lo sublime tedrico contradice el impulso de repnésgion, lo sublime practico
el impulso de conservacion. En el primer caso seugna sélo una manifestacion
aislada de nuestra facultad de representacionbsensn el segundo, el fundamento
altimo de todas sus manifestaciones posibles, eoeva saber, la existencia.

Por mucho que todo afan de conocimiento provoqueeatgento si fracasa,
porque de ese modo se rebate un impulso activoetto es que tal descontento jamas
podria llegar a convertirse en dolor, en tanto &saque nuestra existencia es
independiente del éxito o del fracaso de ese comento y que la consideracién debida
a si mismo, por su parte, no sufre menoscabo émn el

Pero un objeto que se opone a las condiciones dstrauexistencia y cuya
sensacion inmediata provocadalor suscita en la representaciéspanto pues para la
conservacion de la fuerza misma la Naturaleza targlre tomar disposiciones muy
diferentes de las que hall6 necesarias para laeomason de la actividad. Nuestra
sensibilidad se interesa pues por el objeto tendilen modo muy diferente de como lo
hace por el objeto infinito, pues el impulso depaahservacion hace oir una voz mucho
mas alta que el de representacion. Es algo compiete diferente el que debamos
temer por la posesion de una representacion aisladdacerlo por el fundamento de
toda representacion posible, esto es, por nuegsteecia en el mundo sensible; se trata
en un caso de la existencia en cuanto tal y etrebe una sola de sus manifestaciones.

Pero precisamente por ello, porque el objetnible ataca nuestra naturaleza
sensible con mas violencia que el objetiinito, es por lo que también se siente tanto
mas vivamente la distancia que media entre la et densible y la suprasensible y por
lo que tanto mas patente se vuelve la supremacia idaon y la libertad interior del
animo. Ahora bien, dado que el ser integro de bdirse descansa sobre la conciencia
de esa nuestra libertad racidialy que todo placer nacido de lo sublime se funda
precisamente solo en esa conciencia, es claro (tamioién lo ensefia la experiencia),
qgue en la representacion estéticaelmibleconmueva de manera mas viva y agradable
que loinfinito y que por consiguiente lo sublime practico secgrgicon gran ventaja a

lo sublime tedrico en lo que toca a la intensideldsdntimiento.

253 En “Sobre lo patético” Schiller se expresa de undmaonas categérico todavia: “todo lo sublime
procede so6lo de la razén”.
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Lo grande en sentido tedrico amplia en rigor salestraesfera lo grande en
sentido practico, lo sublime dinamico, nuestrerza Bien mirado, sélo por lo segundo
advertimos nuestra independencia verdadera y cabécto de la Naturaleza; pues el
sentirse independiente de las condiciones natueslda mera accion de representar y
en la propia existencia interior es algo completameliferente de sentirse inmune al
destino, a los golpes de la fortuna, a la necesidéaral en cualquiera de sus formas y
elevado por sobre ellos. Nada toca al hombre deermaamas inmediata que la
preocupacion por su existencia y ninguna depende&scimas agobiante para él que esta
de considerar la Naturaleza como un poder dueio @xistencia. Y de tal dependencia
se siente libre por la contemplacion de lo sublpréctico. “El poder invencible de la
Naturaleza”, dice Kant, “nos hace conocer por ci@destra impotencia considerados
como seres sensibles, pero al mismo tiempo desebresotros una facultad por la
gue nos estimamos independientes de aquel podera guperioridad frente a aquella
sobre la que se funda una conservacion de si mdenuma especie muy diferente de la
gue puede ser atacada y amenazada por la Natuedez@or a nosotros, de tal suerte
que lahumanidaden nuestra persona no queda humillada por muchoebmombre
acabe por sucumbir a ese poder. Siendo ello asi8ique, “juzgamos estéticamente
como sublime el poderio temible de la Naturalezaqy® despierta en nosotros una
fuerza propia que no es Naturaleza, llamada a aepaguenaodo aquello por lo que
nos afanamos en cuanto seres sensibles: los bianeslud y la vida, y a considerar
también, por ello mismo, aquel poder de la Nataeale al que, tratandose de tales
bienes, estamos ciertamente sometidos —, en nelam@ nosotros y con nuestra
personalidad, no como despdtico, bajo el que delmés doblegarnos al estar en juego
nuestros principios mas elevados, sea para sustentapara abandonarlos. Asi pues”,
concluye, “la Naturaleza es calificada aqui de isublerhaben porque elevadrhebi
la imaginacion hacia la representacion de aquebsss en que el animo puede volver
perceptible para si, de manera sensible, lo sublirtt@benheitde su destinacién.”

Esta indole sublime de nuestra destinacion racgi@séh independencia practica
respecto de la Naturaleza, ha de ser cuidadosandffetenciada de aquella otra
superioridad que, sea por nuestras fuerzas cogsoklpor nuestro entendimiento,
sabemos hacer valer sobre ella en cuanto podetieetios casos particulares y que
poseyendo también algo de grande no es por cieda sublime. Un hombre, por
ejemplo, que lucha contra una fiera y se impondaaper el vigor de sus brazos o

incluso por su astucia; una corriente caudalosaooceinNilo, cuya fuerza es domefiada
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por medio de diques y que el entendimiento humearstorma de un objeto dafioso en
uno util al encauzar mediante canales su abundpac#éaregar asi los eriales; un barco
en alta mar, que por el artificio de sus apareftd en condiciones de resistir la furia de
los elementos desencadenados; en suma: todosaagoatios en que el hombre por la
inventiva de su genio ha sometido a la Naturalezaehdo que ella le obedezca y se
pliegue a sus fines incluso alli donde lo superaader y estd armada para destruirlo,
no provocan sentimiento alguno de lo sublime awanda guarden alguna analogia con
él y agraden también por ello al juzgarselos estétente. Pero, ¢por qué no son
sublimes, siendo asi que hacen visible la supdedrdel hombre sobre la Naturaleza?

En este punto debemos volver al concepto de larsaptonde sera facil poder
descubrir la razén. Segun este concepto sélo dimsulaquel objeto ante al cual
sucumbimos en cuanteeres naturalespero del que nos sentimos absolutamente
independientes en cuanto seres racionales quejoporismo, no pertenecen a la
Naturaleza. Asi pues, todos lowedios naturalegue el hombre emplea para oponer
resistencia al poder de la Naturaleza quesartuidospor este concepto de lo sublime;
pues €l exige a rajatabla que seamos incapacesdenos con el objeto en cuanto
seres naturales, pero que, en virtud de lo queosatios no es Naturaleza (y esto no es
sino la razén pura) nos sintamos independiented. dée aqui, sin embargo, que todos
aquellos medios antes mencionados (destreza, astuitierza fisica) por los que el
hombre se impone a la Naturaleza proceden de est asi como €l los tiene por
propios en cuanto ser natural; no opone, puessteesia a los objetos mentados en
cuanto inteligencia, sino en cuanto ser sensildanaralmente, por su libertad interior,
sino fisicamente, por el empleo de fuerzas natsrate es por ello que tampoco
sucumbe a esos objetos, siendo superior a ellasnyeuanto ser sensible. Pero alli
donde se basta con sus fuerzas fisicas, nada leagugliese apremiarlo a recurrir a su
yo inteligente, a la autonomia interior de su cajzatracional.

Para que haya, pues, un sentimiento de lo sublimeexdge de manera
incondicionada que nos veamos completamente prvadotodomedio fisico para
oponer resistencig que busquemos ayuda, por el contrario, en agueliestro que no
es el fisico. Un objeto semejante ha de seteasiblepara nuestra sensibilidad y deja de
serlo no bien sentimos que podemos hacerle frem@wgestras fuerzas fisicas.

Esto se ve confirmado también por la experiencia. fllerza natural mas
poderosa es menos sublime en aquel preciso gradpemparece domefada por el

hombre y so6lo con que burle la destreza humanaveual punto a ser sublime. Un
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caballo que, libre e indémito todavia, corre suplio el bosque, nos resutiemiblepor
ser una fuerza natural superior a nosotros y psedar de objeto para una pintura
sublime. Ese mismo caballo ya amansado, atadogal guenganchado delante de un
carro, pierde su caracter temible y también, jaoto ello, cuanto tiene de sublime. Pero
si este caballo domado se arranca de pronto sadase se encabrita furioso bajo su
jinete y recupera con fiereza su libertad, reagaettonces su condicién temible y
resulta otra vez sublime.

La superioridad fisica del hombre sobre las fuenedsrales dista tanto de valer
como razén de ser de lo sublime, que casi por dogalli donde uno la encuentra
menoscaba la sublimidad del objeto o la anula stcloor entero. Bien es verdad que
podemos demorarnos con notable deleite en la cptaerdn de la destreza humana
que ha sabido subyugar las fuerzas naturales rdémitas, pero la fuente de tal deleite
es légica y no estética®* es un efecto del discurso mental no infundido |aor
representacién inmediata.

En ningln caso la Naturaleza es por tanto sublim&eatido practico, salvo alli
donde edemible Pero entonces se impone la pregunta de si sea@s® inverso: ¢ es
ella, donde quiera que sea temible, también suldm&entido practico?

Aqui debemos volver una vez més al concepto deildinge. Asi como este
tiene por requisito esencial, que en cuanto semesides nos sintamos dependientes del
objeto, asi tiene también, por otro lado, el de gonecuanto seres racionales nos
sintamos independientes de él. Donde no existénwepo, donde el objeto no posee en
modo alguno nada de temible para nuestra sensithjlalli lo sublime no es posible. Y
tampoco lo es donde falta lo segundo, donde elmkgmeramentgemible, donde no
nos sentimos superiores a €l en cuanto seres &&sON

La libertad interior es imprescindible para hallswblime lo temible y
complacerse en ello; pues so6lo puede ser sublimeuanto nos hace sentir nuestra
independencia, nuestra libertad de espiritu. Sdéoed temor real y serio anula de plano
tal libertad.

El objeto sublime, por consiguiente, si bien debetemible no debe provocar

un temor real. El temor es un estado signado ppa@écery la violencig lo sublime

%4 5egun Kant, los juicios por los que se predica debijeto la condicién de lo bello o bien la de lo
sublime son estéticos por fundarse sobre un siEmtimde placer (cfCritica del juiciq § 23) y difieren
asi esencialmente de un juicio tedrico; ni “sublimé “bello” son predicados objetivos en virtud des
cuales pueden conocerse los objetos. De modo curedouse juzga la destreza o habilidad con que el
hombre domina la naturaleza no se lo hace de maestética.
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s6lo puede agradar en la contemplacion libre y lposensacion de una actividad

interior. De tal modo que, o bien el objeto temildedebe orientar en absoluto su poder
contra nosotros o bien, en caso de que ello ocouastro espiritu debe permanecer
libre mientras que nuestra sensibilidad se ve #adsa Este Ultimo caso es, sin

embargo, sumamente infrecuente y exige eleaacionde la naturaleza humana que
apenas si cabe pensarla como posible en un st#je&s alli donde nos encontramos
realmente en peligro, donde nosotros mismos solnesoade un poder natural hostil, el

juicio estético desaparece. Cuanto mas tiene dénmsuluna tempestad en el mar

contemplada desde la orilla, tanto menos dispu@sfosmular semejante juicio estético

han de hallarse los pasajeros del barco que agiedteoza.

Tenemos que habérnoslas pues sélo con el primey dasde el objeto temible,
si bien nos hace ver su poder, no lo vuelve contrsotros y donde nosabemos
segurosante él. Entonces, por obra de la sola imaginacios figuramos en el caso en
gue ese poder podria echarsenos encima y todéeresisseria vana. Lo espantable se
halla asi solo en la representacion, pero ya lamepresentacion del peligro siendo lo
suficientemente vivida agita el instinto de conaeirdn y de ello procede algo analogo a
lo causado por la sensacion real. Un escalofriomasle, despunta un sentimiento de
zozobra, nuestra sensibilidad se rebela. Sin esteigo del padecer real, sin esta grave
acometida contra nuestra existencia, sélo jugasarna el objeto; y la cosa ha de ser
grave al menos en la sensacion, si la razon debe re@uda idea de su libertad.
Ademas, la conciencia de nuestra libertad intesio puede valer algo y gozar de
crédito en la medida en que el asunto sea setio,qepuede serlo si la representacion
del peligro se nos reduce a un simple motivo dggue

He dicho que debemos estar en salvo para quemdle nos agrade. Pero lo
cierto es que hay infortunios y peligros ante loales el hombre jamas puede saberse
seguro y que bien pueden ser sublimes en la rapiaesén, siéndolo también de hecho.
La seguridad no puede restringirse pues en eldsedi saberse liberado fisicamente
del peligro, como cuando uno, pongamos por cas®a, imaicia lo profundo de un abismo
desde una baranda alta y bien asegurada, o deadgeuta altura el mar embravecido.
En tales situaciones la ausencia de temor obedecke duego a la conviccion de que es
imposible sufrir dafio alguno. Pero, ¢donde habmtade fundar su seguridad ante el
destino, ante el poder omnipresente de lo divimbe &nfermedades dolorosas, ante
pérdidas sensibles, ante la muerte? Aqui no hagunen razon de orden fisico que

autorice la tranquilidad; y si consideramos el idesien lo que tiene de temible,
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entonces también nos diremos que de nada estamossniibres que de aquellas
amenazas.

La seguridad obedece pues a dos razones de distidem. Ante aquellas
calamidades de las que uno puede huir por conteelgpoder fisico para ello, podemos
tener una seguridad fisica exterior; pero ante lEgu®tras, en cambio, a que no
podemos oponer resistencia por medios naturaleemos tampoco capaces de evitar,
sblo cabe tener una seguridad interior o morala Esterencia es particularmente
importante en relacion con lo sublime.

La seguridad fisicaes una causa inmediata de tranquilidad para muestr
sensibilidad, y lo es sin relacion alguna con nmoesstado interior o moral. Es también
por ello que nada hace falta para considerar siortein objeto ante el cual uno goza de
aquella seguridad. De alli que haya entre los hesbuna concordancia
considerablemente mayor cuando se trata de justbge lo sublime d&les objetos,
cuyo aspecto se vincula con la mentada seguridad figue cuando se trata de aquellos
ante los que solo se tiene una seguridad morataliaa es evidente: la seguridad fisica
beneficia a todo hombre por igual; la moral, pacaitrario, supone un estado de animo
gue no se encuentra en todos los individuos. Pagstp que esta seguridad fisica vale
sélo para la sensibilidad, nada tiene por si migm&apudiese agradar a la razén y su
influjo es meramente negativo, en cuanto sélo immjde se sobresalte el instinto de
conservacion y que la libertad de espiritu queadicdn

El caso es completamente diferente cuando se deata seguridadinterior o
moral. También esta es, por cierto, una causa de ti@haplipara lssensibilidad(de lo
contrario, ella misma seria sublime), pero lo de §é un modo mediato gracias a las
ideas de la razén. Vemos lo temible sin temor, p@mps sentimos inmunes a su poder
sobre nosotros como seres naturales, bien pomia@ieswia de nuestriaocencia bien
por la idea de l@ondicion indestructible de nuestro sé&sta seguridad moral postula
por tanto, segun vemosleas religiosaspues no la moral, sino solofaligion ofrece
razones para tranquilizar nuestra sensibilfdatla moral se atiene a los preceptos de la
razon de manera inexorable y sin la menor considerapor el interés de nuestra
sensibilidad; la religion, empero, es la que bestablecer una conciliacion, un acuerdo

entre las exigencias de la razén y los deseos senkibilidad. Para la seguridad moral

%5 .a comprension aqui subyacente tanto de la religigmo de su relacién con la moral se corresponde
con la presentada por la filosofia kantiana y entjgalar por la Critica de la razén practic¥/éanse
también lasCartas sobre la filosofia kantiada Reinhold, publicadas pocos meses antes de dike
comenzase a redactar este escrito.
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no basta pues en modo alguno con que poseamosractecamoral, porque para
alcanzarla se exige, ademas, que penseniatiaalezaen armonia con ley moralo,

lo que es lo mismo, sometida a los designios deeurracional puro. La muerte, por
ejemplo, es un objeto de esa indole ante el ctames segurosolo moralmente. La
representacion vivida de todos los terrores dederte, unida a la certeza de no poder
escapar de ella, volveria francamente imposibla f@mayor parte de los hombres
vincular con esa representacion toda la tranqguiligyuerida para un juicio estético,
puesto que la mayor parte de ellos son seres guentimucho méas de sensibles que de
racionales; imposible, si la fe de la razon en imnaortalidad, incluso para la misma
naturaleza sensible, no contase con una respuesitahle.

Pero no se ha de entender esto como si la repaegantde la muerte debiese a
la idea de la inmortalidad el estar vinculada a@peublime. jNada mas lejos de ello! La
idea de la inmortalidad, tal como la admito en estieto, es causa de tranquilidad para
nuestro impulso de pervivencia, esto es, para raussnsibilidad, y debo advertir de
una vez para siempre que en todo cuanto haya deigrauna impresiéon sublime la
sensibilidad con sus exigencias debe haber sid@mzada sin concesiones y toda causa
de tranquilidad ha de buscarse sélo en la razénelgidea de la inmortalidad, por
ende, donde (tal como ocurre en todas las religigusitivas) se tiene en cuenta de
algun modo la sensibilidad, no puede contribuinada a hacer de la representacién de
la muerte un objeto sublime. Tal idea debe quedtesabien relegada a un segundo
plano, por asi decir, para acudir en ayuda derailsiddad solo cuando esta se sienta
expuesta, inerme y desconsolada ante todos lagdsrde la aniquilacion y amenace
con sucumbir ante la violencia de semejante atdeem® tan pronto como esta idea de
la inmortalidad prevalece en el espiritu, la mueregde su condicion dieemibley lo
sublimedesaparece.

La divinidad, representada con una omnisciencia itwmina hasta lo mas
recondito del coraz6n humano, con una santidad nguéolera ningiin movimiento
impuro y con un poder que somete a su jurisdiccigastro destino fisico, es una
representaciotemibley puede por ello volverssiblime Ante los efectos de este poder
no podemos tener ninguna seguridad fisica porqeeresulta igualmente imposible
tanto sustraernosa él como ofrecerl@esistencia De modo que sélo nos queda la
seguridad moral, que fundamos en la justicia de ssey en nuestra inocencia.
Contemplamos sin espanto los fenomenos terrorifams que manifiesta su poder

porque la conciencia de nuestra inocencia nos posalvo de ellos. Esta seguridad
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moral impide que, al representarnos ese podertdduoj invencible y omnipresente,
perdamos del todo nuestra libertad de espiritu,aléslonde esta cesa, el espiritu ya
no se siente inclinado a enjuiciar nada en sem#dético. Pero la seguridad moral no
puede ser la causa de lo sublime porque el semtimide la misma, aun cuando
descanse sobre razones morales, soélo llega a ofreaaotivo de tranquilidad para la
sensibilidad y a satisfacer el instinto de consgéra lo sublime, empero, jamas estriba
en la satisfaccion de nuestros impulsos. Si laesgtacion de la divinidad ha de ser
sublime en sentido practico (dinamico), entoncdsed®s remitir el sentimiento de
nuestra seguridado a nuestra existengiginoa nuestros principiasTiene que sernos
indiferente cdémo nos vaya en tal caso, en cuantesspaturales, si sélo como
inteligencias nos sentimos independientes de lest@f de su poder. En cuanto seres
racionales llegamos a sentirnos independientessaale la misma omnipotencia en la
medida en que ni siquiera esta puede cancelarraumgionomia o determinar nuestra
voluntad en contra de nuestros principios. Asi psé® en la medida en que neguemos
a la divinidad toddnfluencia naturalsobre nuestradeterminaciones voluntariasa
representacion de su poder es sublime en sentidmdtio.

Pero el que uno en sus determinaciones voluntsgiggenta independiente de la
divinidad no significa sino ser consciente de gli@ amas podria operatomo un
poder sobre nuestra voluntad. Y como por otra parteolantad pura ha de coincidir
siempre y en todos los casos con la voluntad deviaidad, jamas podria darse el caso
de que nos determinasemos por la razén pura eraabmtal voluntad. Asi pues, soélo le
negamos el influjo sobre la nuestra en la medidguensomos conscientds que por
ningun otro medio mas que por su armonia con lgpley de la razén en nosotrossto
es, ni por autoridad, ni por premios o castigogari consideracion a su podpyede
influir en nuestras determinaciones voluntaridsuestra razon nada venera en la
divinidad fuera de su santidad ni nada teme defedlea de su reprobacion; y ello, por
lo demas, s6lo en cuanto reconoce en la ley dstiisgoropias leyes. Pero no compete al
arbitrio divino reprobar o aprobar nuestro modo de pessao, que esto se determina
por nuestro comportamiento. En el Unico caso puesqee la divinidad podria
resultarnos temible, esto es, en el de su reprdbacio dependemos de ella. Al ser
representada, por tanto, como un poder que biedepaeular nuestraxistenciapero

gue, mientras aun la conservemos, no puede ejefttgo alguno sobre las operaciones
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de nuestra razon, es sublime en sentido dinamiséloyaquella religion que nos ofrece
esta representacion de la divinidad lleva tambiésiéa impronta de lo sublinf&®

El objeto de lo sublime en sentido practico haatdemible para la sensibilidad;
nuestro estado fisico ha de sentirse amenazadanaocalamidad y la representacion
del peligro ha de poner en movimiento el impulscaleservacion.

Ante la afeccion de este impulso, nuestmo inteligible [intelligibles Selbgt
aquello en nosotros que no es naturaleza, tienélifprenciarse de la parte sensible de
nuestro ser y volverse consciente de su autonalaisyl independencia respecto de todo
cuanto puede amenazar la naturaleza fisica; cartecen suma, de su libertad.

Esta libertad, empero, no es fisica, sino puracjuskvamente moral. No es por
nuestras fuerzas naturales ni por nuestro enteadimino es en cuanto seres sensibles
que debemos sentirnos superiores al objeto tenphles si asi fuese, nuestra seguridad
estaria siempre condicionada solo por causasdgjssto es, de modo empirico, en cuyo
caso siempre subsistiria una dependencia respedtoMaturaleza. Pero no siendo ello
asi, ha de sernos completamente indiferente cw@éingestra suerte en cuanto seres
sensibles y nuestra libertad ha de consistir soltenen el hecho de no atribuir a
nuestro yo en ningun caso nuestro estado fisice, pyede ser determinado por la
naturaleza, y en considerarlo como algo exteriextyafio, sin ascendiente alguno sobre
nuestra persona moral.

Grandees quien supera lo temibkjblime quien, aunque sucumba, no le teme.

#6«Contra este andlisis del concepto de lo sublimesentido dinamico”, dice Kant, “parece alzarse el
hecho de que solemos representarnos a Dios enmmpdstad, en los terremotos, etc., como un poder
colérico y ello no obstante como sublime, por lalcpues, el imaginar una superioridad de nuestro
espiritu sobre los efectos de un poder semejaatég Bcura y también sacrilegio. No el sentimied®

la sublimidad de nuestra naturaleza propia, sintesrbien la sumisién y el abatimiento parecen sgii a

la disposicién del espiritu que cuadra con la mestificion de semejante objeto. En la religion, sobre
todo, el prosternarse y el rezar con gestos coidtnicy de temor parecen ser el Gnico comportamiento
conveniente en presencia de la divinidad y la magante de los pueblos lo ha admitido por eso y lo
observa aln. Pero”, prosigue, “esa disposicion dspietu no esta unida, ni con mucho, tan
necesariamente con la idea deslablimidadde una religion. El hombre que es consciente deutpa y
que tiene pues motivos para temer, de ningin med@ka en el estado de animo debido para admirar
la majestad divina; <...> sélo entonces, cuandocsaciencia moral esté ya limpia, aquellos efectek d
poder divino sirven para despertar en él una idehlisne de la divinidad en la medida en que él mijsmo
por el sentimiento de su propio modo sublime desg@erse ve elevado por sobreteiorante los efectos
de aquel poder. Siente asi veneraci&hiffurchi, no temor Furchi ante la divinidad, mientras que, por
el contrario, la supersticion sélo temor y miedgpesmenta ante la divinidad, sin guardarle el debid
respeto, de donde es claro que jamas podria sungd religion del buen comportamiento moral, sino
mera solicitacién del favor y adulacion.” [KanGritica del juiciq “Critica del juicio estético”, Analitica

de lo sublime, § 28].
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Anibal fue grande en sentido tedrico cuando sedbatmmino hacia Italia por
sobre los Alpes infranqueables; grande en sentiéictipo, o sublime, lo fue sélo en la
desgracia.

Grande fue Hércules, puesto que emprendio y acsbdae trabajos.

Sublime fue Prometeo, puesto que, encadenado €auslaso, no se arrepintio
de su hazafia ni reconocio su culpa.

Grande puede mostrarse uno editda sublime, sélo en la desdicha.

Sublime, pues, en sentido practico, es cualquiget@lgue, si bien nos hace
advertir nuestra impotencia como seres naturagssulbbre en nosotros al mismo tiempo
una facultad de resistencia de una especie comm@eta diferente, qusin alejar el
peligro, por cierto, de nuestra existencia fisi@ge algo infinitamente mas importante:
aparta esta ultima respecto de nuestra personahidads pues una seguridaaterial y
referida solo a un caso particular, sino ut@al que se extiende a todos los casos
posibles, esa de la que cobramos conciencia peptasentacion de lo sublime. Es asi
como esto ultimo, lo sublime, no estriba de ningdndo en la superacién o el
vencimiento de un peligro amenazador, sino en gdigaen medio la condicion ultima
bajo la cual, Unicamente, puede existir un peliggza nosotros, al ensefiarnos a
considerar la parte sensible de nuestro ser, @®ujeta al peligro, como algo natural
exterior que no atafie en absoluto a nuestra venaaeesona, a nuestro yo moral.

Después de haber establecido el concepto de lamsuldn sentido practico
estamos en condiciones de clasificarlo segun larsidad ya de los objetos que lo
provocan, ya de las situaciones en que nos encaograon ellos.

En la representacién de lo sublime diferenciames ¢tosasprimero, un objeto
de la naturaleza en cuanto podsegundo una relacion de tal poder con nuestra
facultad de resistencia fisictercerq una relacidon de ese mismo poder con nuestra
persona moral. Lo sublime es asi el efecto derggesentaciones consecutivas: 1) la
de un poder fisico objetivo, 2) la de nuestra irapoia fisica subjetiva, 3) la de nuestra
superioridad moral subjetiva. Pero aun cuando ela capresentacion de lo sublime
estos tres elementos constitutivos deban unirseatera esencial y necesaria, no por
ello deja de ser contingente el modo en que llegamepresentarnoslos y sobre esto

descansa una doble diferencia fundamental refarldasublime del poder.
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Una de dos: o bien se ofrece a la intuicion sol@bjeto como poder, la causa
objetiva del padecer, pero no el padecer misme,8f sujeto que juzga quien forja en si
mismo la representacion del padecer y transformabjgto dado en algo temible al
relacionarlo con el impulso de conservacion, y kgo aublime al relacionarlo con su

persona moral;

o bien, ademas del objeto como poder, lo repredertta manera objetiva es su
condicion de temible para el hombre, el padecemmjsin que al sujeto que enjuicia le
guede otra cosa mas que aplicarlo a su estado merajendrar lo sublime a partir de
lo temible.

Un objeto de la primera clase sblime en sentido contemplatiwn objeto de

la segundasublime en sentido patético

Lo sublime del poder en sentido contemplativo

Objetos que no nos muestran sino un poder deatar&dleza muy superior al
nuestro, pero que fuera de ello dejan librado atnoieriterio si queremos aplicarlo a
nuestro estado fisico o a nuestra persona moral, ssblimes sélo en sentido
contemplativo. Los denomino asi porque no conmueleaspiritu de un modo tan
violento que le impidiese permanecer en un estadsetena contemplacion. Cuando se
trata de lo sublime en sentido contemplativo, lagypal es la actividad autonoma del
espiritu porque exteriormente se da s6iacondicion, mientras que las otras dos deben
ser satisfechas por el sujeto mismo. Por esta riazénblime contemplativo no posee
un efecto tan vigoroso ni tan dilatado como lo soblpatéticoNo tan dilatado porque
no todos los hombres poseen imaginacion suficienteo para hacer surgir en si
mMismos una representacion vivida del peligro, mp@aco poseen todos la suficiente
fuerza moral autbnoma como para no preferir evtar representacion de tal indaie;
tan vigorosoporque, en este caso, la representacion del pehgnque provocada con

la mayor vivacidad, es siempweluntaria y el espiritu sefiorea facilmente sobre una
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representacion que forjo de manera espontaneaulilong contemplativo procura pues
un disfrute menor, pero también menos mixto.

Cuando se trata de lo sublime en sentido conteiwplit Naturaleza no brinda
mMAas que un objeto en cuanto poder y queda asdliitada imaginacion el hacer de él
algo temible para el ser de los hombres. Segurmss@r o menor la parte con que
interviene la fantasia en la produccion de esoltemy segun sea el modo en que
desempefie mas abierta 0 mas embozadamente suatiréa, diferente ha de resultar
también lo sublime.

Un abismo que se abre ante nuestros pies, unasedpan volcan en erupcion,
la masa de un pefidn que pende sobre nosotros d¢agsiera desplomarse al punto,
una tormenta en alta mar, un invierno rigurosoi@mas polares, un verano en la zona
térrida, animales feroces o venenosos, una inuédagicosas semejantes son esos
poderes de la Naturaleza contra los cuales nueapacidad de resistencia ha de ser
tenida por nula, siendo asi que guardan una relagiéagonica con nuestra existencia
fisica. Incluso ciertos objetos ideales, comdéiezhpq por ejemplo, considerado como
un poder que actia de manera silenciosa pero aebeorlanecesidada cuya ley
severa ningun ser natural puede sustraerse; intdustea moral detleber que no
pocas veces se comporta como un poder hostil feemteestra existencia fisica, son
objetos temibles, tan pronto como Imaginacién los refiere al impulso de
conservacion; y se vuelven sublimes en cuantazénlos aplica a sus leyes supremas.
Pero como en todos estos casos es la fantasia jpumeero afiade lo temible y como
depende enteramente de nosotros el sofocar unajiseas nuestra propia obra, estos
objetos pertenecen a la clase de lo sublime erdsesdntemplativo.

Es cierto que la representacion del peligro tiemé an motivoreal y que solo
hace falta una operacion sencilla, vincular laterisia de tales cosas con la nuestra,
fisica, enunarepresentacion para que ya lo temible esté pmskeatfantasia no precisa
agregar nada de sus propios recursos, porqueese &in solo a lo que se le ha dado.

Pero mas de una vez, objetos de la Naturalezderadies en cuanto tales, se
ven transformados de manera subjetiva, por lavieteion de la fantasia, en poderes
temibles, y es la fantasia misma la que no gécubrelo temible mediante alguna
comparacion,sino la que lo crea arbitrariamente sin poseer una razon objetiva
suficiente para ello. Tal es el caso cuando se td& lo extraordinario y de lo

indeterminado
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Para el hombre en estado infantil, cuando la inzagém obra todavia sin
respetar ningun freno, todo lo insolito provocaaesp. En cada fendmeno natural
inesperado cree ver un enemigo en armas contraigereia y para prevenir el ataque
se moviliza de inmediato el impulso de conservaque es en este periodo su soberano
omnimodo. Y como se trata de un impulso temerosobarde, su imperio es un reino
de espanto y temor. La supersticion, que cobradamesta época, es por consiguiente
sombria y pavorosa, y también las costumbres cdmpoese caracter hostil y
tenebroso. El hombre se halla antes armado quédeegtsu primer ademan, al
encontrarse con un forastero, es echar mano péaa&slLa costumbre de los antiguos
Tauros, de sacrificar en honor de Diana a todosfera que la desdicha hubiese
conducido hasta sus costas, dificilmente podriahi@nido otro origen fuera diemor,
pues solo el hombraviesq no elinculto, es tan salvaje como para desencadenar su ira
contra aquello que no puede dafarlo.

Bien es verdad que este temor ante cuanto paresdaido desaparece en el
estado de la cultura, pero no hasta el punto denquaubsista algun rastro de él en la
contemplaciorestéticade la Naturaleza, donde el hombre se entrega esmamente
al juego de la fantasia. Muy bien lo saben losgmogtpor ello no dejan de emplear lo
extraordinarig al menos como un ingrediente de lo temible. Wfysrdo silencio, un
gran vacio, una iluminacion subita de la oscuridamh de suyo cosas de muy poca
monta, irrelevantes salvo por lo que tienen deaextlinario e infrecuente. Ello no
obstante, provocan un sentimiento de espanto dlssercuando menos la impresion
del mismo y son por ende aptas para lo sublime.

Cuando Virgilio quiere llenarnos de pavor en réacton el Avern®’’, llama
nuestra atencion principalmente sobre su vacio silsacio. Lo llamdoca nocte late
tacentig ‘vastos campos silenciosos de la noch&pgos vacuas Ditis et inania regna
‘desiertas moradas y reino de las sombras derPlutd

Llegado el momento de la iniciacion, en los misteide los antiguos, se ponia
particular atencidon en una impresion temible y roole y para ello se recurria
mayormente también al silencio. Un profundo silerdgja a la fantasia el campo libre
y pone la expectativa en tension ante algo temijple ha de sobrevenir. En los
ejercicios de la devocion, el silencio de toda oomunidad de fieles reunida es un
medio muy eficaz para impulsar la fantasia y dispa espiritu para lo grave y lo

%7 Cf. EneidaVl, vv. 265 y 269.
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digno. Incluso la supersticion popular se sirveetle en sus ficciones, pues hay que
guardar un profundo silencio, como bien se sabandw se estd por desenterrar un
tesoro. En los palacios encantados que aparecdoseouentos de hadas reina un
silencio mortal pavoroso y es propio de la historédural de los bosques encantados
gue ningun ser viviente aliente en ellos. Tambesdledades algo temible, siendo
prolongada y forzosa, como ocurre por ejemplo ¢aestierro en una isla deshabitada.
Un desierto vasto y dilatado, un bosque solitagontuchas millas de extension, el
navegar a la deriva en un mar sin limites, no $om epresentaciones que provocan
espanto y que en la poesia han de emplearse aligate lo sublime. Pero aqui (en el
caso de la soledad), hay ya un motivo objetivoteelor, porque la idea de una gran
soledad trae consigo también la ideaddsdamparo

La fantasia da muestras de ser mucho mas actieaitodl forjar un objeto de
espanto a partir de lsecreto indeterminado e@mpenetrable Aqui se encuentra
propiamente en su elemento, pues como la realiddd Immita y sus operaciones no se
ven restringidas a un caso particular, el vastworde las posibilidades esta abierto ante
ella. Pero el que se incline precisamente haciespmntable y que lo desconocido le
haga antedemer que esperar esto es algo que reside en la indole del impdkso
conservacion que la dirige. El aborrecimiento opmgaun modo incomparablemente
mas rapido y poderoso que el deseo, y a ello se gieblo que permanece oculto detras
de lo desconocido antes nos haga presumir algo gual@sperar algo bueno.

Lastinieblasson pavorosas y precisamente por ello aptas pasablime. Pero
no lo son en si mismas, sino porque nos ocultambgetos y nos ponen asi a merced
del vasto poder de la imaginacion. Tan pronto cahgeligro se vuelve claro y
definido, desaparece una gran parte del temorasduridad el sentido de la vista, el
primer guardian de nuestra existencia, nos rehisa servicios y nos sentimos
expuestos, inermes, ante el peligro oculto. Polastedianoche es para la supersticion
la hora de los fantasmas y por eso el reino deulerta suele ser representado como el
de la noche eterna. En los poemas de Homero, dandamanidad habla todavia su

lenguaje mas natural, la oscuridad se presenta comde las mayores calamidades.

“Alli esté la ciudad y el pais de los cimerios,
siempre envueltos en nubes y en bruma, que elilgpirante
desde arriba jamas con sus rayos mira...

una noche inmortal sobre aquellos cuitados seeiern
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Odisea canto XI, 14-16, 18>

“iPadre Zeus,” exclama el valeroso Ayax en la ddear de la batalla, “libera
pese a todo de la bruma a los hijos de los aqugdsaz sereno el cielo, y concédenos
ver con nuestros 0jos, / y en la luz llega inclastestruirnos, puesto que de este modo a
ti te plugo.”

lliada, canto XVII, 645-647>°

También loindeterminadces un ingrediente de lo que causa espanto, yetlo
ninguna otra raz6n mas que por dar rienda suddtanaaginacion para que esta se forje
el cuadro a su sabor. Lo determinado, en cambigduz®e a un conocimiento claro y al
someter el objeto al entendimiento lo sustraeegjgucaprichoso de la fantasia.

La pintura homérica del mundo subterrdneo resudtatot mas terrible
precisamente por el hecho de que parece nadareenielnla, y las figuras fantasmales
de Ossiaff® no son mas que leves imagenes nebulosas delinpadksfantasia segin
su capricho.

Todo lo que esta@eladq todo lomisteriosg contribuye a causar espanto y es por
consiguiente capaz de volverse sublime. De es&ci&sps la inscripcion que se leia en
Sais, Egipto, sobre el templo de Isis: “Yo soy toldoque es, lo que ha sido y lo que
sera. Ningan hombre mortal ha levantado mi velo€cRamente esta incertidumbre y
este misterio hace de las representaciones deolobrbs acerca de las postrimerias
algo pavoroso; sentimientos que han sido expresealosara fortuna en el conocido
monélogo de Haml&t!

La descripcién que nos hace T4cito de la solemoeepion de la diosa Hefta
se vuelve sublime de un modo terrible por la oslagarien que la envuelve. El carro de
la diosa desaparece en lo mas profundo del bosguegyno de cuantos se emplean en
ese misterioso oficio retorna con vida. Estremeadopregunta uno, qué ha de ser

aquello que cuesta la vida a quien logeod tantum morituri vident

28 Trad. José Manuel Pabén

#9Trad. Antonio Lépez Eire

%0 | egendario poeta gaélico, supuesto autor de pogmasatos sobre las proezas de su padre, Finn
Mac Cumbhail, héroe del siglo Ill. James Macphergmreta escocés del siglo XVIII, quien se encargé de
dar nueva vida a la leyenda, al presentar sus @Esesdmo traducciones de las apdcrifas de Ossian.

61 Cf, Shakespearéfamlet 111, 1.

%2 Cf, Germaniacap. 11. La cita latina del final del parrafo dic‘que sélo quienes van a morir lo ven.”
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Todas las religiones tienen sus misterios, que isTam vivo un pavor sagrado,
y asi como la majestad de lo divino habita detelsvdlo en el sanctasanctorum, asi
también la majestad de los reyes acostumbra ansmléa misterio para mantener la
veneracion de sus subditos en una tension pergetuanedio de esa invisibilidad
facticia.

Estas son las subespecies mas sobresalientesdblilme del poder en sentido
contemplativo, y como descansan en el destino ndetalombre, del que participan los
hombres todos por igual, tenemos el derecho deipoesr una receptividad para ello
en todos los sujetos humanos, sin que su ausenedamlisculparse por un juego de la
Naturaleza, como ocurre con las emociones puramsmisibles, sino que es licito
imputarsela al sujeto como una imperfeccion. Ensioces, lo sublime del
conocimiento se encuentra ligado con lo sublimepdeler y el efecto es tanto mas
grande cuando no es simplemente la facultad dsteesia fisica, sino también la
misma facultad de representacion la que tropiemssus limites ante un objeto, y asi se

ve rechazada la sensibilidad con su doble exigencia

Lo sublime en sentido patético

Cuando un objeto nos es dado de manera objetivsimquemente como poder
sin mas, sino al mismo tiempo como un poder pearsicipara el hombre; cuando ese
objeto no se limita pues mostrar su poderio, sino que lexteriorizarealmente de
manera hostil, entonces la imaginacion, en lugaseddibre para referirlo al impulso de
conservaciongdebehacerlo; en efecto, se ve obligada a ello de naapigjetiva. Pero el
padecer real anula la libertad del espiritu y nonite asi ningun juicio estético. Por
consiguiente no ha de ser en el sujeto que juzgdedel objeto temible acredite su
poder destructor, esto es, no cabe que al suffagamos por nosotr@sismos sino
s6lo simpaticamentePero hasta el padecer simpatico es ya demasggdsivo para la
sensibilidad cuando el sufrimiento existigera de nosotros. El dolor compasivo
prevalece sobre todo placer estético. So6lo entoroewiene a saber, cuando es mera
ilusién vy ficcidn, o bien (en caso de que hubiesistielo realmente), cuando se lo
presenta no a los sentidos de manera inmediataadanimaginacion, el padecer puede

volverse estético y provocar el sentimiento de Ublime. La representacion de un
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padecer ajeno acompafada por el afecto y la canaiaete nuestra libertad moral
interior essublime en sentido patético

La simpatia o el afecto participado (comunicadogsaina exteriorizacion libre
de nuestro espiritu que debiésemos producir entnegspor nuestra propia actividad,
sino una afeccion involuntaria de la facultad gerssdeterminada por la ley natural. No
depende en ningun caso de nuestra voluntad simosrexperimentar compasion ante
el sufrimiento de un ser vivo. Tan pronto como lwosepresentemosiebemosacerlo.
Actua laNaturaleza no nuestrdibertad, y la mocion interior se anticipa a la decision.

Es asi como al obtener de manera objetiva la rept@son de un padecer ha de
surgir por fuerza en nosotros un eco sensible d&im por obra de la ley natural e
inmutable de la simpatia. Con ello lo hacemos moesn cierto modo.Nos
compadecemosNo solo la afliccion participe, el conmoverse [@desdicha ajena, se
llama compasién sino toda emocioén aflictiva, sin distincion algumprovocada por la
experiencia de un tercero; por donde hay tantascespde compasioén como diferentes
son las especies originarias del padecer: temorspargo compasivos, zozobra,
indignacion y desesperacion compasivas.

Pero si lo conmovedor (o patético) ha de contawsgocuna causa de lo sublime,
entonces no puede provocarselo hasta volverlo ezsémunpadecerpropio. Incluso en
medio de la emocion mas violenta tenemosdijferenciarnosdel sujeto que padece en
cuanto tal, pues la libertad del espiritu estaigarthn pronto como la ilusién se trueca
en verdad cabal.

Si la compasién acrecienta de tal modo su intedsglee nos confundimos
formalmente con quien sufre, entonces dejamos dendm la emocién y pasa a ser ella
la que nos domina. Si la simpatia permanece enioateintro de sus limites estéticos,
entonces reune dos condiciones principales de bbnset una representacion viva y
sensible del padecer vinculada con el sentimieata gropia seguridad.

Pero este sentimiento de la seguridad ante lagept@cion de un padecer ajeno
no es en ningun caso tazon de sede lo sublime ni, en modo alguno,fleentedel
placer que obtenemos de tal representacion. Laigate vuelve sublime tan sélo por
la conciencia de nuestra libertad moral, no poddanuestra libertad fisica. No por
vernos exentos de ese padecer a causa de nuestta buerte (pues en tal caso
seguiriamos teniendo siempre un pésimo garanteiglstra seguridad), sino por sentir

que nuestro yo moral permanece ajeno a la caudadielamismo, esto es, a su influjo
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sobre la determinacion de nuestra voluntad, el gadg@mpaticeelevanuestro espiritu
y se vuelve sublimen sentido patético

No es indefectiblemente necesario que uno, parer hader su libertad moral,
deba hacer gala de fortaleza de animo ante la dmavee un peligro. No se habla aqui
de lo queocurre, sino de lo qualebey puedeocurrir; de nuestraestinacion no de
nuestroobrar real; de la fuerza, no de su aplicacién. Al venditse en medio de la
tempestad un buque mercante muy cargado bien pedexgerimentar una gran
desdicha al ponernos en el lugar del comercianya dgueza integra es devorada al
punto por las aguas. Pero no por ello dejamos udigr spie esa pérdida sélo afecta a
cosas contingentes y que es un deber saber elgyarsobre ella. Ahora bien, nada
imposible de cumplir puede ser un deber, y lo deleesuceder, necesariamente ha de
poder suceder. Pero gdoder sobreponernos a una pérdida quetanto nos afemta, c
razon, en cuanto seres sensibles, comprueba guenhwsotros una facultad ajena a la
sensible que obra segun leyes completamente diésrele las de esta y que nada tiene
en comun con el impulso natur8ublime empero, es todo aquello de lo que cobramos
conciencia gracias a esa facultad.

Uno bien puede decirse entonces que estara mwydejpermanecer impasible
ante la pérdida de aquellos bienes, lo que no imped modo alguno el sentimiento de
lo sublime, sélo con sentir que udeberiasobreponerse a ello y que es un deber no
concederles influencia alguna sobre la autodetercion de la razén. Como bien se
comprende, en aquel individuo cuyo sentido no aleam siquiergpara estodebera
darse por perdida toda la fuerza estética de lodgrg lo sublime.

Lo sublime patético exige pues, cuando menos, apacidad del espiritu para
cobrar conciencia de la propia destinacion racignaha receptividad para la idea del
deber, aun cuando uno también reconozca desde losgldmites que la debilidad
humana opondra a su ejercicio. El sentimiento dadagtanto ante lo bueno como ante
lo sublime habria de hallarse, en suma, en unacsita critica, si uno soélo pudiese
captar lo que uno mismo ha logrado o cree podeatogero un rasgo digno de estima,
propio de la humanidad del hombre, consiste, alasiean los juiciosestéticos en
declararse partidario de la buena causa, aun cudefriese pronunciargs contrade si
misma, y en acatar, al menos en la sensibilidaddizas puras de la razén, aun cuando
no siempre tenga pronto el vigor suficiente paloear realmente en consonancia con

ellas.
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Para losublime patéticse exigen, pues, dos condiciones principglesiero,
una representacion vivida dphdecer que provoque con la debida intensidad el
sentimiento compasivagsegundo una representacion de fesistenciaante el padecer,
que vuelva consciente la libertad interior del e&piSo6lo por lo primero el objeto se
vuelvepatéticq solo por lo segundo lo patético se vuelve, alg sublime

De este principio dimanan las dos leyes fundamestdé todo arte tragico. Ellas
son, primero, la representacion de la naturaleza padecisetgyndola representacion

de la autonomia moral en el padecer.

SOBRE LO SUBLIME
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No es posible determinar con seguridad cuando uepuesto este escrito, tan
breve como enjundioso, publicado por primera vezeértercer volumen de los
“Escritos menores en prosa” (Leipzig 1801), sin goenca antes se lo hubiese
mencionado de manera explicita. La mayor partecdedstudiosos se inclinan por la
primera mitad de los afios noventa, algunos poriampo anterior y otros por uno
mucho mas tardio. En favor de esta ultima posiadithabla, primero, el hecho de que
el articulo no fuese publicado ni en la “Nueva &alhi en las “Horas”, aun cuando
ambas revistas necesitaban con urgencia contrimesale este tenor; luego, el empleo
de algunos conceptos que resultan ajenos a lostescdedricos anteriores y, por
altimo, sobre todo en la segunda mitad del articldssingular belleza de un estilo muy
maduro y de una gravedad elevada, inequivocamenteopal y profundamente
comprometida. Una mirada atenta descubre en esangkg mitad un cambio tan
palmario del estilo al par que de la intencién y éiefasis — afiadase a ello la impresion
ostensible de que al menos esa seccion da por deemharetorno de Schiller a su
verdadera vocacidn como poeta tragico y de que megua a partir de la idea y del
mérito artistico de la tragedia — que quiza lo mdsonable sea suponer que Schiller,
no mucho antes de la fecha de publicacién del vetudopnde aparecié este escrito,
revisd profundamente y reelabord, o bien complatgunas notas fragmentarias que
conservara en forma de borrador, vinculadas, por reateria, con dos articulos
anteriores: “Sobre lo patético” y “De lo sublime”.

El problema de la datacién posee, en este casopmapnta que la de una
simple incumbencia filologica, porque esta estrackate vinculado con la
comprension de la actitud espiritual de Schiller ganeral y con el modo en que el
propio poeta entendia la libertad y la relacion lde‘bello” con lo “sublime” y la de
ambos con el “ideal”. La tendencia, imperante duafargo tiempo, a ver el proposito
y el mérito propios de este escrito en la proclaiiiaale una humanidad “estética”
afianzada sobre la armonia moral, puede haber dbuittlo a que se lo considerase
como una suerte de recaida en el dualismo morakzda cuiio kantiano, ya superado
en lo fundamental, y a que, precisamente en retaciin la posterior y verdadera
finalidad de Schiller, tal como ella se manifiestabre todo en las cartas “Sobre la
educacion estética”, quisiese atribuirselo a unsefanterior y menos ponderada de su

pensamiento. Bien es verdad que, para Schillerarlaonia perfecta y libre de la
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naturaleza y del espiritu en el hombre, la consuamadella y “ludica” de su
humanidad plena, fue y siguié siendo siempre laarsaprema. Pero ese “transito”
real “del hombre hacia el dios”, que en vano se fusiera presentar poéticamente en
la forma purisima deidilio, en las bodas de Hércules y Hebe, en una prosacuaz|
poema “El ideal y la vida”, no dejo de ser nuncaaufidea”, a causa de lo absoluto e
inviolable de la libertad, tanto moral como fisiaa dej6é de ser, dentro de la realidad
terrenal del hombre, condicionada y limitadajd#al propuesto, si, pero inalcanzable,
que la “figura viviente” de la obra de arte bellaefieja, de manera vivificante y
promisoria, como apariencia verdadera. Sujeto era@esus condiciones terrenales, el
hombre jamas puede ni debe resolver la doble y dt@adestinacion que se le impone
a partir de ese ideal eterno: por un lado, “educagor la imagenajena a la realidad,
que la belleza erige ante sus ojos como simbolsuddestinacion mas elevada, debe
aspirar a la unificacion libre y ludica de su sespditual y su ser natural; una
unificacion que transforme toda obligacion moral lanplenitud de una realizacion
ético-sensible; pero sin olvidar nunca, al misnantpo, que jamas podra librarse del
“combate eterno” ni de la seriedad siempre fatal ldeexistencia terrena. Y aqui el
caracter absoluto de la ley moral y la libertad ‘fdénica” del espiritu exigen de
manera siempre renovada, hasta en el momento ndsenteo muerte, que la humanidad
bella, el acorde armdénico del deber y la inclinagiéel juego libre de todas las
disposiciones y fuerzas, se sacrifiquen, precisénpar lo incondicionado de la ley
ética y de la libertad del espiritu, en una deaisidolorosa contra la naturaleza
renitente, o bien, para decirlo en pocas palabrgee el alma “bella” se vuelva
“sublime”; pero también exigen, por otro lado, qual hacerlo, la humanidad sea
consciente de que también en cuanto “bella” esdjl@sto es, de que esta determinada
por la ley del espiritu y no por la de la naturadezZ=n tales momentos, siempre
recurrentes, de la lucha, de la decision, del dagid, la violencia apremiante de lo
finito desgarra toda armonia postiza, lo “sublime& presenta en lugar de lo “bello”,
la belleza “enérgica” suplanta a la “atemperante” gl hombre se ve llamado a
preservar, contra la contradiccion de su yo natutallibertad de su yo eterno. No se
debe, pues, a una inseguridad e inconsecuencia, aircaracter absoluto del ideal
preservado en toda su pureza, el que Schiller magatenido, sin disolverla jamas, la
doble y dramética vocacion del hombre por la armaotdtal de lo bello y por la
seriedad ineluctable y abnegada de lo sublime. t@artas sobre la educacion

estética” no dejaron de ser un torso. El articul8dbre lo sublime” puede hacer las
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veces, en cierto grado, de la segunda mitad, notasce las Cartas, la que debia
presentar la belleza “enérgica” y contraponerla a l'atemperante”. Esa “belleza

enérgica” empero, que se despliega del modo mae purla poesia tragica, era la
adecuada, por sefectq para lograr que la voluntad, en laichaforzosa y siempre

renovada contra la naturaleza renitente y la reatid siga su destinacion
incondicionada y, en caso necesario, preserve méglial sacrificio de su existencia
fisica e individual su libertad “deménica” (cf. stg nota 169, Carta 162).

Si, en vista de la notable coherencia que reinaresaste punto en la obra
integra de Schiller, tanto poética como tedricagidse falta todavia un testimonio
expreso en favor de esta interpretacion que acalameoesbozar, podra hallarselo en
el “adjunto” que acompafia una de las cartas al mifre de Augustenburg, fechada el
11 de noviembre de 1793, del que reproducimosplsajes mas importantes en
relacion con nuestro contexto: “De modo que sidariacion estética se enfrenta con
esta doble necesidad, si ella desarma, por un l&dwiolencia salvaje de la naturaleza
y apacigua la bestialidad, y si por otro despiedhvigor espontaneo de la razén y
vuelve el espiritu capaz de defendersatonces(y solo entoncey es apta para
proporcionar un instrumento al servicio de la forwi@ moral. Es ese doble efecto el
gue yo exijo sin desmayo de la cultura bella y Agaea el que ella encuentra también
en lo bello y en lo sublime los instrumentos negesa

“Por medio de lo bello trabaja ella contra el emibegimiento, por medio de lo
sublime contra la enervacion, y sélo el mas jugjoilério entre ambos modos de la
sensibilidad perfecciona el gusto. El hombre que dea las manos de la Naturaleza no
tiene, pues, tanta necesidad de lo sublime como Hello; pues el tamafio y la fuerza
lo tocan mucho antes de que comience a volverssbderpara los atractivos de la
belleza. EI hombre salido de las manos del artéo[es, de la civilizacion y la cultura]
necesita, por el contrario, de lo sublime, pues e&stcesivamente pronto a malbaratar,
en su estado de refinamiento, una fuerza que hiahido consigo del estado salvaje.
(...).

“Tengo que justificar pues la doble asercion: empar término, que lo bello es
lo que pule al hijo basto de la Naturaleza y lo qyeda a educar al hombre, haciendo
gue el meramente sensitivo se vuelva racionalnygegundo lugar, que lo sublime es, a
su vez, lo que corrige los defectos de la educabéila, lo que confiere elasticidad al
hombre afectado y artificial, y lo que conjuga clms beneficios del pulimento las

virtudes del estado natural. (...)"” Véase al respeeltdinal de nuestro tratado y asi
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resultara evidente, junto con la similitud imperargn el curso de las ideas, que la
formulacién de “Sobre lo sublime” es incomparablergeemas honda y mas madura, lo
cual aboga, por su parte, en favor de un lapso danable entre la redacciéon de

ambos escritos.
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“Ningun hombre ha de estar obligadestar obligadd dice el hebreo Natan al
derviche®®® y esta sentencia es verdadera en un sentido m@loamue el que uno
estaria dispuesto acaso a concederle. La volurgael signo distintivo del género
humano y la razon, y solo ella, es su regla etela.manera racional procede la
Naturaleza en su conjunto; la Unica prerrogativahdenbre consiste en que, al obrar
racionalmente, lo haga con conciencia y voluntaddab las demas cosas estan
obligadas; el hombre, es un ser volitivo.

Precisamente por ello nada menoscaba tanto suddmyncomo el sufrir
violencia, pues la violencia lo anula. Quien nobdae, nos impugna nada menos que la
humanidad; quien la sufre cobardemente, renieda sieya. Pero esta exigencia de una
liberacion absoluta de toda violencia, parece aser un ser dotado de poder bastante
como para repeler de si todo otro poder. Si tajemdia es la de un ser que no sustenta
la posicion suprema en el reino de las fuerzas alicun conflicto desventurado entre
el impulso y la capacidad.

En tal situacion se halla el hombre. Cercado perz@as incontables, todas
superiores a él y que pretenden dominarlo a syoamxige en nombre de su naturaleza
gue ninguna de ellas le haga violencia. Cierto @s gracias a su entendimiento
acrecienta de manera artificiosa sus fuerzas nasuyagque hasta un cierto punto logra
seforear realmente de manera material sobre caamaterial. Para todo hay remedio,
dice el refrAdn, menos para la muerte. Pero esta @icepcion, si es que en rigor fuese
tal, invalidaria por completo el concepto de homBi&staria con que hubiese imico
caso en que se viera obligado de manera indefecild que no quiere, para que jamas
pudiese ser el ser que quiétéEste caso, Unico y terrible] de sélo tener que y no
querer, lo acomparfiard como un fantasma y lo hara predasd&errores ciegos que
provoca la fantasia, tal como ocurre, en efectdaemayor parte de los hombres; su
encomiada libertad resulta absolutamente nula cenhqya un solo punto siquiera por
donde esté atado. La cultura debe poner al hombiédertad y ayudarle a realizar
cabalmente su concepto. Debe hacerlo capaz, gor thnsustentar su voluntad, pues el

hombre es el ser que quiere.

63| essingNatan el sabigl, 3.
%4j e, el ser cuyo ser consiste en querer.
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Esto es posible de dos modos. O bien de maeatacuando el hombre opone
violencia a la violencia, cuando domina como nad¢zen la Naturaleza; o bien de
maneradeal, cuando se aparta de la Naturaleza y aniquilssdar®do, en lo que a él
respecta, el concepto de violencia. Lo que lo ayaudagrar lo primero es la cultura
material. EIl hombre desarrolla su entendimientaly felerzas sensibles para que las
fuerzas de la Naturaleza, segun las leyes que the psopias, se conviertan en
instrumento de su voluntad, o bien para protegssa@ra los efectos de aquellas que no
puede gobernar. Pero las fuerzas naturales sétiepuwddmminarse o rechazarse hasta un
cierto punto, mas alla del cual se sustraen alrgma®ano y lo someten al suyo.

La libertad del hombre entonces estaria perdidé sio fuese capaz de otra
cultura que la material. EI hombre, empero, debeéadesin excepcion, de suerte que en
ningun caso debe sufrir algmntra su voluntad. Si ya no puede oponer a las fuerzas
materiales una fuerza material proporcionada, mpubxia mas remedio, para no sufrir
violencia, queabolir por completo una relaciéue le es tan perjudicial gniquilar
segun el conceptona violencia que esta obligado a sufrir en léided de los hechos.
Aniquilar una violencia empero, segun el concept,significa sino sometérsele de
manera voluntaria. La cultura que vuelve al hombabil para ello es la cultura
denominada moral.

El hombre formado moralmente, y solo él, es enterdaenlibre. O bien es
superior a la Naturaleza, considerada como un podeien concuerda con ella. Nada
de cuanto ella ejecuta en él es violencia, puessaid que ello llegue hasibse le ha
vuelto al hombresu propia acciony la Naturaleza dinamica nunca lo alcanza en si
mismo porque él, libremente activo, se aparta @atouella puede alcanzar. Pero este
modo de pensar, que la Moral ensefia bajo el comogptla resignacion ante la
necesidad y la Religion bajo el del sometimienka woluntad divina, exige, si ha de ser
una obra libre por eleccion y reflexién, una claddle pensamiento mayor que la que
suele tener el hombre en su obrar cotidiano y meagéa de la voluntad mas elevada.
Pero afortunadamente existe no solo en su nataraiézlectual una disposicion moral
que el entendimiento puede desarrollar, sino ilnckrs su naturaleza racional sensible,
esto es, en la propiamente humana, una tendest@ticapara ello que ciertos objetos
sensibles pueden despertar y que puede ser caltimadiante una purificacion de los
sentimientos humanos en favor de esa elevacioistiedel espiritu. Acerca de esta

disposicion, idealista, por cierto, tanto por snagpto como por su naturaleza, pero que
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hasta el mismo realista, aun cuando no la admitueistema® pone de manifiesto en
su vida con harta claridad, discurriré en la presenasion.

Ni qué decir tiene que ya los sentimientos de lhebee desarrollados en
nosotros, bastan, hasta un cierto grado, para nagendependientes de la Naturaleza
en cuanto poder. Un espiritu que se ha ennobldaiito como para conmoverse mas
por las formas que por la materia de las cosaeydpl todo ajeno al afan de posesion,
es capaz de complacer libreméfitpor la simple reflexién acerca del modo en que las
primeras se presentan, un espiritu semejante, itega, consigo una abundancia intima
e inamisible de vida, y al no necesitar apropiatselos objetos entre los que vive
tampoco estd expuesto al peligro de verse privadellds. Pero al cabo, incluso la
apariencia quiere tener un cuerpo donde mostraasé, ynientras subsista la necesidad
de cuando menos una apariencia bella, persistide lta existenciade objetos, por
donde nuestra satisfaccion todavia habra de depdeda Naturaleza que reina sobre
todo ser determinado. Porque es algo de todo plifgicente sentir un deseo de objetos
bellos y buenos, o simplemente desear que seawsbgll buenos los objetos
existente$®’ Lo Ultimo puede darse junto la méxima libertad esbiritu, no asi lo
primero; que lo existente sea bello y bueno, podemagirlo; que lo bello y bueno
exista, simplemente desearlo. Aquella disposic&lredpiritu que mira con indiferencia
si lo bello y bueno y perfecto existe, pero qugexaon rigor severo que lo existente sea
bueno y bello y perfecto, se denomina de prefeaegi@nde y sublime, porque contiene
todas las realidades del caracter bello, sin paaticle sus limitaciones.

Es un signo distintivo de las almas buenas y hepaso al mismo tiempo
débiles, reclamar siempre de manera apremianteideercia de sus ideales morales y
sentirse aflictivamente conmovidas por los obstwon que ellos tropiezan. Tales
hombres se ponen en una situacion de triste depeiadeespecto de lo fortuito y
siempre puede asegurarse de antemano que coneadasiado a la materia, tratandose
de cosas morales y estéticas, y que no saldrasoaide la prueba suprema del caracter
y del gusto. Lo moralmente defectuoso no debe difuns pena y dolor, que son

siempre signos de una necesidad insatisfecha queede una exigencia incumplida. La

285 Asi como nada, en términos generales, puede lntam verdad idealista, fuera de lo que el realist
hecho y derecho practica de manera realmente icieotts y sélo niega por una inconsecuencia.

260 “desinteresada” (Kant), puesto que ajena a toiip & todo célculo, a todo apetito sensible.

%7 Asi lo expresé Schiller en su epigrama “Doctrindifica” (que también permite fechar este escrito
hacia 1795/1796): “Puede ser justo cuanto hacesgif@omate empero con eso, / amigo, y abstente por
cierto de hacer todo aquello que es justo. / Bataafan verdadero anhelar que las cosas sean /
perfectasgl falso siempre querra que perfectean’
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exigencia misma debe tener por compariero un samimmas enérgico y robustecer el
espiritu, afianzandolo en su brio, antes que vio\mrsilanime y desdichado.

Dos son los genié® que la Naturaleza nos dio por compafieros de k &t
uno, sociable y benévolo, nos acorta con su juegena el viaje fatigoso, nos hace
livianos los grillos de la necesidad y nos condertiee alegrias y gracias hasta aquellas
zonas peligrosas donde debemos obrar como espittas y deponer todo lo corpéreo:
las del conocimiento de la verdad y las del ejecael deber. En ese punto nos
abandona, pues sélo el mundo sensible es su ami@malla del cual sus alas terrenas
no pueden llevarlo. Pero entonces se aproximare| gtave y silencioso, y con brazo
firme nos ayuda a salvar el abismo insondable.

En el primero de estos genios se reconoce el sentonde lo bello, en el
segundo, el de lo sublime. Ya lo bello es, portgjarna expresion de la libertad; si bien
no de aquella que nos eleva por sobre el podea d&aturaleza y nos desliga de toda
influencia corpédrea, si de esta otra, de la quamos en la Naturaleza en cuanto seres
humanos. Nos sentimos libres en la belleza porauenees los impulsos sensibles
armonizan con la ley de la razon; nos sentimossilen lo sublime, porque los impulsos
sensibles no afectan la legislacion de la razémyumoaqui el espiritu obra como si no
obedeciese mas leyes que las suyas propias.

El de lo sublime es un sentimiento mixtd.Consiste en la composicién de un
estado aflictivoque en su grado maximo se manifiesta como unnestieniento, y de
un estado dichos@ue puede acrecentarse hasta el arrobo y quegesian rigor un
placer, las almas delicadas prefieren sobremodada placer. Este vinculo de dos
sensaciones contradictorias en un sentimiento Ua@edita de manera irrefutable
nuestra autonomia moral. Pues, como es de todo pupbsible que un mismo objeto

se halle en dos relaciones opuestas con respauisadros, de ello se desprende que

284 as coincidencias casi literales con el epigramaos mentores de la vida”, enviado al editor Cotta
el 16 de octubre de 1795 vuelve verosimil la ideajde al menos esta parte del texto fue redactada p
la misma época.” [Fr.-G.]. El epigrama, traducid@pnosotros, dice asi:

“Dos son los genios que tienes por guias durantielig

iqué bueno por ti si a la par ambos te saben garda

Uno con dulce recreo el camino mas corto te vuelve;

apoyado en su brazo seran blandos destino y deber.

Entre coloquios y chanzas con él llegaras al abismo

donde espantado ante el mar de lo eterno se parerl.

Resuelto y severo y callado recibete entoncesa| ot

en su brazo de ciclope ya la hondura te hace cruzar

Nunca te entregues a uno tan sélo. Al primero eolefi

no quieras tulignidad ni al otro, tudicha, jamas.”
29y¢éase el comienzo de “De lo sublime”.
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nosotros mismogos hallamos en dos relaciones diferentes frentdjato y que, en
consecuencia, dos naturalezas opuestas han des@all@idas en nosotros, interesadas
por la representacion de aquel de dos maneras t@mente opuestas. Aprendemos
asi por el sentimiento de lo sublime que el estdeonuestro espiritu no se rige
necesariamente por el de los sentidos, que lass lele la Naturaleza no son
necesariamente también las nuestras y que poseemososOtros un principio
auténomo, independiente de toda afeccion sensible.

El objeto sublime presenta un doble aspecto. O lmereferimos a nuestra
capacidad de comprension fracasamos en el intento de forjarnos una imagem
concepto de él, o bien lo referimos a nuesaacidad vitaly lo consideramos como un
poder frente al cual el nuestro se reduce a la.fldd®ero aun cuando por su causa
experimentamos, tanto en un caso como en el dtgenéimiento penoso de nuestros
limites, no rehuimos sin embargo aquel objeto, sjue, por el contrario, nos vemos
atraidos por él con fuerza irresistible. ¢ Sertamdisible, acaso, si los limites de nuestra
fantasia fuesen al mismo tiempo los de nuestracodgEh de comprension? ¢Cémo
podriamos querer, complacidos, que se nos recuardennipotencia de las fuerzas
naturales, si no contdsemos mas que con aquellpuwgde ser su presa? Nos deleita lo
infinito sensible porque gracias a ello podemosspeno que los sentidos ya no
alcanzan ni concibe ya el entendimiento. Nos easusa |o temible porque nos permite
querer lo que aborrece el instinto y rechazar I® gpetece. Aceptamos de buen grado
que en el reino de los fendbmenos la imaginaciomesesuperada porque, al fin y al
cabo, se trata solo de una capacidad sensibleigoatsobre otra de su misma especie,
pero hasta lo absolutamente grande en nosotros asjsta Naturaleza, no puede
elevarse por muy ilimitada que sea. De buen gramhetemos nuestro bienestar y
nuestra existencia a la necesidad material, puegssamente esto nos recuerda que ella
carece de toda autoridad sobre nuestros princiidsombre esta en sus manos, pero él
tiene en las suyas propias la humana voluntad.

Y asi la propia Naturaleza ha empleado un medisilslenpara ensefiarnos que
somos algo mas que seres meramente sensiblesjisitea, en efecto, supo valerse de
sentimientos para ponernos sobre la pista delZgglde que en modo alguno estamos

sometidos servilmente al poder de ellos. Y estanesfecto completamente diferente

270 capacidad de comprensigrcapacidad vitase corresponden con los conceptos de lo sublimiEoe6
y lo sublime practico en “De lo sublime”.
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del que puede procurar lo bello, es decir, lo balda realidad, pues en lo bello idé4l
también lo sublime ha de perderse. En lo bello gerdan la razén y la sensibilidad y
s6lo por esta concordancia nos atrae y seduce.dd® ue por la sola belleza jamas
llegariamos a saber que estamos destinados a stamifes como inteligencias puras y
gue somos capaces de ello. En lo sublime, porrgtaro, la razén y la sensibilidamb
concuerdan y precisamente en esa contradicciombesareside el hechizo con que se
apodera de nuestro espiritu. En este punto el lmmhbterial y el moral se separan del
modo mas neto uno respecto del otro, pues traténdstamente de aquellos objetos
ante los cuales el primero siente solo sus limitgga el otro conocer swerza y lo
mismo que enaltece a este de manera infinita, abatémero.

Un hombre, quiero suponer, debe poseer todas aquéttudes en cuya reunién
consiste elcaracter bello Debe hallar su deleite en el ejercicio de laigisst de la
beneficencia, de la moderacion, de la persevergndala fidelidad; todos los deberes
cuyo cumplimiento le sea impuesto por las circunsts han de resultarle simples
como un juego Y la suerte no debe estorbarle nan@eaion a que lo impulse, donde y
cuando quiera que fuere, el altruismo de su corazdnquién no ha de resultarle
maravillosa esta bella armonia de los impulsosrakgsi con los preceptos de la razén y
quién podria abstenerse de amar a un hombre sae®jgiPodemos empero estar
seguros, por muy viva que sea nuestra inclinacodrép de que es realmente virtuoso y
de que, en suma, existe la virtud? Pues de no hah&to mas designio que el de
procurarse sentimientos agradables, este hombpedréa haber obrado en absoluto de
otro modo, so pena de ser un necio, y tendria goerecer su propio beneficio si
quisiera ser un inmoral y un corrompido. La fuettedonde manan sus acciones bien
puede ser limpida, pero esto es algo que debeadandon su propio corazon; de ello
nosotrosnada vemos. Lo que si le vemos hacer no pasar de gee también deberia
hacer un hombre simplemente astuto para quien aai fdese el placer. EI mundo
sensible basta pues para explicar cabalmente @nfemo de su virtud y no precisamos
en ningun caso ir mas alla de sus limites paraalata razon de este ultimo.

Pero que este mismo hombre caiga de subito enranadgsdicha. Que le roben
sus bienes, que arruinen su buen nombre. Que fesradades lo postren en un lecho

doloroso; que la muerte le arrebate los seres tgdesama; que todos aquellos en

"1 o bello ideal flas Idealschoéfees una sintesis de lo bello y lo sublime. Véadimal de la Carta 162
de “Sobre la educacién estética...” y en la introdidcca esta obra la cita de la carta al principe de
Augustenburg del 11.11.1793.
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quienes confia lo abandonen en su desgracia. ldakénen tal estado, busqueselo de
nuevo y exijase al desdichado que practique agueliamas virtudes para las que
otrora tan dispuesto se mostro el dichoso. Si Ba fae en esta nueva situacion sigue
siendo enteramente el mismo, si no han menoscatiadopobreza su caridad, ni la
ingratitud su obsequiosidad, ni el dolor su entrez la propia desdicha su interés por
la dicha ajena; si la mudanza de su situacion seeréel en su aspecto, pero no en su
conducta, en la materia, pero no en la forma detsaf’? entonces, como bien se
comprende, ya no basta explicacion alguna de elivatla deconcepto de Naturaleza
(segun el cual es de todo punto necesario queekepte, siendo un efecto, estribe en
algo pasado como en su causa), pues hada puedetémralzdsurdo como el hecho de
gue el efecto siga siendo el mismo cuando la ceeidaa cambiado en su contraria. Se
ha de renunciar, pues, a toda explicacion natinay; que desistir por completo de
querer dar cuenta de la conducta a partir de tesr@tancias y poner el fundamento de
aquella en un orden del mundo enteramente difedaitaatural o fisico hacia el cual
bien puede remontarse la razén con sus ideas, qexoel entendimiento con sus
conceptos es incapaz de captar. Este descubrindenim facultad moral absoluta, que
no esta ligada a condicidon natural alguna, confa@reentimiento pesaroso que nos
invade ante la vista de un hombre semejante, esgtiad singularisimo e inefable que
ningun placer sensible, por refinado que fueredputsputar a lo sublime.

Lo sublime nos procura, pues, una salida del msedsible, donde lo bello se
holgaria de tenernos siempre prisioneros. No pogma (pues no hay transicion
gradual alguna de la dependencia a la liberta, & repente y mediante un sacudion,
lo sublime arranca al espiritu independiente deethcon que la sensibilidad sutil lo
ciflera y que tanto mas firmemente lo ata y lo tral@nto mas transparentes son los
hilos con que ha sido tejida. Aun cuando sea muchgue esa sensibilidad, por la
influencia imperceptible de un gusto muelle y dedic, haya ganado sobre el hombre;
aun cuando ataviada con el velo seductor de |lazzekspiritual haya logrado abrirse
paso arteramente hacia el sitial mas recondit@degislacion moral y envenenar alli,
en su misma fuente, la santidad de las maximadi¢anes verdad que a menudo una
sola emocion sublime basta para desgarrar es® tégtl embuste, para devolver de
golpe toda su elasticidad al espiritu encadenaata, lprindarle una revelacién acerca de

su verdadero destino e imponerle, siquiera por wmemto, el sentimiento de su

"2 Materia y forma se corresponden aqui con el “quéfooconcreto de la accién y el “cémo” de su
finalidad y sentido.
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dignidad. La belleza, en la figura de la diosa @&l ha hechizado al valiente hijo de
Ulise$™ y por largo tiempo lo retiene prisionero en s igtacias al poder de sus
encantos. El cree cortejar durante ese largo lapsoa diosa inmortal, siendo asi que
s6lo se halla entre los brazos de la voluptuosigesp una impresion sublime lo

domina de pronto en la figura de Méntor; recuerttareces que un destino mejor es el
suyo, se arroja a las olas y queda libre.

Lo sublime, como lo bello, se encuentra derramaddigamente por doquier en
la Naturaleza integra, y todos los hombres cuerdaria capacidad para sentir lo uno y
lo otro; pero el germen correspondiente se desamel manera desigual y es mediante
el arte como ha de estimulérselo. Ya el fin al jeede la Naturaleza comienza por
hacernos correr hacia el encuentro con la bel®mmdo todavia rehuimos lo sublime,
pues en la infancia la belleza es nuestra guardiamaen debe conducirnos desde lo
basto del estado natural hacia el pulimento inteRero aun cuando ella sea al punto
nuestro primer amor y nuestra capacidad para a@pl@dd primero que se desarrolle en
nosotros, lo cierto es que la Naturaleza ha tonsadaecaudos para que esta capacidad
madure lentamente y aguarde primero el desarr@loedtendimiento y del corazén
para lograr su desarrollo pleno. Si el gusto alaemzu madurez completa antes de que
la verdad y la eticidadSjittlichkei{ hubiesen arraigado en nuestro corazén por una via
mejor que la del gusto mismo, entonces el mundsilslerseria eternamente el limite de
nuestras aspiraciones. No iriamos mas alla de éuestros conceptos ni en nuestras
maneras de pensar y de sentir y lo que la imaginaw pudiese representar tampoco
tendria realidad alguna para nosotros. Pero afadamente ya esta instituido en el
orden de la Naturaleza que el gusto, anticipandosedas en florecer, sea, de las
capacidades del espiritu humano, la ultima en naadii tiempo intermedio ofrece un
lapso suficiente como para henchir el entendimientoun buen bagaje de conceptos y
el pecho con un tesoro de maximas y sobre tododesmarollar luego desde la razoén la
capacidad para percibir lo grande y lo sublime.

Mientras el hombre era el mero esclavo de la dsteanaterial, sin haber
hallado aun salida alguna del reducido circuloagenecesidades elementales ni haber
barruntado todavia la elevada liber@@modnicaque albergaba su pecho, entonces la
Naturalezainconcebiblesélo podia recordarle las limitaciones de su imagjon y la
Naturalezadestructorasélo su impotencia fisica. Tenia, pues, que seggilargo,

273 Cf. Fénelon (1651-1715),as aventuras de Telémaco, hijo de Ulige899), libro VII.
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apocado, ante la primera y apartarse de la otra espanto. Pero apenas la
contemplacion libre le crea un ambito contra el amlziego de las fuerzas naturales y
apenas descubre en ese raudal de fenbmenos atganggrte en su propio ser, entonces
las masas salvajes de la Naturaleza que lo circoomi@enzan a hablar a su corazén con
un lenguaje completamente diferente: y lo graredativo situado fuera de él es el
espejo donde ve lo grande absoluto que abriga @nogio seno. Intrépido y con fiero
placer se allega entonces a esas imagenes tremeledasl fantasia y emplea
deliberadamente la fuerza integra de esta facptaa representar lo infinito-sensible,
para sentir tanto mas vivamente la superioridadudeideas sobre lo maximo que la
sensibilidad puede lograr, aun cuando llegasecasea en tal intento. El espectaculo de
lejanias ilimitadas y de alturas colosales, elovas€ano a sus pies y el océano mayor
aun que se cierne sobre él arrebatan su espipdwtaadolo de la esfera estrecha de lo
real y del cautiverio agobiante de la vida materlad majestad elemental de la
Naturaleza pone ante sus 0jos una norma de vadoracas amplia y rodeado por sus
grandes formas ya no tolera lo pequefio en su medpedsar. Quién sabe cuantos
pensamientos luminosos o cuantas resolucioneschsr@ue ninguna celda estudiosa ni
ningun salén de sociedad hubiesen dado a luz, cierna ya de esa animada contienda
del &nimo con el espiritu grande de la Naturalararde el curso de un paseo; quién
sabe si no hay que atribuir en parte al comerdrednente con ese gran genio el hecho
de que el caracter de los habitantes de las cisdaaiguitico y mustio, se vuelva de tan
buen grado hacia lo pequefio mientras que el sedédadémada permanece abierto y
libre, como el frmamento bajo el cual acampa.

Pero no simplemente lo que la imaginaciéon no alaha sublime de la
cantidad, sino también lo que el entendimiento amprendea confusion no bien
cobre la debida magnitud y se anuncie como una dérk Naturaleza (pues de lo
contrario es despreciable), puede servir para septar lo suprasensible e impulsar el
animo. ¢Quién no prefiere demorarse mas ante elrdis gracioso de un paisaje
natural que ante la regularidad insipida de unijafidncés?* ¢ Quién no prefiere ver
con asombro la prodigiosa lucha entre la fertiligdd destruccién en las campifias de
Sicilia, o deleitar su vista en Escocia con lascadas turbulentas y las montafas
envueltas en la bruma, con la magna Naturalezand@sién, antes que admirar en la

escrupulosa Holanda la fatigosa victoria de lagraga sobre el mas obstinado de los

27 yéase como Rousseau, en una pagina que se voleidr&éencomia el jardin “a I'anglaise”l(a
nueva Helois#V, 11)
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elementos? Nadie negard que en las praderas deid&tanay un cuidado por el
hombre de carne y hueso mayor que a los pies @@rdraidor del Vesubio y que ante
un huerto trazado a regla el entendimiento, dadonaprender y a ordenar, se ve mas
holgadamente satisfecho que ante un paisaje natgrdto y agreste. Pero el hombre
tiene otra necesidad, ademas de la de vivir y iggee, y otro destino también, fuera
del de comprender los fendmenos que lo rodean.

Lo que vuelve tan atractivo el capricho fantastieda creacion material para el
viajero sensible, eso mismo revela a un espiripazae entusiasmo, incluso en la mas
grave anarquia del mundo moral, la fuente de uoeplanteramente propio. Bien es
verdad que quien alumbra con la péalida antorchamtehdimientel gran palacio de la
Naturaleza, movido siempre por el solo propésitaes®lver en la armonia su audaz
desorden, no puede hallarse a gusto en un mundtedoas parece reinar un loco azar
que un plan sabio y donde por lejos en la mayde e los casos el mérito y la dicha
permanecen mutuamente enfrentados. Ese mismoduodiguiere que en el gran curso
del mundo todo esté regulado como en una buenaesmpr si echa de menos esa
regularidad, como no podria ser de otro modo, esw®mo le queda mas remedio que
aguardar de una existencia venidera y de una Nexardiferente la satisfaccion que le
debe la existencia presente y la ya pasada. Slgamtrario renuncia de buen grado a
querer subordinar este caos sin concierto de lo®nienos a una unidad del
conocimiento, entonces gana por otro lado a mdeonad lo que da por perdido en este.
Precisamente esta completa ausencia de un virelalidgico en la multitud acuciante
de los fendbmenos, en razon de lo cual el entendimigue debe atenerse a una unién
de tal indole se ve superado por ellos sin hallautilidad alguna, los reduce a una
imagen sensible tanto mas certera para la razém pue en ese mismo desenfreno
fantastico de la Naturaleza ve representada suigpnoplependencia frente a las
condiciones naturales. Pues cuando apartamos dectrade cosas toda relacion entre
ellas obtenemos el concepto de independencia, @ueide de un modo sorprendente
con el concepto racional puro de la libertad. Begta idea de la libertad obtenida a
partir de sus propios recursos, la razén compeedi®nces en una unidad del
pensamiento lo que el entendimiento no puede \ancein unidad alguna del
conocimiento, prevalece mediante tal idea sobfeego infinito de los fenédmenos y
sustenta asi a un mismo tiempo su poder sobretehdimiento en cuanto facultad

2® Nombre latino de “Holanda”.
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supeditada a los sentidos. Si uno repara entomcebwvalor que ha de tener para un ser
racional el cobrar conciencia de su independenmatd a las leyes naturales,
comprendera como es posible que, por esta idetbeltadd que se les ofrece, ciertos
hombres de un temple de animo sublime puedan temensrecompensados de todo
fracaso en materia de conocimiento. La libertaplaga los espiritus nobles en medio de
todas sus contradicciones morales y de sus male®riab@s un espectaculo
infinitamente mas interesante que el de un biengsta orden privados de libertad,
donde las ovejas marchan pacientemente en posadtdrpy la voluntad soberana se
rebaja a la condicion de pieza util de un mecanidmoelojeria. Esto ultimo hace del
hombre sdélo un producto ingenioso y un mas feliatlano de la Naturaleza; por la
libertad, en cambio, se vuelve ciudadano y corregede un sistema superior, donde
ocupar el ultimo de los lugares es infinitamentes thdnroso que marchar a la cabeza
dentro del orden natural o fisico.

Considerada desde este punto de vissglg desde él, la historia universal es
para mi un objeto sublime. El mundo en cuanto ohljé&torico se reduce, en el fondo,
al conflicto de las fuerzas naturales entre siryledibertad del hombre, y el resultado
de esta lucha nos lo expone la historia. Estapaqué lleva andado hasta ahora, tiene
que narrar, tratandose de la Naturaleza (dentréadgue deben contarse todas las
pasiones humanas), proezas mucho mayores quecascete la razén autbnoma, que
sélo en contadas excepciones, en un Catén, unidedstun Fociéf® y hombres
parecidos ha logrado sustentar su poder frentdegillacion natural. Si uno al acudir a
la historia abriga grandes esperanzas de hallduallyy conocimiento, la decepcion que
sufre no podria ser mayor. Todos los benévolostosepor parte de la filosofia para
conciliar lo que el mundo moraxige con lo que el mundo realumple quedan
desvirtuados por el testimonio de la experiencasiycomo la Naturaleza en sino
orgénico se rige, o parece regirse, décilmente segin liogipios reguladorés’ del
juicio, asi también en el reino de la libertad suglla arrancarse indémita las riendas

con que el espiritu de la especulacion se ufadarfaoder conducirla sujeta.

2’® Marco Porcio Catén (95-46 a. C.), representanteacaeristico del rigorismo romano de vieja cepa;
Aristides (535-467 a. C.), politico y militar atense apodado “el justo” — uno de los héroes de la
batalla de Platea — que soport6 con magnanimidadiestierro inmerecido; Focion, capitan ateniense
célebre por su probidad, condenado a muerte eniel3l8 a. C.. Plutarco narra la historia de cadaoun
de estos tres grandes hombres del Mundo Antiguatres tantos libros de aquelladdas Paralelague
Rousseau leia con fervorosa avidez bajo el techbatgar paterno.

277 regulative Grundsétzegrincipios provisorios e hipotéticos, empleados gimer lugar como un
procedimiento operativo; de ellos forma parte lgleacion “teleoldgica” de los objetos naturales
segun el principio de una finalidad superior. [F8.].
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jQué diferentes resultan las cosas cuando uno cenaexplicala y hace de
esa incomprensibilidad suya un criterio para emgue! Precisamente esta misma
circunstancia, el hecho de que la Naturaleza sk,boonsiderada en su soberana
grandeza, de todas las reglas que nuestro entiemdinte prescribe, de que en su curso
autonomo y obstinado desprecie con indiferencialis obras de la sabiduria y las del
acaso, de que arrastre consigo en una misma csida &alioso como lo futil, lo
precioso como lo vulgar, de que por un lado corsarnvhormiguero y por otro cifia con
sus brazos de gigante la mas espléndida de susrasiael hombre, y la aniquile, de que
a menudo dilapide en una hora frivola lo obtenitipracio de largas fatigas y se
empefie durante siglos en labrar una obra que es desatino; en una palabra: esta
insumision de la Naturaleza en su conjunto anteelgiss del conocimiento, a las que si
se sujeta en sus manifestaciones individuales,veuatanifiesta la imposibilidad
absoluta de explicar Idaturaleza mismaorleyes naturaley de hacer valer como algo
propio de su reino lo que vale sélen su reino y asi el espiritu se ve impulsado de
manera irresistible a dejar el mundo de los fen@mepor el de las ideas, lo
condicionado por lo incondicionado.

Mucho mas lejos aun que la Naturaleza infinita@mido sensible, nos lleva la
terrible y destructora, al menos mientras nos nmem®s ante ella como meros
espectadores libres. Bien se comprende que el leosansible y la sensibilidad en el
hombre racional nada teman tanto como enemistanseese poder que ha de reinar
sobre el bienestar y la existencia.

Ese supremo ideal al que consagramos nuestrossafenele permanecer en
buenos acuerdos con el mundo material, en cuanteocador de nuestra felicidad, sin
verse obligado por ello a romper con el mundo mqual determina nuestra dignidad.
Pero es bien sabido que no siempre cabe servis aefores, aun cuando (caso este
poco menos que inconcebible) el deber jamas debigfsentarse con lo urgente; pues
es claro que la necesidad natural no cierra tigtma con el hombre y que a este no le
valen ni su fuerza ni su destreza para resguardaritra las asechanzas de la fatalidad.
iDichoso de él, entonces, si aprendio a soportguno puede cambiar y a renunciar
con dignidad a lo que no puede salvar! Pueden migse casos en que el destino trepe
todas las defensas exteriores en que el hombra hatiiado su seguridad y que su sola
alternativa consista en refugiarse en la sagradéadd de los espiritus — alli donde, para
sosegar el impulso vital no hay mas remedio queolantad —, sin tener otro recurso

para resistir el poder de la Naturaleza que elodeatle la delantera y de darse uno
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mismo la muerte en sentido mdrélal anular libremente todo interés antes de que lo
haga un poder fisico.

Emociones sublimes robustecen al hombre para allo tyato frecuente con la
Naturaleza destructora, tanto cuando le muestioder devastador sélo desde lejos,
como cuando lo exterioriza realmente contra suseggites. Lo patético es una
desgracia ficticia que, como la verdadera, nos albtemercio inmediat@on la ley de
los espiritus reinante en nuestro pecho. Perodgrdeia verdadera no siempre escoge
bien su victima ni la ocasion; a menudo nos sogweandefensos vy, lo que es peor
todavia, a menudo noalelveindefensosLa desgracia ficticia de lo patético, por el
contrario, nos encuentra completamente armadosiends una desgracia soélo
imaginada, el principio autbnomo gana espacio esstnol espiritu para afirmar su
independencia absoluta. Asi el espiritu, cuanto fndsuentemente renueva esta
manifestacion de actividad autbnoma, tanto mas sadlve una destreza y tanto mayor
es la ventaja con que se adelanta al impulso $endib tal suerte que al cabo también
entonces, cuando en lugar de la desgracia imagwydidticia se vea ante algo grave,
estara en condiciones de tratarlo como ficticieeydsolver — jelevacion suprema de la
naturaleza humana! — el padecer real en una emsaoidime. Lo patético, cabe decir
por ende, es una inoculacién de destino inevitalejirtud de la cual se lo priva de su
malignidad y su ataque es dirigido hacia el lacgwtidel hombre.

Fuera, pues, con la indulgencia mal entendida yetgusto muelle y afeminado
que tiende un velo sobre el rostro grave de lasigaée y que, para ganarse el favor de
los sentidosmiente entre el bienestar y la buena conducta, una denamla que en el
mundo real no se advierte el menor rastro. Muéstieess|a fatalidad a cara descubierta.
Pues no en la ignorancia de los peligros circuredart ignorancia que ha de cesar
alguna vez —, sino en ebnocimientade ellos es donde se halla nuestra salvacion. Tal
conocimiento nos lo procura el espectaculo ternblmagnifico de la mudanza que
destruye y recrea todas las coas y las vuelveteudesle la ruina que tan pronto socava
lentamente como asalta de subito; nos lo procucan cduadros patéticos de la
humanidad en lucha contra el destino, de la huidsniediable de la felicidad, de la
seguridad burlada, de la injusticia triunfante yla@eocencia derrotada que la Historia

ofrece con abundancia y el arte tragico pone angstros 0jos sirviéndose de la

2’8 «sich moralisch entleiben’vale decir, “aceptar, mediante una decisién mdibate, cualquier mal o

menoscabo provocado por la naturaleza o el desynte ese modo privarlo de su poder interior sobre
nosotros.” [Fr.-G.].
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imitacion. Pues, ¢quién sera aquel que, sin poseedisposicion moral completamente
corrompida pueda leer acerca de la lucha no pofiadar menos inatil de un
Mitridates’®, o acerca de la ruina de ciudades como Sirac@satago y detenerse ante
esas escenas sin acatar con escalofrio la leyasdgda necesidad, sin sofrenar al punto
sus deseos y sin aferrarse en lo mas hondo decho,m@nmovido por esta infidelidad
eterna de todo lo sensible, a lo que permaneceaa?dlLa capacidad para sentir lo
sublime resulta ser pues una de las disposiciores gnandiosas de la naturaleza
humana, que asi merece nuestspeto por ser su origen la facultad autbnoma del
pensamiento y de la voluntad, como el mas acabasarllo, por su influencia sobre
el hombre moral. Lo bello sélo resulta meritorior @b hombre lo sublime, por el
demonio purogue hay en él; y como estamos destinados, inadnsmedio de las
barreras de lo sensible, a regirnos por el coédegdod espiritus puros, he aqui que lo
sublime debe afnadirse a lo bello para quedlacacion estéticeesulte un todo integro y
la sensibilidad del corazén humano, por su paeeexienda al circulo integro de
nuestra destinacion y, por consiguiente, mas allandindo sensorial.

Sin lo bello habria una contienda incesante eniestna destinacion natural y
nuestra destinacion racional. Por el afan de cunspl nuestravocacion de espiritus
descuidariamos nuestrhumanidad y, estando prontos en todo momento para
marcharnos del mundo sensible, no dejariamos dg@esapre extranjeros en esta esfera
del obrar que nos ha sido asignada de un modoaitiledirSin lo sublime, la belleza nos
haria olvidar de nuestra dignidad. En la enervaadénun placer ininterrumpido
guebrantariamos la robustez dekactery al estar aferrados indisolublemente a esa
forma contingente de la existengarderiamos de vista nuestra destinacion indeleble
nuestra verdadera patria. S6lo cuando lo sublinaisa con lo bello y cuando nuestra
receptividad para ambos se ha desarrollado en mgedida somos ciudadanos perfectos
de la Naturaleza sin ser por ello sus esclavogmigr nuestro derecho de ciudadania en
el mundo inteligible.

La Naturaleza, a buen seguro, ofrece por si misomppsamente objetos en los
que podria ejercitarse la capacidad de sentirllo éo sublime; pero el hombre, como
en otros casos, también en este se halla mejadeguer la segunda mano que por la

primera y prefiere recibir una materia ya preparpdescogida por el arte antes que

2’9 Mitridates I, rey del Ponto, conquistd y perdiést@s reinos y puso fin a su vida mediante el sigicid
en el afio 63 a. C.
#0Tema de uno de I@onetos a Sofide Leopoldo Marechal (VII. “De la inmutable primera”).
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obtenerla exigua y con fatiga de la fuente turbéalal Naturalez&®' El impulso
mimético creador, que no puede recibipresiénalguna sin aspirar luegoexpresarla

de manera viviente y que en cada forma bella odgrale la Naturaleza ve un desafio
para medirse con ella, le lleva la gran ventajpatier tratar como fin principal y como
una totalidad de por si lo que la Naturaleza — doaam da al traste con ello sin la
menor intencidn — lleva consigo sélo de paso aqmrir una meta mas inmediata. Si la
Naturaleza en sus bellas formaciones organicagy@ela singularidad deficiente de la
materia o por la intervencion de fuerzas heteroggpadece violenciao si por el
contrariola ejerceen sus escenas grandes y patéticas y actla $dtmmlere como un
poder, puesto que s6lo como objeto de una considertibre puede volverse estética,
quien la imita, el arte que forma o edtféaes completamente libre porque aparta de su
objeto todas las limitaciones contingentes y dejabién en libertad al espiritu del
contemplador al imitar solo laparienciay no larealidad Pero como el hechizo todo
de lo sublime y de lo bello reside sélo en la apwuia y no en el contenido, he aqui que
el Arte posee todas las ventajas de la Naturalazsompartir con ella sus cadenas.

81 Afirmacion de una gravedad extraordinaria y en dmeonvendria meditar a la luz de la doctrina de
Rousseau para comprender cdmo Schiller esta moy tg limitarse a repetirla, a pesar de reconoeer |
verdad esencial de la misma.

282 die bildende Kungt; aun cuando esta expresion significa por lo genéedlarte plastico”, no
tendria sentido restringir aqui el alcance del digp a una especie particular de arte; el contexto
muestra por el contrario que el autor piensa ersighificado general delfilden’: formar, educar (cf.
“Bildung’: formacion, cultura).
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CRONOLOGIA

10 de noviembre: Juan Cristébal Federico [Bchitace en
Marbach del Neckar.

La familia Schiller vive en Lorch. El pgno Moser imparte al
hijo las primeras letras.

Schiller ingresa a la escuela de Latin deuldad.

Confirmacion. Hace sus primeros ensayos dremsat- Los
cristianosy Absalon— de los que nada se conserva.

Schiller alumno de la Academia MilitarQtattgart creada por el
duque Carlos Eugenio de Wirtemberg.

Comienza a estudiar Medicina.

Estimulado por su maestro Abel se entregdl&chila lectura de
Shakespeare.

Nacen las primeras escenat@ebandidos
Su tesis doctoraFkilosofia de la Fisiologiaen latin, no puede
editarse. Schiller se ve obligado a escribir urgusda tesis.

14 de diciembre: Carlos Augusto de Sajonia-Weign&oethe
participan de las celebraciones conmemorativasdielde la
creacion de la Academia Militar de Stuttgart.

Redaccion deos bandidos.
Noviembre. Impresion de la segunda tesis.

14 de diciembre: entrega de premios y despedida Aeademia.
Schiller es nombrado médico militar en el reginmerde
granaderos “Augé€” en Stuttgart.

Schiller vive en Stuttgart como médictitaniy como poeta.
Nacen las odas a Laura. Aparecen bandidosn una edicion
privada.

Refundicion dé.os bandidogpara el escenario.

13 de enero: representacionLds bandidosen Mannheim con

gran éxito. Schiller asiste de incégnito al estresiio permiso del

duque.
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Primavera. Se publica una coleccidbn de poemas aihdles:
Antologia para el afio de 178Zrabaja erFiesca Colabora en la
edicion delRepertorio Literario de Wirtemberg.

Julio. Catorce dias de arresto por un nuevo ad@annheim sin
permiso.

Agosto. El dugue ordena a Schiller que ponga fiesa de
“escribir comedias”.

22 de setiembre: Schiller huye acompafnado ponsgoeAndrés
Streicher.

Entre octubre y comienzos de diciembre, despuédrdees
estadias en Mannheim y en Francfort, los dos figgtse alojan
de incognito en una pension en Oggersheim.

Entre el 7 de diciembre y el 24 de julsmhiller vive en
Bauerbach (Turingia) por invitacion de su proteztddenriette
de Wolzogen. Relacion con W. F. H. Reinwald, bilglt@rio de
Meiningen.

AcabaAmor y cabala(Luisa Millerin). Comienza a trabajar en
Don Carlos Desdichada pasion por Carlota de Wolzogen, lgja d
la casa donde vive.

24 de julio: partida inesperada hacia Mannheim.

Desde el 1° de setiembre y hasta el 3gdsto, contrato con
Dalberg por el que se compromete a trabajar cortar &eatral.
La enfermedad lo acosa de manera grave.

Se representdiiescoy Amor y cabalaesta ultima con un éxito
muy grande. Preparativos pardl&ia Renana
Conoce a Charlotte von Kalb y esto le provoca as@presiones
espirituales.

27 de setiembre: Carlos Augusto concede a Schall¢itulo de
Consejero.

Entre abril de 1785 y julio de 1787 SehVive como huésped
de Cristian Gottfried Koérner en Leipzig y en Drasd@mistad
con los amigos de Korner: Ludwig Ferdinand HubeoreDy
Minna Stock.



207

1785 Setiembre: Schiller ocupa la casa Weinbergudamigo Koérner,
cerca de Loschwitz junto al Elba.

Prosigue la edicion de [aalia. Nace el himno “A la alegria”.
Trabajo en eDon Carlosy en algunas narraciones en prosa.

1787 Pasion por Enriqueta von Arnim. Aparecéddeh Carlosen la
editorial Goschen de Leipzig.

1787 — 1788 Entre el mes de julio y el de mayaadiel siguiente, Schiller vive
en Weimar. Alterna con Carlota von Kalb, Wielanderdter,
Knebel, Corona Schroter.

En agosto, breve estadia en Jena.

En diciembre, visitas, en Meiningen, a Enriqueta Wolzogen y
a su hermana Cristobalda, casada con Reinwald uBol&adt es
presentado a la familia von Lengefeld: traba unmeri
conocimiento con las hijas, Carolina y Carlota.

1788 Prosigue su trabajo conHistoria de la rebelién de los Paises
Bajos respecto del gobierno de Espajiee aparece en otofio. Su
poema “Los dioses de Grecia” aparece edaicurio Alemanel
diario literario editado por Wieland
Entre mayo y agosto, Schiller vive en Volkstaderca de
Rudolstadt. Visitas diarias a la familia von Lerejef
Entre agosto y noviembre se hospeda en la misnilfadt.
Prosigue con sus estudios histéricos. Concluydis¢éoria de la
rebelién de los Paises Bajos
7 de setiembre: primer encuentro con Goethe.

15 de diciembre: es designado como Profesor supemario de
Historia en Jena.

1789 En el mes de mayo, Schiller se muda a Jena.

26 de mayo: pronuncia su primera leccion, queaeids luego
famosa: “¢ Qué significa y con qué propésito sedestia Historia
Universal?”

Agosto: estadia en Leipzig. Compromiso con Carlotan
Lengefeld.

Entre setiembre y octubre, estadia fugaz en Riadibls/ en
Volkstadt.
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En diciembre traba amistad con Guillermo de Humitool

1790 En enero recibe Schiller el titulo de Consejerdcaul
22 de febrero: casamiento en la iglesia parroquial
Wenigenjena.
En setiembre comienza la publicacion délistoria de la guerra
de los Treinta Afios.

1791 Schiller padece un severo atague de su enfermddbdie ya no
habra de recuperarse nunca. Comienza a estudibrdale Kant.
Julio: viaje a los bafios termales de Karlsbad.
Diciembre: Federico Cristian de Augustenburg yogide Ernesto
de Schimmelmann ofrecen al poeta una pension esmfios por
iniciativa del poeta Jens Baggesen.

1792 Prosigue el estudio de Kant. Su salud es delicada.
Octubre: La Asamblea Nacional francesa otorga alll&clel
derecho de ciudadania.

1793 Frutos de los estudios estéticos: “La dignidad gréia”; “Sobre
lo sublime”. Cartas de agradecimiento al duque Fea€ristian.
Sobre la educacion estética del hombre

1793 — 1794 Entre el mes de agosto y el de mayaittelsiguiente, Schiller
reside en su tierra natal, en Suabia.
8 de setiembre: llegada del matrimonio Schilleudwigsburg.
14 de setiembre: nace Carlos, el primer hijo delisc.

1794 Alterna con sus padres, hermanos, amigos gtroae
Estadias en Stuttgart y en Tubinga. Traba relasi@ditoriales
con Cotta.
15 de mayo: Schiller arriba a Jena.
En el verano, un dialogo con Goethe sobre la glaniginaria
marca el comienzo de la amistad entre ambos poetas.
Setiembre: Schiller se hospeda en Weimar, ensia da Goethe.

1794 Aparece el primer numero de l&toras contiene la primera
entrega de la€artas sobre la educacién estética del hombre
Para los numeros siguientes, Schiller escribe “Hb sde

Amberes” y “Sobre poesia ingenua y sentimental”.
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Rechaza un llamado para un cargo de Profesor quecén desde
Tubinga.
Edita elAlmanaque de las Musague aparecera hasta 1800.
Schiller y Goethe componen Io$enia que se publican en el
Almanaque de las Musas de 1797
7 de setiembre: muere el padre de Schiller.
Nace elWallenstein
El afio de las baladas. En competencia corh&estribe Schiller
sus baladas: “El buzo”, “El guante”, “Las grullas ibico”, etc.,
gue aparecen en Almanaque de las Musas de 1798.
Forja una version ritmica, en yambos, \d&lllenstein
Surgen nuevas baladas. Prosigue su labor cafalénstein.
Concluye eWallensteinComienza a trabajar évaria Estuardo
La familia Schiller se muda a Weimar.
Refundicion para la escena klielcbethde Shakespeare.
Junio: concluyeMaria Estuardo.Comienza los trabajos paka
doncella de Orleans.
Concluyd.a doncella de OrleansRefundicién dellurandotde
Gozzi.
Prepara el plan pafauillermo Tell Trabaja enLa novia de
Mesina
29 de abril: muere su madre.
16 de noviembre: Schiller es elevado a la nobtezaditaria.
Concluyd.a novia de Mesinalrabaja con el mayor ahinco en el
Tell.
A comienzos de afio concluyeTell. Schiller se decide a trabajar
sobre la figura historica de Demetrio.
Entre abril y mayo: viaje de Schiller a Berlin.
Noviembre: escribe la “Reverencia de las artesd pmentrada en
Weimar de la nueva soberana, Maria Pawlowna, psace
heredera de Rusia.
Refundicion para la escena de-&dra de Racine. Prosigue su
trabajo en el Demetrio.

29 de abril: va al teatro por ultima vez. Ataqedidbre.
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9 de mayo: Schiller muere.
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ALGUNOS JUICIOS NOTABLES SOBRE SU PERSONALIDAD Y SU OBRA

“(...) Su ritmo es fluyente, arrebatador, impetuoso; plan, osado y grande
como su ritmo, y la construccién, armoniosa sedUplan, como una casa segun su
planta. Lanza sus pensamientos hacia una metaeflaxidn hacia algo extremo,
supremo; sus figuras hacia una gran decision, tera @ventura 0 una gran catastrofe.
Su vida y su muerte parece la del portador de ter@ma que, consumido por dentro,
llegb6 a su meta con la luz ardiendo; que, muriens®, precipita sobre ella;
precipitandose de tal modo, muriendo de tal mode,sg volvié un simbolo eterno.”

Hugo von Hofmannstha&chiller, 1905

“El mundo es pesado. El nos ha ensefiado como dpsunpesadez. La forma,
en la que lo ha ensefiado, puede estar sometidataationes del juicio, pero habra de
sobrevivir hasta que esa fluctuacién desaparezcabf, la obra del héroe y del santo,
no es, ciertamente, una figura, sino una vida giyadr anticipado. De la capacidad, de
la medida en que una vida vivida por anticipadodpuger imitada, de esa su condicién
de poder ser imitado, en el mas alto sentido degalabra, depende la duracién del
mundo y la inmortalidad de todo lo grande, tamhkdénlo poético. A Schiller no es
posible verlo con la vista tendida al frente, siaeia lo alto, y quien aparta de €l sus
0jos, mira por debajo de si. Cada generacion harempntado esto, y ha aprendido
luego a levantar la mirada, y cuando la levantaahkxs astros inmortales, habra de
hallar siempre entre ellos a aquel que entre mosotnird hacia lo alto: “...
desapareciendo como un cometa, uniendo con sunkulug inmortal.”

Rudolf BorchardtDiscurso en homenaje a Schillé©20

“No querriamos, por cierto, privar a la juventud eletusiasmo que es capaz de
hallar en la elocuencia schilleriana. Pero, quiue se aproximase seriamente a su
obra, podria ignorar que hasta las creaciones tadasade su fantasia son el fruto de
una lucha viril, fruto que va madurando por entretovias y derrotas hacia una
perfeccion mas alta y mas pura cada vez. Cuantoplerecedero tiene esta poesia es la

cosecha de aquellos aflos en que el hombre vivegawio a la batalla, el premio
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penosamente alcanzado de un ‘herculeus labor, sfle han de valorar, en su
significado pleno, quienes han pasado por una preelmejante. Casi pareciera que el
destino preparase al genio una satisfaccion pasteeiando, de entre nosotros,
precisamente a aquellos que vieron irrumpir laguen la mitad de su vida, les manda
retornar a él, como si de los desechos con quéempo barbaro y pagano engordo a
sus cerdos y condend al hambre a sus hombressasgre a la casa paterna de la
Poesia.”
Del epilogo a un volumen de poemas de Schillerjtesen 1926,

por Rudolf Alexander Schrdder, cuando aun sangraban
las heridas abiertas por la Primera Guerra Mundial.

“En conjunto, podemos calificarle de feliz. Susasditranscurrieron en la
contemplacion de grandezas ideales, vivio entresdésmnidades y esplendores de la
naturaleza universal; sus pensamientos versarae $@oes y sabios y sobre escenas
de belleza paradisiaca. Es cierto que no tuvo dsscani paz; pero disfrutd de la
intensa conciencia de su propia actividad, quedesplaza en hombres como él. Es
verdad que estuvo mucho tiempo enfermo; pero ¢noilwo, incluso entonces, y dio
cuerpo, a Max Piccolomini, a Tecla, a la Doncela @rleans, y las escenas de
Guillermo TelP Es cierto que murié pronto; pero quien lo estathenara, con Carlos
XIl, en un caso distinto: ‘¢, No habia vivido bastaruando habia conquistado reinos?’
Estos reinos que conquistd Schiller no fueron paenacion a costa del sufrimiento de
otra; no estaban mancillados por la sangre de nimgiriota, ni por las lagrimas de
ninguna viuda, de ningun huérfano: son reinos cistegos a los estériles dominios de
la Oscuridad, para aumentar la felicidad, la digdig¢ la virtud de todos los hombres;
nuevas formas de Verdad, nuevas maximas de Sahiduevas imagenes y escenas de
Belleza, ganadas al ‘Infinito, vacio e informe’naiposesion para siempre’, para todas
las generaciones de la Tierra.”

Tomas Carlyle, 1952

“Lo que distingue de preferencia sus obras drarmstpostreras es, en primer
término, el afan, mas cuidadosa y acertadamentndidb, por hacer de la forma

artistica un todo; luego, una elaboracién mas piatdude los asuntos, merced a lo cual
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ingresan en un ambito universal mas vasto y mé&s yicse vinculan con ideas
superiores; y por ultimo, una exclusién mas deeidid todo lo prosaico por una mayor
pureza del impulso poético en materia de exposi@dérpensamientos y de expresion.
... Le fue arrebatado al mundo en la mas perfectdunez de su vigor espiritual y es
infinito lo que podria haber realizado todavian®ta habia sido fijada de tal modo que
jamas podia alcanzar un punto final, y la actividadsu espiritu, progresando, como lo
hacia, sin cesar, no se habria procurado reposo@lglurante largo tiempo todavia
habria podido disfrutar de la alegria, del gozanauso de la bienaventuranza de la
creacion poética... Su vida se apagdé antes delinéracostumbrado, pero mientras
durd, él se mantuvo ocupado de manera exclusiwmgtante en el &mbito de las ideas
y de la fantasia; acaso de nadie pueda decirstantmverdad, que “habiendo arrojado
de si el temor de lo terrenal, habia huido de da @strecha y sorda hacia el reino del
ideal”; vivié rodeado sdlo por las ideas mas elegagl las imagenes mas espléndidas
gue el hombre es capaz de acoger en su seno elesugir de si. Quien de tal suerte
abandona la tierra, no puede ser sino alabadolcwmn®re de dichoso.”
Guillermo de Humboldt,

“Sobre Schiller y el curso de su desarrollo egmtit
en: Goethe, Humboldt, Burckhardt, 2003



