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����ȱ����¢ȱ�¡������ȱ���ěȂ�ȱ �������ȱ��ȱ ��������¢ǰȱ ����ȱ���ȱ�����������¢ȱ����ȱ���-
������ȱ��ȱ�ȱ�����ȱ��¢����Ȭȱ�������¢ȱ�������ȱ��ȱ�ȱ������ȱ���������ȱ��� ���ȱ����ȱ���ȱ
��������ǯȱ��������ȱ���������¢ȱ��ȱ���ȱ� �ȱ	�����ȱ�������ȱǻ	�����ȱ��������¢ǰȱūűŬŭǰȱ
and 	�����ȱ��¢������¢ǰȱūűŬůǼǰȱ�ȱ�����ȱ����ǰȱę���ǰȱ���ěȱ�����ȱ��������ȱ��������¢ȱ��ȱ��ȱ
a self- standing theology; and second, that teleology, as a part of physics, is primarily 
an applied or practical discipline. In its theological function, teleology presupposes 
���ȱ�����������ȱ���ȱ������������ȱ���������ȱ���ȱ���ȱ�����ȱ���ȱ�Ĵ�������ȱ��ȱ	��ȱ���-
�����ȱ��ȱ��������ȱ�������¢ǯȱ��ȱ�ȱ����ȱ��ȱ��¢����ǰȱ���� ����ǰȱ��������¢ȱ�����������ȱ
���ȱ�����Ȭȱ����������ȱ��� ȱ��ȱ������ȱ ����ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ���ȱ�����������ȱ������¢ǰȱ
���ȱ������ȱ����ȱ�����������ȱ��¢����ȱ�¢ȱ���������ȱ�ȱ�����������ȱ��ȱ������ȱ��ȱ���-
�������ȱ ��ȱ ���������ȱ ��ȱ ����ę�ȱ ���ȱ ���������ǯȱ ���ȱ��¢����������ȱ ����ȱ ��ȱ ��������¢ǰȱ
��ȱ���ȱ����¢ȱ��ȱ�����ȱ���ȱ������ȱ������ǰȱ��������ȱ�ȱ�������ȱ�����ǰȱ���ȱ ����ȱ���ěȱ
�����¢�ȱ�������ȱ��ȱ������ȱ���ȱ��������ȱ����������ȱ ���ȱ���ȱ�����������ȱ��¢����ȱ��ȱ
�������ǯȱ����ȱ ����ȱ ��ȱ��� ǰȱ �ȱ�����ȱ ����ȱ���ěȂ�ȱ ��������¢ȱ�����ȱ���ȱ��ȱ ���ȱ������ȱ
������ȱ��ȱ���Ȃ�ȱ��������ȱ��ȱ��¢����Ȭȱ�������¢ǯȱ���ǰȱ �����ȱ������ȱ������ȱ��ě�������ȱ
��� ���ȱ���ěȱ���ȱ���ȱ��ȱ���ȱ�����ǰȱ ����ȱ����ȱ��ȱ��ȱ ���ȱ���ȱ�������ȱ���ȱ������ȱ
of teleological reasoning in general.

�¢ ����Ǳȱ���������ȱ���ěǲȱ���ǲȱ��������¢ǲȱ��¢����Ȭȱ�������¢ǲȱ������ȱ��������ǲȱ��-
tional theology; organism; mechanism.

ūǯȱ������������

���������ȱ���ěȱǻūŰűųȮȱūűůŮǼȱ������ȱ���ȱ����ȱ‘teleologiaȂȱ��ȱ���������ȱ�ȱ��������ȱ���-
����ȱ��ȱ������ǯȱ��ȱȗŲůȱ��ȱ����������¢ȱ���������ȱ��ȱ���������¢ȱ��ȱ	������ȱǻūűŬŲǼ, he 
����ȱ���ȱ����� ���ȱ�����ę������ȱ���ȱ�����������ȱ���ȱ�����Ǳ
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�ȱ� �����ȱ ������ȱ���ȱ��ȱ�����ȱ ���ȱ�������ȱ ������ǯȱ���ȱ ������ȱ ��ȱ ��ȱ��ȱ
�����ȱ ��ȱ ���ȱ �Ĝ�����ȱ �����ǰȱ ���ȱ ���ȱ�����ȱ ������ȱ ��ȱ ���ȱ ���ǯȱ�������ȱ
 ����ȱ���ȱ������ȱ��ȱ���ȱ�Ĝ�����ȱ�����ȱ������ȱ��ȱ���ȱ��������ȱ ����ȱ �ȱ
����ȱ������¢ȱ��ę���ǯȱ�������ȱ�����ȱ��������ȱ�����ȱ��ȱ�����ȱ�������ȱ����ȱ��ȱ
�������ȱ���������¢ȱ ����ȱ�¡������ȱ���ȱ���ȱ��ȱ������ǯȱ�����ȱ��ȱ��ȱ����ȱ
���ȱ����ȱ����������ǰȱ����ȱ������ȱ��ȱ��ȱ���¢ȱ���������ȱ���ȱ����ȱ������ǯȱ��ȱ
�����ȱ��ȱ������ȱ��������¢ǯȱǻ����ǯȱ����ǯȱȗŲůǼū

���ěȂ�ȱ��������ȱ��ȱ��������¢ȱ��ȱ�ȱ��������ȱ����������ȱ�����¢�ȱ���ȱ����������ȱ����-
�����ǯȱ��ȱ���ȱ���ȱ����ǰȱ��ȱ��ȱ������ȱ��ȱ��ȱ������������ȱ���������ȯȱ���ȱ����������ȯȱ
�����¢ȱ �����ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ��ȱę���ȱ�����ȱ���ȱ��ȱ��ȱ����ȱ��ȱ������ȱ��ȱ�����ȱ�¢ȱ
��������ǯȱ��ȱ���ȱ�����ǰȱ��ȱ���ȱ��������ȱ���ȱ�� ȱ����������ȱ���������¢ȱ ����ȱ
����� �ȱ����Ȭȱ��������ȱ�� ���ȱ��ȱ�����ȱ��ȱ������������ȱ�� �ǯȱ��ȱ���ȱ����������ȱ
������������ǰȱ���ěȂ�ȱ��������ȱ��ȱ�������ȱ���������¢ȱ����ȱ�ȱ����ȱ��������ȱ������ȱ
�����ȱ���ȱ������ȱ��ȱ�Ĝ�����ȱ������ȱ���ȱ�������ȱ����ȱ��������ȱ��ȱ�����ȱ���ȱ������ȱ
��ȱę���ȱ������ȱ ����ȱ����ȱ����ȱ��££����ǯȱ�Ĝ�����ȱ���ȱę���ȱ������ȱ���ǰȱ���ȱ���ȱ
scholastic Aristotelian natural philosopher, co- causes of change. The agent, or 
�Ĝ�����ȱ�����ǰȱ���ȱ���ȱ�� ��ȱ��ȱ�������ȱ������ȱ��ȱ�������ȱ�����ȱ���¢ȱ�������ȱ
��ȱ��ȱ��ȱ������ȱ�¢ȱ�ȱ�����������ȱ���ǰȱ��ȱę���ȱ�����ǯȱ���ȱę���ȱ�����ǰȱ��ȱ���ȱ���-
���ȱ�����������ǰȱ��ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ��������¢ȱ��ȱ���ȱ�Ĝ�����ȱ�����ǰȱ��ȱ����ȱ ����ȱ
�����ȱ��ȱ�����ȱ��ȱ���ǯŬȱ���ěȂ�ȱ����������ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ�Ĝ�����ȱ���ȱę���ȱ
������ȱ��Ě����ȱ���ȱ��������¢ȱ��ȱ����ȱ��ȱ��ȱ����ȱ���ȱ�������������ȱ��������ǯȱ���ȱ
������ȱ��ȱ����ȱ����¢ȱ��ȱ��ȱ����������ȱ���ȱ�����ę�����ȱ��ȱ���ěȂ�ȱ�� ȱ�������ǯ

ūǯȲ���ěȂ�ȱ��¡��ǰȱ�����ȱ�¢ȱ���������ȱ������ǰȱ���ȱ�����������ȱ��ȱ����� �Ǳ
���ǯȱ����ǯǱȱ����û�������ȱ���������ȱ���ȱ������ȱ�������ȱ���������ȱ���ȱ��ȱ��ȱ���������ȱ�������ȱ

�������������ȱǻŗŝŘŜǼ
����ǯǱȱ����������ȱ���������ȱǻŗŝřŗǼ
����ǯȱ����ǯǱȱ����������¢ȱ���������ȱ��ȱ���������¢ȱ��ȱ	������ǯȱǽDiscursus praeliminaris de philosophia 

in genereȱǻŗŝŘŞǼǾȱ����������ȱ�¢ȱ�������ȱ�ǯȱ����� ���ȱǻ�ȱ����ȱ�������¢ȱ����ę��ȱ���ȱ������������ȱ��ȱ�ȱ
����ȱ����ȱę�ǯǼ

����ǯǱȱ����û�ě����ȱ	��������ȱ���ȱ	�Ĵǰȱ���ȱ����ȱ���ȱ���ȱ�����ȱ���ȱ��������ǰȱ����ȱ�����ȱ
������ȱû��������ȱǻŗŝŗşǼ

���ǯǱȱ�����������ȱ�����ȱ����ȱ���������ȱǻŗŝřŖǼ
���¢�ǯǱȱ����û�ě����ȱ	��������ȱ���ȱ���ȱ�û�������ȱ���ȱ�����ȱǻŗŝŘřǼ
���¢���ǯǱȱ����û�ě����ȱ	��������ȱ���ȱ���ȱ	��������ȱ���ȱ������ȱ��ȱ��������ǰȱ�������ȱ���ȱ

�Ě��ĵ��ȱǻŗŝŘśǼ
����ǯǱȱ����û�ě����ȱ	��������ȱ���ȱ���ȱ���������ȱ���ȱ���û�������ȱ�����ȱǻŗŝŘřǼ
�ǯȱ����ǯǱȱ	���������ȱ������ȱ��������������ȱ���������ȱǻŗŝřŜȮȱŚŖǼȱǻ�����ȱ�¢ȱ����ȱ������Ǽ
��¢ǯȱ���ǯǱȱ��¢��������ȱ����������ȱǻŗŝřŚǼ
���ǯȱ����ǯǱȱ�����ȱ��®���������ȱ���ę������ȱǻŗŝŗŞǼ
����ǯȱ���ǯǱȱ���������ȱ���������ȱǯȱǯȱǯȱ����ȱ���������ȱǻŗŝřŜȮȱřŝǼ
��Ǳȱ����� ������ȱ£ ������ȱ������£ȱ���ȱ���������ȱ���ě
ŬǯȲ���ȱ��������ȱ ����������ȱ ������ǰȱ ����ȱ ���ȱę���ȱ �����ȱ ��ȱȃ���ȱ�����ȱ��ȱ ���ȱ��������¢ȱ��ȱ ���ȱ

�����ȱ������ǰȄȱǻ�ǯ�ǯǰȱ�������ǰȱ����ǯȱ���ǯȱ�ǯŮǼȱ��ȱ��������ȱ��ȱ�����������Ȭȱ������¢ȱ�������������ǲȱ�ǯ�ǯǰȱ
���������ǰȱ����ǯȱ���ǯȱ�ǯ¡¡��ǰȱ���ǯŬůǰȱ���ǯūǲȱ����������ǰȱSum. Phys.ȱ�ǯ��ǰȱ����ǯŬǰȱ�ǯŰǼǯ
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���ȱ ���������ȱ��ȱ���Ĝ��ȱ ��������¢ǰȱ ���������¢ȱ ��ȱ ���ȱ�������ȱ���������ȱ ��ȱ
����û�ě����ȱ	��������ȱ���ȱ���ȱ���������ȱ���ȱ���û�������ȱ����� (henceforth, 	�����ȱ
��������¢),ŭȱ���ȱ������ȱ����ȱ����������ȱ��ȱ��������ȱ��������ǯȱ��ȱ���ȱ����ȱ�������£��ȱ
���ȱ����������ǰȱ���ȱ�¡�����ǰȱ����ȱ���������ȱ���ȱ���ȱ���ȱ����ȱ��ȱ�����¢���ȱ ����ȱ
��ȱ������ȱǻȗūųŮǼǰȱ��ȱ����ȱ���ȱ�������ȱ��� �ȱ��ȱ�������ȱ�����ȱ��ȱ�����ȱ��ȱ������ȱ�ȱ
������ȱ��ȱ ������ȱǻȗūŭŮǼǯȱ��ȱ���ȱ��������¢ȱ��ȱ�ȱ������ȱ����ȱ������ȱ����������Ȭȱ
������¢ȱ	�����ȱ�����������ǰȱ�����ȱ��������ȱ���������ȱ���ěȂ�ȱ�������ȱ��ȱ�������ȱ
��ȱ�ȱ������ȱ���������ȱ��ȱ����ȱ���ȱ��������ȱǻūųūŲǱȱŭŰūǼǯŮȱ���� ����ǰȱ���ȱ��������-
���ȱ������ȯȱ����ȱ�����������ȱ��ȱ������������ȱ�������������ȱ��ȱ������ȱ ���������ȱ
	��Ȃ�ȱ����������ȯȱ���ȱ����ȱ����ȱ��ȱ���ȱ���������ȱ������ȱ��ȱ
���Ȃ�ȱ���ȱ���Ȃ�ȱ
���������ȱ��ȱ����������Ȭȱ������¢ȱ�������ȱ��������ǯȱ����ȱ��� ��ǰȱ���ȱ������ȱ����-
����ȱ��������¢ȱȃ��������ȱ���ȱ�������� ǰȄȱ��ȱ������ȱ
�¡��¢ȱ��������ȱǻūŲųŭǱȱŲŬǼǯȱ
���ěȂ�ȱ��������¢ȱ������ȱ����ȱ����ȱ��������ȱ������ǯ

����ȱ �����ȱ ������ȱ ����ȱ ���ȱ ���������ȱ ��ȱ���ěȂ�ȱ ��������¢ȱ ��ȱ����ȱ ������-
�����ȱ ����ȱ���ȱ����������ȱ ����ȱ �������£��ǯȱ ��ȱ ���ȱę���ȱ �����ǰȱ ��ȱ ���ȱ ��������¢ȱ
�������ȱ������ȱ����ȱ���ěȱ�¡�������¢ȱ������ȱ����ȱ��������¢ȱ�����ȱ��ȱ�ȱ����Ȭȱ��������ȱ
�������¢ǯȱ���ȱ���������ȱ��ȱ��������ȱ�������¢ȱ��ȱ��������¢ǲȱ�����ę����¢ǰȱ��ȱ������ȱ��ȱ
����������ȱ�����ȱ�¢ȱ���������ȱ��������ȱ�������������ȱ��ȱ�������������¢ȱ�������ȱ��-
�������ȱ���ȱ���ȱ�¡�������ȱ��ȱ�ȱ��������¢ȱ�����ǯȱ���ȱ����ȱ������ǰȱ���ěȱ����ȱ�����ȱ
��������¢ȱ��ȱȃ�¡����������ȱ �������¢ǰȄȱ ����ȱ ��������ȱ �����������ȱ ����������ȱ
	��Ȃ�ȱ�����ȱ���ȱ�Ĵ�������ȱ��ȱ����ȱ������¢ȱ����ȱ�����������ȱ�¢ȱ�����ȱ����������-
���ȱ�����ȱǻ���ǯȱ����ǯȱȗūŲűǲȱ��ǯȱ����ǯȱ����ǯȱȗūŪŬǼǯȱ���ȱę���ȱ�����ȱ��ȱ����ȱ�����ȱ��ȱ
����ȱ���ěȂ�ȱ��������¢ȱ��ȱ���ȱ�ȱ��¢����Ȭȱ�������¢ǰȱ��ȱ�����ȱ���ȱ��ȱ���ȱ����������ȱ
��ȯȱ�����¢ǰȱ��ȱ���������ȱ�ȱ��������ȱ�����ȱ��ȱ	��Ȃ�ȱ�¡�������ȱ����ȱ������������ȱ
��ȱ������ȯȱ���ǰȱ�����������¢ǰȱ��ȱ���ě�����ȱ�¢ȱ���Ȃ�ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ������ȱ��-
gument.ů

����ȱ�ȱ�¢��������ȱ�����ȱ��ȱ��� ǰȱ���ěȱ���������ȱ��������¢ȱ��������¢ȱ����ȱ
�������ȱ ��ȱ ���������ȱ ���������¢ǰȱ ����ȱ ������ȱ ��ȱ ������ę��ȱ ��ȱ �Ĝ�����¢ȱ �����ȱ
��¢����ǯȱ ��������¢ȱ ��ȱ ��������ȱ ��ȱ ������������ȱ ��ȱ �ȱ ������¢ȱ ��ȱ �����������ǰȱ ��-
�������ȱ��¢������¢ǰȱ������ǰȱ���ȱ�������¢ǯȱ��ȱ��ȱ�ȱ�����������ȱ��������ȱ���������ȱ
 ���ȱ�����������ȱ������������ȱ��ȱ������ȱ���ȱ���ȱ����ȱ��ȱ����ęĴ���ȱ�����ȱ������¢ȱ
����ȱ���������¢ȱ���ȱ������¢ǯȱ��ȱ��ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ�������ȱ��ȱ���������ȱ�������ȱ��ȱ
��¢�����ȱ������¢ȱ����ȱ����ȱ�ě����ȱ��ȱ�����������ȱ��¢����ǯȱ������ǰȱ���ěȂ�ȱ������-
��¢ȱ�����������ȱ�ȱ�����������ȱ��� ȱ��ȱ������ȱ��ȱ��������ȱ�¢ȱ�Ĝ�����ȱ������ȱ
���ȱ���������£����ȱ�� �ȱ��ȱ���������ǯȱ��ȱ������ȱ��ȱ�ȱ�����������ȱ��������¢ȱ��ȱ

ŭǯȲ	�����ȱ��������¢ȱ ���ȱ�������ȱę��ȱ��������Ǳȱ��ȱūűŬŭǰȱūűŬŰǰȱūűŭűǰȱūűŮŭǰȱ���ȱūűůŭǯ
ŮǯȲ��ǯȱ���ã�����ȱǻŬŪŪŪǱȱūŪŭȮȱūŪŮǼǯ
ůǯȲ��������ȱǻŬŪūūǼȱ����������ȱ���ěȂ�ȱ��������¢ȱ��ȱ��ȱ������������ȱ��ȱ���ȱ������ȱ��� ���ȱ����-

���ȱ���������¢ȱ���ȱ�������¢ȱ ����ȱ��������£��ȱ�����ȱ����������ȱ�¢ȱ�����������ȱ����ȱ���¢ȱ���ȱ���-
���ȱ��ȱ��ȱ�ȱ������ȱ��������ȱ��ȱ�������£�ȱ	��Ȃ�ȱ������ǯȱ�¢ȱ��������ǰȱ�ȱ�������ȱ����ȱ���ěȂ�ȱ�������ȱ
��ȱ����ȱ�����������¢ǰȱ������ȱ��ȱ������ȱ��ȱ������¢ȱ
����Ȃ�ȱ�������ȱ�����������ȱ���ȱ���ȱ��ȱ���ȱ�¡�������ǯ
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��������ȱ��������ȱ����ę�ȱ��ȱ��ȱ������ȱ�������ȱ�����ȱ���ȱ���ȱ�������¢ǰȱ��ȱ ���ȱ
��ȱ�����ȱ����ę�ȱ�������ȱ���ȱ�����������ȱ��ȱ������ȱ���ȱ����¢ǯȱ���ȱ������ȱ��ȱ���-
������ȱ����ȱ���ȱ��������ȱ���¢ȱ������ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ����ȱ���ěȱ������ȱ���ȱ����ȱ��ȱ
��¢�����ȱ�������ȱ��ȱ������������ȱ��ȱ�����ȱ��������ǰȱ ����ȱ��ȱ����ȱ���ǯ

�ȱ ������ȱ �����ȱ ��ȱ ����ȱ �����ȱ ��ȱ ����ǰȱ ���ȱ �������ȱ ��ȱ ��������¢ȱ ��������¢ǰȱ
���Ȃ�ȱ ������������ȱ ��ȱ���ěȱ ��ȱ����ȱ �����������ȱ ����ȱ ��ȱ �������ǯȱ��ȱ ���ȱ���ȱ
����ǰȱ����ȱ�������ȱ������ȱ�������ȱ�������������ȱ�����ȱ��ȱ������������ȱ���������ȱ
��ȱ������ȱ���ȱ����ȱ�������������ȱ���ȱ�����ȱ��� �����ȱ���ȱ������ǯȱ����ȱ���-
�������ȱ��ȱ��Ě�����ȱ��ȱ���ȱ�¢��������ȱ�����ȱ���¢ȱ�������ȱ��ȱ��������¢ǯȱ�������ȱ��ȱ
 ������ȱ ��ȱ �����������ȱ��������ȱ������ȱ��� ���ȱ�������ȱ ���ȱ�����ȱ ������¢ǰȱ��ȱ
��� ���ȱ�����������ȱ���ȱ���������ȱ���������¢ǰȱ���ȱ����ȱ�������ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ����-
����¢ȱ��ȱ�������ȱę����ǰȱ�����ȱ���������ȱ ���ȱ�ȱ��������ȱ������ȱ��� ���ȱ���ȱ� �ȱ
������ǯȱ��ȱ���ȱ�����ȱ����ǰȱ���ěȱ���ȱ���ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ��������ȱ�������ȱ��ȱ
������������ȱ����������ǯȱ���ȱ���ěǰȱ���ȱ�����������ȱ��ȱ����ȱ��ȱ����ȱ��ȱ���ȱ��¢�����ȱ
 ����ȱ�����������ȱ��������ȱ��������������ȱ��ȱ	��Ȃ�ȱ����������ǰȱ���ȱ���ȱ�����ȱ
teleological unity of natural and moral reality is constituted in his conception 
��ȱ	��ȱ��ȱ�����������ȱ��������ȱ ������ȱ ǻ���ǯȱ����ǯȱȗŬŰŲǼǯŰ By contrast, Kant in 
���ȱ��������ȱ������ȱ����������ȱ��������¢ȱ��ȱ�ȱ�����ȱ������ȱ��ȱ���������¢ȱ��� ���ȱ
�����������ȱ���ȱ���������ǰȱ���ȱ�������ȱ��ȱ��ȱ�ȱ��������ȱ����ȱ��ȱ���ȱ������ȱ���������ȱ
������¢ǰȱ�����¢ȱ���ȱ��Ě������ȱ�� ��ȱ��ȱ��������ǰȱ ����ȱ������ȱ����ȱ��������ȱ�ȱ
����������ȱ��� ���ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ������ȱ���ȱ�������ȱǻ��Ĵ��ȱ��ȱ��������ǰȱ��-
������ȱūűŲűǰȱūŪǱůūůǲȱ���ȱůǱūųŰǼǯűȱ����ȱ�������ȱ��ȱ���ȱ����ȱ��ȱ���Ȭȱ�����ȱ������-
���ȱ���������ȱ��ȱ���¢ȱ�����ȱ��ȱ�¡��������ǰȱ���Ȃ�ȱ�����ȯȱ���ȱ���������ȯȱ�����ȱ
��������ȱ��ȱ���������ȱ���ȱ���������ȱ��ȱ�������������ȱ�ȱ�����������¢ȱ��������¢ȱ���-
���ȱ ���ȱ ���ȱ����ȱ��ȱ���ę��ȱ���������¢ǰȱ����ȱ ������ȱ ��ȱ����������ȱ�������ȱ���ȱ
concepts of nature nor those of morality.

���ȱ��¡�ȱ �������ȱ �����ę��ȱ ���ȱ �¢��������ȱ�����ȱ ��ȱ ��������¢ȱ ��ȱ���ěȂ�ȱ���-
������¢ǯȱ ��ȱ �������£��ȱ ���ȱ ������������ȱ ����ȱ ���ȱ ���������������ȱ ����������ȱ
��� �ȱ ��ȱ �������ȱ ��������ȱ ��ȱ ��¢����Ȭȱ�������¢ǯȱ �������ȱ ŭȱ ����ȱ ���������ȱ ���ȱ
�������ȱ��ȱ ����ȱ���ȱ����������¢ȱ ��ȱ ���ȱ � �ȱ�������ȱ��� �ȱ��ȱ	�����ȱ��������¢ 
and 	�����ȱ��¢������¢ (����û�ě����ȱ	��������ȱ ���ȱ ���ȱ	��������ȱ ���ȱ ������ȱ ��ȱ
��������ǰȱ�������ȱ���ȱ�Ě��ĵ��ǰȱūűŬůǼȱ���ȱ����������ȱ ���ȱ ��������ȱ ���ȱ�������ȱ
��ȱ���ȱ���������ȱ�����ȱ��ȱ�������¢ǰȱ������ǰȱ���������ǰȱ��ȱ��������ǯȱ�������ȱŮǰȱę-
����¢ǰȱ��������ȱ���ěȂ�ȱ�������ȱ ���ȱ���Ȃ�ȱ��������ȱ���ȱę���ȱ���ȱ� �ȱ�������ȱ��ȱ

ŰǯȲ���ȱ��ȱ��������������ȱ��ȱ���ěȱ������ȱ�¢ȱ����ȱ������ǰȱ���ȱ����������ȱǻūųŲŭǼǯ
űǯȲ���Ȃ�ȱ��¡��ȱ���ȱ�����ȱ�¢ȱ������¢ȱ�������ȱ������ȱ���ȱ����ȱ�������ǰȱ�¡����ȱ���ȱCritique 

of Pure Reason,ȱ ����ȱ��ȱ�����ȱ�¢ȱ��������ȱ�ȱ���ȱ�ȱ�������ȱ�����������ǯȱ���¢ȱ���ȱ�����������ȱ��ȱ
����� �Ǳ

���Ǳȱ��������ȱ��ȱ����ȱ������
���Ǳȱ��������ȱ��ȱ���ȱ�� ��ȱ��ȱ��������
��Ǳȱȃ�����ȱ������������Ȅȱ��ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ�� ��ȱ��ȱ��������
��Ǳȱȃ��ȱ���ȱ���ȱ��ȱ������������ȱ����������ȱ��ȱ���������¢Ȅ
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����������ȱ���������ȱ��ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ��������¢ǯȱ�����ȱ�������ȱ��ě�������ȱ�������ȱ
��ȱ���ȱ�����������ȱ����ȱ�ě���ȱ���ȱ��������¢ǰȱ���ȱ��ȱ���ȱ�¢��������ȱ������������Ǳȱ
 ������ȱ���ěȱę���ȱ�������ȱ���ȱ������������ȱ���������ȱ��ȱ�����������ȱ������ȱ���ȱ
	��Ȃ�ȱ�¡�������ǰȱ���ȱ�������ȱ���ȱ������ȱ��ȱ���ȱ������ȱ��ȱ�����ȱ���������ȱ���ǰȱ
�����������¢ǰȱ���������ȱ���ȱ�������¢ȱ��ȱ���ȱ������ȱ��ȱ�����ȱ�����������¢ǯ

Ŭǯȱ��������¢ȱ��� ���ȱ��¢����ȱ���ȱ�������¢

�Ĝ�����¢ǰȱ���ěȱ����������ȱ��������¢ȱ��ȱ����ȱ����ȱ��ȱ��¢����ȱ ����ȱ������ȱ�������ȱ
things under the concept of end (ę���ǲȱ�������). Another part of physics is physi-
����¢ǰȱ ����ȱ����ȱ��������ȱ���ȱ� �ǰȱ����Ȭȱ������ȱ���������ǯȱ���ȱ������ȱ������ȱ���ȱ
����ȱ��ȱ���ȱ�����ȱ�������ȱǻ	�����ȱ��¢����, 	�����ȱ��������¢, and 	�����ȱ��¢����-
ogy) record the topics as Physick I, Physick II, and Physick IIIǯȱ�����ȱ���������ǰȱ�� -
����ǰȱ���ȱ�����¢ȱ�������ȱ���ȱ��������ȱ���������ȱ��ȱ�����������ǰȱ������ȱ����ȱ��¢ȱ
���������ȱ��������ȱ��� ���ȱ���ȱ ����ǯȱ��ȱ����û�������ȱ���������ǰ a commentary 
��ȱ���ȱ	�����ȱ��¡��ǰȱ���ěȱ�¡������ȱ���ȱ��������ȱ��� ���ȱ��������¢ȱ���ȱ��¢����-
��¢ȱ��ȱ�����¢ȱ�����ȱ���ȱ��ȱ���ȱ�¡�������ȱ������ȱ��ȱ���ȱ��Ĵ��ǰȱ ����ȱ ��������ȱ�ȱ
��������ȱ���������ȱ��ȱ������ȱ������ȱ�����ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ���ȱǻȗūūǼǯȱ��������¢ǰȱ��ȱ
�����ȱ����ȱ�������ȱ��¢����ȱ�����ȱ�����ȱ�����ȱ ������ȱ��������¢ȱǻȗūŪǼǯ

���ěȱ�����ȱ���ȱ�������¢ȱ��ȱ�������ȱ��¢����ȱ����ȱ��������¢ȱ�����ȱ��ȱPrelimi-
nary DiscourseǱȱ ȃ��¢����ȱ����ȱ �������ȱ ��������¢ȱ ǯȱ ǯȱ ǯȱ �������ȱ ��ȱ ę�����¢ȱ ǽratio-
���ȱę�����Ǿȱ���ȱ���¢ȱ����ȱ����������ȱ ���ȱ�Ĝ�����ȱ������ȱ����ȱ����ȱ��������Ȅȱ
ǻȗūŪŪǼǯȱ�ȱ�����������ȱ��ȱ���ȱ ����ȱ��ȱ���Ȭȱ��������ȱ�����������ȱ���ȱ�����������ȱ
as a machine and, thus, as intelligible under the conditions of human under-
��������ǯȱ���ȱ���ěǰȱ���ȱ�� ǰȱ�����������ȱ��¢����ȱ��ȱ���ȱ�����������ȱ������¢ȱ��ȱ
�ȱ��������ȱ�������ȱ����ȱ���ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ���������ȱ���ȱ�������ǯȱ��ȱ��ȱ��������ȱ
in 	�����ȱ������¢����ǰȱȃ�����ȱ��ȱ������¢ȱ��ȱǽ������Ǿȱ���ȱ���ȱ���¢ȱ������ȱ����ȱ���¢ȱ
���ȱ��������ǲȱ ������ȱ���ȱ����ȱ������ȱ�����ȱ���ȱ���¢ȱ��ȱ �����������¢ȱ�¡�������Ȅȱ
ǻȗŰūűǲȱ����ǯȱȗűůǼǯȱ���ȱ��������ȱ��ȱ���¢ǰȱ���ȱ����ȱ���ȱ ����ȱ��ȱ�ȱ ����ǰȱ��ȱ�ȱ
�������ȱ��ȱ�ȱ�������ȱ�����ȱ��ȱ���ěȂ�ȱ���������¢ǯȱ��ȱ��ȱ�ȱ���¢ȱ��ȱ��ȱ��ȱ�ȱ������-
���ȱ�����ǰȱ���ȱ�������ȱ��ȱ ����ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ������ȱ��ȱ�����������ȱ��ȱ���ȱ�����ȱ
��ȱ ����ȱ���ȱ�����ǯȱ ��ȱ ��ȱ ��ȱ����ȱ����������ȱ��ȱę����ǰȱ���������ǰȱ���ȱ��������ǰȱ
 ����ȱ���ȱ����ę����ȱ���������ȱ��ȱ�� �ȱ��ȱ������ǯȱ���ěȂ�ȱ����������ȱ��ȱ���-
ies as machines does not admit any internal, goal- directed principles of change. 
����ȱ������ȱ��ȱ�������ȱ����ȱ��ȱ���ȱ���������¢ȱ��ȱ��������ȱ�������ȱ���������¢ǰȱ
���Ĝ��ȱ��¢����ȱ�¡������ȱ ���������ȱ�����������ȱ ���ȱ������ȱ ��ȱ��������ȱ������ȱ
����ȱ��ȱ������ȱ���ȱ�������ǯȱ���ȱ���ȱ����¢ȱ��ȱę����ȱ�����ǰȱ��ȱ���ȱ���ȱ��������ȱ
����������ȱ��ȱ��¢������¢ǰȱ����ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ��Ĵ��ȱ��ȱ ����ȱ���ȱ���������¢ȱ����ȱ
included in Aristotelian natural philosophy under De animaȱ �������ǯȱ ��ȱ�ě���ǰȱ
���ěȂ�ȱ��¢����ȱ������ȱ���ȱ���������ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ������ȱ���ȱ���ȱ���������ȱ��ȱ
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��������ȱ�������ȱ��ȱ�¡���������ǯȱ��ȱ���ȱ����ȱ����ǰȱ���ȱ�����ȱ��������ȱ ���ȱ ����ȱ
later be called the biological and the ecological. His conception of the physical, 
����ȱ���������Ȃ�ȱ���ȱ���������Ȃ�ǰȱ�����ȱ�����������ȱ���Ȭȱ������ȱ������ȱ���������ǯŲ 
���ȱ�����ȱ��ȱ��¢����ȱ ����ȱ��ȱ ������ȱ ȁ��������¢Ȃȱ���ȱ ȁ��¢������¢Ȃȱ��Ě���ȱ �����ȱ
�����������ȱ��ȱ���ȱ���¢��������ȱ��ȱ���ȱ��������ǯ

�ȱ�����������ȱ��ȱ������ȱ�����ȱ��������ȱę�����ǰȱ����ǰȱ����ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ��-
���������ȱ�������ȱ��ȱ���ȱ ����ȱ����ȱ���ȱ���ȱ�����ȱ���������ȱ��ȱ���ȱ����ȱ��¢����ȱ
��ȱ���ěȂ�ȱ��¢ǰȱ�����¢ȱ���ȱ�� ������ǯȱ���ěȂ�ȱ���ȱ��ȱ���ȱ����ȱȁ��������ȱę�����Ȃȱ
������ȱ����ȱ���ȱ�����������ȱȁ������ȱę�����Ȃȱ��ȱ����������ȱ���ǰȱ ���ȱ�� ȱ�¡��������ǰȱ
����������ȱ������ȱ���ȱ �������ǯȱ ȁ�����Ȃȱsimpliciterǰȱ ���ȱ���ěǰȱ�� �¢�ȱ�����ȱ ȁ��-
ę�����ȱ�����ǯȂȱ��ȱ	�����ȱ������¢����ǰȱȁ�����Ȃȱ��ȱ������ę��ȱ ���ȱ�Ĝ�����ȱ�����ȱ��ȱ
ȃ����ȱ�������ȱ���ȱ�������¢ȱ��ȱ ����ȱ���ȱ��������ȱ��ȱ�������ȱ��ȱ��������¢ȄȱǻȗūŬŪǼǯȱ��ȱ
his Latin �������¢ǰȱ�����ǰȱ���ěȂ�ȱ�������ȱ��ę������ȱ��ȱ�����ȱ�¡����¢ȱę��ȱ���ȱ��ę-
������ȱ��ȱ�Ĝ�����ȱ�����Ǳȱȃ�ȱcauseȱ��ȱ�ȱ���������ȱ��ȱ ����ȱ���ȱ�¡�������ȱ��ȱ��������¢ȱ
��ȱ�������ȱ�����ȱ��������ȱ����ȱ������ȱ�������ǰȱ����ȱ�������ȱ��ȱ��ȱ�¡����ȱ���ȱ�������ȱ
��ȱ��ȱ�¡����ȱ��ȱ����ȱ�ȱ �¢ȄȱǻȗŲŲūǼǯȱ�Ĝ�����ȱ�����ǰȱ����ǰȱ��ȱȃ����ȱ�ȱ�����ȱǯȱǯȱǯȱ ����ȱ
������ȱ��ȱ���ȱ������ȱ���ȱ���ȱ�¡�������ȱ��ȱ�������ǰȄȱ��ȱ ����ȱȃ�����ȱ��ȱ����ȱ�� ��ȱ���ȱ
�����ȱ��ȱ������ȄȱǻȗȗŲŲŰȮȱŲŲűǼǯųȱ���ěȱ���������ȱ���ȱ���ǰȱ���� ����ǰȱ��ȱ��ȱ�����ȱǻide-
aliterǼȱ�¡�������ȱǻȗųŭŰǼǯȱ
��ȱ������ȱ��������������ȱ��ȱ���ȱ���������ȱ�������ȱ��ȱę��� 
��ȱȃ����ȱ���ȱ���ȱ����ȱ��ȱ ����ȱ��ȱ�Ĝ�����ȱ�����ȱ����Ȅȱ������ȱ�����Ȭȱ����ȱ���������ȱ
��ȱ�������ȱ�����ȱ����ȱ�����Ȭȱ�ě���ȱ���������ȱ��������ȱ����ȱ�ȱ�������ȱ�����������Ǳ

�����ȱ ���ȱ �ě���ȱ ��ȱ ���ȱ ���ǰȱ ���ȱ ���ȱ ������ȱ ��ȱ ���ȱ �Ĝ�����ȱ �����ȱ ��ȱ ���ȱ
�����ȱ���ȱ���ȱ����� ���ǲȱ��ȱ���ȱ������ȱ��ȱ����������ȱ������ǰȱ��ȱ ����ȱ���ȱ
����������¢ȱ���������ȱ��ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ����� ���ǰȱ������ȱ���ȱ��ȱ����-
���¢ȱ������������ȱ��ȱ����ȱ�ȱ������ȱ����ȱ���ȱ����������ȱ���ȱ��������ȱ��ȱ
���ȱ���������ȱ��ȱ����ȱ��ȱ�����ǯȱǻȗųŭųǼūŪ

ŲǯȲ��ȱ��ȱ���¢ȱ ���ȱ���ȱ������ȱ�������ȱ��ȱ	����ȱ������ȱ
��������Ȃ�ȱ��������ȱ��¢�����ȱ ǻūűŭůǼȱ
����ȱ���ȱ��¢����ȱ��¡�����ȱ�¡�������¢ȱ�¡������ȱ���ȱ������ȱ��������ȱ��ȱ������ȱ���ȱ�������ǯȱ��ȱPrinciples 
of Philosophyȱ��ǯŬŪŭǰȱ���������ȱ�����ȱ�����ȱ���ȱ���������ȱ��ȱ������ȱ���ȱ����¢ȱ��ȱ ���ȱ �ȱ�� ȱ����ȱ
ȁ������ȱ������Ȃȱǻ������ȱ���ȱ�������Ǽȱ �����ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ��¢����ǯ

ųǯȲ���ěȂ�ȱ����� ���ȱ��ȱ���ȱ���ȱ��� ���ȱ�����ȱsimpliciterȱ���ȱ�Ĝ�����ȱ�����ȱ��ȱ����������ȱ ���ȱ
���ȱ�����ȱ����������ȱ���������ǯȱ��¤��£ȱ��ę���ȱ�����ȱ��ȱȃ�ȱ���������ȱper seȱ��Ě� ���ȱ�����ȱ��ȱ����-
�����ȱ����Ȅȱǻ����ǯȱ���ǯȱ���ǯŬǯŮǼǰȱ���ȱ�������£��ȱ����ȱ����ȱ��ę������ȱ����ȱę��ȱ���ȱ�������¢ȱ��ȱ�Ĝ�����ȱ
�����ȱ��ȱ����ȱ ����ȱ����ȱ�������¢ȱȃ��Ě� �ȱ�����Ȅȱǻ��ȱ��������ȱ����ȱ������ȱ��ȱ�������ȱ�����Ǽǰȱ���ȱ
����ȱ��ȱȃ����ȱ�����ȱ�����ȱ ����ȱ�����¢ȱ��Ě������ȱ��ȱ�����ȱ���ȱ��Ȅȱǻ����ǯȱ���ǯȱ����ǯūǯŭǼǯȱ��ȱ	�����¢ǰȱ
��¤��£Ȃ�ȱ����¢���ȱ��ȱ�����ȱ ��ȱ��Ě�������ȱ���ȱ ��ȱ��������ȱ�¢ȱ���¢ȱ����������ȱ�����������ȱ��ȱ���ȱ
�����������ȱ������¢ǲȱ���ǰȱ���ȱ�¡�����ǰȱ���������ȱǻ����ǯȱ���ǯȱ�ǯ¡¡��ǰȱ���ǯŬǰȱ���ǯŬǼǯȱ���ȱ������ȱǻŬŪūŪǱȱ
ūŪųȮȱūŬūǼȱ���ȱ�������ȱ����������ȱ��ȱ��¤��£Ȃ�ȱ���������ȱ��ȱ�Ĝ�����ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ��������ȱ��ȱ�����ǯ

ūŪǯȲȃ�������ȱ������ȱ�ě�����ȱ���ȱę���ǰȱǭȱ�����ȱ������ȱ�Ĝ�������ȱ������ȱ���ȱ�����������ǲȱ
��ȱ�����ȱ�����ȱ�������������ǰȱ������ȱ����������ȱ��������ȱ���ȱ�����ȱ���������ǰȱ���ȱ���ȱ�������ȱ�����������ȱ
�������ǰȱ��ȱ���������ȱ����������ȱ��ȱ������������ȱ������ȱę���ȱ��ȱ������ǯȄ
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���ȱ ��������ȱ �����������ȱ�����ȱ ����ȱ ������ȱ ���ȱ �ě����ȱ ���ȱ ��ȱ ������ę��ȱ ��ȱ
�����ȱ���ȱ����ȱ��ȱ����ȱ��ȱ��������ȱ������ǯȱ�������ȱ��ȱ���ȱ�Ĝ�����ȱ������ȱ��������ȱ
��¢ȱ��ȱ��������ȱ�����ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ��ȱ�����Ȭȱ��������ȱ��������ǰȱ���ěȱ������ę��ȱ
���ȱ���ȱ ���ȱ���ȱ�ě���ǯȱ�������������ȱ��ȱ������ȱ���ȱ�ě����ȱ��ȱ����ȱ���ȱ�����ȱ
�����ę��ȱ���ȱ�����������ȱ��ȱ��ȱ�����������ȱ���ȱ��ȱ�� ��ȱ���ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ������ȱ
���ȱ���ȱ����ȱ��ȱ��������ȱ�����ȱ�ȱ�����������ȱ�ě���ǯȱ���ȱ��ȱ����ȱ���ȱ������¢ȱ�ȱ����-
����ǰȱ��������ȱ������ȱ��ȱ������ȱ ����ȱ�����ȱ������������¢ȱ�¡�����ȱ���ȱ����������ȱ
��ȱ�ě����ǯūū

����ǰȱ���ȱ���ěǰȱ���ȱ�������ȱ ����ȱ��ȱ�ȱ������ȱȃ������ȱ��ȱ����������ȱ������Ȅȱ
(eine Reihe veränderliche DingeǼȱ���������ȱ�������ȱ������Ȭȱ�����������ȱ���������ȱ
ǻ����ǯȱȗůŮŮǼǯȱ�����ȱ���ȱ�������¢ȱ������ȱ��ȱ���������ȱ��ȱ�Ĝ�����ȱ���������ȱ ���ȱ
���ȱ ����ȱ��ȱ����ǰȱ��ȱ�������������¢ǰȱ��ȱ�������ȱ��ȱ�ȱ�������ǯȱ���ȱ����ȱ������Ȭȱ
�����������ȱ���������ȱ��ȱ������ȱ���¢ȱ������ȱ��������������ȱ��ȱ�����Ȭȱ����ȱ����-
�����ȱ ���ȱ���ȱ ����ȱ��ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ�ȱ������ȱ�������ǯȱ����������¢ǰȱ
��ȱ���ȱ��������¢ȱ�����������ȱ	�����ȱ�������������ȱ��¡����ǰȱ���ěȱ�������ȱ���ȱ��-
������ȱ�����ȱ����ȱȁę���Ȃȱ ���ȱ���ȱ����������¢ȱ�����ę����ȱȁ�������ǰȂȱ ����ȱ��������ȱ
ȁ�����ȱ�Ĝ�����Ȃȱ��ȱȁ û�������ȱ�������ǰȂȱ��ȱ���������ȱ�����¢ȱȁUrsache.ȂūŬ

�����������¢ǰȱ ��������¢ȱę���ȱ����ȱ��ȱ ���ȱ�������ȱ��ȱ����������ȱ��ȱ�������ȱ
��ȱ��������ȱ�������¢ǰȱ���ȱ�������ȱ��ȱ������������ȱ���ȱ�����ȱ���ȱ�Ĵ�������ȱ��ȱ	��ȱ
�������ȱ���ȱ�������ȱ���������ȱ��ȱ������ȱ��������ȱ�¢ȱ�¡��������ǯȱ���ěȱ�����-
�����ȱ���ȱ�������ȱ ���ȱ��������������ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ� �ȱ�������ȱ��ȱ�������ȱ�������¢ 
ǻūűŭŰȮȱŭűǼǯȱ��ȱ��ȱ���������ȱ�������ǰȱ�� ����ǰȱ��������¢ȱ��ȱ���ȱ������ȱ����ȱ�������ȱ
�������¢ǯȱ������ǰȱ�����ȱ��ȱȃ���ę���ȱ���ȱ��� �����ȱ��ȱ	��ȱ ����ȱ��ȱ�����������ȱ
��ȱ�������ȱ�������¢ǰȄȱ��������¢ȱȃ�����������ȱ���ȱ���¢ȱ����ȱ �ȱ����ȱ�������ȱ��ȱ
���ȱ������ȱ�����������ǰȱ���ȱ����ȱ����ȱ �ȱ���ȱ�����������ȱ����ȱ�����ȱ�����������ȱ
������ȱ��ȱ	��Ȅȱǻ����ǯȱ����ǯȱȗūŪŬǼǯȱ����ȱ��ǰȱ��������¢ȱ����ȱ���ȱ���ȱ��ȱ�����ȱ���ȱ�¡-
�������ȱ��ȱ	��ȱ��ȱ��ȱ���������ȱ��ę����ȱ�����������ȱ�����ȱ	��Ȃ�ȱ������ǰȱ���ȱ���¢ȱ
to supplement a prioriȱ������ȱ���ȱ����ȱ�����������ȱ�¢ȱ���������ȱ��������ȱ�����-
����ȱ�������ȱ������������ȱ��ȱ������ǯȱ����ǰȱ���ěȱ�������£��ȱ���ȱ���������ȱ�����ȱ
��ȱ ��������¢ȱ ��ȱ ������ȱ ȃ���ȱ����ȱ �¡�������ȱ ���Ȅȱ ���ȱ �������������ȱ ��� �����ȱ
��ȱ	��ǰȱ��ȱ����ȱȃ �ȱ�������ȱ���ȱ������ȱ�� ���ȱ	��ȱ����ȱ������¢Ȅȱǻ����ǯȱ����ǯȱ
ȗūŪū�Ǽǯȱ ��ȱ ����ǰȱ ������¢ȱ ��ȱRatio Praelectionumȱ ǻūűūŲǼȱ���ěȱ ���ȱ ������ȱ ����ȱ �ȱ
�����ȱ��ȱ	��Ȃ�ȱ�¡�������ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ����ȱ��ȱ������ȱ��ȱ������ȱ ����ȱ��ȱ��������¢ȱ
��������ǰȱ���ȱ��ȱ ����ȱ����ȱ��ȱ������ȱ ������ȱ�����ȱ����ȱ�������ȱ������ȱ����ȱ����ȱ

ūūǯȲ������£ȱ���������ȱ��������ȱ����ȱ�ȱ����������ȱ��ȱ���ȱ��������ȱ��� ���ȱ�Ĝ�����ȱ���ȱę���ȱ
������Ǳȱȃ���ȱ�������ȱ���������ȱ���ȱ��ȱ�¡�������ȱ�¢ȱę���ȱ������ȱ�����ǰȱ����ȱ��ȱ��ȱ�����ȱ ���ȱ��ȱ��-
ę�����ȱ�����ǲȱ���ȱ���ȱ�������ȱ���������ȱ���ȱ��ȱ�¡�������ȱ�¢ȱ�Ĝ�����ȱ������ȱ�����ǰȱ��ȱ��ȱ�����ȱ ���ȱ
��ȱę���ȱǽ�����ǾȄȱǻūųųųǱ

ūŮŪŭǼǯ
ūŬǯȲ�ȱ	�����Ȭȱ�����ȱ�������¢ȱ ��ȱ��������ȱ��ȱ	�����ȱ������¢����ȱ����ȱ���ȱę���ȱǻūűŬŪǼȱ���-

tion.
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����ȱǻ��ǯ���ǰȱȗŮůǼǯūŭȱ��ȱ�����ȱ���������ȱ��ȱ�¡������ȱ���ȱ�ȱ�������ȱ���ȱ������¢ȱ������-
�����ȱ��ȱ���������ǰȱ ����ȱ��ȱ ���ȱ�����������ȱ���������ȱ�ȱę�����ȱ����� set out 
��ȱ���������ǯȱ��ȱ�����¢ȱ���ȱ��������¢ȱ����ȱ ���ȱ�������ȱ��ȱ�������ȱ�������¢ǰȱ���ěȱ
������ȱ ��������¢ȱ��ȱȃ�¡����������ȱ �������¢Ȅȱ ǻ���������ȱ �¡������������). By label-
����ȱ��ȱȁ�¡����������ǰȂȱ���ěȱ�������ȱ����ȱ��������¢ȱ�����ȱ�ȱ������ȱ ���ȱ�������ȱ��ȱ
�������¢ȱ����ȱ��ȱ���������ȱ��ȱ���ȱ������ȱ�¡����������ȱ��������¢ȱ�����ȱ��ȱ�������ȱ
cosmology, or empirical psychology to rational psychology, namely the status 
��ȱ�ȱ�����������ȱ����������ȱ�����ȱ��ȱ�������ȱ��������ȱ���ȱ��������ǯȱ����������¢ǰȱ
���ěȱ�¡������ȱ����ȱ��ȱ��������¢ǰȱȃ ���ȱ �ȱ����ȱ�������ȱ�����ȱ��ȱ�������ȱ�������¢ 
�������ȱ�¢��������ȱ��ȱ�Ĵ�����ȱ�������ȱ���ȱǽ	��Ȃ�Ǿȱ ����Ȅȱǻ���ǯȱ����ǯȱȗūŲűǼǯūŮ

��ȱ�����ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ���������ȱ��ȱ�������ȱ��������ǰȱ����������ȱ ���ȱ
ę�����ȱ����ȱ��ȱ����ȱ��¢ǰȱ�������ȱ������ǰȱ���ȱ��Ĵ��ȱ������ǰȱ���ěȱ����ȱ���ȱ
���ȱ ��ȱ �����ȱ �������ȱ �������¢ȱ ��ȱ �����������ȱ ��ȱ 	��Ȃ�ȱ �����ǰȱ ��������¢ǰȱ
��ȱ�� ��ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ ����ǯȱ������ǰȱ���ȱ�����ȱ ȁ��¢����Ȭȱ�������¢Ȃȱ ��ȱ����ȱ
���������ȱ�¢ȱ������Ȃ�ȱ��Ě�������ȱūűūŭȱ����ȱ��ȱ����ȱ�����ǰȱ ����ȱ����ȱ���ȱ���-
title, �ȱ�������������ȱ��ȱ���ȱ�����ȱ���ȱ�Ĵ�������ȱ��ȱ	��ȱ����ȱ
��ȱ�����ȱ��ȱ��������.ūů 
����ȱ�������ȱ��¢����Ȭȱ�������¢ȱ������ȱ���������¢ȱ��ȱ	�����¢ȱ��ȱ���ȱūűŬŪ�ȱ���ȱ
ūűŭŪ�ȱ���¢ȱ����������ȱ���ȱ������������ȱ��ȱ���ěȂ�ȱ��������ǯȱ����������ȱ��ȱ�����ȱ
���ȱ�����������ǰȱ���ěȂ�ȱ��������¢ȱ������ǰȱ��ȱ�����ȱ ����ǰȱ��ȱ������ȱ��������ȱ
 ���ȱ���ȱ�����ę�ȱ������ȱ��ȱ	�����ȱ�����ȱ��ȱ����Ȭȱ�������¢ȱǻ������������¢Ǽǰȱ���Ȭȱ
�������¢ȱ ǻ����Ĵ��������¢Ǽǰȱ �����������Ȭȱ�������¢ȱ ǻ�������������¢Ǽǰȱ ��ȱ ę��Ȭȱ
theology (Ichthyotheology).ūŰ

��������¢ǰȱ���ěȂ�ȱ��������¢ȱ��ę��ȱ�Ȃ��������Ȃ�ȱ����������£�����ȱ��ȱȃ���ȱ����-
ciple of ę���ȱ������Ȅȱ��ȱ���ȱ���¢����·���ȱ��ȱ���������ȱ���ȱ����������ȱ��ȱȃę�����ȱ
���ȱ�� �ȱ��ȱ���������ȱ�������ȱ������¢�����ȱ����������ȄȱǻūűůŬǱȱűŲųǼǯȱ���ȱ���ěǰȱ
ȃ���ȱ�������ȱ�������ȱ��ȱ���������Ȅȱ���ȱ�����ȱ������������ȱ��ȱ����������ȱ��¢�-
���ȱ���ȱȃ���ȱ��ȱ��ȱ������ȱ��ȱ����������ȱ���������ȱ��ȱ����������ȱ���ȱ���ȱ������ȱ
��ȱ ����ȱ���¢ȱ���ȱ���������ȱ�����ȱ����������Ȅȱǻ����ǯȱȗŬŭůǼǯȱ��ȱ�����ȱ ����ǰȱ
���ȱ�� ȱ��¢����ȱ����¢�ȱ��Ĝ�����ȱ�������¢ȱ��ȱ���������ȱ���ȱ� �ȱ�������ȱ���ȱ
�����������ǯȱ�����ȱ���ȱ��ȱ����������ǰȱ������������ȱ�� �ȱ��ȱ���������ǲȱ������ǰȱ���ȱ

ūŭǯȲȃ���������ȱ���ȱ�ȱę�����ȱ�����ȱ�����ȱ���ȱ�����ȱ������ȱ����������ǰȱ������ǰȱ����ȱ���ȱ
�������ǰȱ����ȱ�����ȱ����������ȱę���ǯȱ�����ȱ�����ȱ������ǰȱ��ȱ���������ȱ���������ȱ�����Ĵ���ȱ
circulum vitiosumǯȄȱ��ǯȱ���������ȱǻūųűŪǱȱŬŭŪǼǯ

ūŮǯȲȃ���ȱ�����ȱ����������ȱǽ�ǯ�ǯǰȱ��������¢Ǿȱ���ȱ�������ȱ����������ȱ ���ǰȱ���ȱ ���ȱę����ǰȱ
daß hierinnen eine ���������ȱ�¡������������ȱ���������ǰȱ��������ȱ�����ȱ�����ȱ������ȱ����§�����ȱ ���ǰȱ
 ��ȱ ��ȱ��ȱ���ȱ���������ȱ��������ȱ�����ȱ������ě�Ȭȱ����û���ȱ������ȱ��������ǯȄ

ūůǯȲ���ȱ����ȱȁ��¢����Ȭȱ�������¢Ȃȱ���ȱ��ȱ�������ȱ����������ǰȱ�� ����ǰȱ�����ȱ����ȱ��ȱ�����ȱ��ȱ
������ȱ���������Ȃ�ȱ���ȱ�������ȱ ��ȱ�������ȱ���������ȱ �¢ȱ ���ȱ �����ȱ ��ȱ������ǯȱ�ȱ��¢����Ȭȱ������������ȱ
��������ȱǻūŰůŬǼǰȱ���ȱ������ȱ������Ȃ�ȱ���������ȱ��¢����Ȭȱ����������ȱ��ȱ���ȱǻūŰŰůǼǯ

ūŰǯȲ����������ȱǻŬŪŪūǱȱŬŬǼǰȱ���ȱ��������ǰȱ�������ȱ���ěȱ ���ȱ�� ���ȱ��ȱ���������ȱ��������¢ȱ��ȱ
������ȱ���ȱ����ȱ��ȱ��������ȱȃ���ȱ���ę�����ȱ��ȱ	��Ȃ�ȱ����������ǯȄȱ���ȱ���ã�����ȱǻŬŪŪŪǱȱūŪŬȮȱūŪŭǼȱ
���ȱ����ȱ����ȱ������ȱ��ȱ���Ȭȱ����������Ȭȱ������¢ȱ	�����¢ǯ
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�����������ȱ��ȱ������ȱ��ȱ�ȱ�¢����ȱ��ȱ����ȱ����ȱę���ȱ�������£�ȱ���ȱ�Ĝ�����ȱ������ȱ
���������ȱ��ȱ���ȱ ����ǰȱ���ȱ���¢ȱ����ǰȱ������ȱ�¢ȱ���ȱ��������ȱ�����������¢ȱ�����ȱ��ȱ
natural theology and practical philosophy, interpret this structure as a means for 
���ȱ���ę������ȱ��ȱ������ȱ����ǯȱ����������¢ǰȱ���ěȱ����ȱ���ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ	��-
���ȱ��������¢ȱ���ȱ����ȱ����ȱ�������ǰȱ������ǰȱ��ȱ�������ȱ��¢ȱ����ȱ���ȱ����������ǯȱ
���ȱ��������ȱ�����ȱ�������������ȱ��ȱ���������ȱ���ȱ�������ȱ�����ȱ��������ȱ���-
����ȱ��������ǰȱ���ȱ���������ȱ��ȱ ����ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ���ěȂ�ȱ	�����ȱ��¢������¢. 
���ȱ�������ȱ��ȱ��¢������¢ȱ��ȱ�ȱ����ȱ��ȱ��¢����ǰȱ��ȱ�������ȱ���ȱ��� ȱ��ȱ�����ǰȱ������ǰȱ
���ȱ�����ȱ������ȱ��ȱ��������ǰȱ����ȱ��ȱ�������ȱ��������ȱ����ȱ��ȱ�����ȱ����������ǯȱ
��ȱ���ȱ�� ȱ����ȱ�ȱ������ȱ����ȱ��ȱ���ȱ��������ȱ��ȱ���ěȂ�ȱ������������ȱ��������ǯ

ŭǯȱ������ȱ�����ȱ���ȱ������ȱ��ȱ����

���ěȱ������ȱ���ȱ�����������ȱ���������ȱ���ȱ��¢����ȱ���ȱ��������¢ȱ��ȱ���������-
���¢ȱ�������ȱ����ȱ ����ȱ�������ȱ�����ȱ������ȱ�������ȱ���ȱ����ȱ��������ǯȱ��ȱ���ȱ
prefaces to both 	�����ȱ��¢���� and 	�����ȱ��������¢ǰȱ��ȱ�Ĝ���ȱ ���ȱ������-
����ȱ����ȱ	��ȱ���ȱ�������ȱ������ȱ����ȱ����ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ�� �¢�ȱ���ȱ���ȱ����ȱ��ȱ
another (immer eines um des andern willen ist). Thus, physical science not only 
�������ȱ�����ȱ������ȱȃ��ȱ���ȱ������ȱ��ȱ���ȱ���������ǰȄȱ���ȱ����ȱ���� �ȱ��ȱȃ��ȱ
�������ȱ	��Ȃ�ȱ������ȱ������¢ȱ��ȱ���ȱ�ě����ȱ��ȱ������ȱ��ȱ��ȱ�ȱ������ǯȄȱ���ȱ�����ȱ
������ȱ����ȱ���ȱ�������ȱ�¢ȱ��������ȱ����������ǯȱ���ȱ������ȱ��ȱ��¢����ȱ ��ȱ ��ȱ
���������ȱ�����ȱ��ȱ������ȱ�¢ȱ ����ȱ�����������ȱ������ȱ���ȱ����ȱ��ȱ������ȱ��£�ǰȱ
�����ǰȱ�������¢ǰȱ��ȱ��������ǯȱ ��ȱ ��ȱ �������¢ȱ���������ȱ ���ȱ ���ȱ���¡�����ȱ������ȱ
(nächste UrsacheǼȱ��ȱ���ȱ������ȱ��ȱ������ǯȱ���ȱ������ȱ��ȱ��������¢ǰȱ�¢ȱ��������ǰȱ��ȱ��ȱ
��������ȱ���������ȱ��ȱ���ȱ���ȱ��������ȱ��ȱ������ǯȱ��ȱ�������ȱ����¢�ȱ���ȱ�������ǰȱ��ȱ
������ȱ��ȱ���ȱ������ȱ��ȱ�¡����������ȱ�������¢ǰȱ��ȱ���������ȱ�Ĝ�����ȱ������ȱ���������ȱ
��ȱ�¡��������ȱ��ȱ������ȱ �����ȱ�������ȱ��ȱ������ȱ���������ȱ���ȱ��ȱ�����������ȱ��ȱ
���������ȱ��ȱ���������ǯ

����ȱ��¢����ȱ���ȱ��������¢ǰȱ���ȱ���ěǰȱ���ȱa posteriori sciences of phenomena 
ǻ����ǯȱȗŭů�Ǽǯȱ��������¢ȱ������ȱ��ȱ��¢����ȱ�¢ȱ�����������ȱ�� ȱ�Ĝ�����ȱ������ȱ
�����ȱ�����ȱ��ȱ�����ȱ�� ���ȱ����ǯȱ��ȱ���� ���ȱ��������ȱ�������ȱ�������¢ȱ��ȱę���ȱ
���������ȱ����ȱ���ȱ ����ȱ��ȱ��ȱ�¡��������ȱ��ȱ��Ě������ȱ��ȱ���ȱ������ȱ�������ǯȱ�����ȱ
	��ȱ���ȱ�������ȱ��� �����ȱ��ȱ���ȱ� �ȱ�������ȱ���ȱ���ȱ ���ȱ��ȱ������ȱ���ȱ����-
����ȱ��ȱ���������ǰȱ���ȱ�����ȱ�����ȱ��ȱ����ȱ��ȱ������ȱ���ȱ�ě����ȱ ����ȱ������ȱ����ȱ
his decision to create something rather than nothing, the metaphysician is per-
��Ĵ��ȱ��ȱ��������ȱ��ȱ����������ȱ����������ȱ��ȱ�Ĝ�����ȱ������ȱ��ȱ����������ȱ��ȱ
the intentions of a transcendent creator. Thus, any certainty that accrues to the 
������������ȱ��ȱ����ȱ���ȱ����ę��ȱ��ȱ�������ȱ������ȱ�������ȱ��ȱ���ȱ�����ȱ�������-
�¢ǰȱ��ȱ���ȱ���ȱ����ǰȱ��ȱ����������ȱ�� �ȱ��ȱ������ȱ ����ȱ����� ����ȱ��������ȱ
������������ȱ���ǰȱ��ȱ���ȱ�����ǰȱ��ȱ���ȱ�����������ȱ��������ȱ����ȱ���ȱȃ�������ȱ���ȱ
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ǽ
����Ȭȱ�������Ǿȱ��ȱ���ȱ ����ȱ��ȱ���ȱ����������ȱ��ȱ���ȱ����¢ȱ��ȱ	��Ȅȱǻ����ǯȱȗŬǼǯȱ��ȱ��ȱ
�����ȱ�����ȱ���������������ȱ����ȱ���ěȱ���������ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ��������¢Ǳ

��ȱ����ȱ��� ȱ���ȱ���ȱ������ȱ����ȱ���ȱ ����ȱ��ȱ��ȱ�����������ȱ����ȱ���ȱ���ȱ
ę��ȱ�����ȱ���ȱ��������ȱ�������ȱ����ȱ ����ȱ���ȱ���ȱ�����ȱ	��Ȃ�ȱ������-
�����ȱǯȱǯȱǯȱǽ��Ǿȱ����ȱ���ȱ�������������ȱ��¢ȱ�Ĵ���ȱ�ȱ�������ȱ��ȱ����ȱ ����ȱ
��ȱ��ȱ������ȱ��ę����ǯȱ�����ȱ����ȱ �ȱ����ȱ�����������ȱ�� ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ
 ����ȱ��ȱ�� �¢�ȱ���ȱ���ȱ����ȱ��ȱ�������ǰȱ��ȱ����ȱ �ȱ�����ȱ ���ȱ���ȱ���ȱ
�����ȱ��ȱ���ȱ ����ȱ���ȱ���ȱ�������ǰȱ���ȱ �¢ȱ����ȱ�����ȱ������ǯȱǻȗŭǼ

���ȱ����ȱ��ȱ��������¢ȱ������ȱ����ȱ� �ǯȱ�����ǰȱ��������¢ȱ������ȱ���ę��ȱ���ȱ�����-
�����ȱ�����������ȱ���������ȱ��ȱ�����ȱ��ȱ��������ȱ��������¢ȱ��ȱ��� �����ȱ��ȱ	��Ȃ�ȱ
�����ȱ���ȱ�Ĵ�������ǯȱ���ȱ������ǰȱ ��ȱ ������ȱ��������ȱ������ȱ ������������ȱ ��ȱ ���ȱ
 ����ȱ��ȱ�����ȱ��ȱ�¡����ȱ�������¢Ȃ�ȱ��������ȱǻ
���������Ǽȱ����ȱ������ȱ�������ȱ
�������¢ȱ���ȱ���ȱǻȗűǼǯȱ���ȱ���������ȱ��ȱ	�����ȱ��������¢ȱ��Ě����ȱ����ȱ��������ȱ��ȱ
�����ǯȱ�������ȱ���ȱę���ȱ����ȱ��ȱ���ȱ����ȱ����������ȱ�����ȱ�����ȱ���ȱ���������ȱ��ȱ
���ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ��������ȱ�����ȱ��ȱ�¡��������ȱ��ȱ������ȱ�Ĵ�������ǰȱ���ȱ������ȱ
����ȱ�Ĵ����ȱ��ȱ����������ȱ�����ȱ�����ȱ����������ȱ�����ȱ��ȱ�������ȱ������ȱ��ȱ�����ȱ
��ȱ���������ȱ�����ȱ���������ȱ��ȱ���ȱ���ȱ����ę�ǯȱ���ȱ������ȱ������ȱ��ȱ��������¢ǰȱ
	�����ȱ��¢������¢ǰȱ�����ȱ ���ȱ���ȱ�������ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ��������ȱ���������ȱ���ȱ
operation of plant, animal, and human bodies.

As ���������ȱ�¡������������ǰȱ��������¢ȱ�¡������ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ������ȱ�Ĵ�������ȱ
��ȱ���ȱ�����������ȱ��ȱ���ȱ ����ǯȱ������ȱ��������¢ȱ��ȱ�ȱ����ȱ������ȱ��ȱ�¡��-
����ȱǻ����ǯȱȗŭůǼǯȱ���ȱ��������ǰȱ���ȱ����������¢ȱ��ȱ���ȱ������ȱ��ȱ����������ȱ���ȱ
���¡������ȱ������ǰȱ���ȱ��������ȱ�������������¢ȱ��ȱ��ě�����ȱ �¢�ȱ��ȱ ����ȱ�����ȱ
���ȱ����ȱ�����ȱ��ȱę����ǰȱ�������ȱ���ȱ����ȱ����ȱ���ȱ ����ȱ��Ě����ȱ������ȱ������ȱ
ǻȗūūǼǯȱ���ȱ����������¢ȱ��ȱ����ȱ����ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ ����ȱ��������ǰȱ ������ȱ
�������������ǰȱ���ȱ�����������ȱ�����������ȱ����ȱ	��ȱ��ȱ�ȱ����ȱ�������ǯȱ�������-
�¢ǰȱ ���ȱ��������ȱ��ȱ ���ȱ��������ǰȱ ���ȱ�����ȱ������ȱ��ȱ���������ȱ������ȱ���ȱ���ȱ
����ȱ���������ȱ��� ���ȱ����ǰȱ�����¢�ȱ�ȱ��������ȱ����ȱ��ȱ���ȱ��������¢ȱǻUner-
messlichkeitǼȱ��ȱ	��Ȃ�ȱ���������ǰȱ�ȱ�����������ȱ���������¢ȱ��������ȱ��ȱ��ȱ���ȱ�����ȱ
��ȱ���ȱ�����������ȱ���ȱ��ȱ������ȱ��ȱ�������ȱ�������¢ȱǻȗŬŭǼǯȱ�����������ǰȱ�����ȱ
���ȱ ����ȱ��������ȱ���ȱ��������¢ȱ����ȱ	��ǰȱ�ȱ������ȱ�����������ȱ�¢ȱ���ȱ�����-
�������ȱ��������ȱ����ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ��Ĝ�����ȱ�������ȱ��ȱ�������ȱ������ȱ���ȱ
�����ȱ����������ȱ���¡�������ǰȱ���ȱ��������¢ȱ��ȱ���ȱ����������ȱ ����ȱ���������ȱ
���ȱ���������ȱ��ȱ	��Ȃ�ȱ�� ��ȱǻȗŬŮǼǯȱ����ǰȱ���ȱ���ěǰȱ��Ě������ȱ��ȱ���ȱ ����ȱ��ȱ
���ȱ��������ȱ �����ȱ������ȱ ���ȱ ��ȱ �������ǰȱ ���������ȱ �����������ȱ��ȱ	��Ȃ�ȱ ��-
��������ȱ��ȱ�������ǰȱ �����ǰȱ�� ��ǰȱ���������ǰȱ���ȱ��������¢ǯȱ�����ȱ�������ȱ
��������ȱ �����������ȱ��ȱ ���ȱ������ȱ �Ĵ�������ǯȱ����������¢ǰȱ ����ȱ ��Ě������ȱ����ȱ
��������ȱ��ȱ�������ȱ��ȱ�����������ȱ������ȱ�������ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ���ȱ���ȱ����ȱ��ȱ
��������ȱ���ȱ������ȱ��ȱ	��ȱ�������ȱ�ȱ������ȱ�������������ȱ��ȱ���ȱ ����ȱǻȗŭűǲȱ



ȱ ���ěȇ�ȱ�������ȱ��ȱ��������¢ȱ���ȱ���ȇ�ȱ��������ȳ•ȳŮųų
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ȗŭūǼǯȱ����ȱ��������¢ȱ����ȱ���ȱ����ǰȱ�� ����ǰȱ��ȱ��ȱ�����������ȱ�������ȱ��ȱ���ȱ
������ȱ�����ǯ

�����ȱ���ȱ��¢ȱ������¢ȱ ���¢ȱ�����ȱ���ȱ �����ȱ��ȱ���ȱ��������ȱ���ěȱ�����ȱ
��ȱ���ę��ȱ�����������ȱ���������ȱ����������ȱ	��Ȃ�ȱ�Ĵ�������ȱ��ȱ������ǰȱ��ȱ��ȱ���ȱ
������ȱ����ȱ��ȱ���ȱ��������¢ȱ����ȱ���ȱ����ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ�������ȱ��������ǯȱ������-
���ȱ ��ȱ ����ȱ ��������¢ȱ ���������ȱ ������ȱ ��ȱ ����ȱ ���ȱ �¢����ȱ ��ȱ �����������ȱ ���ȱ
�������������ȱ���ȱ���ȱ���ȱ����ȱ��ȱ�������ȱ������ȱ������¢ǰȱ��ȱ����ȱ���ȱ�������ȱ��� �ȱ
��ȱ�������ȱ �����ȱ ��ȱ�����ȱ ��ȱ ������ȱ�ȱ ������ȱ ��ȱ ���ȱ ������ǰȱ��������ȱ �������ȱ
����ȱ���ěȂ�ȱ��������¢ȱ�����ȱ��ȱ�ȱ������ȱ�������¢ȱ�������ȱ��ȱ���Ě�����ȱ����ȱ���ȱ
��������ǯȱ������ȱ��¢ȱ������ȱ��ȱ����ȱ��ȱ���ȱ��������ȱ���ȱ�����ȱ��� ��ǰȱ���ȱ�����ȱ
������ȱ��ȱ���ȱ���ȱ�������Ȃ�ȱ��¢����ȱ��� ���ȱ��ȱ�������ȱ��ȱ���������ȱ������ȱ��ȱ
 ������ǯȱ���ȱ��ȱ��ȱ������¢ȱ����������ȱ��ȱ������ȱ����ȱ���ȱ������ȱ��ȱ������ȱ��ȱ���ȱ����ȱ
��ȱ�������ȱ ������ȱ��Ĵ����ȱ���ȱ���ȱ��������ȱ���ȱ���ȱ����ȱ��ȱ ����ȱ����ȱ�����ȱ���ȱ
��������ȱ��� ǯȱ���ȱ������ȱ	�����ȱ��������¢ǰȱ���ȱ���������ȱ����ǰȱ��ȱ�������ȱ����ȱ
����ȱ���������¢ȱ�����ȱ��ȱ������ȱ����������ȱ����ȱ���ȱ���������ȱ��������ǰȱ��ȱ��ȱę���ȱ
������ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ������ȱǻ��������ǰȱūųūŲǱȱŭŰūǲȱ���ã�����ǰȱŬŪŪūǱȱ
ūŪŭȮȱūŪŮǼǯ

����ȱ����ȱ���������ȱ������ǰȱ�� ����ǰȱ��ȱ�ȱ�����������ȱ�����������ȱ���������ȱ
���ěȂ�ȱ��������¢ǰȱ�����¢ȱ��� ���ȱ������ȱ����������ȱ��ȱ���ȱ���ȱ����ǰȱ���ȱ��-
man conceptions of uses, purposes, and functions of created things on the other. 
������¢������¢ǰȱ���ȱ���ěǰȱ����¢ȱ�������ȱ�����ǰȱ�����ǰȱ��ȱ�����ȱ��ȱ�ě����ǰȱ�������ȱ
��ȱ��ȱ��ȱ����ȱ��ȱ���ȱ ����Ȭȱ�������ǰȱ��ȱ����ȱ��ȱ���ȱ�����������ȱ��ȱ���ȱ������ȱ����ǯȱ
	����ȱ���ȱ����������ȱ����ȱ���ȱ ����ȱ��ȱ���ȱ����������ȱ�������ȱ��ȱ�ȱ ���ȱ�������ǰȱ
����¢ȱ����������ȱ�����ȱ��ȱ�������ȱ��ȱ���������ȱ���ȱ����¢ȱ������ȱ�����ȱ�¢ȱ�����¢ȱ
 ������ȱ�ȱ�����ȱ��ȱ�ě����ȱ��ȱ����������ȱ��ȱ������ǯȱ��ȱ�����ȱ ����ǰȱ����ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ
 ����ȱ�������ȱ����ȱ��ȱ���������ȱǻ�������Ǽǯȱ�������ȱ������������ȱ��� ���ȱ����ǰȱ���-
�����ǰȱ���ȱ���������ȱ���ȱ�����¢ȱ���������ǰȱ���ȱ��Ě���ȱ�ȱ����������ȱ��ȱ�����ȱ���-
������ȱ��ȱ�������ȱ���ȱ��������ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ ����ȱ��ȱ��ȱ��ȱ���������ȱ��ȱ����������ǯȱ
����������ȱ����ǰȱ����ȱ��ȱ���ȱ���ȱ�ȱ������ȱ�����ȱ����ȱ��ȱ��ȱ�¡ǰȱ���ȱ���ǰȱ��ȱ����-
��¢�����ȱ�����ǰȱ���������ȱ��������ȱ��ȱ������ȱ����������ǰȱ��ȱ��������ȱ�����������ȱ
ȁ�������ǯȂȱ��ȱ��ȱ��ȱ����ȱ��ȱ���ȱ�¡Ȃ�ȱ�������ȱ��ȱ��ȱ����ȱ��ȱ�ȱ�����ȱ��ȱ������ǰȱ����ȱ��ȱ
	��ȱ��������ȱ����ȱ�ȱ�����ȱ��ȱ�ě����ǯȱ��ȱ���ěȂ�ȱ��� ǰȱ	��ȱ��� �ȱ���������¢ȱ��-
��¢ȱ�����������ȱ��ȱ����ȱ ����ȱ��ȱ������ȱ����ȱ�¡�������ǰȱ���������ȱ���ȱ���ȱ����-
���ȱ����ȱ��ȱ�¡��ǰȱ���ȱ���������ȱ���ȱ��ȱ���ȱ��¡����ȱ�������¢ȱ��ȱ����ȱ����ȱ�¢ȱ�������ǰȱ
��ȱ ���ȱ����ę�ȱ������ȱ�¡�����ȱ ����ȱ��������ȱ ǻ����ǯȱȗȗūŮŭȮȱūŮŮǲȱȗŬŭűǼǯūű Such facts 
�����ȱ �¡��ǰȱ �������ǰȱ ���ȱ�������������ǰȱ �����������¢ǰȱ ���ȱ ����ȱ ��ȱ����ȱ������ȱ
����������ȱ��ȱ �������ȱ��������ȱ�������ǰȱ���������ǰȱ���ȱ���������ȱ��¢ȱ����ȱ��ȱ

ūűǯȲ��ȱȗŬŭűȱ���ěȱ�������ȱ��ȱ�ȱ��������¢ȱ��ȱ���ȱ������ȱ������¢ȱǻ�����¢ȱ����ȱ��ȱ����³���ȱ������ȱ
���ȱ��ȱ�����Ȭȱ
������ȱ��ȱūűŪųǼȱ����������ȱ���ȱ���ȱ��ȱ�������ȱ��ȱ�ȱ����������ȱ���ȱ���� ����ȱ��ȱ���ȱ����ȱ
 ������ȱ�������¢ǯȱ��������ȱ��ȱ��¢ǰȱ���ȱ�������ȱ��������ȱ �������ȱ���ȱ���ȱ����ȱ��ȱ����ǰȱ��ȱ���ȱ
������¢��ȱ��������ȱ���ȱ��ȱ�����Ȭȱ
������ȱ���������ȱ��ȱ�����ȱ���ȱ�������¢ȱ����ǯ



ůŪŪȳ•ȳ������ȱ
����
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������ȱ��ȱ�����ȱ�������ȱ��ȱ�������ȱ�������ǯȱ������ȱ�ȱ���������ǰȱ ��ȱ�����ȱ���ȱ
������ȱ���ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ��ȱ����ȱ�¢ȱ�ȱ���ȱ��ȱ�ȱ��¢���ǰȱ	��Ȃ�ȱ�������ȱ��� �����ȱ
���������ȱ����ȱ������������ȱ��� ���ȱ����������ȱ����ȱ���ȱ���������ȱ��������ȱ��ȱ
������ǯȱ���ěȂ�ȱ������ȱ��ȱ�����ȱ���ȱ�����ȱę��� as �������, or intention, is designed 
to subsume natural functions, uses, purposes, and ends under a common label 
 ����ȱ���������¢ȱ�¡�������ȱ���ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ ����ȱ��ȱ���ȱ������ȱ����ǯ

����������¢ǰȱ����ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ��� ȱ��ȱ	��Ȃ�ȱ�������ǰȱ�����������¢ȱ�������-
�����ȱ��� ���ȱ ����������ǰȱ ����������ǰȱ���ȱ��������ȱ��������ȱ��ȱ ��������¢ȱ���ȱ
����������ǯūŲȱ���������ȱ�¡��������ȱ�����������ȱ���ȱ������ȱ�����ȱ���¢���ȱ�����-
�����ǰȱ����ȱ��ȱ�������ȱ ���ȱ��������ǰȱ��ȱ������ȱĚ� ���ȱ����ȱ���ȱ���ǲȱ����������ǰȱ
����������ȱ���������ȱ��ȱ �������ǰȱ����������ȱ �¢�����ǲȱ��ȱ�������ǰȱ������������ȱ
����ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ���������ȱ��ȱ���ȱ��������ǲȱ����ȱ��ȱ�����ȱ���ȱ��ȱ�����ȱ�������ȱ
��ȱ �¡���������ȱ ��ȱ ���ȱ������ȱ �������ǰȱ ����ȱ ��ȱ �ȱę��ȱ ����ȱ������������ȱ������ȱ
����ȱ�ȱ��������������ȱ����������ǯȱ���������ȱ��� ���ȱ���ȱ �¢�ȱ��ȱ ����ȱ������ȱ
����������ȱ���ȱ�¡�������ȯȱ ������ȱ��ȱ����������ǰȱ����������ǰȱ��������ǰȱ��ȱ��¢-
����������ȱ ǻ�����������Ǽȱ���������ȯȱ���ǰȱ ��ȱ�ȱ ������ȱ �����ǰȱ���������ȱ ������ȱ ����ȱ
metaphysical in character. At the same time, despite their delimited scope, hu-
���ȱ�����������ȱ��ȱ���ȱ����ȱ��ȱ�������ȱ������ȱ���ȱ���ȱ ������ȱ�����ę�����ȱ���ȱ
���������ȱ�����ǯȱ��ȱ���ȱ�¡����ȱ����ȱ �ȱ���ȱ����ȱ������������ȱ��ȱ�������ȱ������������ȱ
��ȱ�����ȱ��ȱ�����Ȭȱ����ȱ���������ǰȱ����ȱ�����������ȱ�����ǰȱ��ȱ���ȱę���ȱ�����ǰȱ��ȱ
����ȱ��ȱ�������ȱ���������������ȱ��ȱ���ȱ����ȱ��ȱ���������ȱ����ȱ�ȱ����������ȱ�������ȱ
 ����ȱ�������ȱ���ǰȱ��ȱ���ȱ������ǰȱ�����ȱ��ȱ������ȱ���ȱ�����ȱ�������¢ǯ

But this position immediately raises suspicions of anthropocentrism and an-
��������������ǯȱ���ȱ���ȱ�����ǰȱ����ȱ��������ȱ����ȱ���ȱ ����ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ
�ȱ������ȱ�������ǰȱ �¢ȱ������ȱ�����ȱ������ȱ����ȱ����������ȱ��������ȱ����ȱ���ȱ
�����ȱ���������ǵȱ���ȱ�������ǰȱ �¢ȱ������ȱ������ȱ��������ȱ��ȱ����������ȱ��ȱ�����ȱ
���������ȱ��ȱ�ȱ�����¢ȱ�����ȱ�������������ǵȱ��ȱ��ę����ȱ�����ȱ��¢ȱ ���ȱ����ȱ
�������ȱ������ȱ ����ȱ���ȱ��ȱ���������ȱ��¢���ȱ�����ȱ�������������ǰȱ����ȱ��ȱ��ȱ
��¢ȱ����ȱ�������ȱ������ȱ��ȱ������ȱ����ȱ�����¢ȱ����ȱ������ǯ

���ěȱ�¡�������¢ȱ������ �ȱ��ȱ���������������ȱ����������ȱ��ȱ	��ȱ���ȱ��-
����ȱ��ȱ�������ȱ��ȱ��ȱȃ�����������ȱ�����ȱ ��ȱ���ȱ��� �����ȱ��ȱ������Ȅȱǻ����ǯȱ
ȗūŲūǼǯȱ�����ȱ����ȱ��ȱ���ȱ ����ȱ��¢ȱ��ȱ���������¢ȱ����������ȱ�¢ȱ���ȱ���������ȱ
��ȱ�����ȱ�������������ǰȱ��ȱ�������£��ȱ ����ȱ����ȱ�������ȱ����� �ȱ��ȱ���¢ȱ
�����������¢ȱ�����������ȱ�¢ȱ��ǰȱ���ǰȱ��ȱ�ȱ������ǰȱ���ȱ��ȱ��ȱ��ȱ���ȱ��ȱ��ǯȱ����ǰȱ
��ȱ �Ĝ���ȱ ����ȱ ȃ	��ȱ���ȱ���ȱ����ȱ����¢�����ȱ�����¢ȱ ��ȱ������ȱ��Ȅȱ ǻȗŬŲǼǯȱ��ȱ
���ȱ����ȱ����ǰȱ����ȱ����������ȱ��ȱ���ȱ������������ȱ ���ȱ���������ȱ����ȱ �������ȱ
 �ȱ���ȱ����ȱ��ȱ���������¢ȱ����������ȱ��¢ȱ����ȱ����ȱ����ę�ȱ���ȱ��ǯȱ
����ȱ��-
����ȱ���ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ�����ȱ��� �����ȱ��ȱ�������ȱ���������ȱ���ȱ���ȱ������������ȱ
��ȱ����ǰȱ����ȱ��ȱ�����ȱ���������ȱ������ȱ����ę�ȱ����ȱ�����ȱ������������ȱ��ȱ�������ȱ

ūŲǯȲ�����ȱ������������ȱ���ȱ����ȱ��¢�ȱǻūųųŬǼǯ
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����������ȱ��ȱ�¡�������ȱ���ȱ���������ȱ����������ȱ��ȱ����ǯȱ���ěȂ�ȱ��� ȱ�������ȱ
���������������ǰȱ�� ����ǰȱ��������ȱ��ȱ��ȱ�������ȱ���ȱ�������ȱ������ȱ�����ȱ��-
����ȱ����¢ȱ��ȱ�����ȱ ���������ǯȱ�����ȱ ���ȱ��������ȱ���ȱ��ȱ	��Ȃ�ȱ ��������ȱ ��ȱ ���ȱ
����������ȱ��ȱ���ȱ����¢ǰȱ������ȱ���ȱ��������ȱ�ȱ��������ȱ�����ȱ��ȱ������ȱ��ȱ�����ȱ
���������ȱȃ�������ȱ ����ȱ	��ȱ���ȱ�������ȱ���ȱ��������ȱ���ȱ���ȱ���ȱ ����ǰȱ����-
�¢ȱ����ȱ��ȱ������ȱ��ȱ�������£��ȱ���ȱ ���������ǲȱ����ȱ��ȱ��ȱ�����ȱ����ȱ	��ȱ����ȱ
���ȱ���ȱ���ȱ� �ȱ����ȄȱǻȗŬŮŬǼǯūųȱ
����ȱ������ȱ����ȱ�ȱ������ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ ����ȱ
��ȱ������ȱ��ȱ�����ȱ�����ȱ����������¢ȱ ����ȱ�����ȱ��� �����ȱ��ȱ������ȱ������ȱ��-
�������¢ȱ�����ǯȱ���ȱ����ȱ����������ȱ�����ȱ������ȱ����ȱ���ȱ������ȱ����ȱ �ȱ����ȱ���ȱ
�������ȱ��ȱ��ȱ ���ȱ������ȱ��ȱ �ȱ������ǯȱ����ȱ�������¢ȱ������ȱ����ȱ��ȱ������ȱ
�������ȱ��ȱ ���ȱ�����ȱ������ȱ�������ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ��������ȱ���ǯȱ
����������������ȱ��ȱ����������ȱ��ȱ��ȱ��ȱ�����������ȱ��ȱ�����Ĵ���ȱ���ȱ����Ě������ȱ
�����������ȱ��ȱ������ȱ��ȱ���ȱ���Ȭȱ�����ȱ�������ǰȱ���������ȱ ����ȱ���ěȱ����ȱ���ȱ
recommend.

������¢ǰȱ���ȱ�����ȱ�������ȱ����ȱ���ěȂ�ȱ��������¢ȱ��ȱ�����¢ȱ�ȱ�����ȱ�Ĵ����ȱ��ȱ
���������ȱ�ȱ����������ȱ��¢����������ȱ���������¢ȱ��ȱ��� ȱ��¢ȱ������ȱ ���������ȱ
����ȱ�ȱ����Ȭȱ����������ǰȱ�����������ȱ����������ǰȱ�ȱ��� ȱ������ȱ���������ȱ�������ȱ
�����ȱȁ�����������ȱ��������¢ǯȂŬŪȱ�������ȱ������������ȱ�¡����������ȱ���ȱ��¢ȱ���ȱ
���ȱ���������ȱ�����ȱ��ȱ�ȱ����������ȱ�ě���ȱ��ȱ���������£�ȱ ���ȱ��ȱ�����¢ȱ�ȱ�����-
����ȱ������ȱ��ȱ�����ȱ������ǯȱ���ȱ����ȱ���������ȱ����ȱ��������������ȱ���ȱ������-
���ȱ��ȱ���ěȂ�ȱ��������¢ǯȱ��������������ȱ��ȱ������������ȱ�����������ȱ������ȱ��ȱ���ȱ
his aim. Instead, the outlook of 	�����ȱ��������¢ȱ��ȱ��Ĵ��ȱ����������ȱ��ȱ�ě�����ȱ
�ȱ����������ȱ��ȱ������������ȱ��� ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ ����ȱ���ȱ���ȱ���������ȱ����ę��ȱ��ȱ
�����ȱ�������ǯȱ�����ȱ��ȱ��ȱ��������¢ȱ��ȱ�����������ȱ����������ȱ��ȱ���ěȂ�ȱ����ȱ
���ȱ ����ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ������ȱ���������ǰȱ���ȱ������������ȱ����������ȱ��ȱ���ȱ
��������¢ȱ�����¢ȱ�ȱ��� ȱ��ȱ������ȱ��ȱ�ȱ�¢����ȱ��ȱ������������ȱ���������ȱ��� ���ȱ
������ȱ������ȱ���ȱ�����ȱ������������ǯȱ���ȱ�����������ȱ��ȱ����������ȱ������������ȱ
��� ���ȱ������ȱ ��ȱ���Ȃ�ȱ�����������ǰȱ ������ȱ�������ȱ��ȱ ���������ǰȱ�ě����ȱ�ȱ
��������ȱ����ȱ��ȱ��� �����ȱ����ȱ����ȱ�Ĵ�����ȱ�������ȱ�� �ȱ��ȱ������ȱ��ȱ���-
���ǯȱ ������ǰȱ ��ȱ ��ȱ���ȱ���¢ȱ������ȱ ��ȱ���ȱ����ȱ ��ȱ�¡�����ȱ ����������ȱ���������ȱ
��� ���ȱ�������ȱ�����ȱ���ȱ�����ȱ� �ȱ����ǰȱ���ȱ����ȱ������ȱ���ȱ�������ȱ���ȱ����ȱ
��ȱ��� ȱ������¢ȱ����ȱ���ȱ�����������ǯȱ����ȱ�������������ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ������-
��¢ȱ����ȱ����������ȱ��¢����ǰȱ��ȱ�����ȱ ���ȱ�������ȱ��ȱ���ȱ��������ȱ�������ǰȱ��ȱ���ȱ
��ȱ����ȱ���ȱ�����ȱ����������ȱ��ȱ���������ȱ���ȱ ����ȱ��ȱ������������¢ȱ��������ȱ
���ȱ������ȱ���ȱ��������ȱ��ȱ��� ���ȱ����ȱ���������ȱ��ȱ���ȱ��ȱ������ȱ��ȱ����ȱ���ȱ��ȱ
��������ȱ�¢ȱ�����ȱ���������ǯȱ���ȱ����������ȱ��ȱ���ȱ ����ǰȱ���ȱ�����¢ȱ��ȱ�ȱ�����ȱ
��ȱ�Ĝ�����ȱ������ȱ���ȱ��ȱ�ȱ������¡ȱ ��ȱ��ȱ ����ȱ���ȱ��������¢ȱ��ȱ������ȱ���ȱ

ūųǯȲȃ��ȱ���ȱ������ȱ���ȱ������ȱ�������ȱ���ǰȱ�����ȱ���ȱ	�Ĵȱ�����ȱ
����Ȭȱ�������ȱ���������ȱ���ǰȱ
���ȱ��ȱ���ȱ���ȱ����ȱ������ǰȱ��đȱ��ȱ�������ȱ���ȱ���ȱ	�Ĵȱ�������ȱ���ȱ��������ȱ ���ǲȱ��ȱ���ȱ������ȱ
����ǰȱ��đȱ���ȱ	�Ĵȱ��ȱ����ȱ������ȱ �����ȱ�������ǯȄ

ŬŪǯȲ���ȱ����ȱȁ�����������ȱ��������¢Ȃȱ��ȱ���ȱ��ȱ������ȱǻūųųųǼǲȱ������ȱ���ȱ������ȱǻŬŪŪųǼǯ
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�ě����ȱ��ȱ������¢ȱ�ȱ��������¢ȱ��ȱ�����ȱ���ȱ����ǰȱ�ě���ȱ��ȱ����������ǰȱ����������¢ȱ
������������ȱ�����������ȱ��ȱ������ǰȱ���ȱ������ȱ��ȱ���ȱ������������ȱ�������ȱ��ȱ
general or theoretical physics.

���ěȂ�ȱ��������¢ǰȱ����ǰȱ��ȱ�ȱ������¡ȱ����������ȱ�����¢���ȱ�ȱ�¢��������ȱ�����ȱ
��� ���ȱ��¢����ǰȱ �������¢ǰȱ���ȱ���������ȱ���������¢ǯȱ ��ȱ �������ȱ ����������ȱ�ȱ
�����������ȱ �������ȱ ���������ȱ ���ȱ ���ȱ �¡������ȱ ����ȱ ���ȱ��������ȱ ��ȱ �������ȱ
������ǰȱ���ȱ��ȱ���ȱ������������ȱ�¢����ȱ��ȱ�ȱ ����ȱ��ȱ���ȱ�����£�����ȱ��ȱ���ȱ�����-
�����ȱ��ȱ�ȱ������ȱ�������ǯȱ��ȱ����ȱ���ǰȱ��ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ�����ę�ȱ����������Ȭȱ������¢ȱ
����������ȱ��ȱ��¢����Ȭȱ�������¢ǰȱ�������ȱ��ȱ�����������ȱ���ȱ�¡�������ȱ���ȱ�Ĵ��-
�����ȱ��ȱ	��ȱ����ȱ��ȱ�¡���������ȱ��ȱ���ȱ���������ȱ���ȱ����������ȱ��ȱ����������ȱ
�����ȱ��ȱ���������ǰȱ����ȱ��ȱ��ȱ��������ȱ���������ȱ���������ȱ��ȱ�������ȱ��ȱ�������-
����ȱ�����������ǯ

���� ����ǰȱ���ȱ�������ȱ��������ȱ�����ȱ�¢ȱ���ȱ��������ȱ���������ȱ��ȱ���������¢ȱ
����Ȭȱ����������ȱ������ȱ ����ȱ�¡�����ȱ����ę�ȱ����ȱ���ȱ�����������ȯȱ����ȱ��ǰȱ�����ǰȱ
������ǰȱ���ȱ�����ȱ������ȯȱ���ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ�������������ȱ��ȱ��¢������¢ǯȱ��ȱ
���ȱ�������ȱ��ȱ���ȱ���������ȱ���ȱ����������ȱ��ȱ ������ȱ������ǰȱ����ȱ�����¢ȱ�����-
����ȱ��������ǰȱ��ȱ����������ȱ�����ȱ��ȱ������ȱ���ȱ��������ǰȱ������ȱ����������ǯȱ��ȱ�ȱ
special branch of teleology, physiology presupposes the principles of mechanistic 
��¢����ȱ��ȱ ���ȱ��ȱ���ȱ�����������ȱ���������ȱ���ȱ������ȱ��ȱ��ȱ�¡��������ȱ��ȱ������ȱ
�Ĵ�������ǯȱ����������ȱ	�����ȱ��¢������¢ǰȱ���ěȱ�������ȱ�¡��������¢ȱ��ȱ��¢����ȱ��ȱ
�������ȱ�������ȱ����������ȱ��ȱ������ǰȱ���ȱ��ȱ�������ȱ�������¢ȱ��ȱ��������ȱ�� ȱ��-
����������ȱ��ȱ�������ȱ������ȱ�����ȱ ���ȱ�����������ȱ�����������ǯȱ���ȱ������������ȱ
��ȱ���ȱ�������ȱ��Ĵ��ȱ��ȱ��¢������¢ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ���������������ȱ��ȱ���ȱ�������ǰȱ
�����ę����¢ȱ���ȱ����ȱ��ȱ������ȱ���ȱ�������ȱ ���ȱ�������ȱ��ȱ�����ȱ� �ȱ����������ȱ
������ȱ����ȱ��ȱ�����ȱ���������ȱ��ȱ�����ȱ������������ȱǻ���¢���ǯȱȗŬūųǼŬū

The structure of plant and animal bodies is thinly teleological inasmuch as 
���¢ȱ���ȱ���������ȱ������ǯȱ���������ȱ������ǰȱ���ȱ���ěǰȱ���ȱ����������£��ȱ�¢ȱ�ȱ
������ȱ ��ȱ �����������ȱ ��ȱ �����ȱ ����ȱ ��������ȱ ���������ȱ ���Ȭȱ���Ȭȱ����Ȭȱ��ȱ ����-
tions. But, in addition, plant and animal parts appear to be arranged in more 
�����¢ȱ ������������ȱ �¢�ǰȱ ��ȱ ����ȱ �Ǽȱ ���¢ȱ ���ȱ ����������ȱ ������ȱ ��ȱ ����ȱ �����Ȃ�ȱ
����ę�������ǲȱ�Ǽȱ�����ȱ���������ȱ�������ȱ�����ȱ�����������ȱǻaptumǼȱ�������¢ǲȱ��ȱ
����ȱ�Ǽȱ���ȱ ����ȱ��������ȱ��ȱ����ȱ��ȱ��������ȱ������ȱ�¢ȱ�¡��������ȱ����ę�ȱ����ȱ���ȱ
�����������ǲȱ��ȱ�����ȱ��ȱ�Ǽȱ�����ȱ���ȱ��������ȱ���ȱ��ȱ�����������ȱ���ȱ�������ȱ�¢ȱ
�����������ȱ������ȱ��ȱ����ǯȱǻ���ěǰȱ��ȱ��ȱ�����ǰȱ�������ȱ��ȱ������������ȱ��� ȱ��ȱ���-
�������ȱ�������ȱ��ȱę¡��ȱ�����ǰȱ������ȱ����ȱ��ȱ��������ȱ��������ǯǼȱ�������ȱ������ȱ
���ȱ��������ȱ���������ȱ��ȱ���������ȱ ����ȱ�¡�����ȱ�ȱ����������ȱ�����������ȱ
��ȱ������ȱ�����ȱ������ȱ���ȱ�ȱ�¢������ȱ���ǰȱ���ȱ����ȱ���ȱ����������ȱ�������ȱ���ȱ���ȱ
�����������ȱ��ȱ�ȱ������ȱ������¢ȱǻ����ǯȱȗŮűǼǯ

ŬūǯȲȃ���ȱ����ȱ����ȱ���đȱ���ȱ���ȱ
����Ȭȱ�������ǰȱ���ȱ	�Ĵȱ�û�ȱ���ȱ�Ě��ĵ��ȱ��¢ȱ�����ȱ��������ǰȱ
�����ȱ����ȱ��¢ȱ���ȱ�Ě��ĵ��ȱ�û�ȱ������ȱ�����ȱ���ǯȄ
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���ěȂ�ȱ����¢���ȱ��ȱ�������ȱ���������ȱ����������ȱ�ȱ�������ȱ������ȱ��ȱ��������-
��¢ȱ��ȱ������ȱ ����ȱ��ȱ������������£��ǰȱ��ȱ���ȱ�������¢ȱ������ǰȱ��ȱ�����ȱ�����ȱ��ȱ
���ȱ�������ȱ���������¢ǯȱ�������ȱ������ȯȱ�����ȱ����ȱ��ȱ�����ȱ���ȱ������ȱ��ȱ ���ȱ
��ȱ ����ȱ���������ȯȱ���ȱ�������������ȱ�¢ȱ��ȱ�����������ȱ�������¢ǰȱ��ȱ�ȱ������ȱ
��������ǰȱ���ȱ���ȱ����ȱ��ȱ ����ȱ�����ȱ�����ȱ���ȱ������£��ȱ��ȱ�ȱ��ę����ȱ������ǯȱ
���ǰȱ���ěȱ�����ȱ����ȱ������ȱ�����ȱ��ȱ����������¢ȱ�����ȱ����ȱ���ȱ�����������ȱ����-
������ȱ��ȱ����Ȭȱ��������ȱ �����ȱ ��ȱ������ǰȱ �ȱ��Ĵ��ȱ��ȱ ����ȱ��ȱ���������ȱ����-
cipled agnosticism. For his nominal account of health and sickness in organic 
������ǰȱ���ěȱ��� �ȱ��ȱ����¢ȱ������ȱ�������ȱ��������ȱ ��ȱ�����ȱ ����ȱ�ȱ������-
����¢ȱ��Ĝ�����ȱ����������ȱ��ȱ���������ȱ�����¢ȱ�������¢ȱ���ȱ��ȱ������ȱ��ȱ�����ȱ��ȱ
����������ȱ������������ǰȱ����ȱ����ȱ�ȱ�������������ȱ��ȱ�ě����ǰȱ������ȱ����ȱ����ȱ
internal causes.

���ěȂ�ȱ������ȱ���ȱ����¢���ȱ�������ȱ���������ȱ��������ȱ���ȱ����������ȱ����-
¢���ǰȱ ����ȱ ����ȱ ���ȱ�����������ȱ�������¢ȱ��ȱ��ȱ�������ȱ���¢ȱ��������ȱ ��ȱ ���ȱ���-
���������ȱ��ȱ���ȱ�¡������ȱ��ȱ�ȱ�������¢ȱ��ȱ�ȱ������ǰȱ����������ȱ�¢����ȱ��ȱ ����ȱ
��ȱ ��ȱ �ȱ ���������ǯȱ ����ȱ ��������Ȭȱ����¢���ȱ �¡����������ǰȱ ��������ȱ ��ȱ ��ȱ �����ǰȱ
mechanistic conception of body, are located in a non- mechanical account of the 
�������¢Ȭȱ����������ȱ����ȱ��ȱ���������ȱ��ȱ��������ȱ�����ȱ�������ȱ�������ȱ�����-
������ȱ�����ȱ����ǯȱ���ȱ������ȱ��ȱ�����������ȱ�������ȱ����������ȱ����ȱ��ȱ������ȱ��-
��������ǰȱ���ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ�������ȱ���ȱ������ȱ���������¢ȱ�¡���ȱ���ȱ��ȱ�ȱ������ȱ���ǰȱ
�������ȱ��ȱ�����ȱ��������ȱ��ȱ�����������ȱ���ȱ������ȱ��ȱ���ȱ����������ȱ���ȱ���ȱ����ȱ
��ȱ������������ǯȱ���ěǰȱ��ȱ�ě���ǰȱ������ȱ�ȱ����������Ȭȱ����������ȱ����ȱ��ȱ�¡���-
������ȱ�������ȱ�¢�����ȱ �����ȱ�ȱ�����������ȱ�������ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ�������ȱ����-
����ǯȱ��� ��ȱ����ȱ���ȱ����������ȱ��ȱ�¢���������ǰȱ����ȱ��������ȱ��ȱ�����ȱ�������ȱ
the dual character of teleology as, on the one hand, a branch of empirical physics 
and, on the other, ancillary to the special metaphysics of natural theology. Both 
�����ǰȱ���ȱ���ěǰȱ������ȱ��������Ǳȱ���ȱ���ȱ�ě���ȱ����������ȱ������������ȱ��ȱ���ȱ
����������ȱ���ȱ�ě����ȱ��ȱ������£��ȱ������ǰȱ ����ȱ���ȱ�����ȱ������ȱ�� ���ȱ���-
����ȱ���ȱ���ȱ�¡�������ȱ��ȱ����������ȱ�������ȱ��ȱ���ȱ ����ǯ

The essence of an organic body, like that of any other body, consists in 
structural facts about the manner of composition of its parts. But, in contrast 
��ȱ ���������ȱ������ǰȱ���ěȱ�����ę��ȱ ���ȱ�������ȱ��ȱ��ȱ�������ȱ���¢ȱ �������ȱ��ȱ
���ȱ������ȱ��ȱ ����ȱ���ȱ�����ȱ���ȱ������£��ȱ���ȱ��ȱ�����������ȱ�������¢ȱǻ����ǯȱ
ȗŬűŰǼǯŬŬȱ�� �����ȱ��ȱ����ȱ������£�����ȱ��������ȱ��� ���ȱ���ȱ������ȱ �¢ȱ�����ȱ
���ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ������ȱ������ȱ����ȱ�������ǰȱ ����ȱ��ȱ����ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ
�������¢ȱ���ȱ���¢ȱ��ȱ��������ȱ��ȱ�������ȱǻȗŬűųǼǯȱ��ȱ���ȱ����ȱ����ǰȱ���ȱ���������ȱ
��ȱ��ȱ�������ȱ���¢ȱ��������ȱ���ȱ������ȱ �¢ȱ��ȱ��ȱ����ȱ��ȱ����¢ȱ���ȱ����ȱ��������ȱ

ŬŬǯȲȃCorporis organici essentia consistit in structura ejusdem. Structura enim est compositio cor-
�����ȱ��������ǰȱ�������ȱ���������ȱ��ȱ��ǰȱ����ȱ������ǰȱ����ȱ����ȱ�������ȱ�������ȱ��������ȱ�����-
�����ǰȱ���ȱ���ǰȱ��������ȱ���������ȱ������ȱ�������ȱ�����ȱ���ǰȱ��ȱ����ȱ�����ȱ��ȱ����������ȱ����ǰȱ��ȱ
������ȱ�����ȱ�������ȱ������ȱ���������ȱ�����ȱ������ǯȄ
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ǻȗŬűűǼǯȱ����ȱ��ǰȱ����ȱ���ȱ����������ȱ�����ȱ��ȱ��ȱ�������ȱ���¢ȱ���ȱ��� �ǰȱ���ȱ������ȱ
��������ȱ�������ȱ������������ǯȱ��ȱ�¢�ǰȱ���ȱ�¡�����ǰȱ��ȱ�ȱ���������ȱ ����ȱ�����ȱ���ȱ
��������ȱ��ȱ����ȱ�ȱ �¢ȱ��ȱ��ȱ����ȱ��������ȱ���ȱ�������¢ȱ��ȱ������ǯȱ�� �����ȱ��ȱ
����ȱ���������ǰȱ��ȱ����ǰȱ�¡������ȱ�� ȱ��ȱ��ȱ��������ȱ���ȱ�ȱ�����ȱ��ȱ����ȱ���ȱ�������¢ȱ
���ȱ������ǯȱ�����������¢ǰȱ���ȱ����������ȱ����¢���ȱ��ȱ��ȱ�������ȱ���������ȱ��������ȱ
������ȱ��ȱ�ȱ������ȱ��¢�����ȱ�¢����ȱ��ȱ ����ȱ��ȱ��ȱ���ȱ���������ǯȱ�����ȱ���ȱ�����ȱ
��ȱ��ȱ�¢�ȱ���ȱ��������¢ȱ���������ȱ��ȱ���ȱ�����ȱ�¡������ȱ������ȱ��ȱ���ȱ��������ȱ��ȱ
�ȱ��������ȱ��ȱ��������¢ǰȱ���¢ȱ������ȱ������ȱ���¢ȱ��ȱ���¢ȱ�����ȱ��ȱ�������ȱ���¡�-
����ȱ������ȱ�����������ǰȱ���ȱ����ȱ�����ȱ����������ȱ���ȱ����ȱ��ȱ�����ȱ�����ȱ��ȱ��ȱ
������ǯȱ��ȱ�¢�ȱ�����ȱ��������ȱ���ȱ�������¢ȱ���ȱ�����ȱ���¢ȱ��ȱ�ȱ�����ȱ��ȱ ����ȱ��ȱ
��ȱ���������ȱ��ȱ�ȱ�������ȱ �¢ȱ��ȱ���ȱ�����ǰȱ���ȱ����������¢ȱ�¢����ǰȱ���ȱ���ȱ�����ȱ
�����ȱ���������ȱ���ȱ���ȱ�������¢ȱ��ȱ������ȱǻȗŬűŰ�Ǽǯȱ���¢ȱ��ȱ���ȱ�����¡�ȱ��ȱ�ȱ������ȱ
�¢����ȱ��ȱ����������ȱ�������ȱ�����ȱ�������ȱ������ȱ���������ǯȱ���ȱ����ȱ��ȱ��¢��-
����¢ȱ��ȱ��ȱ�¡�������ȱ���ȱ����������ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ�����������¢ȱ���������ȱ�����ȱ���-
stituting plant and animal bodies.Ŭŭȱ��ȱ����ȱ�Ĝ��ǰȱ���ȱ��¢���������Ȃ�ȱ ���ȱ��¢ȱ
������¢ȱ��ȱ��������ȱ��ȱ����ȱ��ȱ���ȱ���������ǰȱ���ȱ���ěȱ����ȱ�ȱ������ȱ������¢ȱ
��� ���ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ�����ȱ����������ȱ��������ǯȱ��ȱ��ȱ��������ȱ��ȱ	�����ȱ��¢��-
ology, the anatomist can usefully treat the structure of the heart as a collection of 
�����������¢ȱ������������ȱ�����ȱ��������ȱ ���ȱ�������ȱ��ȱ���ȱ��������ȱ��ȱ����-
���ȱ�����ǰȱ����ȱ��ȱ��ȱ��������ȱ����������ȱ�ȱ�������ȱ�����ȱ�¢ȱ��������ȱ�����ȱ��ȱ�ȱ
 �¢ȱ����ȱ�����ȱ��ȱ�����������ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ��Ĵ���ȱ�����ȱǻ���¢���ǯȱȗūŬūǼǯ

�ȱ��������Ȭȱ����¢���ȱ�¡���������ȱ�����������ȱ�ȱ������ȱ��ȱ���ȱ����ȱ��ȱ�ȱ���¢ǲȱ
��������¢ǰȱ��ȱ�ȱ������¢ȱ�����ȱ��ȱ�ȱ���¢ȱǻ��ȱ ���ȱ��ȱ��ȱ�ȱ���ǰȱ��ȱ����ȱ�����Ǽȱ ���ȱ���-
������ȱ��ȱ ����ȱ��ȱ�������ȱ����ȱ��¢ȱ��ȱ������ȱ��ȱ��ȱ�����������ȱ ���ȱ��ȱ�����¢ǯȱ
���ěȱ�ě���ȱ����ȱ�ȱ���������ȱ����¢���ȱ��ȱ����������ȱ��������ȱ��ȱ� �ȱ����¢�ȱ��-
������ȱȃ��ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ
�����ǰȄȱ���ȱȃ��ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ��������ǯȄŬŮ In these 
��¡��ǰȱ���ěȱ����� �ȱ�������ȱ��ę�������ȱ��ȱ������ȱ���ȱ��������ȱ�ě����ȱ�¢ȱ����¢ȱ
������ȱ�������ȱ ������ǰȱ���������ȱ������ȱ�������ǰȱ
������ȱ���������ǰȱ�����-
����ȱ
�ě����ǰȱ�������ȱ�Ĵ�û����ǰȱ���ȱ������ȱ����������ǯȱ���ěȱ�����������ǰȱ
��ȱ���ȱę���ȱ�����ǰȱ ����ȱ �����ȱ�������ȱ�����ȱ����ȱ���������ȱ������ȱ��ȱ�����ȱ��ȱ ���ȱ
�����ȱ���¢ȱ�������ȱ��ȱ �Ĵ��������ȱ������ȱ ����������ȱ ǻ�������������) to those 
�����ǲȱ ����ȱ��ȱ������ǰȱ��ȱ ��������ǰȱ ��ȱ�������ȱ���ȱ ���ȱ ��������¢ȱ ��ȱ �¡�����ȱ �����ȱ
����ȱ����������ȱǻ�ǯȱ����ǯȱŭŭůȮȱŭŭŲǼǯȱ���ȱ���������ȱ��������ȱ���ȱ�ȱ���¢ȱ������ȱ��ȱ

ŬŭǯȲ���ěȂ�ȱ����������ȱ��ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ����������ȱ�����ȱ��ȱ��ȱ�������ȱ���¢ȱ���ȱ��ȱ�������ȱ
��ȱ�������Ȃ�ȱ ǻūųųŲǼȱ ��Ě�������ȱ�������ȱ��ȱ ��������ȱ����������ȱ����������ȱ��ȱ���������ȱ�ȱ ������ȱ
����ȱ��ȱ��ȱ�����¢ȱ��ȱ���ȱ����������ȱ��ȱ����ȱ�������¢ȱ��ȱ�ȱ�¢����ȱ��ȱ ����ȱ���ȱ�����¢ȱ��ȱ���ȱ������ȱ
component.

ŬŮǯȲȃ���ȱ���ȱ�����ěȱ���ȱ	���������Ȅȱ���ȱȃ���ȱ���ȱ�����ěȱ���ȱ��������ǯȄȱ����ȱ ���ȱ����-
�����¢ȱ�������ȱ��������ȱ�����ȱ��ȱ�������ǰȱ���ȱ���������ȱ��ȱ
����ȱ����������ȱ������������. The essays 
 ���ȱ ����������ȱ ����ȱ	�����ȱ���ȱ���������ȱ ��ȱ �������ȱ�������ȱ ������ȱ	���������ȱ ������ȱ�������-
��������ȱ�����ě���ȱ��� ���ȱūűŭŰȱ���ȱūűŮŪǯȱ���ȱę���ȱ������ȱ��������ȱ����¢�ȱ��ȱ�������ȱ���������¢ȱ
and medicine.
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���ȱ����������ȱ����������ǰȱ����ȱ���ȱ��£�ǰȱę����ǰȱ���ȱ��������ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ�����ǯȱ
����������¢ǰȱ���ěȱ���������ȱ���ȱ������ȱ��ȱ������ȱ����ȱ����ȱ��ȱ�ȱprincipleȱ��ȱ�����-
��¢ǰȱ��ȱ�ȱ������ȱ��ȱ������ȱ���������¢ȱ��������ȱ�� ���ȱ���ȱ����ȱ����ȱ ����ȱ���ȱ��-
������¢ȱ��ȱ�����¢ȱ������������ȱ�������ǯȱ�����ȱ����ȱ����ȱprincipium activum must 
������ȱ��ȱ��������ȱ���ȱ�����¢ȱ����������ȱ�������ǰȱ���ěȱ��������ȱ����ǰȱȃ��ȱ���ȱ
�������ȱ����ǰȱ�� ����ǰȱ��ȱ��ȱ���ȱ���ȱ����ȱ ���ȱ����ȱ����ȱ�����ȱ��ȄȱǻŭŮŪȮȱŭŮūǼǯȱ����ȱ
��ǰȱ����������ȱ�������¢ȱ��ȱ�ȱ���¢ǰȱ���ȱ�������ȱ�������ȱ���ȱ��ȱ�������ȱ����ȱ��ȱ��ȱ
����ę����ȱ�������ȱ����ȱ��ȱ�ȱ�����ǰȱ���ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ����ȱ������ȱ��ȱ�����������ȱ���ȱ
��ȱ��Ĝ������¢ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ���������ȱ��ȱ���ȱ�����������ȱ�������-
�����ǯȱ�������ȱ����ȱ������������ȱ���ȱ�¡�������ȱ�¢ȱ�����ȱ��ȱ��ȱ������ȱ��������¢ǰȱ
���ȱ������ȱ���������ȱ��ȱ	��ǰȱ��ȱanima mundi,ȱ��ȱ�ȱ�������ȱȃ�����ȱ��ȱ�����������Ȅȱ
��ȱ����������ȱ��ȱ���ȱ����¢���ȱ��ȱ�ȱ���¢Ȃ�ȱ�����ȱ��ȱ������ȱ��ȱ��������ǯŬůȱ����ȱ��ȱ�ȱ�����ȱ
��ȱ����ȱ��ȱ��ȱ�����������ȱ ���ȱ ���ȱ���ȱ �����ȱ���ȱ������ȱ���ȱ���������ȱ��ȱ�ȱ �¢ȱ
����ȱ�������ȱ��ȱ��ȱ����ȱ����ȱ���������¢ǰȱ���ȱ�����������ȱ�����¢ȱ ���ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ
�����ȱ��ȱ����� ���ǰȱ�ȱ�����ȱ���¢ȱ��ȱ�����������ȱ��ȱ����ȱ����ȱ����������ȱ��ȱ����ȱ
��ȱ���ȱ����������ȱ��������ȱǻŭŮŮȮȱŭŮŰǼǯŬŰȱ��ȱ����ȱ ���ȱ�ȱ���Ȭȱ	������ȱ�������ȱ��ȱ���-
�¢ȱ������ȱ�������ȱ �������ǰȱ����������ȱ ���ȱę�����ȱ����ȱ��ȱ������ǰȱ���������ǰȱ
�������ǰȱ ���ȱ���������ǰȱ���ěȱ ��������ȱ ���ȱ ��������ȱ ����ȱ ������ȱ ȃ��ȱ �ȱ �������ȱ
��������ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ���¢ǰȄȱ��ȱ ����ȱ����ȱ����ȱ��ȱ������ȱ��ȱ�������ȱ�ȱ����������ȱ
�������¢ǰȱ����������ȱ�¢ȱ���ȱ��¢�����ȱ���������ǰȱ��ȱ����ȱ���ȱ ����ȱ��ȱ��������ȱ��ȱ
��������ȱ�ȱ�������ȱ������ȱ�����ȱ��ȱ�������¢ȱǻŭŮŭǼǯȱ���ěȱ����ȱ���ǰȱ�� ����ǰȱ����ȱ��ȱ
ground this notion of health in a more fundamental account of force.

����ȱ��ȱ���ěȂ�ȱ��¢����������ȱ����������ȱ��ȱ������ȱ�¡������ȱ������ȱ��ȱ�ȱ����-
�����ȱ��ȱ����ȱ��ȱ�������¢ǰȱ��ȱ�������ȱ������ȱ��ȱ���ȱ������ȱ���ȱ���ȱ�¡�������ȱ��ȱ����-
��ȱ���������ȱ��ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ������ȱ���ȱ�������ǯȱ������ȱ���ȱ�����ȱ��������ȱ���ȱ
��������ȱ��ȱ�������ȱ�����ǰȱ��ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ���������ȱ����ǰȱ��ȱ����������ȱ��ȱ��ȱ
analysis of the functions they do perform in maintaining the body in a state of 
����ȱ������ǯȱ���ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ������ȱ��ȱ�������ȱ��������ȱ�����ȱ������¢ȱ��¢���ȱ
���ȱ��¢�����ȱ��������ȱ���ȱ����ȱ���ȱ������¢����ȱ��ȱ�������¢ǯȱ���ȱ��Ĝ�����ȱ������ȱ
���ȱ �¢ȱ���ȱ�����ȱ�¡����ȱ��ȱ��ȱ������ȱ��ȱ�ȱ�������ȱ����ǰȱ���ȱ��������ǰȱ����ȱ��ȱ���ȱ

ŬůǯȲ��ȱ��������¢ȱȗŬűŮǰȱ���ěȱ��ę���ȱ��ȱ�������ȱ���¢ȱ��ȱ���ȱ ����ȱȃ�����ȱ��ȱ�����������Ȅȱ
(vi compositionisǼȱ��ȱ�����������ȱ���ȱ���ȱ��������ȱ�������¢ǯȱ���ěȱ�����������¢ȱ�����Ȃ�ȱ�¡����ȱ�������ȱ
on the nature of this vi compositionisǰȱ����������ȱ ���ȱ���ȱ�������ȱ�����������ȱ�����ȱ���ȱ������ȱ��ȱ
���������ȱ�����ȱ��ȱ������ǰȱ���ȱ ���ȱ���ȱ�����ę�ȱ���������ȱ��ȱ������£Ȃ�ȱ��� ȱ����ȱ����������ȱ������ȱ
������ȱ����ȱ���ȱ����������ȱ���ȱ����������ȱ�����ȱ��ȱ������ǲȱ��ǯȱȗūųűǲȱ��¢ǯȱ���ǯȱȗŰŮŮ�ǲȱ��ȱūŭųȮȱūŮŪǯ

ŬŰǯȲ���ȱ��ě������ȱ��� ���ȱ�ȱ�������ȱ���ȱ����ę����ȱ�������ǰȱ���ȱ���ěǰȱ��ȱ�������ȱ�ȱ���������-
���ȱ���Ǳȱ�ȱ�������ȱ�������ȱ��ě���ȱ����ȱ��ȱ����ę����ȱ���ȱ��ȱ����ȱ����ȱ����ȱ��ȱ���ȱ������ȱ��ȱ������ȱ�ȱ
�����������¢ȱ�����������ȱ���������ǰȱ ������ȱ��ȱ���ȱ��Ĵ��ȱ���ȱ�������ȱ���������¢ȱ��ȱ������ȱ��¢�����ȱ
�����ȱ ����ȱ������ȱ����������ȱ���ȱ����¢ȱ�����������ȱ��ȱ�����ȱ��ȱ�����ȱ������ȱ���ȱ�����ǯȱ��ȱ��ȱ�������ȱ
���¢ǰȱ�¢ȱ��������ǰȱ����¢ȱ����ȱ��ȱ������ȱ��ȱ�������ȱ���¢ǰȱ��ȱ����ȱ����¢���ȱ�����ȱ�������ȱ�ȱ�����ȱ��ȱ���Ȭȱ
����������ȱ���������ȱǻ�ǯȱ����ǯȱŭŮűǲȱ���¢���ǯȱȗūŬūǼǯȱ��ȱ����ȱ������ȱ��ȱ���������ȱ������£Ȃ�ȱ������-
����ȱ��ȱ��������ȱ��ȱ������ȱǻ�ǯ�ǯǰȱūųŰųǱȱŮůŰǼǯ
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���ȱ ����ȱ	��ȱ���ȱ���ȱ��������ȱ�����������ȱ����������ȱ��ȱ���ȱ����������ȱ�����-
�����ȱ�¡�������ȱ�¢ȱ�����ȱ�������ǰȱ���ȱ��ȱ�����ȱ�����ȱ���ȱ���������ȱ��ȱ���ȱ�����ǯȱ����ȱ
��ǰȱ ����ȱ����������ȱ�����ȱ�¡�����ȱ�� ȱ�������ȱ����������ȱ���ȱ��������ǰȱ���¢ȱ��ȱ���ȱ
�¡�����ȱ �¢ȱ��¢ȱ���������ȱ����������ȱ���ȱ����������ȱ���ȱ����ȱ����������ȱ�¡���ǯȱ���ȱ
������ȱ��ȱ���������ȱ���ȱ��ȱ�������ȱ��������ȱ�ȱ��������ȱ�������ȱ ����ǰȱ���ȱ���ěǰȱ
��������ȱ�������ȱ��ȱ���ȱ������ȱ�������ǯ

Thus, in 	�����ȱ��¢������¢ǰȱ���ěȱ ������ȱ ���ȱ ��������Ȭȱ����¢���ȱ �������ȱ ��ȱ
�������ȱ���������ȱ�¢ȱę���ȱ�Ĝ�����ȱ���ȱ�����������ȱ��������ȱ����ȱ�����ȱ�����ȱ���ȱ
������¢ȱ��ȱ�������ȱ������ȱ ��ȱ�������ȱ ����������ȱ �������ȱ ����ȱ���ȱ�����ǰȱ �����ȱ
������¢ȱ���ȱ����������ǰȱ�����ȱ����������ȱ��ȱ������¢ȱ������ȱ��ȱ��ȱ�ȱ�����ȱ��ȱ���-
�����ǰȱ���ȱ�������ȱ�����ȱ����ȱ	��Ȃ�ȱ����ǯȱ���ȱ����������ȱ������ȱ��ȱ�����������ȱ
��ȱ���ȱ���¢ȱ��ȱ��ȱ����ȱ���ȱ�����ȱ ���ȱ ����ȱ	��ȱ��������ȱ���ȱ����ȱǻȗȗūȮȱůǼǯȱ���ȱ
ultimate end (
�����������Ǽȱ ���ȱ ���ȱ������ǰȱ�����ǰȱ ���ȱ�����ȱ���¢ȱ ��ȱ ����ȱ ȃ��ȱ
should persist in its life for a certain time and maintain its species, as long as the 
�����ȱ�����ȄȱǻȗŰǼǯȱ���ȱ������ȱ����ȱ������ȱ���ȱ�������ȱ�������ȱ�����������ȱ�����ȱ��ȱ
�¡�����ȱ�����������ǰȱ��ȱ��������ǰȱ��ȱ��ȱ�������ȱĚ� ���ǰȱ����ȱ��ȱ���ȱęĴ�������ȱ��ȱ
such parts to enable reproduction in order that the species may persist. The heart 
�¡����ȱ��ȱ�������ȱ��ȱ�ȱ�������ȱ����ȱ�������ȱ��ȱ���ȱ������������ȱ��ȱ���ȱ�����������ȱ
��ȱ���ȱ�������ǰȱ����ȱ���ȱ��ȱ�¡������ȱ���ȱ��ȱ���ȱ������ȱ����ǯ

��ȱ ���ǰȱ���ěȂ�ȱ ��¢������¢ȱ �����ȱ ���ȱ �¢�ȱ ��ȱ ���ȱ �����������ȱ�����������ȱ
��ȱ ��������¢ǰȱ�����¢ȱ��ȱ ������������ȱ������ȱ��ȱ��ȱ�¡��������ȱ��ȱ������ȱ������-
�����ǯȱ������ȱ��������ȱ�����������ȱ��ȱ������ȱ��ȱ���ȱ����¢ȱ������ȱ������ǰȱ�� ����ǰȱ
���ěȂ�ȱ �����¢ȱ��ȱ���������ȱ����� �ȱ ��������ȱ������ȱ�� ���ǯȱ �������ǰȱ���ěȱ
��� �ȱ������ȱ��ȱ�ȱ���������ȱ��� ȱ��ȱ������ȱ��ȱ�����ȱ��������ȱ���������ȱ���ȱ���-
�ę��ȱ����ȱ�¡������ȱ������ȱ�����ǯȱ���ěȱ������ȱ ���ȱ����¢ȱ������ȱ�������ȱ ������ȱ
an analytic conception of the functions of organic parts. This status is due part-
ly to the employment of a mechanical notion of function in the actual practice 
��ȱ��¢�������ǰȱ���ȱ�����¢ȱ����ȱ���ȱ���������ȱ ���ȱ�������ȱ����������ȱ��ȱ������ǯȱ
����ȱ����¢���ȱ����ȱ�����ȱ�������¢ȱ���������ȱ������ȱ �����ȱ�ȱ ������ȱ������ȱ��ȱ
������ȱ ����ȱ �������ȱ ����ȱ	��Ȃ�ȱ���������ȱ ���������ȱ ��ȱ�������ȱ�ȱ ������ȱ ����ȱ
�¢����ǰȱ���ȱ���������¢ȱ���ȱ���ȱ����ȱ��ȱ���������ȱ���ȱ����¢ȱ��ȱ�����ȱ��������ǯȱ����ȱ
���ȱ��¢����ǰȱ���ěȂ�ȱ��¢������¢ȱ�������ȱ��������¢ȱ�ȱ�������ȱ��ȱ���������ȱ���-
������ȱ ���ȱ�ȱ�������ȱ�����������ȱ��ȱ���ȱ�����������ȱ��ȱ�ȱ�������ȱ�����ȱ��ȱ������ǯȱ
��ȱ������ȱ��ȱ���ȱ������ȱ��ȱ�ȱ������ȱ��ȱ��������¢ǰȱ�� ����ǰȱ��ȱ��� �ȱ�����������ȱ
����ǰȱ���ȱ�����ȱ�������ȱ��ǰȱ���������ȱ��� �ȱ����ȱ�������ȱ�������¢ǯŬű

ŬűǯȲ��¢������¢ȱ��ȱ���ǰȱ�� ����ǰȱ��ȱ���ȱ���ȱ����ȱǻŬŪūŭǱȱűŬűǼȱ������ǰȱ�ȱȃ������������Ȅȱ�������ǰȱ
��¢ȱ����ȱ����ȱ��¢����ȱ��ȱ��������¢ǯȱ���ȱ���ȱ����ȱ�����ȱ���ȱ�����ȱ���ȱ���ȱ������������ȱ������ȱ��ȱ
��¢������¢ȱȃ��ȱ������ȱ��ȱǽ���Ǿȱ�����ȱ��������ȱ��ȱ������¢����ȱ���ȱ�������¢ǯȄȱ���ȱ��¢����ȱ��ȱ������¢ȱ
��������ȱ��ȱ������¢����ǰȱ���ȱ����ȱ��������ȱ�¡�����ȱ�����������ȱ�����������ȱ���ȱ������ȱ�� ���ȱ
�����������ȱ�����������ǯȱ���ǰȱ��¢����ȱ���ȱ��¢������¢ȱ��ȱ�����ȱ�������ȱ�������ȱ���������ȱ��ȱ�����ȱ
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Ůǯȱ���ěȂ�ȱ��������¢ȱ���ȱ���Ȃ�ȱ��������

���Ȃ�ȱ��������ȱ��ȱ��������ȱ�������¢ȱ��ȱ���ȱȃ�����ȱ��ȱ����ȱ������Ȅȱ�������ȱ��ȱCri-
tique of Pure Reasonȱ �������ȱ �����ȱ �����ȱ ��ȱ �����ȱ ���ȱ ���ȱ �¡�������ȱ ��ȱ	��Ǳȱ ���ȱ
ontological, the cosmological, and the physico- theological. Kant reconstructs the 
��¢����Ȭȱ�����������ȱ�����ȱ��ȱ����� �ǱȱūǼȱ�����ȱ���ȱȃ�����ȱ�����ȱ��ȱ��ȱ�����ȱ������-
���ȱ��ȱ�����������ȱ���Ȅȱ��ȱ���ȱ ����ǰȱ��ȱ����ȱ���ȱ ����ȱ�¡������ȱ�ȱ��������ȱ������ȱ
��ȱ�����ȱ���ȱ���������¢ǲȱŬǼȱȃ����ȱ���������ȱ�����ȱ��ȱ�����ȱ�������ȱ��ȱ���ȱ������ȱ��ȱ
���ȱ ����ǰȄȱ��ȱ����ȱ��ȱ��ȱ����ȱ��ȱ�������ȱ�� ȱ��ȱ�����ȱ����ȱ������ȱ������������¢ȱ
��ȱ�����������¢ǰȱ��ȱ ������ȱ���ȱ�����������ȱ��ȱ��������ȱ�����¢ǲȱŭǼȱ����ǰȱȃ�����ȱ�¡-
����ȱ�ȱ�������ȱ���ȱ ���ȱ�����ȱǻ��ȱ�������Ǽǰȱ ����ȱ����ȱ��ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ ����ǰȄȱ
�����ę����¢ȱ�ȱ��������ȱ�����ȱ���������ȱ�������ȱ������������ȱ���ȱ�������ȱǻ�ŰŬůȦ
�ŰůŭǼǯ

���Ȃ�ȱ��¢ȱ���������ȱ��ȱ���ȱ��¢����Ȭȱ�����������ȱ��������ȱ���ȱ���ȱ�¡�������ȱ��ȱ
	��ȱ��ȱ����ȱ��ȱ������¢ȱ�������ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ������������ȱ��������ȱ���ǰȱ�����-
������¢ǰȱ��ȱ���ȱ�����������ȱ��������ȱ����������ȱ���ȱ������ȱ��ȱ�¡�������ȱ������ǯȱ
���Ȃ�ȱ ��Ě�������ȱ��������ȱ��ȱ ���ȱ�����������ȱ��������ȱ������ȱ ����ȱ�¡�������ȱ ��ȱ
�ȱ ��������ȱ ���������ȯȱ���������ȱ ���ȱ �����������ȱ ������ȱ �Ĵ�������ȱ ��ȱ ��������ǰȱ
�����ǰȱ�� ��ǰȱ��ȱ����¢ȯȱ��ȱ���ȱ����ȱ��ȱ�ȱ����ȱ����ȱ�����ǰȱ��ȱ����ȱ���ȱ�¡�������ȱ��ȱ
	��ȱ������ȱ��ȱ��������ȱ����ȱ���ȱ����ȱ�������ȱ����������¢ȱ��ȱ��ȱens realissimum. 
The cosmological and physico- theological arguments fail, according to Kant, be-
cause they inherit this false premise from the ontological argument.ŬŲ

Kant notes that the argument from design is merely analogical and cannot 
��ȱ���ȱ� �ȱ������¢ȱ���ȱ������ȱ���ȱ���������ȱ��������¢ȱ�����ȱ���ȱ�����������ȱ����ȱ
	��ȱ�¡����ǯȱ�¢ȱ������ǰȱ��ȱ���������ȱ����ȱ��������ȱ�������������ȱ��ȱ������ȱ��ȱ���ȱ
����ȱ��ȱ�ȱ ���ȱ��������ȱ���ȱ���¢ȱ�������ȱ���ȱ����ȱ��ȱ	��ȱ��ȱ�ȱȃhighest architect of 
the worldǰȄȱ ��ȱ ����ǰȱ����ȱ��¢ȱ���������ǰȱ��ȱ�����������ȱ�¢ȱ���ȱ���������ȱ�����-
����ȱ��ȱ���ǯȱ���ȱ��ȱ������ȱ�������ȱ���ȱ����ȱ��ȱ�ȱȃcreator of the world,ȱ��ȱ ����ȱ����ȱ
����¢�����ȱ ��ȱ �������ǯȄȱ���ȱ��¢����Ȭȱ�����������ȱ��������ȱ �����ȱ ��ȱ���������ȱ ���ȱ
�����ȱ��ȱ���ȱ�����������ȱ����ȱ	��ǰȱ ��ȱ�������ȱ���ȱ ����ȱ�¡ȱ������ǰȱ�¡����ǰȱ���ȱ��ȱ
�Ĵ����ȱ���¢ȱ��ȱ���ȱ����ȱ��ȱ�������ȱ��������ȱ ����ȱ��������ȱ���ȱ��������ȱ�����-
�����ȱ��ȱ�����ȱ�¡�������ȱǻ�ŰŬűȦ�ŰůůǼǯȱ��ȱ���ȱ ���ȱ��ȱ����ȱ�������ȱ��������ȱ��ȱ�����ȱ
���ȱ���ȱ�¡�������ȱ��ȱ	��ȱ����ȱ���ȱ����������ȱ��������¢ȱ��ȱ����������ȱ������ȯȱ��¢ǰȱ
����ȱ���ȱ����������¢ȱ��ȱ���ȱ���������ȱ��ȱ���ȱ�¢�ȯȱ���ȱ������ǰȱ���ȱ ����ȱ���-
ply replicate the cosmological argument from the contingency of creation sim-

� �ǰȱ����������ȱ�����ȱ���ȱ����������ȱ��ȱ������¢ǰȱ���ȱ���ěȱ���������¢ȱ�������£��ȱ���ȱ�����������ȱ
��ȱ������¢�����ȱ������������ȱ��ȱ��¢�����ȱ���ȱ��¢����������ȱ�¡����������ǯ

ŬŲǯȲ���ȱ������ȱ�¡���������ȱ��ȱ���Ȃ�ȱ������ȱ������ȱ����ȱ�¡�������ȱ��ȱ���ȱ�ȱ���������ǰȱ���ȱ������ȱ
ǻŬŪūůǼȱ���ȱ�����ȱǻŬŪūůǼǯȱ�����ȱ���ȱ����ȱ�ȱ����Ȭȱ��������ȱ������ȱ�����ȱ���ȱ�������¢ȱ��ȱ���Ȃ�ȱ������ȱ
����ȱ���ȱ������������ȱ���ȱ��¢����Ȭȱ�����������ȱ���������ȱ����������ȱ���ȱ�����������ǯȱ���ȱ�ȱ�����¢ȱ
��ȱ���ȱ������ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ���ǰȱ���ȱ�����ȱǻŬŪŪŭǼǯ
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pliciterȱ��ȱ���ȱ������ȱ��ȱ�ȱ��������¢ȱ�����ȱ���ǰȱ���������¢ǰȱ��ȱ�¡�������ȱ��ȱ�����ȱ
���ȱ����������ȱ��ȱ�ȱ����ȱ����ȱ�����ǯȱȃ����ȱ���ȱ��¢����Ȭȱ�����������ȱ�����ǰȱ��¢����ȱ
��ȱ ���ȱ�����������ǰȱ �������¢ȱ �����ȱ����ȱ ��ȱ ���ȱ������������ȱ�����ǰȱ ���ȱ�����ȱ
this is only a concealed ontological proof, it really carries through its aim merely 
�������ȱ����ȱ������Ȅȱǻ�ŰŬųȦ�ŰůűǼǯȱ���ȱ��������ȱ����ȱ������ǰȱ���ȱ���ǰȱ������ȱ
��ȱ�����ȱ ���ȱ���ȱ�����������ȱ��������ǯ

��ȱ������ȱ��ȱ�����ȱ ����ȱ ���ȱ���ȱ����ȱ����ȱ ��ȱ�������ȱ��������ǰȱ���Ȃ�ȱ��-
��������ȱ ��ȱ��¢����Ȭȱ�������¢ǰȱ��ȱȃ���ȱ�Ĵ����ȱ��ȱ ������ȱ ��ȱ �����ȱ ����ȱ ���ȱ����ȱ
��ȱ������ȱ ǯȱ ǯȱ ǯȱ ��ȱ ���ȱ�������ȱ�����ȱ��ȱ������Ȅȱ ǻ���ȱůǱŮŭŰǼǰȱ��ȱ���ȱ���������ȱ
���ěȂ�ȱ�������ȱ��ȱ ��������¢ǯȱ���ěȱ����ȱ���ȱ��������ȱ��������¢ȱ��ȱ�����¢���ȱ�ȱ
��������ȱ��������ȱ���ȱ���ȱ�¡�������ȱ��ȱ	��ǯȱ��������¢ȱ��ȱ�������¢ȱ��ȱ���������ȱ���-
�����ȱ ���������ǰȱ��ȱ ���ȱ���ȱ����ǰȱ ���ȱ����������ȱ ����������ȱ ������������ȱ ���ȱ
��������ȱ ���������ȱ ��ȱ������ȱ���ǰȱ��ȱ ���ȱ�����ǰȱ ���ȱ �����������ȱ������ǯȱ���ěȱ
�¡�������¢ȱ�������ȱ��¢ȱ�Ĵ����ȱ��ȱ����ȱ����ȱ���ȱ������¢ȱ��� ���ȱ�������ȱ�����ȱ
���ȱ��������ȱ�����ȱ��ȱ�ȱ�������������ȱ��������ȱ���ȱ	��Ȃ�ȱ�¡�������ǯȱ����������ȱ
����ȱ��������ȱ�����ȱ��ȱ������ȱ����������ȱ����������ȱ����������ȱ���ȱ���������-
���ȱ���ȱ�����������ȱ���������ǰȱ���ȱ���¢ȱ�����ȱ�������ȱ��ȱ�����������ȱ�����ȱ��ȱ
	��Ȃ�ȱ�¡�������ǯȱ���ȱ���ěǰȱ���ȱ���������ȱ�����ȱ��ȱ��������¢ȱ����ȱ��ȱ���ȱ���������ȱ
��ȱ�ȱ������������¢ȱ�����������ȱ���ȱ������¢ȱ��������ȱ����������ǰȱ���ȱ ����ȱ�����¢�ȱ
���������ȱ ����������ȱ �¢ȱ ��������ȱ �������ȱ �������ȱ ����ȱ ������ȱ ���ȱ ����������ȱ
����������ȱ ���ȱ ��������ǰȱ ���ȱ ����ȱ ���������ȱ������ȱ���ȱ����¢ȱ�¢ȱ �����������ȱ�ȱ
������ȱ������������ȱ���ȱ���ȱ�����¢ȱ���ȱ������¡��¢ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ ����ǯȱ���Ȃ�ȱ
��������ȱ��ȱ��¢����Ȭȱ�������¢ȱ��ȱ������ȱ�ě������ȱ�������ȱ���ȱ�������ȱ���������ȱ��ȱ
�������ȱ��������ȱ���ȱ���ȱ	�����ȱ���������������ǰȱ����ȱ��ȱ
������ȱ��������ǯŬų 
��ȱ����ȱ���������ǰȱ��¢����Ȭȱ�������¢ȱ�������ȱ�ȱȃ�������������ȱ��¢�����ȱ�������-
�¢ǰȄȱ���������ȱ��ȱ���,ȱ���ȱ��ȱ�������ȱ��ȱ��ȱ�ȱ�������������ǰȱ��������ȱ�������ǰȱ����ȱ
������ȱ��ȱ ��ȱ������ȱ���¢ȱ��ȱ�ȱ�����������ǰȱ���������ȱ��������ǯȱ����ǰȱ���ȱ �����ȱ
����ȱ��¢����Ȭȱ�������¢ȱȃ��ȱ������ȱ���¢ȱ��ȱ�ȱ�����������ȱǻ������������Ǽȱ���ȱ�����-
��¢ǰȱ���ȱ��ȱ��������ȱ���ȱ����ȱ�������ȱ���¢ȱ ���ȱ���ȱ����������ȱ��ȱ�������ȱ����-
�����ǰȱ��ȱ ����ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ������ǰȱ���ȱ���ȱ��ȱ������ǰȱ��ȱ���ȱ����ȱ ����ȱ�������Ȅȱ
ǻ���ȱůǱŮŮŬǼǯȱ���ěȂ�ȱ ��������¢ǰȱ�� ����ǰȱ ��ȱ���ȱ �����������ȱ ��ȱ���Ȃ�ȱ���������ǰȱ
�����ȱ��ȱ���¢ȱ������ȱ��ȱ������������ȱ��ȱ��������ȱ�������¢ȱ���ȱ����ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ��ȱ
a theology itself.

��¢���ȱ���ȱ�����ę�ȱ�����ȱ��ȱ��¢����Ȭȱ�������¢ǰȱ�ȱ����������ȱ��� ���ȱ���ě-
���ȱ���ȱ������ȱ��������¢ȱ�������ȱ����ȱ�Ĝ������ȱ���ȱ���������ǯȱ���ȱ������ȱ ���ȱ
���ěȱ �ȱ ����ȱ ������������ȱ ���ȱ ���ȱ �����ȱ ��ȱ ������������ȱ ���������ǯȱ�������ȱ ���ȱ
�������ȱ�����������ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ��������ȱ�������¢ǰȱ���Ȃ�ȱ����������ȱ��ȱ���ȱ
�����������ȱ��ȱ������ȱ��ȱ��������ȱ���ȱ���ȱ����ȱ��������ȱ����ȱ���ȱ��������ȱ��-

ŬųǯȲ���ȱ�����ȱ��������ǰȱ������ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ����������ȱ����������ȱ���ȱ���û�������ȱ����-
gionȱǻūűůŮǼǰȱ��ȱ��������������ȱ��ȱ���ȱ��������ȱȃ�����ȱ����ȱ��¢�����ȱ��������¢Ȅȱǻ���ȱůǱŮűŰǼǯ
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�����ȱ��ȱ���ȱ�����������ȱ��ȱ���ȱ������������ȱ���������ǰȱ ����ȱ��ȱ���������ȱ��ȱ
����ȱ���¢�ȱ��ȱȃ����������ȱ ��Ȅȱ���ȱ����¢ȱ��������¢ȱǻ�ŰŪŭȦ�Űŭūǲȱ�ŰŪŰȦ�ŰŭŮǼǯŭŪ 
��ȱ������ȱ ��������ȱ ��ȱ���ȱ��������¢ȱ �� ���ȱ �����ȱ���������ǰȱ���ȱ ��ȱ ��������¢ȱ
�����ȱ�¢ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ ���ȱ ����ȱ��¢����Ȭȱ�������¢ȱ������ǰȱ����-
�¢ǰȱ����ȱȃ���ȱ�������ȱ ����ȱ���������ȱ��ȱ��ȱ����ȱ��ȱ������������ȱ��� �����ȱ��ȱ
������������ǰȱ�����ǰȱ�������������ǰȱ���ȱ�����¢ǰȄȱ ����ȱ�����������¢ȱ������ȱ��ȱ���ȱ
������ȱ��ȱ�����ȱ��ȱ����������ȱǻ�ŰŬŬȦ�ŰůŪǼǯȱ���ȱ�����������ȱ����ȱ�����ȱ������¢ȱ��ȱ
���ȱ�������ȱ������������ȱ��ȱ���ȱ��������������ȱ���������Ǳȱȃ�ȱ�����ǰȱ��ȱ������ǰȱ���ȱ
�������ȱ�����������ȱ��ȱ���ȱ ����Ȃ�ȱ���������ȱǻ���������¢ȱ����ȱ����ȱ���ȱ ����ȱ
�����ȱ��ȱ������Ǽȯȱ�����ȱ ��� ȱ������¢ȱ ����ȱ ���¢ȱ���ȱ��������ȱ���¢ȱ���������ȱ ��ȱ
�����ǰȄȱ�����ǰȱ�����ȱ���ȱ�����������ȱ��ȱ��������ȱ�����¢ȱǻ�ŭūűȦ�ŭűŮǼǯȱ
�ȱ�Ĝ���ȱ
����ȱȃ �ȱ����ȱ�������ȱ��ȱ������ȱ�������ȱ���ȱ����������¢ȱ���ȱ������¢ȱ��ȱ����ȱ�����-
����ǰȱ���ȱ������ȱ���������ȱ���ȱ���������ȱ��Ȅȱǻ�ŰŬŮȦ�ŰůŬǼǯȱ�����ę����¢ǰȱ���ȱ
�������£��ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ������������ȱ�Ĵ�����ȱ���ȱȃ�������ǽ���Ǿȱ���ȱ����¢ȱ��ȱ
������ǰȄȱ���ȱ���ȱȃ�¡����ǽ���Ǿȱ���ȱ�����������ȱ�����ȱ������ǰȄȱ����ȱ���ȱ���������ȱ
���ȱ ����ȱ��ȱ �����������ǰȱ ¢��ȱ �������������ǰȱ ���������ȱ ��������ȱ ����ȱ �ȱ����ȱ
����ȱ���ěȱ������ȱ ��ȱ ��������¢ȱ���ȱ��¢������¢ȱ��ȱ����ȱ��ȱ��¢����ȱ ǻ�ŰŬŭȦ�Űůūǲȱ
���ȱůǱŭųŲǲȱ���ȱůǱŭűŪȮȱŭűůǲȱ��ȱŲǱūŲŬǼǯ

��ȱ��ȱ����ǰȱ���ȱ��ȱ���ȱ����ȱ���������ȱ����ȱ���ěȱ��ȱ����ȱ�������¢ȱ���ȱ����-
���ȱ �������ȱ�����ǯȱ ��ȱ ȃ��ȱ ���ȱ���ȱ��ȱ ���ȱ������������ȱ���������ȱ ��ȱ���������¢Ȅȱ
ǻūűŲŲǼǰȱ��ȱ ����ȱ�������ȱ�������¡���ȱ���ȱ� �Ǳȱȃ�ȱ��ȱ���ȱę��ȱ��ȱ���������ȱ��ȱ���ȱ
a theologicalȱ��������ȱ��ȱ��Ĵ���ȱ����ȱ�������ȱ���ȱ����ȱ����������ȱ��ȱ������ȱ���ȱ
�����ȱ�����Ȅȱǻ��ȱŲǱūűŲǼǯȱ���ǰȱ���ȱ����ȱ��������ȱ�������ȱ����Ě�������¢ȱ������������ȱ
all teleological talk as theological and thus as suspect, adding that, in the do-
����ȱ��ȱ�������ȱ��� �����ȱȃ��ȱ��ȱ�����ȱ�����������ȱ��ȱ�¡�����ȱ�������ȱ��ȱteleologi-
calȱ�����Ȅȱǻ��ȱŲǱūűŲǼǯȱ���ȱ��¢�����ȱ������������ȱ�����������ȱ��������¢ȱ�¡�����ȱ���ȱ
����ȱ��ȱ�����������ȱ������ȱ���ȱ��������ȱ�� ���ȱ�������¢ǯȱ���ȱ��ȱ����ȱ���ȱ��������¢ȱ
������ȱ�ȱ����������ȱ��ȱ�����������ȱ�¡����������ȱ��ȱ�������ȱ���������ǯȱ��ȱ����ȱ
��ȱ �ȱ������ȱ�����£���ȱ��ȱ���ȱ��������ȱ�����ȱ��ȱ������������ȱ���ȱ�����������ȱ���-
�����ǰȱ �ȱ��¢ȱ�����¢ȱ���ȱ���ȱ������ȱ�����ȱ��������ȱ������������ǯȱ����ǰȱ��������ȱ
������������ȱ������������ȱ��ȱ������ȱ���ȱ�� �¢�ȱ����������¢ȱ�����������ȱ���ȱ�����ȱ
��ȱ��ȱ������¢ȱ ���ȱ�����ȱ�����¢ȱǻ���ȱůǱŭŲŭǲȱ��ȱŲǱūŲūǼǰŭūȱ���¢ȱ���ȱ������������ȱ
����������ȱ �����ȱ�����ȱ������ȱ�������ǯȱ��ȱ����ǰȱ���ȱ�¡�������ȱ�ȱ�����ȱ��������ȱ
��� ȱ��ȱ���ȱ������ȱ���ȱ�ȱ������������ȱ�����������Ǳȱȃ����ȱ��������ȱ����ȱ������ȱ
���ȱ���ȱ����ȱ����ȱ�����ȱ��ȱ����������ȱ ���ȱ���ȱ������������ȱ���������ȱ ������ȱ
�����ȱ�����ȱ�����ȱ��ȱ�������ȱ����ȱ���ȱ������ȱ��ȱ���ȱ����������¢ȱ��ȱ���������ȱ������ȱ
����ȱ �ȱę��ȱ��ȱ�������ȱ��������ȱ��ȱ������Ȅȱǻ���ȱůǱŮŭűǼǯȱ���ȱ���ȱ��ȱ������������ȱ

ŭŪǯȲ��ǯȱ����������ȱǻŬŪūūǼǯ
ŭūǯȲ���ȱ ������ȱ�����������ȱ��ȱ ���ȱ ����ȱ��ȱ ������¢ȱ ��ȱ ������������ȱ ��������ǰȱ ���ȱ�����������ȱ

ǻŬŪūŮǼȱ���ȱ������ȱǻŬŪūŰǼǯ
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���������ȱ�����ȱ������ȱ��ȱ���ȱ���¢ȱ�����Ĵ��ȱ���ȱ��������ǰȱ����ȱ��ȱ �ȱ ���ȱ�����ȱ
��ȱ������ȱ���ȱ��������ȱ��ȱ���ȱ��������ȱ������ȱ��ȱ�������ȱ��������ǯȱ��������¢ǰȱ �ȱ
����ȱ����ȱ���ěȱ������ȱ���ȱ������¢ȱ���ȱ����������¢ȱ��ȱ�ȱ������������ȱ�����������ȱ��ȱ
������ǰȱ ����ȱ����� �������ȱ����ȱ���ȱ��������ȱ����������ȱ����ȱ��ȱ���ȱ������ȱ��-
�����ȱ��ȱ���ȱ������ȱ��ȱ���¢ȱ����������ǯȱ���ěȱ������ȱ��������¢ȱ�ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ��¢�-
ics for much the same reasons that Kant grants it a place in the study of nature, 
�����¢ȱ���ȱ���ȱ�������������ȱ�����ȱ��ȱ���������ȱ���������ȱ��������ǯȱ�ȱ������ȱ����ȱ
���ěȱ ����ȱ�����ȱ ���ȱ���Ȃ�ȱ�������ǰȱ����ȱȃ��¢�����ȱ��������¢ȱ��������¢ȱ������ȱ
��ȱ��ȱ����ȱ�ȱ�������¢ǰȱ���ȱ��ȱ������ȱ�������ȱ���ǰȱ�� ����ȱ ����¢ȱ �ȱ��¢ȱ����-
����£�ȱ������ȱ�������ȱ�¡��������Ȅȱǻ���ȱůǱŮŮŪǼǯȱ�����ȱ��ȱ��ě���ȱ����ȱ���ǰȱ���-
����ǰȱ��ȱ��ȱ���ȱ����ȱ��������ȱ�������ȱ��ȱ���ȱ�����ȱ��������ȱ�¢ȱ��¢�����ȱ��������¢ȱ
�¢ȱ�����ǰȱ�����������ȱ�����ǯ

�����ȱ���ǰȱ ������ǰȱ �������ȱ��ě�������ȱ��� ���ȱ���ěȂ�ȱ���ȱ���Ȃ�ȱ������-
�����ȱ��ȱ��������¢ǯȱ����ȱ��ȱ�����ȱ���ȱ�������������ȱ��ȱ���������ǯȱ��ȱ �ȱ����ȱ����ǰȱ
���ěȱ������ę��ȱ��������¢ȱ��ȱ�ȱ������ȱ��ȱ��¢����ǰȱ����ȱ�������ȱ��ȱ��ȱ���ȱ����ȱ��ȱ���-
��������ȱ���������¢ǰȱ���ȱ����ȱ�������£��ȱ���ȱ���������ȱ���������ǯȱ
�ȱ����ȱ�����¢�ȱ
�ȱ �������ȱ �����������ȱ ����������ȱ ���ȱ �¢��������ȱ �����ȱ ��ȱ ���ȱ �� ȱ ����������ǯȱ
���ǰȱ�¢ȱ��������ǰȱ�¡�������¢ȱ���������ȱ ��������¢ȱ��ȱ�ȱ �����ȱ����ȱ��ȱ���������¢ǰȱ
 ����ȱ������ȱ�����ȱ��ȱ�ȱ������ȱ��� ���ȱ�������ȱ���ȱ�����ȱ���������¢ǯȱ�������ȱ
��ȱ��������ȱ��ȱ��������ȱūűŲűǰȱ���ȱ����������ȱ�ȱ����������ȱ��������ȱ��ȱ�������-
��¢ǰȱ���ȱ�������ȱ����ȱ����ȱ��ȱ���ȱ�����ȱ�����ȱȃ���ȱ���ȱa prioriȱ����������ǰȱ ����ȱ
���ȱ��ȱ����������ȱ���ȱ���ȱ ����ȱ���ȱ���ȱ�������ȱ��������¢ȱ���ȱ��� �����ȱ����ȱ
��¢ȱ��ȱ�����ȱ��ȱ����Ǳȱ�����������ȱ���������¢ǰȱ��������¢ǰȱ���ȱ���������ȱ�������-
��¢ȄȱǻūŪǱůūůǼǯŭŬ And in the Introduction to ��������ȱ��ȱ���ȱ�� ��ȱ��ȱ��������, Kant 
highlights the transition from philosophy of nature to philosophy of freedom 
��ȱ���ȱ�������ȱ����ȱǻ���ȱůǱūųŰǼǯȱ�������ȱ��ȱ��������ȱ��ȱ����ȱ�������ȱ��ȱ�ȱ��Ĵ��ȱ��ȱ
������������ȱ��������ǰȱ���ȱ���ȱ�������¢ȱ��������ȱ��ȱ�������ȱ��������ǯ

���ȱ�����ȱ���ȱ¢��ȱ������ȱ�������������ȱ��� ���ȱ���ěȱ���ȱ���ȱ��ȱ���������-
���ȱ�������ǯȱ�����ȱ�������ȱ ��ȱ�����ȱ����������ȱ��� �ȱ��ȱ���ȱ������ȱ��ȱ���ȱ�����-
�������ȱ���������ǰȱ���ȱ��ȱ���ȱ�����ȱ ����ȱ���¢ȱ������ȱ��ȱ������������ȱ���������ǯȱ
��ȱ�����ǰȱ���ȱ���ěǰȱ���ȱ�������ȱ��ȱ������ȱ������ȱ��ȱ�ȱ�¢����ȱ��ȱ����ȱ��ȱ��������ȱ
���������¢ȱ��ȱ���ȱ�����������ȱ����ȱ��ȱ	��ȱ��ȱ ���ȱ ���ȱ����������ǰȱ����ȱ��ȱ���ȱę-
����ȱ�����������ȱ����ȱ���ȱ������ȱ��ȱ��ȱ�������¢ȱ��¢ȱ�����ę�ȱ������������ȱ��������ȱ
��ȱ������ȱ��ȱ��Ĝ�����ȱ���ȱ��� ���ȱ	��Ȃ�ȱ�¡�������ȱ���ȱ�Ĵ�������ǯȱ����ǰȱ��ȱ���ȱ
�������ȱ ǻūűŬŭǼȱ ��ȱ	�����ȱ��������¢ǰȱ���ěȱ������ȱ�¢ȱ ���������ȱ���ȱ ������������ȱ
arguments in 	�����ȱ������¢����ȱ���ȱ���ȱ����������ȱ����ȱ	��ȱ��ȱ��ȱ���Ȭȱ�� �����ȱ
originator of nature (����§������ȱ�������ȱ���ȱ�����Ǽȱ ��ȱ���ȱ�������ȱ���ȱ ����ȱ���ȱ

ŭŬǯȲ���ȱ���������ȱ�����������ȱ��ȱ������ȱ�������ȱ���ȱ���ȱ���������ȱ����ȱ���ȱ���������ȱ��ȱ	�����ȱ
�������������ȱ��¡�������ǯȱ���ȱ��������ȱ��������ȱ ��ȱ��� ���ȱ�����������ȱ���ȱ���������ǯȱ��ȱ�ȱ������-
����ȱ��������ȱ ��ȱ����ǰȱ��ȱ ��ȱ�¢������¢ȱ��� ���ȱ��¢����ǰȱ������ǰȱ���ȱ�����ǯȱ���Ȃ�ȱ������ę������ȱ��ȱ
teleology as a third branch is unusual, to say the least.
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�ȱ��ę����ǰȱ���ę��ȱ���ǰȱ�����¢ȱ���ȱ����������ȱ��ȱ���ȱ����¢ȱ��ȱ�����ȱ��������ǯȱ���ěȱ
���ȱ���ǰȱ���ȱ��� ��ǰȱ���ȱ��������ǰȱ ���ȱ��ȱ���ȱ��������ȱ���ȱ��ȱ��������ǰȱ�������ȱ
��ȱ�������ȱ���ȱ������������ȱ����������ȱ��ȱ������¢ȱ��ȱ�ȱ ����ȱ��ȱ���ȱ����ȱ��ȱ	��ȱ��ȱ
its rational source.

�¢ȱ��������ǰȱ���ȱ������ȱ ���ȱ�������¢ȱ��ȱ��¢ȱ �����������ȱ������ȱ��ȱ ���ȱ�¡��-
�����ȱ��ȱ	��ǯȱ�����������¢ǰȱ���ȱ��������ȱ���������ȱ��ȱ��������¢ȱ��ȱ���ȱ��������ȱ
��ȱ�������ȱ������¢����ȱ���ȱ���ȱ�����������ȱ �������ȱ���ȱ��Ĵ��ȱ��������ȱ���ȱ���ȱ���ȱ
of physical teleology as propaedeutic. Indeed, for Kant, a teleological perspec-
����ȱ��ȱ���ȱ�������ȱ ����ȱ����ȱ���ȱ����ȱ�������ȱ��ȱ��ȱ�����ȱ���ȱ��������ȱ�����ȱ���ȱ
���ȱ��ȱ��������ȱ��ȱ�ȱ ����ǰȱ���ȱ���ȱ���������ȱ���������ȱ��������ȱ�����ȱ�������ȱ
������ȱ���ȱ�� �¢�ȱ����������¢ȱ�����������ǯȱ���ȱ�������ȱ��ȱ������ȱ��ȱ���ȱ�������¢ȱ
��ȱ�����������ȱ�����ȱ�����ȱ��ȱ�����¢��ȱ��ȱ��¢ȱ����������ǰȱ����������ȱ��������ȱ
��ȱ�����ȱ ���ȱ ���ǯȱ��ȱ ����ǰȱ ���ȱ ������������ȱ ����������ȱ �����ę��ȱ ���ȱ���ȱ ��ȱ ���ȱ
����ȱ��ȱ���ȱ ����ȱ��ȱ������������¢ȱ��������ȱ��ȱȃ�ȱ�����¢ȱ�����������¢ȱ�����������ȱ
�������Ȅȱ���ȱę����ȱ���������ȱ����ȱ���������ǰȱ��ȱ����ȱ �ȱ��¢ȱ����ȱ��ȱ������������ȱ
����������ȱ��ȱ���ȱ����������¢ȱ��ȱ�������ȱ�����������ȱ��ȱ��ȱ������¢ȱ ���ȱ���ȱ� �ȱ
�������������ȱ��ȱ�����Ȭȱ����ȱ���������ȱǻ���ȱůǱŮŭűǼǯȱ���ȱ������ȱ ���ȱ���ěȱ�ȱ
�����������ȱ��ȱ���ȱ���������ȱ�����ȱ��ǰȱ���ǰȱ����ȱ������������¢ǰȱ��ȱ���������ȱ��-
��������ȱ�� ���ȱ�ȱ������������ȱ�����������ȱ��ȱ������ǯȱ���ǰȱ������ȱ���ěǰȱ��ȱ�������ȱ
���ȱ������ȱ��ȱ����ȱ�����������ȱ��ȱ���ȱ������ȱ��ȱ�����ȱ������ȱ����ȱ������ȱ�����-
����ȱ���ǰȱ�����������¢ǰȱ���������ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ���ȱ����������ȱ����������ȱ��ȱ�����ȱ
�¡��������ǯ

���ȱ�������ȱ ��ȱ�������ȱ ���ȱ�����ȱ��ȱ��������ȱ������ȱ ��ȱ�����ȱ�¡��������ȱ
���ȱ��ȱ���¢ȱ�����ȱ������������¢ȱ��ȱ���ȱ����ȱ��ȱ	��ȱ��ȱ�ȱ��¢ȱ�������ȱ��ȱ���Ȃ�ȱ��������ȱ
������ǯȱ��ȱ���ȱ��������ȱ��ȱ������������ȱ��������ȱ�����ȱ������ǰȱ����ȱ�������ȱę���ȱ
���ȱ����ȱ��������ȱ�¡��������ȱ��ȱ���Ȃ�ȱ���������ȱ��ȱ�������������ȱ��ȱCritique of the 
�� ��ȱ��ȱ��������ǯȱ���ȱ���������ȱ��ȱ���������ȱ���ȱ����������ȱ�¡��������ȱ�ȱ�� ȱ
���������ǰȱ����ȱ������ȱ��ȱ����������¢ȱ�������ȱ���ȱ���ȱ���������ȱ������¢ǯȱ���ȱ���-
��������¢ȱ��������¢ȱ���������ȱ��ȱ�������������ǰȱ�� ����ǰȱ�������ȱ�������ȱ��ȱ���ȱ
�������������Ȃ�ȱ������������ȱ����������ȱ���ȱ�����������ȱ������ȱ���ȱ��ȱ������Ȃ�ȱ
���������ȱ��ȱ�������ǰȱ���ȱ������ȱ��ȱ���ȱ������¢ȱ��ȱ��Ě������ȱ��������ǰȱ ����ȱȃ���ȱ
���¢ȱ����ȱ������ȱ����ȱ�ȱ��������������ȱ���������ȱ��ȱ�ȱ�� ȱǯȱǯȱǯȱǽ���ȱ������Ǿȱ���������ȱ
��ȱ��ȱ������Ȅȱǻ���ȱůǱūŲŪǼǯȱ����ȱ��ǰȱ���ȱ�������������ȱ��ȱ������ȱ��ȱ�ȱ�� ȱ���ȱ�� ȱ
 �ȱ�����ȱ��ȱ�����ȱ������ǰȱ���ȱ���ǰȱ����ȱ���ȱ�� �ȱ��ȱ���ȱ�������������ǰȱ���ȱ�� ȱ
������ȱ������ȱ����ȱ��ȱ����������ǯȱ��ȱ�����ȱ ����ǰȱ���ȱ������ę��ȱ��ȱ�ȱ���������ȱ
��ȱ��������ȱ�����ȱ���������ȱ������£�����ȱ��ȱ������ȯȱ ������ȱ��ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ��-
��������ȱ�������ȱ����ȱ��ȱ������ȱ���ȱ�������ǰȱ��ȱ��ȱ����ȱ��ȱ���ȱ�¢����ȱ��ȱ���������ȱ
�� �ȱ��ȱ�ȱ ����ȯȱ����ȱ �ȱ����ȱ��ȱ������ȱ������ȱ��ȱ��ȱ��ȱ�������������ǰȱ����ȱ��ȱ
���ȱ����ǰȱ���������ȱ���ȱ������ȱ��ȱ ���ȱ�����ȱǻ���ȱůǱūŲūǼǯȱ
�ȱ����ȱ����������ȱ��ȱ
���ȱ���������¢ȱ��ȱ������ȱ�ȱ�����ę��ȱ������ȱ��ȱ���������ȱ����������¢ǰȱ����ȱ������ȱ
�����ȱ��ȱ��ȱ������ȱ��ȱ�����������¢ȱ��������ǰȱ����ȱ��ȱ �ȱ���ȱ���ǰȱ���ȱ�����ȱ�����ȱ
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be, in a position to infer a designer.ŭŭȱ���ȱ���ǰȱ���ȱ������������ȱ�����������ȱ��ȱ
������ȱ���������ȱ ���ȱ��ȱ���������¢ȱ�ȱ����ȱ��ȱę����ȱ���������ȱ��ȱ����ȱ�����ȱ��ȱ
 ���Ȭȱ�������ȱ�������ȱ��������¢ȱ��ȱ���ȱ�����������ȱ��ȱ�ȱ���ę��ȱ������ǯȱ�����-
��������ȱ��ȱ���ȱ��ȱ���������ȱ�������ȱ��ȱ������ǰȱ���ȱ���¢ȱ�¡�������ȱ���ȱȃ����������ȱ
��������ȱ��ȱ������ȱ��ȱ�ȱ������¢ȱ��ȱ���ȱ����ǰȄȱ��ȱ�� ȱ �ȱ����ȱ������ȱ������ȱ��ȱ
�����ȱ��ȱ����ȱ���ȱ������£�����ȱ������������ȱ��ȱ���������ȱǻ��ȱŬŪǱŬūŲǼǯȱ���ȱ���ǰȱ��-
����ȱ���ěǰȱ���ȱ�������¢ȱ��ȱ������������ȱ���������ȱ�����ȱ���ȱ��¢�����ȱ ����ȱ������ȱ
�����ȱ�ȱ��������ȱ�����ę������ǰȱ� ���ȱ��ȱ���ȱ������ȱ��ȱ ���ȱ���������ȱ��ȱ�ȱ�����ȱ
������¢ȱ���ȱ��Ě������ȱ��ȱ������ǰȱ������ȱ����ȱ��ȱ�ȱ������ȱ������¢ȱ ����ȱ������ȱ����ȱ
determined its order.

By treating nature only as ifȱ��ȱ ���ȱ���ȱ ���ȱ��ȱ������������ǰȱ���ȱ���������ȱ
���ěȂ�ȱ��������ȱ���ȱ��ȱ��¢�����ȱ��������¢ǰȱ ����ȱ�¡������ȱ���ȱ����ȱ�����������ȱ
��ȱ�����¢ǰȱ�����ǰȱ��ȱ���������ȱ��ȱ������ȱ��ȱ���������ȱ���ȱ�����������ȱ������ȱ���ȱ
����¢ǯȱ���ȱ����ȱ�����ȱ���ȱ���ȱ �¢ȱ��ȱ ����ȱ���ěȱ���������ȱ���ȱ���������Ȭȱ�������ȱ
�����¢����ȱ��ȱ��������¢ǯȱ�����������ǰȱ�¢ȱ���������ȱ���ȱ�����������ȱ������ȱ����ȱ
 ����ȱ���ěȂ�ȱ������������ȱ������¢����ȱ�����ǰȱ���ȱ���������ȱ���ěȂ�ȱ����������ȱ
��ȱ���ȱ�������ȱ���ȱ��ȱ���ȱ ����ȱ��ȱ���ȱ����������ȱ��ȱ	��Ȃ�ȱ����¢ȱ��ȱ�����ȱ��������ǯȱ
���ȱ���ǰȱ�������ȱ��ȱ������ȱ�����ȱ����ȱ��ȱ���ȱ���������ȱ����ȱ��ȱ��ȱ ���ȱ���ȱę���ȱ
���ȱ��ȱ���ȱ ����ȱ�����ȱ��ǲȱ����ȱ��������ȱ���ȱ���¢ȱ��ȱ��� ����ȱ�¢ȱ�������ȱ����ȱ
��������������ȱ ��ȱ �������ȱ ���������ȱ ��ȱ ���ȱ ��������ȱ �����ȱ �ȱ ����ȱ ���ȱ ����ȱ
�����¢ȱ����ȱ��ȱ������ǰȱ�����ȱ����ȱ��¢����Ȭȱ�������¢ȱ��ȱ������Ȭȱ�������¢ǯȱ��ȱ�����-
����ȱ��������ǰȱ����ǰȱ���ȱ�������ȱ����ȱ���Ĝ��ȱ��������¢ȱ��ȱ����ȱ���ȱ�����������ȱ
���ȱ���ȱ���������ȱ�������ǯȱ��ȱ��ȱ����ǰȱ���ȱ�����ȱ���ȱ���������ȱ��ȱ�����ȱ���ěȂ�ȱ
�����������ȱ���ȱ���ę��ȱ���������¢ǰȱ���ȱ���������¢ȱ�������ȱ��ȱ���ȱ������ȱ��ȱ�����ȱ
��ȱ�������ȱ���ȱ����������ȱ��� ���ȱ�������ȱ���ȱ�����ȱ��������ǯȱ���ȱ��ȱ����ȱ�����ȱ
��ȱ���������ȱ�������ǯȱ��ȱ���ȱ���ǰȱ���Ȃ�ȱ����ȱ��ȱ���������ȱ���������¢ȱ��ȱteleo-
logia rationis humanaeȱ��¢ȱ ���ȱ��ȱ����ȱ��ȱ��������ȱ�ȱ���Ĝ��ȱ���ȱ��ȱ���������¢ȱ
as teleologia rationis divinae.

����� ����������

�ȱ ����ȱ����ȱ��ȱ�����ȱ	��¢ȱ
��ę���ǰȱ����Ȃ�ȱ����ȱ������ǰȱ���ȱ� �ȱ����¢����ȱ
referees for helpful comments on earlier drafts. 

ŭŭǯȲ���ȱ���ȱ�����ȱ��ȱ ����ȱ���Ȃ�ȱ�������ȱ��ȱ�������������ȱ�¡�������ȱ�ȱ����ȱ��ȱ���������ȱ���-
�������¢ǰȱ���ȱ	�������ȱǻūųųűǼȱ���ȱ�������ȱǻŬŪŪűǱȱűŰȮȱŲŰǼǯ
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����������

�������ǰȱ������ȱ ǻūųųŲǼǯȱ��ȱ���ȱ����������ȱ��ȱ������. In ��������ȱ�������� (Ralph McIn-
erny, Ed. and Trans.). Penguin.

���������ǰȱ�����ȱǻūųűŪǼǯȱ��������ȱ���ȱ	�Ĵ������������ǯȱ
ǯȱ�������ǯ
�����������ǰȱ������ȱǻŬŪūŮǼǯȱ����������ȱ�������������ȱ���ȱ����������ȱ��Ě������ǯȱ��ȱ���ȱ

	�¢ȱ���ȱ����ȱ�������ȱǻ���ǯǼǰȱ���Ȃ�ȱ�����¢ȱ��ȱ������¢ȱǻūŭūȮȱūŮűǼǯȱ��ȱ	��¢���ǯȱ�Ĵ��ǱȦȦ
���ǯ���ȦŗŖǯŗśŗśȦşŝŞřŗŗŖŘŘśŝşŘǯŗřŗǯ

��������ǰȱ��������ȱǻŬŪūūǼǯȱ���ȱ����������ȱ£ ������ȱ��¢���ȱ���ȱ���������ǯȱ��Ĥ�§����, 
ŬŭǰȱūŰŭȮȱūűŮǯ

��������ǰȱ�����ȱǻūųūŲǼǯȱ����ȱ�����ȱ���ȱ�����. Bruno Cassirer.
�������ǰȱ������ȱǻūųųŲǼǯȱ����������ȱ����¢���ǯȱ��ȱ�����ȱ�����ǰȱ����ȱ����ěǰȱ���ȱ	�����ȱ

Lauder (Eds.), ������Ȃ�ȱ��������ȱǻūŰųȮȱūųŰǼǯȱ���ȱ�����ǯ
�Ȃ��������ǰȱ����Ȭȱ��������ȱ��ȱ����ȱǻŬŪŪůǼǯȱ�����ȱ������ȱǻ�������ȱ������ǰȱ�����ǯǼǯȱ��ȱ���ȱ

���¢��������ȱ��ȱ�������ȱǭȱ�Ȃ��������ȱ�������������ȱ�����������ȱ�������ǯ Michigan Pub-
�������ǰȱ���������¢ȱ��ȱ��������ȱ������¢ǯȱ���������ȱ����ȱ�Ĵ�ǱȦȦ���ǯ������ǯ���ȦŘŖŘŝȦ
���ǯ���ŘŘŘŘǯŖŖŖŖǯśŚŘ

���������ǰȱ���·ȱ ǻūųŲŬǼǯȱPrinciples of Philosophyȱ ǻ���������ȱ������ȱ������ȱ ���ȱ�����ȱ�ǯȱ
������ǰȱ�����ǯǼǯȱ�� ��ǯ

������£ ���ǰȱ�����ǯȱ�ǯȱǻŬŪūůǼǯȱ���ȱ���ȱ��ȱ����ȱ���ȱ���ȱ��������ȱ��ȱ�������Ǳȱ��������¢ȱ
���ȱ ���ȱ������ȱ ��ȱ���������Ȃ�ȱ��¢������¢ǯȱ �������ȱ ��ȱ ���ȱ
�����¢ȱ��ȱ���������¢, ůŭǻŭǼǰȱ
ŭűűȮȱŭųųǯȱ�Ĵ��ǱȦȦ���ǯ���ȦŗŖǯŗřśřȦ���ǯŘŖŗśǯŖŖśŗǯ

����������ȱ¥ȱ������ȱ�����ȱ ǻūŰūŮǼǯȱ������ȱ ����ȱ ������ȱ������������Ǳȱ��ȱ �����ȱ�����������. 
Carolum Chastellain.

	�������ǰȱ
�����ȱǻūųųűǼǯȱ���ȱ��ȱ���������ȱ���ȱ����������ȱ�������������ǯȱ��ȱ����� �ȱ
Reath, Barbara Herman, and Christine Korsgaard (Eds.), ����������ȱ ���ȱ
�����¢ȱ ��ȱ
������Ǳȱ ����¢�ȱ ���ȱ ����ȱ �� ��ȱ ǻŭŬųȮȱŭŰŪǼǯȱ ���������ȱ ���������¢ȱ �����ǯȱ �Ĵ��ǱȦȦ���ǯ
���ȦŗŖǯŗŖŗŝȦ���şŝŞŖśŗŗśŘŝŘśŞǯŖŗřǯ


��ę���ǰȱ	��¢ȱǻŬŪūŬǼǯȱ�������£���ȱ���ȱ���������ȱ����ǯȱ��ȱ	�����ȱ�������ȱǻ��ǯǼǰȱ���-
���ȱ ���ȱ ����ȱ ��ȱ ����¢ȱ ������ȱ �������ȱ ���ȱ ���������¢ȱ ǻūůūȮȱūŲŰǼǯȱ �����ǯȱ �Ĵ��ǱȦȦ���ǯ
���ȦŗŖǯŗŗŜřȦşŝŞşŖŖŚŘŘŗŗŚŝȏŖŖŝǯ


�¡��¢ǰȱ������ǯȱ
ǯȱǻūųŪűǼǯȱDarwiniana. Macmillan.
���ǰȱ��������ȱǻūųųŲǼǯȱCritique of Pure Reasonǯȱ����ȱ	�¢��ȱ���ȱ�����ȱ����ȱǻ���ǯȱ���ȱ

�����Ǽǯȱ���������ȱ���������¢ȱ�����ǯȱ�Ĵ��ǱȦȦ���ǯ���ȦŗŖǯŗŖŗŝȦ���şŝŞŖśŗŗŞŖŚŜŚşǯ
���ǰȱ��������ȱǻūųųųǼǯȱCorrespondenceǯȱ������ȱ� ���ȱǻ��ǯȱ���ȱ�����ǯǼǯȱ���������ȱ���-

������¢ȱ�����ǯȱ�Ĵ��ǱȦȦ���ǯ���ȦŗŖǯŗŖŗŝȦ���şŝŞŖśŗŗśŘŝŘŞşǯ
���ǰȱ ��������ȱ ǻŬŪŪŪǼǯȱ��������ȱ ��ȱ ���ȱ �� ��ȱ ��ȱ ��������ǯȱ ����ȱ 	�¢��ȱ ���ȱ ����ȱ ���-

��� �ȱ ǻ���ǯȱ ���ȱ �����ǯǼǯȱ ���������ȱ ���������¢ȱ �����ǯȱ �Ĵ��ǱȦȦ���ǯ���ȦŗŖǯŗŖŗŝȦ
���şŝŞŖśŗŗŞŖŚŜśŜǯ

���ǰȱ ��������ȱ ǻŬŪŪűǼǯȱ��ȱ ���ȱ���ȱ ��ȱ ������������ȱ ����������ȱ ��ȱ ���������¢ȱ ǻ	û����ȱ
������ǰȱ�����ǯǼǯȱ��ȱ�����������¢ǰȱ
�����¢ǰȱ���ȱ���������ȱǻūųůȮȱŬūŲǼǯȱ���������ȱ������-
sity Press.

������ǰȱ�������ȱǻūųųųǼǯȱ���������ǰȱ	����ǰȱ���ȱ����������Ǳȱ��������Ȃ�ȱ������������ȱ���-
������ȱ�����ȱ�������ǯȱ������ȱ��ȱ���������ȱ�������, ŭǰȱŮŰūȮȱŮŰŲǯȱ�Ĵ��ǱȦȦ���ǯ���ȦŗŖǯŗŖŗŜȦ
�ŗřŜŚȬŜŜŗřǻşşǼŖŗŚŖŘȬřǯ

https://doi.org/10.1515/9783110225792.131
https://doi.org/10.1515/9783110225792.131
http://hdl.handle.net/2027/spo.did2222.0000.542
http://hdl.handle.net/2027/spo.did2222.0000.542
https://doi.org/10.1353/hph.2015.0051
https://doi.org/10.1017/CBO9780511527258.013
https://doi.org/10.1017/CBO9780511527258.013
https://doi.org/10.1163/9789004221147_007
https://doi.org/10.1163/9789004221147_007
https://doi.org/10.1017/CBO9780511804649
https://doi.org/10.1017/CBO9780511527289
https://doi.org/10.1017/CBO9780511804656
https://doi.org/10.1017/CBO9780511804656
https://doi.org/10.1016/S1364-6613(99)01402-3
https://doi.org/10.1016/S1364-6613(99)01402-3
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������ǰȱ�������ȱ���ȱ����¢�ȱ������ȱǻŬŪŪųǼǯȱ���ȱ
����ȱ��������ȱ�����������Ǳȱ��-
����������ȱ�¡���������ȱ��ȱ������ǯȱCognition, ūūūǻūǼǰȱūŭŲȮȱūŮŭǯȱ�Ĵ��ǱȦȦ���ǯ���ȦŗŖǯŗŖŗŜȦ�ǯ
���������ǯŘŖŖşǯŖŗǯŖŖŗǯ

������£ǰȱ	�Ĵ�����ǰȱ�ǯȱǻūųŰųǼǯȱ�������������ȱ������ȱ���ȱ��Ĵ���ǯ Leroy E. Loemker (Ed. and 
�����ǯǼǯȱ�� ��ǯ

������£ǰȱ 	�Ĵ�����ǰȱ�ǯȱ ǻūųųųǼǯȱSämtliche Schriften und Briefe, sechste Reihe, vierter Band. 
������Ȭȱ����������������ȱ��������ȱ���ȱ��������������ȱǻ��ǯǼǯȱ��������ǯ

������£ǰȱ	�Ĵ�����ǰȱ�ǯȱ���ȱ���������ȱ���ěȱǻūŲŰŪǼǯȱ����� ������ȱ£ ������ȱ������£ȱ���ȱ�����-
����ȱ���ěǯȱ����ȱ�ǯȱ	�������ȱǻ��ǯǼǯȱ
ǯ�ǯȱ�������ǯ

��¢�ǰȱ�����ȱǻūųųŬǼǯȱ���ȱ����ȱ��ȱ��������¢ǯȱ�������ȱ��ȱ���ȱ
�����¢ȱ��ȱ�����, ůŭǻūǼǰȱūūűȮȱūŭůǯȱ
�Ĵ��ǱȦȦ���ǯ���ȦŗŖǯŘřŖŝȦŘŝŖşşŗřǯ

����������ǰȱ�����ȱǻŬŪŪūǼǯȱ����ȱ���������ȱ�¡�����ǯȱ���������ȱ���������¢ȱ�����ǯȱ�Ĵ��ǱȦȦ
���ǯ���ȦŗŖǯŗŖŗŝȦ���şŝŞŖśŗŗŚşŞśŗŖǯ

������ǰȱ�����ȱǻŬŪūŰǼǯȱ����������ȱ��Ě������ȱ��ȱ�ȱ������ȱ���ȱ���ȱ�������ȱ��ȱ����Ǳȱ���ȱ���ȱ
the Possibility of the Biological Sciences. �������ȱ��ȱ
�����¢ȱ���ȱ���������¢ȱ��ȱ�������, 
ůŲǰȱůűȮȱŰŰǯȱ�Ĵ��ǱȦȦ���ǯ���ȦŗŖǯŗŖŗŜȦ�ǯ�����ǯŘŖŗŜǯŖřǯŖŖŞǯ

����������ǰȱ�� �����ȱ ǻŬŪūūǼǯȱ����������ȱ����������ȱ���ȱȃ���ȱ����ȱ������ȱ��ȱ������ǯȄȱ
Religious Studies, ŮűǻŮǼǰȱŮūūȮȱŮŬųǯȱ�Ĵ��ǱȦȦ���ǯ���ȦŗŖǯŗŖŗŝȦ�ŖŖřŚŚŗŘśŗŖŖŖŖśřřǯ

������ǰȱ ���ȱ ǻŬŪūůǼǯȱ ���ȱ ��ȱ ���ȱ�����������ȱ��������ǯȱ��ú�, ŮųǻūǼǰȱ ūȮȱŬűǯȱ �Ĵ��ǱȦȦ���ǯ
���ȦŗŖǯŗŗŗŗȦ����ǯŗŘŖŚŗǯ

���������ǰȱ���������ȱǻūŰŰůǼǯȱ����ȱ������¢�����. Henry Hall.
������ǰȱ �������ȱ ǻŬŪūŪǼǯȱ �������������ȱ ��ȱ ���ȱ ��û���ȱ ���£���ǯȱ ��ȱ 	��¢���ǯȱ �Ĵ��ǱȦȦ���ǯ

���ȦŗŖǯŗśŗśȦşŝŞřŗŗŖŘŚŜŜŜŝǯ
����������ǰȱ������ȱ ǻūųŲŭǼǯȱ ����ȱ ���ȱ �����������ȱ ���������ȱ ������Ǳȱ t���ȱ ���������ȱ

���ě�ȱ�����������ȱ���ȱ����������������ěǯȱ ��ȱ�ǯȱ����������ȱǻ��ǯǼǰȱ���������ȱ���ěȱ
ūŰűųȬȱūűůŮȱǻųȮȱŭŪǼǯȱ�ǯȱ������ǯ

���ã�����ǰȱ ������ȱ ǻŬŪŪŪǼǯȱ ���ȱ ���������¢ȱ ��ȱ ���ȱ �����ȱ ���ǯȱ �¡����ȱ ���������¢ȱ �����ǯȱ
�Ĵ��ǱȦȦ���ǯ���ȦŗŖǯŗŖşřȦŖŗşśŗřŘŗŞŗǯŖŖŗǯŖŖŖŗǯ

�����ǰȱ������ǯȱ�ǯȱ ǻŬŪŪŭǼǯȱ���ȱ��ȱ ���ȱ���������¢ȱ��ȱ ���ȱ������������ȱ��������ȱ��ȱ
���ȱ�����������ȱ��������ǯȱ��������ȱ�������ȱ��ȱ���������¢, ūūǻŬǼǰȱŬŪŰȮȱŬūŲǯȱ�Ĵ��ǱȦȦ���ǯ
���ȦŗŖǯŗŗŗŗȦŗŚŜŞȬŖřŝŞǯŖŖŗŞřǯ

�����ǰȱ��������ȱǻŬŪūůǼǯȱ���Ȃ�ȱ��������ȱ����ȱ�¡�������ȱ��ȱ���ȱ�ȱ�������������ǯȱPhiloso-
phy and Phenomenological Research, ųūǻūǼǰȱůŲŭȮȱŰŬŰǯȱ�Ĵ��ǱȦȦ���ǯ���ȦŗŖǯŗŗŗŗȦ����ǯŗŘŘŘŝǯ

��¤��£ǰȱ���������ȱǻūŰŪŪǼǯȱ�������������ȱ������¢�����. Balthasar Lippius.
���ȱ���ȱ����ǰȱ
���ȱ ǻŬŪūŭǼǯȱ���ȱ���Ĝ��ȱ�����ȱ��ȱ���Ȃ�ȱ��������¢ǯȱ�������ȱ ��ȱ
�����¢ȱ

and Philosophy of Biological and Biomedical Sciences, ŮŮǻŮȱ��ǯȱ�ǼǰȱűŬŮȮȱűŭŮǯȱ�Ĵ��ǱȦȦ���ǯ
���ȦŗŖǯŗŖŗŜȦ�ǯ�����ǯŘŖŗřǯŖŝǯŖŖřǯ

���ěǰȱ���������ȱǻūűūŲǼǯȱ�����ȱ��®���������ȱ���ę������ǯ Renger.
���ěǰȱ���������ȱǻūűŬŬǼǯȱ����û�ě����ȱ	��������ȱ���ȱ	�Ĵǰȱ���ȱ����ȱ���ȱ���ȱ�����ȱ���ȱ���-

�����ǰȱ����ȱ�����ȱ������ȱû��������ȱǻŭ��ȱ��ǯǼǯȱ������ǯ
���ěǰȱ���������ȱǻūűŬůǼǯȱ����û�ě����ȱ	��������ȱ���ȱ���ȱ�û�������ȱ���ȱ�����ȱ ǻŬ��ȱ��ǯǼǯȱ

Renger.
���ěǰȱ���������ȱǻūűŭūǼǯȱ����������ȱ���������ȱ�������ȱ�������ę��ȱ�����������ǰȱ���ȱ��ȱ�������ȱ

imprimis Dei atque naturae cognitionem via sternitur. Renger.
���ěǰȱ���������ȱǻūűŭŰ�Ǽǯȱ�����������ȱ�����ȱ����ȱ���������ȱ�������ȱ�������ę��ȱ�����������ȱ���ȱ

omnis cognitionis humanae principia continenturȱǻŭ��ȱ��ǯǼǯȱ�������ȱ�����£���ǯ
���ěǰȱ���������ȱǻūűŭŰ�Ǽǯȱ	���������ȱ������ȱ��������������ȱ���������. Renger.
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https://doi.org/10.1016/j.cognition.2009.01.001
https://doi.org/10.2307/2709913
https://doi.org/10.1017/CBO9780511498510
https://doi.org/10.1017/CBO9780511498510
https://doi.org/10.1016/j.shpsa.2016.03.008
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https://doi.org/10.1111/nous.12041
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https://doi.org/10.1515/9783110246667
https://doi.org/10.1515/9783110246667
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���ěǰȱ���������ȱǻūűŭű�Ǽǯȱ����û�ě����ȱ	��������ȱ���ȱ���ȱ	��������ȱ���ȱ������ȱ��ȱ��������ǰȱ
�������ȱ���ȱ�Ě��ĵ��ȱǻŭ��ȱ��ǯǼǯȱ������ǯȱ�Ĵ��ǱȦȦ���ǯ���ȦŗŖǯśşŜŘȦ���ǯ�����ǯŗŗşśŜŜǯ

���ěǰȱ���������ȱǻūűŭű�Ǽǯȱ��¢��������ȱ����������ȱ�������ȱ�������ę��ȱ�����������ǰȱ���ȱ��ǰȱ����ȱ
��ȱ�����ȱ������ȱ�������ȱ�¡����������ȱę��ȱ�����������ȱǻŬ��ȱ��ǯǼ.ȱ�������ȱ�����£���ǯ

���ěǰȱ���������ȱ ǻūűŭŲǼǯȱ���������ȱ ���������ǰȱ�������ȱ �������ę��ȱ �����������Ǳȱ ����ȱ ���������ǯ 
�������ȱ�����£���ǯ

���ěǰȱ���������ȱǻūűŮūǼǯȱ����û�ě����ȱ	��������ȱ���ȱ���ȱ���������ȱ���ȱ���û�������ȱ�����ȱǻŮ��ȱ
ed.). Renger.

���ěǰȱ���������ȱǻūűůűǼǯȱ����û�������ȱ���������ȱ���ȱ������ȱ�������ȱ���������ȱ���ȱ��ȱ��ȱ���������ȱ
�������ȱ�������������ȱǻŭ��ȱ��ǯǼǯȱ������ǯ

���ěǰȱ���������ȱǻūųŰŭǼǯȱ����������¢ȱ���������ȱ��ȱ���������¢ȱ��ȱ	������ȱǻ�������ȱ�ǯȱ�����-
 ���ǰȱ�����ǯǼǯȱ�����Ȭȱ�������ǯ

�������ǰȱ������ȱǻŬŪŪűǼǯȱ���ȱ��ȱ�����¢ȱ���ȱ������¢ǯȱ���������ȱ���������¢ȱ�����ǯȱ�Ĵ��ǱȦȦ
���ǯ���ȦŗŖǯŗŖŗŝȦ���şŝŞŖśŗŗŚŞŝřŘřǯ
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