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Nota del traductor






Respondiendo a un apremiante requerimiento del Fondo de Cultura
Econémica, he afrontado la ardua y penosa tarea de ofrecer al lector
de habla espafiola una versién directa y completa de la Fenomenolo-
gia del espiritu de G. W. F. Hegel.

Es éste, que yo sepa, el primer intento, llevado a las prensas, que
se hace de traducir al espafiol, directamente del alemdn, el texto in-
tegro de la Fenomenologia. En 1935 publicé el profesor espafiol
Xavier Zubiri, en la coleccién de “Textos Filoséficos” de la Revista
de Occidente, una breve seleccién de la obra, que abarcaba el Pro-
logo, la Introduccién y el capitulo final sobre “el Saber absoluto™.

Era realmente extrafio que una obra como ésta, que ocupa un
lugar tan destacado en la teoria filoséfica del mundo entero y que
ha dejado una huella tan profunda en muchos campos del saber y
en las disciplinas de la accién politica y social, no se hubiese hecho
adin asequible, en su totalidad, al pablico lector de habla espaiiola.
A llenar esta laguna, muy sensible, tiende el empefio del Fondo de
Cultura Econdmica, con la presente edicién. Por su parte, €l tra-
ductor, después de enfrentarse con las improbas dificultades de su
tarea, no siempre vencidas airosamente, cree comprender ahora, a la-
luz de su propia espinosa experiencia, por qué la empresa no habia
sido abordada o, por lo menos, llevada a cabo hasta hoy.

No por prurito de modestia, sino porque realmente es asi, cali-
fico de primer intento esta versién espafiola que aqui ve la luz. Es-
toy absolutamente seguro de que una labor de esta naturaleza, por
mucho que se aquilate, no puede alcanzar resultados satisfactorios
en un primero y personal empefio. De que sélo la critica de muchos
brindar4 los elementos necesarios para ir superando sobre la marcha,
en un proceso de correccién y perfeccionamiento, el texto espafiol
que aqui se establece como punto de partida.

Al abordar inicialmente los problemas de esta traduccién, habia
abrigado yo la ilusién de poder infundir al texto espafiol una mayor
claridad y una mayor soltura, adoptando una actitud ma4s libre en la
reproduccion del pensamiento hegeliano. Pronto hube de compren-
der, en el transcurso del trabajo, los peligros de este modo de pro-
ceder, en obra tan oscura y dificil como la Fenomenologia. Al cabo,
se impuso el criterio de ajustarse por entero a las caracteristicas pe-
culiares del lenguaje y el propio estilo del autor y hasta de su sintaxis,
inseparables muchas veces de su pensamiento. Afrontando el riesgo
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2 NOTA DEL TRADUCTOR

de la oscuridad, la inelegancia e incluso, en ocasiones, la incorrec-
cién literaria de la prosa de nuestra versién, para no dar contra el
escollo, mucho mis amenazador evidentemente, en libro de tanta
riqueza filoséfica conceptual y de fisonomia tan acusada como éste,
de infidelidad o desviacién en cuanto al contenido. He tenido pre-
sente en todo momento que el encargo recibido por mi y la respon-
sabilidad por mi asumida eran traducir a Hegel, y no ofrecer una
parafrasis de su obra.

Por eso también, y a diferencia de otras versiones de la Feno-
menologia —respaldadas, evidentemente, por la personalidad de los
traductores—, como la francesa de Hyppolite y la italiana de De
Negri, se convino con la editorial en que esta traduccién no fuese
acompafiada de notas explicativas o aclaratorias, fuera de las muy
contadas que el propio autor pone al pie de pigina.

La finalidad perseguida es ofrecer al lector espafiol interesado
una versién lo mis fiel y apegada al texto original de la obra de
Hegel que sea posible, y que sirva de base para los estudios y co-
mentarios oportunos. A través de las criticas, observaciones y recti-
ficaciones fundadas que esta versién pueda suscitar, serd posible ir
superando, en ediciones posteriores -—si, COMO €SPEramos, ésta en-
cuentra una acogida benévola—, las dificultades no resueltas o mal
resueltas. Pues, repito, un trabajo de esta envergadura no puede ser
fruto de los esfuerzos de uno solo o de varios, sino de los afanes
de muchos, obra de un trabajo realmente colectivo.

Aunque su nombre va ya asociado en la misma portada a esta
versién espafiola, como colaborador, no quiero dejar de consignar
aqui mi agradecimiento al Dr. Ricardo Guerra por la cooperacién
tan empefiosa y fecunda prestada por €l a esta traduccion. El texto
espaiiol propuesto por mi ha sido discutido y establecido en estre-
cha colaboracién con él. Sus observaciones y orientaciones me han
sido valiosisimas, a lo largo de todo el trabajo. Este ha sido llevado
a cabo, como se indica, con su colaboracién. Lo cual no me exime a
mi, naturalmente, de mi propia y personal responsabilidad en la
redaccién dltima del texto que aqui se ofrece al lector.

No se ha considerado necesario, por lo menos cn esta primera
edicién, afiadir al texto un léxico o vocabulario de los términos mas
o menos dudosos o dificiles, algunos probablemente litigiosos, con-
trovertibles, empleados por el traductor para expresar conceptos fun-
damentales de Hegel.

Solamente en dos o tres casos excepcionales se ha recurrido al
expediente de reproducir entre corchetes, para mejor fijar el con-
cepto, el término alemdn. El caso més importante, muchas veces
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repetido, es el de “realidad” [Realitit] para marcar la diferencia
con respecto a Wirklichkeit, que traducimos, literalmente, por “rea-
lidad”. “Existencia” corresponde al alemin Existenz, mientras que
el término Dasein se traduce siempre, al pie de la letra, por “ser
alli”. En la imposibilidad, por lo menos para nosotros, de diferen-
ciar terminoldgicamente en espafiol entre Ding y Sache, hemos pues-
to entre corchetes estos términos junto a la palabra “cosa”, cuando
se hacia necesario matizar la expresién. Sefialaré por dltimo, para
poner de relieve la terminologia, a juicio nuestro, més discutible, que
el dificilisimo y tan debatido Meinung, meinen hegeliano aparece
traducido aqui por “suposicién” y “suponer”, aufheben por “supe-
rar”, sittlich por “ético” y moralisch por “moral”, Seiend por “lo
que es”, Entdusserung por “enajenacién” y Entfremdung por “extra-
fiamiento”.

Para nuestra traduccién se ha tomado como base el texto de J.
Hoffmeister publicado por la “Philosophische Bibliothek” de G. Las-
son, edicién alemana de 1936.

Los epigrafes de los parrafos que figuran entre corchetes no pro-
ceden del autor. Fueron afiadidos, ya en ediciones anteriores, por el
editor alemdn Lasson para dar una mayor claridad y ordenacién sis-
temdtica al texto. En la dltima versién alemana, que hemos tenido
a la vista, estos epigrafes figuran solamente en el Indice de la obra.
A nosotros nos ha parecido aconsejable mantenerlos en el texto, en-
tre corchetes, para ayudar al lector y aliviar un poco la fatigosa lec-
tura. Esos epigrafes tratan de condensar con la mayor fidelidad
posible el contenido sustancial de los parrafos a que se refieren.

No quiero terminar esta breve nota sin expresar al Fondo de Cul-
tura Econdémica mi agradecimiento por el aliento y las facilidades
que en la editorial hemos encontrado para poder llevar a término
esta penosa y dificil tarea. Y por la paciencia y comprensién con
que, trastornando una y otra vez sus planes editoriales, los editores
han ido alargando los plazos sefialados y prorrogando los compromi-
sos asumidos.

W. R.
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PROLOGO

[I. LAS TAREAS CIENTIFICAS DEL PRESENTE]

[1. La verdad como sistema cientifico]

PAReCE que, en una obra filoséfica, no sélo resulta superfluo, sino
que es, incluso, en razén a la naturaleza misma de la cosa, inade-
cuado y contraproducente el anteponer, a manera de prélogo y si-
guiendo la costumbre establecida, una explicacién acerca de la fina-
lidad que el autor se propone en ella y acerca de sus motivos y de
las relaciones que entiende que su estudio guarda con otros ante-
riores 0 coetdneos en torno al mismo tema. En efecto, lo que seria
oportuno decir en un prélogo acerca de la filosofia —algo asi como
una indicacién histérica con respecto a la tendencia y al punto de
vista, al contenido general y a los resultados, un conjunto de afir-
maciones y aseveraciones sueltas y dispersas acerca de la verdad— no
puede ser valedero en cuanto al modo y la manera en que la verdad
filoséfica debe exponerse. Ademads, por existir la filosofia, esencial-
mente, en el elemento de lo universal, que lleva dentro de si lo
particular, suscita mis que otra ciencia cualquiera la apariencia de
que en el fin o en los resultados dltimos se expresa la cosa misma, e
incluso se expresa en su esencia perfecta, frente a lo cual el desarrollo
parece representar, propiamente, lo no esencial. Por el contrario,
en la nocién general de la anatomfa, por ejemplo, considerada algo
asi como el conocimiento de las partes del cuerpo en su existencia
inerte, se tiene €l convencimiento de no hallarse aiin en posesién de
la cosa misma, del contenido de esta ciencia, y de que es necesario
esforzarse todavia por llegar a lo particular. Tratindose, ademis, de
uno de esos conglomerados de conocimientos que no tienen dere-
cho a ostentar el nombre de ciencia, vemos que una platica acerca
del fin perseguido y de otras generalidades por el estilo no suele
diferenciarse de la manera histérica y conceptual en que se habla
también del contenido mismo, de los nervios, los musculos, etc. La
filosofia, por el contrario, se encontraria en situacién desigual si
empleara este modo de proceder, que ella misma muestra que no sir-
ve para captar la verdad.

Del mismo modo, la determinacién de las relaciones que una
obra filoséfica cree guardar con otros intentos en torno al mismo
tema suscita un interés extrafio y oscurece aquello que importa en
el conocimiento de la verdad. Cuando arraiga la opinién del anta-
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8 PROLOGO

gonismo entre lo verdadero y lo falso, dicha opini6n suele esperar
también, ante un sistema filoséfico dado, o el asentimiento o la
contradiccién, viendo en cualquier declaracién ante dicho sistema
solamente lo uno o lo otro. No concibe la diversidad de los sistemas
filoséficos como el desarrollo progresivo de la verdad, sino que s6lo
ve en la diversidad la contradiccién. El capullo desaparece al abrir-
se la flor, y podria decirse que aquél es refutado por ésta; del mismo
modo que el fruto hace aparecer la flor como un falso ser alli de la
planta, mostrindose como la verdad de ésta en vez de aquélla. Estas
formas no sélo se distinguen entre si, sino que se eliminan las unas
a las otras como incompatibles. Pero, en su fluir, constituyen al
mismo tiempo otros tantos momentos de una unidad orgénica, en
la que, lejos de contradecirse, son todos igualmente necesarios, y esta
igual necesidad es cabalmente la que constituye la vida del todo.
Pero la contradiccién ante un sistema filos6fico o bien, en parte, no
suele concebirse a si misma de este modo, o bien, en parte, la con-
ciencia del que la aprehende no sabe, generalmente, liberarla 0 man-
tenerla libre de su unilateralidad, para ver bajo la figura de lo polé-
mico y de lo aparentemente contradictorio momentos mutuamente
necesarios.

La exigencia de tales explicaciones y su satisfaccion pasan ficil-
mente por ser algo que versa sobre lo esencial. ;Acaso puede el sen-
tido interno de una obra filos6fica manifestarse de algin modo mejor
que en sus fines y resultados, y cémo podrian éstos conocerse de un
modo mids preciso que en aquello que los diferencia de lo que una
época produce en esa misma esfera? Ahora bien, cuando semejante
modo de proceder pretende ser algo mas que el inicio del conoci-
miento, cuando trata de hacerse valer como el conocimiento real, se
le debe incluir, de hecho, entre las invenciones a que se recurre para
eludir la cosa misma y para combinar la apariencia de la seriedad y
del esfuerzo con la renuncia efectiva a ellos. En efecto, la cosa no se
reduce a su fin, sino que se halla en su desarrollo, ni el resultado
es el todo real, sino que lo es en unién con su devenir; el fin para
si es lo universal carente de vida, del mismo modo que la tendencia
es el simple impulso privado todavia de su realidad, y el resultado
escueto simplemente el caddver que la tendencia deja tras si. Asi-
mismo, la diversidad es més bien el limite de la cosa; aparece alli
donde la cosa termina o es lo que ésta no es. Esos esfuerzos en tomo
al fin o a los resultados o acerca de la diversidad y los modos de
enjuiciar lo uno y lo otro representan, por tanto, una tarea més ficil
de lo que podria tal vez parecer. En vez de ocuparse de la cosa misma,
estas operaciones van siempre més all4; en vez de permanecer en ella
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y de olvidarse en ella, este tipo de saber pasa siempre a otra cosa y
permanece en si mismo, en lugar de permanecer en la cosa y entre-
garse a ella. Lo més facil es enjuiciar lo que tiene contenido y con-
sistencia; es mas dificil captarlo, y lo mas dificil de todo la combi-
nacién de lo uno y lo otro: el lograr su exposicion.

El comienzo de la formacién y del remontarse desde la inmedia-
tez de la vida sustancial tiene que proceder siempre mediante la
adquisicién de conocimientos de principios y puntos de vista univer-
sales, en elevarse trabajosamante hasta el pensamiento de la cosa en
general, apoyandola o refutidndola por medio de fundamentos, apre-
hendiendo la rica y concreta plenitud con arreglo a sus determina-
bilidades, sabiendo bien a qué atenerse y formandose un juicio serio
acerca de ella. Pero este inicio de la formacién tendra que dejar
paso, en seguida, a la seriedad de la vida pletdrica, la cual se aden-
tra en la experiencia de la cosa misma; y cuando a lo anterior se
afiada el hecho de que la seriedad del concepto penetre en la profun-
didad de la cosa, tendremos que ese tipo de conocimiento y de juicio
ocupar4 en la conversacién el lugar que le corresponde.

La verdadera figura en que existe la verdad no puede ser sino el
sistema cientifico de ella. Contribuir a que la filosofia se aproxime
a la forma de la ciencia —a la meta en que pueda dejar de llamarse
.amor por €l saber para llegar a ser saber redl: he ahi lo que yo me
propongo. La necesidad interna de que el saber sea ciencia radica
en su naturaleza, y la explicacién satisfactoria acerca de esto solo
puede ser la exposicién de la filosofia misma. En cuanto a la nece-
sidad externa, concebida de un modo universal, prescindiendo de lo
que haya de contingente en la persona y en las motivaciones indivi-
duales, es lo mismo que la necesidad interna, pero bajo la figura en
que €l tiempo presenta el ser alli de sus momentos. El demostrar que
ha llegado la hora de que la filosoffa se eleve al plano de la ciencia
constituirfa, por tanto, la Ginica verdadera justificacién de los inten-
tos encaminados a este fin, ya que, poniendo de manifiesto su nece-
sidad, al mismo tiempo la desarrollarian.

[2. La formacién del presente]

Sé que el poner la verdadera figura de la verdad en esta cientificidad
—lo que vale tanto como afirmar que la verdad sélo tiene en el con-
cepto el elemento de su existencia—, parece hallarse en contradiccion
con un cierto modo de representarse la cosa y sus consecuencias, re-
presentacién tan pretenciosa como difundida en la conviccién de
nuestro tiempo. No creemos que resulte ocioso detenerse a explicar
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esta contradiccién, aunque la explicacién no pueda ser, aqui, otra
cosa que una aseveracién, ni mis ni menos que aquella contra la que
va dirigida. En efecto, si lo verdadero sélo existe en aquello o, mejor
dicho, como aquello que se llama unas veces intuicién y otras veces
saber inmediato de la absoluto, religién, el ser —no en el centro del
amor divino, sino el ser mismo de él—, ello equivale a exigir para
la exposicién de la filosoffa m4s bien lo contrario a la forma del con-
cepto. Se pretende que lo absoluto sea, no concebido, sino sentido
e intuido, que lleven la voz cantante y sean expresados, no su con-
cepto, sino su sentimiento y su intuicién.

Si se toma la manifestacién de una exigencia asi en su contexto
mds general y se la considera en el nivel én que se halla presente el
espiritu autoconsciente, vemos que éste va mds alli de la vida sus-
tancial que llevaba en el elemento del pensamiento, més all4 de esta
inmediatez de su fe, de la satisfaccién y la seguridad de la certeza
que la conciencia abrigaba acerca de su reconciliacién con la esencia
y con la presencia universal de ésta, tanto la interna como la exter-
na. Y no sélo va més all4, pasando al otro extremo de la reflexién
carente de sustancia sobre si mismo, sino que se remonta, ademds,
por encima de esto. No sélo se pierde para él su vida esencial; ade-
mis, el espiritu es consciente de esta pérdida y de la finitud que es
su contenido. El espiritu, volviéndose contra quienes lo degradan
y prorrumpiendo en denuestos contra su rebajamiento, no reclama de
la filosoffa tanto el saber lo que €l es como el recobrar por medio
de ella aquella sustancialidad y aquella consistencia del ser. Por tanto,
para hacer frente a esta necesidad, la filosofia no debe proponerse
tanto el poner al descubierto la sustancia encerrada y elevarla a la
conciencia de si misma, no tanto el retrotraer la conciencia caética
a la ordenacién pensada y a la sencillez del concepto, como el ensam-
blar las diferenciaciones del pensamiento, reprimir el concepto que
diferencia e implantar el sentimiento de la esencia, buscando mis
bien un fin edificante que un fin intelectivo. Lo bello, lo sagrado, lo
eterno, la religién y el amor son el cebo que se ofrece para morder
en el anzuelo; la actitud y el progresivo despliegue de la riqueza de
la sustancia no deben buscarse en el concepto, sino en el éxtasis, no
en la fria necesidad progresiva de la cosa, sino en la llama del en-
tusiasmo.

A esta exigencia responde el esfuerzo acucioso y casi ardoroso y
fandtico por arrancar al hombre de su hundimiento en lo sensible,
en lo vulgar y lo singular, para hacer que su mirada se eleve hacia las
estrellas, como si el hombre, olvidindose totalmente de lo divino, se
dispusiera a alimentarse solamente de cieno y agua, como el gusano.
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Hubo un tiempo en que el hombre tenia un cielo dotado de una ri-
queza pletérica de pensamientos y de imagenes. El sentido de cuanto
es radicaba en el hilo de luz que lo unia al cielo; entonces, en vez de
permanecer en este presente, la mirada se deslizaba hacia un més
alla, hacia la esencia divina, hacia una presencia situada en lo ultra-
terrenal, si asi vale decirlo. Para dirigirse sobre lo terrenal y man-
tenerse en ello, el ojo del espiritu tenia que ser coaccionado; y hubo
de pasar mucho tiempo para que aquella claridad que sélo poseia lo
supraterrenal acabara por penetrar en la oscuridad y el extravio en que
se escondia el sentido del mas acd, tornando interesante y valiosa
la atencién al presente como tal, a la que se daba el nombre de expe-
riencia. Actualmente, parece que hace falta lo contrario; que el sen-
tido se halla tan fuertemente enraizado en lo terrenal, que se nece-
sita la misma violencia para elevarlo de nuevo. El espiritu se revela
tan pobre, que, como el peregrino en el desierto, parece suspirar tan
s6lo por una gota de agua, por el tenue sentimiento de lo divino en
general, que necesita para confortarse. Por esto, por lo poco que el
espiritu necesita para contentarse, puede medirse la extension de
lo que ha perdido.

Pero a la ciencia no le cuadra esta sobriedad del recibir o esta
parquedad en el dar. Quien busque solamente edificacién, quien
quiera ver envuelto en lo nebuloso la terrenal diversidad de su ser
alli y del pensamiento y anhele el indeterminado goce de esta inde-
terminada divinidad, que vea dénde encuentra eso; no le serd dificil
descubrir los medios para exaltarse y gloriarse de ello. Pero la filo-
sofia debe guardarse de pretender ser edificante.

Y esta sobriedad que renuncia a la ciencia menos aiin puede tener
la pretensién de que semejante entusiasta nebulosidad se halle por
encima de la ciencia. Estas profecias creen permanecer en el centro
mismo y en lo mis profundo, miran con desprecio a la determinabi-
lidad (el horos) y se mantienen deliberadamente alejadas del con-
cepto y de la necesidad asi como de la reflexién, que sélo mora en
la finitud. Pero, asi como hay una anchura vagja, hay también una
profundidad vacia; hay como una extensién de la sustancia que se
derrama en una variedad finita, sin fuerza para mantenerla en cohe-
sién, y hay también una intensidad carente de contenido que, como
mera fuerza sin extensién, es lo mismo que la superficialidad. La
fuerza del espiritu es siempre tan grande como su exteriorizacion, su
profundidad solamente tan profunda como la medida en que el espi-
ritu, en su interpretacién, se atreve a desplegarse y a perderse. Al
mismo tiempo, cuando este saber sustancial carente de concepto
pretexta haber sumergido lo peculiar de si en la esencia y entregarse
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a una filosofia verdadera y santa, no ve que, en vez de consagrarse a
Dios, con su desprecio de la medida y la determinacién, lo que hace
es dejar, unas veces, que campe por sus respetos en si mismo el ca-
racter fortuito del contenido y, otras veces, que se imponga la propia
arbitrariedad. Al confiarse a las emanaciones desenfrenadas de la
sustancia, creen que, ahogando la conciencia de si y renunciando
al entendimiento, son los elegidos, a quienes Dios infunde en sue-
fios la sabiduria; pero lo que en realidad reciben y dan a luz en su
suefio no son, por tanto, mas que suefos.

[3. Lo verdadero como principio, y su despliegue]

No es dificil darse cuenta, por lo demds, de que vivimos en tiempos
de gestacién y de transicién hacia una nueva época. El espiritu ha
roto con el mundo anterior de su ser alli y de su representacién y se
dispone a hundir eso en el pasado, entregdndose a la tarea de su propia
transformacién. El espiritu, ciertamente, no permanece nunca quie-
to, sino que se halla siempre en movimiento incesantemente progre-
sivo. Pero, asi como en el nifio, tras un largo periodo de silenciosa
nutricién, el primer aliento rompe bruscamente la gradualidad del
proceso puramente acumulativo en un salto cualitativo, y el nifio
nace, asi también el espiritu que se forma va madurando lenta y
silenciosamente hacia la nueva figura, va desprendiéndose de una
particula tras otra de la estructura de su mundo anterior y los estre-
mecimientos de este mundo se anuncian solamente por medio de
sintomas aislados; la frivolidad y el tedio que se apoderan de lo exis-
tente y el vago presentimiento de lo desconocido son los signos pre-
monitorios de que algo otro se avecina. Estos paulatinos desprendi-
mientos, que no alteran la fisonomia del todo, se ven bruscamente
interrumpidos por la aurora que de pronto ilumina como un rayo la
imagen del mundo nuevo.

Sin embargo, este mundo nuevo no presenta una realidad perfec-
ta, como no la presenta tampoco el nifio recién nacido, y es esen-
cialmente importante no perder de vista esto. La primera aparicién
es tan sélo su inmediatez o su concepto. Del mismo modo que no
se¢ construye un edificio cuando se ponen sus cimientos, el concepto
del todo a que se llega no es €l todo mismo. No nos contentamos
con que se nos ensefie una bellota cuando lo que queremos ver ante
nosotros es un roble, con todo el vigor de su tronco, la expansién
de sus ramas y. la masa de su follaje. Del mismo modo, la ciencia,
coronacién de un mundo del espiritu, no encuentra su acabamiento
en sus inicios. El comienzo del nuevo espiritu es el producto de una
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larga transformacién de miltiples y variadas formas de cultura, la
recompensa de un camino muy sinuoso y de esfuerzos y desvelos no
menos arduos y diversos. Es el todo que retorna a si mismo salien-
do de la sucesién y de su extension, convertido en el concepto sim-
ple de este todo. Pero la realidad de este todo simple consiste en
que aquellas configuraciones convertidas en momentos vuelven a
desarrollarse y se dan una nueva configuracién, pero ya en su nuevo
elemento y con el sentido que de este modo adquieren.

Mientras que, de una parte, la primera manifestacién del mun-
do nuevo no es mas que el todo velado en su simplicidad o su fun-
damento universal, tenemos que, por el contrario, la conciencia
conserva todavia en el recuerdo la riqueza de su existencia anterior.
La conciencia echa de menos en la nueva figura que se manifiesta la
expansion y la especificacién del contenido; y atin echa més de menos
el desarrollo completo de la forma que permite determinar con se-
guridad las diferencias y ordenarlas en sus relaciones fijas. Sin este
desarrollo completo, la ciencia carece de inteligibilidad universal y
presenta la apariencia de ser solamente patrimonio esotérico de unos
cuantos; patrimonio esotérico, porque por el momento existe sola-
mente en su concepto o en su interior; y de unos cuantos, porque su
manifestacién no desplegada hace de su ser alli algo singular. Sélo
lo que se determina de un modo perfecto es a un tiempo exotérico,
concebible y susceptible de ser aprendido y de llegar a convertirse
en patrimonio de todos. La forma inteligible de la ciencia es el ca-
mino hacia ella asequible a todos e igual para todos, y el llegar al
saber racional a través del entendimiento es la justa exigencia de
la conciencia que accede a la ciencia, pues el entendimiento es el
pensamiento, el puro yo en general, y lo inteligible es lo ya cono-
cido y lo comin a la ciencia y a la conciencia no cientifica, por me-
dio de lo cual puede ésta pasar de un modo inmediato a aquélla.

La ciencia que, hallindose en sus comienzos, no ha llegado to-
davia a la plenitud del detalle ni a la perfeccién de la forma, se ex-
pone a verse censurada por ello. Pero si esta censura tratara de
afectar a su esencia serfa tan injusta como inadmisible seria el no
querer reconocer la exigencia de aquel desarrollo completo. Esta
contraposicion parece ser el nudo fundamental en que se afana ac-
tualmente la formacién cientifica, sin que hasta ahora exista la uni-
dad de criterio necesaria acerca de ello. Unos insisten en la riqueza
del material y en la inteligibilidad; otros desdefian, por lo menos, esto
y hacen hincapié en la inmediata racionalidad y divinidad. Y si
aquéllos son reducidos al silencio, ya sea por la sola fuerza de la ver-
dad o también por la acometividad de los otros, y se sienten vencidos
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en cuanto al fundamento de la cosa, ello no quiere decir que se den
por satisfechos en lo tocante a aquellas exigencias, que, siendo jus-
tas, no han sido satisfechas. Su silencio sélo se debe por una parte
a la victoria de los otros, y por otra al hastio y a la indiferencia que
suele traer consigo una espera constantemente excitada y no el cum-
plimiento de lo prometido.

En lo que respecta al contenido, los otros recurren a veces a me-
dios demasiado faciles para lograr una gran extensién. Despliegan
en su terreno gran cantidad de materiales, todo lo que yva se conoce
y se ha ordenado vy, al ocuparse preferentemente de cosas extrafias y
curiosas, aparentan tanto mas poseer el resto, aquello que ya domina
el saber a su manera, y con ello lo que atin no se halla ordenado, y
someterlo asi todo a la idea absoluta, que de este modo parece recono-
cerse en todo y prosperar en forma de ciencia desplegada. Pero, si nos
paramos a examinar de cerca este despliegue, se ve que no se produce
por el hecho de que uno y lo mismo se configura por si mismo de
diferentes modos, sino que es la informe repeticién de lo uno y lo
mismo, que no hace méis que aplicarse exteriormente a diferentes
materiales, adquiriendo la tediosa apariencia de la diversidad. Cuan-
do el desarrollo consiste simplemente en esta repeticién de la misma
férmula, la idea de por si indudablemente verdadera sigue mante-
niéndose realmente en su comienzo. Si el sujeto del saber se limita
2 hacer que dé vueltas en tomno a lo dado una forma inmévil, ha-
ciendo que el material se sumerja desde fuera en este elemento
quieto, esto, ni més ni menos que cualesquiera ocurrencias arbitrarias
en tomno al contenido, no puede considerarse como el cumplimiento
de lo que se habia exigido, a saber: la riqueza que brota de si misma
y la diferencia de figuras que por si misma se determina. Se trata
més bien de un monétono formalismo, que si logra establecer dife-
rencias en cuanto al material es, sencillamente, porque éste estaba
ya presto y era conocido.

Y trata de hacer pasar esta monotonia y esta universalidad abstrac-
ta como lo absoluto; asegura que quienes no se dan por satisfechos
con ese modo de ver revelan con ello su incapacidad para aduesarse
del punto de vista de lo absoluto y mantenerse firmemente en él. Asi
como, en otros casos, la vacua posibilidad de representarse algo de
otro modo bastaba para refutar una representacién, y la misma mera
posibilidad, el pensamiento universal, encerraba todo el valor positivo
del conocimiento real, aqui vemos cémo se atribuye también todo
valor a la idea universal bajo esta forma de irrealidad y c6mo se
disuelve lo diferenciado y lo determinado; o, mejor dicho, vemos
hacerse valer como método especulativo lo no desarrollado o el he-
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cho, no justificado por si mismo, de arrojarlo al abismo del vacio.
Considerar un ser alli cualquiera tal como es en lo absoluto, equivale
a decir que se habla de €] como de un algo; pero que en lo absoluto,
donde A = A, no se dan, ciertamente, tales cosas, pues alli todo es
uno. Contraponer este saber uno de que en lo absoluto todo es igual
al conocimiento, diferenciado y pleno o que busca y exige plenitud, o
hacer pasar su absoluto por la noche en la que, como suele decirse,
todos los gatos son pardos, es la ingenuidad del vacio en el cono-
cimiento. El formalismo que la filosoffa de los tiempos modernos
denuncia y vitupera y que constantemente se engendra de nuevo en
ella no desapareceri de la ciencia, aunque se lo conozca y se lo sienta
como insuficiente, hasta que el conocimiento de la realidad absoluta
llegue a ser totalmente claro en cuanto a su naturaleza. Ahora bien,
teniendo en cuenta que la representacién universal anterior al intento
de su desarrollo puede facilitar la aprehensién de éste, serd conve-
niente esbozar aqui aproximativamente esa representacién, con el
propésito, al mismo tiempo, de alejar con este motivo algunas formas
cuyo empleo usual es un obstdculo para el conocimiento filoséfico.

(II. EL DESARROLLO DE LA CONCIENCIA HACIA LA CIENCIA]

[1. EI concepto de lo absoluto como el concepto del sujeto]

Segin mi modo de ver, que debera justificarse solamente mediante
la exposicién del sistema mismo, todo depende de que lo verdadero
no se aprehenda y se exprese como sustancia, sino también y en la
misma medida como sujeto. Hay que hacer notar, al mismo tiem-
Po, que la sustancialidad implica tanto lo universal o la inmediatez
del saber mismo como aquello que es para el saber ser o inmedia-
tez. Si el concebir a Dios como la sustancia una indigné a la época
en que esta determinacién fue expresada, la razén de ello estriba-
ba, en parte, en el instinto de que en dicha concepcién la conciencia
de si desaparecia en vez de mantenerse; pero, de otra parte, lo con-
trario de esto, lo que mantiene al pensamiento como pensamiento, la
universalidad en cuanto tal, es la misma simplicidad o la sustancia-
lidad indistinta, inmévil; y si, en tercer lugar, el pensamiento unifica
el ser de la sustancia consigo mismo y capta la inmediatez o la in-
tuicién como pensamiento, se trata de saber, ademds, si esta intuicién
intelectual no recae de nuevo en la simplicidad inerte y presenta la
realidad misma de un modo irreal.

La sustancia viva es, ademas, el ser que es en verdad sujeto o, lo
que tanto vale, que es en verdad real, pero sélo en cuanto es el mo-
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vimiento del ponerse a si misma o la mediacién de su devenir otro
consigo misma. Es, en cuanto sujeto, la pura y simple negatividad y
es, cabalmente por ello, el desdoblamiento de lo simple o la duplica-
cién que contrapone, que es de nuevo la negacién de esta indiferente
diversidad y de su contraposicién: lo verdadero es solamente esta
igualdad que se restaura o la reflexién en el ser otro en si mismo, y
no una unidad originaria en cuanto tal o una unidad inmediata en
cuanto tal. Es el devenir de si mismo, el circulo que presupone y
tiene por comienzo su término como su fin y que sélo es real por
medio de su desarrollo y de su fin.

La vida de Dios y el conocimiento divino pueden, pues, expre-
sarse tal vez como un juego del amor consigo mismo; y esta idea
desciende al plano de lo edificante e incluso de lo insulso si faltan
en ella la seriedad, el dolor, la paciencia y el trabajo de lo negativo.
En si aquella vida es, indudablemente, la igualdad no empafiada y la
unidad consigo misma que no se ve seriamente impulsada hacia un
ser otro y la enajenacién ni tampoco hacia la superacién de ésta.
Pero este en si es la universalidad abstracta, en la que se prescinde
de su naturaleza de ser para si y, con ello, del automovimiento de
la forma en general. Precisamente por expresarse la forma como
igual a la esencia constituye una equivocacién creer que el conoci-
miento puede contentarse con el en si o la esencia y prescindir de la
forma, que el principio absoluto o la intuicién absoluta hacen que
resulten superfluos la ejecucién de aquél o el desarrollo de ésta. Ca-
balmente porque la forma es tan esencial para la esencia coma ésta
lo es para si misma, no se la puede concebir y expresar simplemente
como esencia, es decir, como sustancia inmediata o como la pura
autointuicién de lo divino, sino también y en la misma medida en
cuanto forma y en toda la riqueza de la forma desarrollada; es asi y
solamente asi como se la concibe y expresa en cuanto algo real.

Lo verdadero es el todo. Pero el todo es solamente la esencia
que se completa mediante su desarrollo. De lo absoluto hay que
decir que es esencialmente resultado, que sélo al final es lo que es en
verdad, y en ello precisamente estriba su naturaleza, que es la de ser
real, sujeto o devenir de si mismo. Aunque parezca contradictorio
el afirmar que lo absoluto debe concebirse esencialmente como
resultado, basta pararsc a reflexionar un poco para descartar esta
apariencia de contradiccién. El comienzo, el principio o lo absolu-
to, tal como se lo enuncia primeramente y de un modo inmediato, es
solamente lo universal. Del mismo modo que cuando digo: todos
los animales, no puedo pretender que este enunciado sea la zoologia,
resulta ficil comprender que los términos de lo divino, lo absoluto,
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lo eterno, etc., no expresan lo que en ellos se contiene y que palabras
como éstas s6lo expresan realmente la intuicién, como lo inmediato.
Lo que es algo mis que una palabra asi y marca aunque sélo sea el
transito hacia una proposicién contiene ya un devenir otro que ne-
cesita ser reabsorbido, es ya una mediacién. Pero es precisamente
ésta la que inspira un santo horror, como si se renunciara al conoci-
miento absoluto por el hecho de ver en ella algo que no es absoluto
ni es en lo absoluto.

Ahora bien, este santo horror nace, en realidad, del desconoci-
miento que se tiene de la naturaleza de la mediacién y del cono-
cimiento absoluto mismo. En efecto, la mediacién no es sino la
igualdad consigo misma en movimiento o la reflexién en sf misma,
el momento del yo que es para si, la pura negatividad o, reducida
a su abstraccién pura, el simple devenir. El yo o el devenir en gene-
ral, este mediar, es cabalmente, por su misma simplicidad, la inme-
diatez que deviene y lo inmediato mismo. Es, por tanto, desconocer
la razén el excluir la reflexién de lo verdadero, en vez de concebirla
como un momento positivo de lo absoluto. Es ella la que hace de lo
verdadero un resultado, a la vez que supera esta contraposicién entre
lo verdadero y su devenir, pues este devenir es igualmente simple
y, por tanto, no se distingue de la forma de lo verdadero, consistente
en mostrarse como simple en el resultado; es, mejor dicho, cabal-
mente este haber retornado a la simplicidad. Si es cierto que el em-
bri6n es en si un ser humano, no lo es, sin embargo, para si; para st
el ser humano sélo lo es en cuanto razén cultivada que se ha hecho
a si misma lo que es en si. En esto y solamente en esto reside su
realidad. Pero este resultado es de por si simple inmediatez, pues
es la libertad autoconsciente y basada en si misma y que, en vez de
dejar a un lado y abandonar la contraposicién, se ha reconciliado
con ella.

Lo que se ha dicho podria expresarse también diciendo que la
razén es el obrar con arreglo a un fin. La elevacién de una supuesta
naturaleza sobre el pensamiento tergiversado y, ante todo, la pres-
cripcién de la finalidad externa han hecho caer en el descrédito la
forma del fin en general. Sin embargo, del modo como el mismo
Arist6teles determina la naturaleza como el obrar con arreglo a un
fin, el fin es lo inmediato, lo quieto, lo inmévil que es por si mismo
motor y, por tanto, sujeto. Su fuerza motriz, vista en abstracto, es
el ser para si o la pura negatividad. El resultado es lo mismo que el
comienzo simplemente porque el comienzo es fin; o, en otras pala-
bras, lo real es lo mismo que su concepto simplemente porque lo
inmediato, en cuanto fin, lleva en si el si mismo o la realidad pura.
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El fin ejecutado o lo real existente es movimiento y devenir desple-
gado; ahora bien, esta inquietud es precisamente el si mismo, y es
igual a aquella inmediatez y simplicidad del comienzo, porque es el
resultado, lo que ha retornado a si, pero lo que ha retornado a si es
cabalmente el si mismo y el si mismo es la igualdad y la simplicidad
referida a si misma.

La necesidad de representarse lo absoluto como sujeto se traduce
en proposiciones como éstas: Dios es lo eterno, o el orden moral del
universo, o el amor, etc. En tales proposiciones, lo verdadero sélo
se pone directamente como sujeto, pero no es presentado como el
movimiento del reflejarse en si mismo. Esta clase de proposiciones
comienzan por la palabra Dios. De por si, esta palabra no es mis
que una locucién carente de sentido, un simple nombre; es solamente
el predicado el que nos dice lo que Dios es, lo que llena y da sentido
a la palabra; el comienzo vacio sélo se convierte en un real saber en
este final. Hasta aqui, no se ve todavia por qué no se habla sola-
mente de lo eterno, del orden moral del mundo, etc. 0, como hacian
los antiguos, de los conceptos puros, del ser, de lo uno, etc., de aque-
llo que da sentido a la proposicm;;l, sin necesidad de afiadir la locu-
cién carente de sentido. Pero con esta palabra se indica cabalmente
que lo que se pone no es un ser, una esencia o un universal en gene-
ral, sino un algo reflejado en si mismo, un sujeto. Sin embargo, al
mismo tiempo, esto no es mis que una anticipacién. El sujeto se
adopta como un punto fijo, al que se adhieren como a su base de
sustentacién los predicados; por medio de €], podria el contenido
presentarse como sujeto. Tal y como este movimiento se halla cons-
tituido, no puede pertenecer al sujeto, pero, partiendo de la premisa
de aquel punto fijo, el movimiento no puede estar constituido de
otro modo, sélo puede ser un movimiento externo. Por tanto, aque-
lla anticipacién de que lo absoluto es sujeto no sélo no es la realidad
de este concepto, sino que incluso hace imposible esta realidad; en
efecto, dicha anticipacién pone el sujeto como un punto quieto y,
en cambio, esta realidad es el automovimiento.

Entre las muchas consecuencias que se desprenden de lo que
queda dicho puede destacarse la de que el saber sélo es real y sélo
puede exponerse como ciencia o como sisterna; y esta otra: la de que
un llamado fundamento o principio de la filosofia, aun siendo ver-
dadero, es ya falso en cuanto es solamente fundamento o principio.
Por eso resulta facil refutarlo. La refutacién consiste en poner de
relieve su deficiencia, la cual reside en que es solamente lo universal
o el principio, el comienzo. Cuando la refutacién es a fondo se de-
riva del mismo principio y se desarrolla a base de él, y no se monta
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desde fuera, mediante aseveraciones y ocurrencias contrapuestas. La
refutacién debera ser, pues, en rigor, el desarrollo del mismo princi-
pio refutado, complementando sus deficiencias, pues de otro modo
la refutacién se equivocard acerca de si misma y tendrd en cuenta
solamente su accién negativa, sin cobrar conciencia del progreso
que ella representa y de su resultado, atendiendo también al aspecto
positivo. Y, a la inversa, el desarrollo propiamente positivo del co-
mienzo es, al mismo tiempo, una actitud igualmente negativa con
respecto a él, es decir, con respecto a su forma unilateral, que con-
siste en ser s6lo de un modo inmediato o en ser solamente fin. Se la
puede, por tanto, considerar asimismo como la refutacién de aque-
llo que sirve de fundamento al sistema, aunque més exactamente
debe verse en ella un indicio de que el fundamento o el principio del
sistema sélo es, en realidad, su comienzo.

El que lo verdadero sélo es real como sistema o el que la sustan-
cia es esencialmente sujeto se expresa en la representacién que
enuncia, lo absoluto como espiritu, el concepto mis elevado de to-
dos y que pertenece a la época moderna y a su religién. Sélo lo espi-
ritual es lo redl; es la esencia o el ser en si, lo que se mantiene y lo
determinado —el ser otro y el ser para si— y lo que permanece en si
mismo en esta determinabilidad o en su ser fuera de si o es en y para
si. Pero este ser en y para si es primeramente para nosotros o en si,
es la sustancia espiritual. Y tiene que ser esto también para si mismo,
tiene que ser el saber de lo espiritual y el saber de si mismo como
espiritu, es decir, tiene que ser como objeto y tiene que serlo, asi-
mismo, de modo inmediato, en cuanto objeto superado, reflejado
en si. Es para si solamente para nosotros, en cuanto que su conte-
nido espiritual es engendrado por él mismo; pero en cuanto que
es para si también para si mismo, este autoengendrarse, el concep-
to puro, es para él, al mismo tiempo, el elemento objetivo en el
que tiene su existencia; y, de este modo, en su existencia, es para
si mismo objeto reflejado en si. El espiritu que se sabe desarrollado
ast como espiritu es la ciencia. Esta es la realidad de ese espiritu
y €l reino que el espiritu se construye en su propio elemento.

[2. El devenir del saber]

El puro conocerse a si mismo en el absoluto ser otro, este éter en
cuanto tdl, es el fundamento y la base de la ciencia o el saber en ge-
neral. El comienzo de la filosoffa sienta como supuesto o exigencia
el que la conciencia se halle en este elemento. Pero este elemento
s6lo obtiene su perfeccién y su transparencia a través del movimiento
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de su devenir. Es la pura espiritualidad, como lo universdl, la que
tiene el modo de la simple inmediatez; esta simplicidad, tal y como
existe [Existenz hat] en cuanto tal, es el terreno, €l pensamiento que
es solamente en el espiritu. Y por ser este elemento, esta inmediatez
del espiritu, lo sustancial del espiritu en general, es la esencialidad
transfigurada, la reflexién que, siendo ella misma simple, es la in-
mediatez en cuanto tal y para si, el ser que es la reflexién dentro de
si mismo. La ciencia, por su parte, exige de la autoconciencia que se
remonte a este éter, para que pueda vivir y viva en ella y con ella. Y,
a la inversa, el individuo tiene derecho a exigir que la ciencia le faci-
lite 1a escala para ascender, por lo menos, hasta este punto de vista, y
se la indique en él mismo. Su derecho se basa en su absoluta inde-
pendencia, en la independencia que sabe que posee en cada una de
las figuras de su saber, pues en cada una de ellas, sea reconocida o
no por la ciencia y cualquiera que su contenido sea, el individuo
es la forma absoluta, es decir, la certeza inmediata de si mismo; vy,
si se prefiere esta expresi6n, es de este modo ser incondicionado. Si
el punto de vista de la conciencia, el saber de cosas obijetivas por
oposicién a si misma y de si misma por oposicién a ellas, vale para
la ciencia como lo otro —y aquello en que se sabe cercana a si misma
més bien como la pérdida del espiritu—, el elemento de la ciencia
es para la conciencia, por el contrario, el lejano més alld en que ésta
ya no se posee a si misma. Cada una de estas dos partes parece ser
para la otra lo inverso a la verdad. El que la conciencia natural se
confie de un modo inmediato a la ciencia es un nuevo intento que
hace, impulsada no se sabe por qué, de andar de cabeza; la coaccién
que sobre ella se ejerce para que adopte esta posicién anormal y se
mueva en ella es una violencia que se le quiere imponer y que parece
tan sin base como innecesaria. Sea en si misma lo que quiera, la
ciencia se presenta en sus relaciones con la autoconciencia inmedia-
ta como lo inverso a ésta, o bien, teniendo la autoconciencia en la
certeza de si misma el principio de su realidad, la ciencia, cuando
dicho principio para si se halla fuera de ella, es la forma de la irreali-
dad. Asi, pues, la ciencia tiene que encargarse de unificar ese ele-
mento con ella misma o tiene mas bien que hacer ver que le perte-
nece y de qué modo le pertenece. Carente de tal realidad, la ciencia
es solamente el contenido, como el en si, €l fin que no es todavia,
de momento, mis que algo interno; no es en cuanto espiritu, sino
solamente en cuanto sustancia espiritual. Este en si tiene que exte-
riorizarse y convertirse en para si mismo, lo que quiere decir, pura
y simplemente, que €l mismo tiene que poner la autoconciencia como
una con él.
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Este devenir de la ciencia en general o del saber es lo que expone
esta Fenomenologia del espiritu. El saber en su comienzo, o el
espiritu inmediato, es lo carente de espiritu, la conciencia sensible.
Para convertirse en auténtico saber o engendrar el elemento de la
ciencia, que es su mismo concepto puro, tiene que seguir un largo
y trabajoso camino. Este devenir, como habrd de revelarse en su
contenido y en las figuras que en €l se manifiestan, no serd lo que
a primera vista suele considerarse como una introduccién de la con-
ciencia acientifica a la ciencia, y serd también algo distinto de la
fundamentacién de la ciencia —y nada tendr que ver, desde luego,
con el entusiasmo que arranca inmediatamente del saber absoluto
como un pistoletazo y se desembaraza de los otros puntos de vista,
sin més que declarar que no quiere saber nada de ellos.

[3. La formacién del individuo)

La tarea de conducir al individuo desde su punto de vista informe
hasta el saber, habia que tomarla en su sentido general, considerando
en su formacién cultural al individuo universal, al espiritu auto-
consciente mismo. Si nos fijamos en la relacién entre ambos, vemos
que en el individuo universal se muestra cada momento en que ad-
quiere su forma concreta y propia configuracién. El individuo sin-
gular, en cambio, es €l espiritu inacabado, una figura concreta, en
cuyo total ser alli domina una determinabilidad, mostrindose las
otras solamente en rasgos borrosos. En el espiritu, que ocupa un
plano miés elevado que otro la existencia concreta més baja descien-
de hasta convertirse en un momento insignificante; lo que antes era
la cosa misma, no es mis que un rastro; su figura aparece ahora vela-
da y se convierte en una simple sombra difusa. Este pasado es reco-
rrido por el individuo cuya sustancia es el espiritu en una fase supe-
rior, a ]a manera como el que estudia una ciencia mis alta recapitula
los conocimientos preparatorios de largo tiempo atrds adquiridos,
para actualizar su contenido; evoca su recuerdo, pero sin interesarse
por ellos ni detenerse en ellos. También el individuo singular tiene
que recorrer, en cuanto a su contenido, las fases de formacién del
espiritu universal, pero como figuras ya dominadas por el espiritu,
como etapas de un camino ya trillado y allanado; vemos asi cémo,
en lo que se refiere a los conocimientos, Io que en épocas pasadas
preocupaba al espiritu maduro de los hombres desciende ahora al
plano de los conocimientos, ejercicios e incluso juegos propios de
la infancia, y en las etapas progresivas pedagdgicas reconoceremos la
historia de la cultura proyectada como en contornos de sombras. Esta
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existencia pasada es ya patrimonio adquirido del espiritu universal,
que forma la sustancia del individuo y que, manifestindose ante €l
en su exterior, constituye su naturaleza inorgdnica. La formaci6n,
considerada bajo este aspecto y desde el punto de vista del individuo,
consiste en que adquiere lo dado y consuma y se apropia su natura-
leza inorgénica. Pero esto, visto bajo el 4ngulo del espiritu universal
como la sustancia, significa sencillamente que ésta se da su auto-
conciencia y hace brotar dentro de si misma su devenir y su reflexi6n.

La ciencia expone en su configuracién este movimiento formati-
vo, asi en su detalle cuanto en su necesidad, como lo que ha descen-
dido al plano de momento y patrimonio del espiritu. La meta es la
penetracién del espiritu en lo que es el saber. La impaciencia se afa-
na en lo que es imposible: en llegar al fin sin los medios. De una
parte, no hay més remedio que resignarse a la largura de este cami-
no, en el que cada momento es necesario —de otra parte, hay que
detenerse en cada momento, ya que cada uno de ellos constituye de
por si una figura total individual y sélo es considerada de un modo
absoluto en cuanto que su determinabilidad, se considera como un
todo o algo concreto o cuando se considera €l todo en lo que esta
determinacién tiene de peculiar. Puesto que la sustancia del indivi-
duo e incluso el espiritu del mundo han tenido la paciencia necesa-
ria para ir recorriendo estas formas en la larga extension del tiempo
y asumir la inmensa labor de la historia del mundo, en la que el es-
piritu del mundo ha ido desentrafiando y poniendo de manifiesto
en cada una de dichas formas el contenido total de si mismo de que
era capaz, y puesto que no le era posible adquirir con menos esfuerzo
la conciencia de si mismo, el individuo, por exigencia de la propia
cosa, no puede llegar a captar su sustancia por un camino més corto;
y. sin embargo, el esfuerzo es, al mismo tiempo, menor, ya que en si
todo esto ha sido logrado: el contenido es ya la realidad cancelada
en la posibilidad o la inmediatez sojuzgada, la configuracién ya redu-
cida a su abreviatura, a la simple determinacién del pensamiento.
Como algo ya pensado, el contenido es ya patrimonio de la sustancia;
ya no es el ser alli en la forma del ser en si, sino que es solamente
el en si —no ya simplemente originario ni hundido en la existencia—,
sino més bien en si recordado y que hay que revertir a la forma del
ser para si. Veamos mds de cerca cémo se lleva a cabo esto.

Lo que se nos ahorra en cuanto al todo, desde el punto de vista
en que aqui aprehendemos este movimiento, es la superacién del ser
dlli; lo que resta y requiere una superior transformacién es la repre-
sentacién y el conocimiento de las formas. El ser alli replegado so-
bre la sustancia s6lo es inmediatamente transferido por esta primera
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negacién al elemento del si mismo; por tanto, este patrimonio que
el si mismo adquiere presenta el mismo caricter de inmediatez no
conceptual, de indiferencia inmévil, que presenta el ser alli mismo,
por donde éste no ha hecho més que pasar a la representacién. Con
ello, dicho ser alli se convierte al mismo tiempo en algo conocido, en
algo con que ha terminado ya el espiritu que es alli y sobre lo que,
por consiguiente, no recaen ya su actividad ni, por ende, su interés.
Si la actividad que ya no tiene nada que ver con el ser alli es sola-
mente, a su vez, el movimiento del espiritu particular que no se
concibe, tenemos que el saber, por el contrario, se vuelve contra la
representacién que asf se produce, contra este ser conocido, es la ac-
cion del si mismo universal y el interés del pensamiento.

Lo conocido en términos generales, precisamente por ser cono-
cido, no es reconocido. Es la ilusién mas corriente en que uno in-
curre y el engafio que se hace a otros al dar por supuesto en el cono-
cimiento algo que es como conocido y conformarse con ello; pese a
todo lo que se diga y se hable, esta clase de saber, sin que nos demos
cuenta de por qué, no se mueve del sitio. El sujeto y el objeto, etc.,
Dios, la naturaleza, el entendimiento, la sensibilidad, etc., son toma-
dos sin examen como base, ddndolos por conocidos y valederos, como
puntos fijos de partida y de retorno. El movimiento se desarrolla,
en un sentido y en otro, entre estos puntos que permanecen inmé-
viles y se mantiene, por tanto, en la superficie. De este modo, el
aprehender y el examinar se reducen a ver si cada cual encuentra
también en su propia representacién lo que se dice de ello, si le
parece asi y es 0 no conocido para él.

El andlisis de una representacién, tal y como solia hacerse, no
era otra cosa que la superacién de la forma de su ser conocido. Des-
componer una representacién en sus elementos originarios equivale
a retrotraerla a sus momentos, que, por lo menos, no poseen la forma
de la representaci6n ya encontrada, sino que constituyen el patrimo-
nio inmediato del si mismo. Es indudable que este anilisis sélo lleva
a pensamientos de suyo conocidos y que son determinaciones fijas v
quietas. Pero este algo separado, lo irreal mismo, es un momento
esencial, pues si lo concreto es lo que se mueve es, solamente, porque
se separa y se convierte en algo irreal. La actividad del separar es la
fuerza y la labor del entendimiento, de la més grande y maravillosa
de las potencias o, mejor dicho, de la potencia absoluta. El circulo
que descansa cerrado en sf y que, como sustancia, mantiene sus mo-
mentos es la relacién inmediata, que, por tanto, no puede causar
asombro. La potencia portentosa de lo negativo reside, por el con-
trario, en que alcance un ser alli propio y una libertad particularizada
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en cuanto tal, separado de su dmbito, lo vinculado, y que sélo tiene
realidad en su conexién con lo otro; es la energia del pensamiento,
del yo puro. La muerte, si asi queremos Ilamar a esa irrealidad, es
lo més espantoso, y el retener lo muerto lo que requiere una mayor
fuerza. La belleza carente de fuerza odia al entendimiento porque
éste exige de ella lo que no estd en condiciones de dar. Pero la vida
del espiritu no es la vida que se asusta ante la muerte y se mantiene
pura de la desolaci6n, sino la que sabe afrontarla y mantenerse en
ella. El espiritu sélo conquista su verdad cuando es capaz de encon-
trarse a si mismo en el absoluto desgarramiento. El espiritu no es
esta potencia como lo positivo que se aparta de lo negativo, como
cuando decimos de algo que no es nada o que es falso y, hecho esto,
pasamos sin mis a otra cosa, sino que s6lo es esta potencia cuando
mira cara a cara a lo negativo y permanece cerca de ello. Esta per-
manencia es la fuerza méagica que hace que lo negativo vuelva al ser.
Es lo mismo que mis arriba se llamaba el sujeto, el cual, al dar un
ser alli a la determinabilidad en su elemento, supera la inmediatez
abstracta, es decir, la que s6lo es en general; y ese sujeto es, por tanto,
la sustancia verdadera, el ser o la inmediatez que no tiene la media-
ci6n fuera de si, sino que es esta mediacién misma.

El que lo representado se convierta en patrimonio de la pura
autoconciencia, esta elevacién a la universalidad en general, es sola-
mente uno de los aspectos, pero no es atn la formacién cultural
completa. El tipo de estudio de los tiempos antiguos se distingue
del de los tiempos modernos en que aquél era, en rigor, el procese
de formacién plena de la conciencia natural. Esta se remontaba
hasta una universalidad corroborada por los hechos, al experimentar-
se especialmente en cada parte de su ser alli y al filosofar sobre todo
el acaecer. Por el contrario, en la época moderna el individuo se
encuentra con la forma abstracta ya preparada; el esfuerzo de cap-
tarla y apropiérsela es més bien el brote no mediado de lo interior y la
abreviatura de lo universal m4s bien que su emanacién de lo con-
creto y de la mdltiple variedad de la existencia. He ahi por qué
ahora no se trata tanto de purificar al individuo de lo sensible inme-
diato y de convertirlo en sustancia pensada y pensante, sino més bien
de lo contrario, es decir, de realizar y animar espiritualmente lo uni-
versal mediante la superacién de los pensamientos fijos y determina-
dos. Pero es mucho mis dificil hacer que los pensamientos fijos
cobren fluidez que hacer fluida la existencia sensible. La razén de
ello es lo que se ha dicho anteriormente: aquellas determinaciones
tienen como sustancia y elemento de su ser alli el yo, la potencia
de lo negativo o la pura realidad; en cambio, las determinaciones
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sensibles solamente la inmediatez abstracta impotente o el ser en
cuanto tal. Los pensamientos se hacen fluidos en tanto que el pensa-
miento puro, esta inmediatez interior, se conoce como momento 0
en cuanto que la pura certeza de si misma hace abstraccién de si
—no se descarta o se pone a un lado, sino que abandona lo que hay
de fijo en su ponerse a si misma, tanto lo fijo de lo puro concreto
que es €l yo mismo por oposicién al contenido diferenciado, como
lo fijo de lo diferenciado, que, puesto en el elemento del pensa-
miento puro, participa de aquella incondicionalidad del yo. A través
de este movimiento, los pensamientos puros devienen conceptos y
s6lo entonces son lo que son en verdad, automovimientos, circulos;
son lo que su sustancia es, esencialidades espirituales.

Este movimiento de las esencialidades puras constituye la natu-
raleza de la cientificidad en general. Considerado como la cohesién
de su contenido, este movimiento es la necesidad y el despliegue de
dicho contenido en un todo orgdnico. El camino por el que se llega
al concepto del saber se convierte también, a su vez, en un devenir
necesario y total, de tal modo que csta preparacién deja de ser un
filosofar contingente que versa sobre estos o los otros objetos, rela-
ciongs y pensamientos de la conciencia imperfecta, tal como lo de-
termina la contingencia, o que trata de fundamentar lo verdadero
por medio de razonamientos, deducciones y conclusiones extraidas
al azar de determinados pensamientos; este camino abarcard mds
bien, mediante el movimiento del concepto, €l mundo entero de la
conciencia en su necesidad.

Semejante exposicién constituye, ademds, la primera parte de la
ciencia, porque el ser alli del espiritu, en cuanto lo primero, no es
otra cosa que lo inmediato o el comienzo, pero €l comienzo no
es atin su retorno a si mismo. El elemento del ser dlli inmediato es,
por tanto, la determinabilidad por la que esta parte de la ciencia
se distingue de las otras. La indicacién de esta diferencia nos lleva
a examinar algunos pensamientos establecidos que suelen presentar-
se a este proposito.

[III. EL CONOCIMIENTO FILOSOFICO]

[1. Lo verdadero y lo falso]

El ser alli inmediato del espiritu, la conciencia, encierra los dos mo-
mentos, €l del saber y el de la objetividad negativa con respecto al
saber. Cuando el espiritu se desarrolla en este elemento y despliega
en él sus momentos, a ellos corresponde esta oposicién y aparecen
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todos como figuras de la conciencia. La ciencia de este camino es la
ciencia de la experiencia que hace la conciencia; la sustancia con su
movimiento es considerada como objeto de la conciencia. La con-
ciencia sélo sabe y concibe lo que se halla en su experiencia, pues
lo que se halla en ésta es sélo la sustancia espiritual, y cabalmente
en cuanto objeto de su si mismo. En cambio, el espiritu se convierte en
objeto, porque es este movimiento que consiste en devenir él mismo
un otro, es decir, objeto de su si mismo y superar este ser otro. Y lo
que se llama experiencia es cabalmente este movimiento en el que
lo inmediato, lo no experimentado, es decir, lo abstracto, ya perte-
nezca al ser sensible o a lo simple solamente pensado, se extrafia,
para luego retomar a si desde este extrafiamiento, y es solamente asi
como es expuesto en su realidad y en su verdad, en cuanto patrimo-
nio de la conciencia.

La desigualdad que se produce en la conciencia entre el yo y la
sustancia, que es su objeto, es su diferencia, lo negativo en general.
Puede considerarse como el defecto de ambos, pero es su alma o lo
que los mueve a los dos; he ahi por qué algunos antiguos concebian
el vacio, como el motor, ciertamente, como lo negativo, pero sin cap-
tar todavia lo negativo como el si mismo. Ahora bien, si estealgo
negativo aparece ante todo como la desigualdad del yo con respecto
al objeto, es también y en la misma medida la desigualdad de la
sustancia con respecto a si misma. Lo que parece acaecer fuera de
ella y ser una actividad dirigida en contra suya es su propia accién,
y ella muestra ser esencialmente sujeto. Al mostrar la sustancia per-
fectamente esto, el espiritu hace que su ser alli se iguale a su esencia;
es objeto de si mismo tal y como es, y se sobrepasa con ello el ele-
mento abstracto de la inmediatez y la separacién entre el saber y la
verdad. El ser es absolutamente mediado —es contenido sustancial,
que de un modo no menos inmediato es patrimonio del yo, es si
mismo o el concepto. Al llegar aqui, termina la Fenomenologia del
Espiritu. Lo que el espiritu se prepara en ella es el elemento del sa-
ber. En este elemento se despliegan ahora los momentos del espiritu
en la forma de la simplicidad, que sabe su objeto como si mismo.
Dichos momentos ya no se desdoblan en la contraposicién del ser
y el saber, sino que permanecen en la simplicidad del saber, son lo
verdadero bajo la forma de lo verdadero, y su diversidad es ya sola-
mente una diversidad en cuanto al contenido. Su movimiento, que
se organiza en este elemento como un todo, es la Légica o Filosofia
especulativa.

Ahora bien, como aquel sistema de la experiencia del espiritu
capta solamente la manifestacién de éste, parece como si el progreso
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que va desde €] hasta la ciencia de lo verdadero y que es en la figura
de lo verdadero, fuese algo puramente negativo, y cabria pedir que se
eximiera de lo negativo como de lo falso, exigiendo ser conducidos
directamente y sin m4s a la verdad, pues ;para qué ocuparse de lo
falso? Ya mds arriba se ha hablado de que debiera comenzarse di-
rectamente por la ciencia, y a esto hay que contestar aqui diciendo
cémo estd constituido en general lo negativo en tanto que lo falso.
Las representaciones en torno a esto entorpecen muy especialmente
el acceso a la verdad. Esto nos dard pie para hablar del conocimien-
to matematico, que el saber afiloséfico se representa como el ideal
que debiera proponerse alcanzar la filosofia, pero que hasta ahora ha
sido una vana aspiracién.

Lo verdadero y lo falso figuran entre esos pensamientos determi-
nados, que, inméviles, se consideran como esencias propias, situadas
una de cada lado, sin relacién alguna entre si, fijas y aisladas la una de
la otra. Por el contrario, debe afirmarse que la verdad no es una
moneda acufiada, que pueda entregarse y recibirse sin mas, tal y como
es. No hay lo falso como no hay lo malo. Lo malo y lo falso no son,
indudablemente, tan malignos como el diablo, y hasta se les llega a
convertir en sujetos particulares como a éste; como lo falso y lo
malo, son solamente universales, pero tienen su propia esencialidad
el uno con respecto al otro. Lo falso (pues aqui se trata solamente
de esto) seria lo otro, lo negativo de la sustancia, que en cuanto con-
tenido del saber es lo verdadero. Pero la sustancia es ella misma esen-
cialmente lo negativo, en parte como diferenciacién y determinacién
del contenido y en parte como una simple diferenciacién, es decir,
como si mismo y saber en general. No cabe duda de que se puede
saber algo de una manera falsa. Decir que se sabe algo falsamente
equivale a decir que el saber estd en desigualdad con su sustancia. Y
esta desigualdad constituye precisamente la diferenciacién en gene-
ral, es el momento esencial. De esta diferenciacién llegara a surgir,
sin duda alguna, su igualdad, y esta igualdad que llega a ser es la
verdad. Pero no es verdad asi como si se eliminara la desigualdad, a
la manera como se elimina la escoria del metal puro, ni tampoco
a la manera como se deja a un lado la herramienta después de mo-
delar la vasija ya terminada, sino que la desigualdad sigue presente
de un modo inmediato en lo verdadero como tal, como lo negativo,
como el si mismo. Sin embargo, no puede afirmarse, por ello, que
lo falso sea un momento o incluso parte integrante de lo verdadero.
Cuando se dice que en lo falso hay algo verdadero, en este enunciado
son ambos como el aceite y el agua, que no pueden mezclarse y que
se unen de un modo puramente externo. Y precisamente atendiendo
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al significado y para designar el momento del perfecto ser otro, no
debieran ya emplearse aquellos términos alli donde se ha superado
su ser otro. Asi como la expresién de la unidad del sujeto y el objeto,
de lo finito y lo infinito, del ser y el pensamiento, etc., tiene €l incon-
veniente de que objeto y sujeto, etc. significan lo que son fuera de su
unidad y en la unidad no encierran ya, por tanto, el sentido que
denota su expresién, asi también, exactamente lo mismo, lo falso
no es ya en cuanto falso un momento de la verdad.

El dogmatismo, como modo de pensar en el saber y en el estudio
de Ia filosofia, no es otra cosa que el creer que lo verdadero consiste
€n una proposicién que es un resultado fijo o que es sabida de un
modo inmediato. A preguntas tales como cuindo nacié Julio César,
cuintas toesas tiene un estadio, etc., hay que dar una respuesta neta,
del mismo modo que es una verdad determinada el que el cua-
drado de la hipotenusa es igual a 1a suma de los cuadrados de los otros
dos lados del tridngulo rectdngulo. Pero la naturaleza de esta lla-
mada verdad difiere de la naturaleza de las verdades filoséficas.

[2. EI conocimiento histérico y el matemadtico)

En lo que concierne a las verdades histéricas, para referirse breve-
mente a ellas, en lo tocante a su lado puramente histérico, se con-
ceder4 ficilmente que versan sobre la existencia singular, sobre un
contenido visto bajo el 4ngulo de lo contingente y lo arbitrario, es
decir, sobre determinaciones no necesarias de él. Pero incluso ver-
dades escuetas como las citadas a titulo de ejemplo no son sin el mo-
vimiento de la autoconciencia. Para llegar a conocer una de estas ver-
dades, hay que comparar muchas cosas, manejar libros, entregarse
a investigaciones, cualesquiera que éstas sean; incluso cuando se trata
de una intuicién inmediata, sélo el conocimiento de ella unido a sus
fundamentos podrd considerarse como algo dotado de verdadero
valor, aunque en puridad lo que interesa sea solamente el resultado
escueto.

En cuanto a las verdades matemdticas, adri menos podriamos
considerar como geémetra a quien, sabiendo de memoria el teorema
de Euclides, lo supiese sin sus demostraciones, no lo supiese en su
interior, como cabria decir en contraste con aquello. Y del mismo
modo habria que considerar no satisfactorio el conocimiento que
alguien, midiendo muchos tridngulos rectdngulos, pudiera adquirir
acerca del hecho de que sus lados presentan la conocida proporcién.
Sin embargo, la esencialidad de la demostracién no tiene tampoco
en el conocimiento matematico el significado ni la naturaleza de ser
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un momento del resultado mismo, sino que es un momento que se
abandona y desaparece en este resultado. Como resultado, induda-
blemente, el teorema, es un teorema considerado como verdadero.
Pero esta circunstancia sobreafiadida no afecta a su contenido, sino so-
lamente a su relacién con el sujeto; el movimiento de la demostracién
matemdtica no forma parte de lo que es el objeto, sino que es una
operacién exterior a la cosa. Asi, vemos que la naturaleza del tridn-
gulo rectangulo no se desdobla de por si tal y como se expone en la
construccién necesaria para probar la proposicién que se expresa en
sus proporciones; toda la operacién de la que brota el resultado es
un proceso y un medio del conocimiento. También en el conoci-
miento filoséfico tenemos que el devenir del ser alli como ser alli
difiere del devenir de la esencia o de la naturaleza interna de la cosa.
Pero, en primer lugar, el conocimiento filoséfico contiene lo uno y
lo otro, mientras que el conocimiento matemaético sélo representa el
devenir del ser dlli, es decir, del ser de la naturaleza de la cosa en
el conocimiento en cuanto tal. Y, en segundo lugar, el conocimiento
filoséfico unifica también estos dos movimientos particulares. El
nacimiento interno o €l devenir de la sustancia es un trénsito sin in-
terrupcién a lo externo o al ser alli, es ser para otro y, a la inversa, el
devenir del ser alli el retrotraerse a la esencia. El movimiento es, de
este modo, el doble proceso y devenir del todo, consistente en que
cada uno pone al mismo tiempo lo otro, por lo que cada uno tiene
en si los dos como dos aspectos; juntos, los dos forman el todo, al
disolverse ellos mismos, para convertirse en sus momentos.

En el conocimiento matemadtico la inteleccién es exterior a la
cosa, de donde se sigue que con ello se altera la cosa verdadera. De
ahi que, aun conteniendo sin duda proposiciones verdaderas el me-
dio, la construccién y la demostracién, haya que decir también que
el contenido es falso. Para seguir con el ejemplo anterior, el tridn-
gulo resulta desmembrado y sus partes pasan a ser elementos de otras
figuras que la construccién hace nacer de él. Solamente al final se
restablece de nuevo el tridngulo, del que propiamente se trata, que
en el transcurso del procedimiento se habia perdido de vista y que so-
lamente se manifestaba a través de fragmentos pertenecientes a otro
todo. Vemos, pues, cémo entra aqui en accién la negatividad del
contenido, a la que deberiamos llamar la falsedad de éste, ni més ni
menos que en el movimiento del concepto la desaparicién de los
pensamientos considerados fijos.

Ahora bien, la defectuosidad de este conocimiento en sentido
propio afecta tanto al conocimiento mismo como a su materia en
general. Por lo que al conocimiento se refiere, al principio no se da
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uno cuenta de la necesidad de la construccién. Esta necesidad no se
deriva del concepto del teorema, sino que viene impuesta y hay que
obedecer ciegamente al precepto de trazar precisamente estas lineas,
cuando podrian trazarse infinidad de lineas distintas, sin saber nada
mds del asunto, aunque procediendo con la buena fe de creer que
ello sera adecuado a la ejecucién de la demostracién. La adecuacién
al fin perseguido se pondrd de manifiesto con posterioridad, lo que
quiere decir que es puramente externa, porque sélo se revela mds
tarde en la demostracién. Esta sigue, por tanto, un camino que arran-
ca de un punto cualquiera, sin que sepamos qué relacién guarda con
el resultado que se ha de obtener. La marcha de la demostracién
asume estas determinaciones y relaciones y descarta otras, sin que
sea posible darse cuenta de un modo inmediato de cual es la necesi-
dad a que responde esto, pues lo que rige este movimiento es un fin
externo.

La evidencia de este defectuoso conocimiento de que tanto se
enorgullece la matematica y del que se jacta también en contra de
la filosofia, se basa exclusivamente en la pobreza de su fin y en el
caricter defectuoso de su materia, siendo por tanto de un tipo que
la filosofia debe desdefiar. Su fin o concepto es la magnitud. Es
precisamente la relacién inesencial, aconceptual. Aqui, €l movimien-
to del saber opera en la superficie, no afecta a la cosa misma, no
afecta a la esencia o al concepto y no es, por ello mismo, un conce-
bir. La materia acerca de la cual ofrece la matemdtica un tesoro
grato de verdades es el espacio y lo uno. El espacio es el ser alli en
lo que el concepto inscribe sus diferencias como en un elemento
vacio y muerto y en el que dichas diferencias son, por tanto, igual-
mente inméviles e inertes. Lo real no es algo espacial, a la manera
como lo considera la matematica; ni la intuicién sensible concreta
ni la filosofia se ocupan de esa irrealidad propia de las cosas matem4-
ticas. Y en ese elemento irreal no se da tampoco mis que lo verda-
dero irreal, es decir, proposiciones fijas, muertas; se puede poner fin
en cualquiera de ellas y la siguiente comienza de nuevo de por si sin
que la primera se desarrolle hasta la otra y sin que, de este modo, se
establezca una conexién necesaria a través de la naturaleza de la
cosa misma. Ademds, por razén de aquel principio y elemento —y
en ello estriba lo formal de la evidencia matematica—, el saber se
desarrolla por la linea de la igualdad. En efecto, lo muerto, al no
moverse por si mismo, no logra llegar a la diferenciacién de la esen-
cia ni a la contraposicion esencial o desigualdad; no llega, por tanto,
al transito de uno de los términos contrapuestos al otro, a lo cuali-
tativo, a lo inmanente, al automovimiento. La matematica sélo
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considera la magnitud, la diferencia no esencial. Hace abstraccién
del hecho de que es el concepto el que escinde el espacio en sus
dimensiones y el que determina las conexiones entre éstas y en
ellas; no se para a considerar, por ejemplo, la relacién que existe entre
Ja linea y la superficie, y cuando compara el didmetro con la circun-
ferencia, choca contra su inconmensurabilidad, es decir, contra una
relacién conceptual, contra un infinito, que escapa a su determi-
nacion,

La matemidtica inmanente, la llamada matemética pura, no esta-
blece tampoco el tiempo como tiempo frente al espacio, como el
segundo tema de su consideracién. Es cierto que la matematica apli-
cada trata de él, como trata del movimiento y de otras cosas reales,
pero toma de la experiencia los principios sintéticos, es decir, los
principios de sus relaciones, determinadas por el concepto de éstas,
y se limita a aplicar sus férmulas a estos supuestos. El hecho de que
las llamadas demostraciones de estos principios, tales como la del
equilibrio de la palanca, la de la proporcién entre espacio y tiempo
en el movimiento de la caida, etc., demostraciones que tanto abun-
dan en la matemitica aplicada, sean ofrecidas y aceptadas como
tales demostraciones, no es, a su vez, mis que una demostracién de
cudn necesitado de demostracién se halla el conocimiento, ya que
cuando carece de ella acepta la simple apariencia vacua de la misma
y se da por satisfecho. Una critica de semejantes demostraciones
resultaria a la vez notable e instructiva, ya que, por un lado, depu-
rarfa a la matemdtica de estos falsos adornos y, por otro, pondria
de manifiesto sus limites, demostrando con ello la necesidad de otro
tipo de saber. En cuanto al tiempo, del que podria pensarse que de-
biera ser, frente al espacio, el tema de la otra parte de la matematica
pura, no es otra cosa que el concepto mismo en su existencia. El
principio de la magnitud, de la diferencia conceptual, y el principio
de la igualdad, de la unidad abstracta e inerte, no pueden ocuparse de
aquella pura inquietud de la vida y de la absoluta diferenciacién.
Por tanto, esta negatividad sélo como paralizada, a saber: como lo
uno, se convierte en la segunda materia de este conocimiento, el cual,
como algo puramente externo, rebaja lo que se mueve a si mismo a
materia, para poder tener en ella un contenido indiferente, externo y
carente de vida.

[3. El conocimiento conceptudl)

La filosoffa, por el contrario, no considera la determinacién no esen-
cial, sino en cuanto es esencial; su elemento y su contenido no son
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lo abstracto o irreal, sino lo real, lo que se pone a si mismo y vive
en si, el ser alli en su concepto. Es el proceso que engendra y recorre
sus momentos, y este movimiento en su conjunto constituye lo po-
sitivo y su verdad. Por tanto, ésta entrafia también en la misma me-
dida lo negativo en si, lo que se llamaria lo falso, si se lo pudiera
considerar como algo de lo que hay que abstraerse. Lo que se halla
en proceso de desaparecer debe considerarse también, a su vez, como
esencial, y no en la determinacién de algo fijo aislado de lo verda-
dero, que hay que dejar afuera de ello, no se sabe dénde, asi como
tampoco hay que ver en lo verdadero lo que yace del otro lado, lo
positivo muerto. La manifestacién es el nacer y el perecer, que por
s mismo no nace ni perece, sino que es en si y constituye la realidad
y el movimiento de la vida de la verdad. Lo verdadero es, de este
modo, el delirio biquico, en €l que ningin miembro escapa a la em-
briaguez, y como cada miembro, al disociarse, se disuelve inmediata-
mente por ello mismo, este delirio es, al mismo tiempo, la quietud
translicida y simple. Ante el foro de este movimiento no prevalecen
las formas singulares del espiritu ni los pensamientos determinados,
pero son tanto momentos positivos y necesarios como momentos
negativos y llamados a desaparecer. Dentro del todo del movimiento,
aprehendido como quietud, lo que en €l se diferencia y se da un
ser alli particular se preserva como algo que se recuerda y cuyo ser
alli es el saber de si mismo, lo mismo que éste es ser alli in-
mediato.

Tal vez podria considerarse necesario decir de antemano algo
més acerca de los diversos aspectos del método de este movimiento
o de la ciencia. Pero su concepto va ya implicito en lo que hemos
dicho y su exposicién corresponde propiamente a la Légica o es mis
bien la Légica misma. El método no es, en efecto, sino la estructura
del todo, presentada en su esencialidad pura. Y en cuanto a lo que
usualmente ha venido opindndose acerca de esto, debemos tener la
conciencia de que también el sistema de las representaciones que se
relacionan con lo que es el método filoséfico corresponden ya a una
cultura desaparecida. Si alguien piensa que esto tiene un tono jac-
tancioso o revolucionario, tono del que yo sé, sin embargo, que estoy
muy alejado, debe tenerse en cuenta que el aparato cientifico que
nos suministra la matemética —su aparato de explicaciones, divisio-
nes, axiomas, series de teoremas y sus demostraciones, principios y
consecuencias y conclusiones derivados de ellos— ha quedado ya, por
lo menos, anticuado en la opinién. Aun cuando su ineficacia no se
aprecie claramente, es lo cierto que se hace poco o ningin uso de
ello, y si no se lo reprueba, por lo menos no se lo ve con agrado. Y



EL CONOCIMIENTO FILOSOFICO 33

no cabe duda de que podemos prejuzgar lo excelente como lo que se
abre paso en €l uso y se hace querer. Ahora bien, no es dificil darse
cuenta de que la manera de exponer un principio, aducir fundamen-
tos en pro de él y refutar también por medio de fundamentos el prin-
cipio contrario no es la forma en que puede aparecer la verdad. La
verdad es el movimiento de ella en ella misma, y aquel método, por
el contrario, el conocimiento exterior a la materia. Por eso es pecu-
liar a la matematica y se le debe dejar a ella, ya que la matematica,
como hemos observado, tiene por principio la relacién aconceptual
de la magnitud y por materia el espacio muerto, y lo uno igualmen-
te muerto. Dicho método, de un modo mais libre, es decir, mezclado
con una actitud maés arbitraria y contingente, puede emplearse tam-
bién en la vida corriente, en una conversacién o una ensefianza his-
térica dirigidas a satisfacer mas la curiosidad que el conocimiento,
como ocurre sobre poco mis o menos con un prélogo. En la vida
corriente, la conciencia tiene por contenido conocimientos, experien-
cias, concreciones sensibles y también pensamientos y principios, en
general todo lo que se considera como algo presente o como un ser
o una esencia fijos y estables. La conciencia, en parte, discurre sobre
todo esto y, en parte, interrumpe las conexiones actuando arbitraria-
mente sobre ese contenido, y se comporta como si lo determinara y
manejara desde fuera. Conduce dicho contenido a algo cierto, aun-
que sélo se trate de la impresién del momento, y la conviccién queda
satisfecha cuando la conciencia llega a un punto de quietud conocido
de ella.

Pero, si la necesidad del concepto excluye la marcha indecisa de
la conversacién razonadora y la actitud solemne de la pompa cien-
tifica, ya hemos dicho mas arriba que no debe pasar a ocupar su
puesto la ausencia de método del presentimiento y el entusiasmo vy
la arbitrariedad de los discursos proféticos que no desprecian sola-
mente aquella cientificidad, sino la cientificidad en general.

Y tampoco es posible considerar como algo cientifico la tripli-
cidad kantiana, redescubierta solamente por el instinto, todavia
muerta, todavia aconceptual, elevada a su significacién absoluta, para
que al mismo tiempo se estableciera la verdadera forma en su ver-
dadero contenido y brotara el concepto de la ciencia; €l empleo de
esta forma la reduce a su esquema inerte, a un esquema propiamente
dicho, haciendo descender la organizacién cientifica a un simple
diagrama. Este formalismo, del que ya hemos hablado mas arriba
en términos generales y cuya manera queremos precisar aqui, cree
haber concebido e indicado la naturaleza y la vida de una figura al
decir de clla una determinacién del esquema como predicado —ya
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sea la subjetividad o la objetividad, el magnetismo, la electricidad, etc.,
la contracci6én o la expansién, el Este o el Oeste, y asi sucesivamen-
te, lo que podria multiplicarse hasta el infinito, ya que, con arreglo
a esta manera de proceder, cada determinacién o cada figura pueden
volver a emplearse por los otros como forma o momento del esquema
y cada uno puede, por agradecimiento, prestar el mismo servicio al
otro, y tenemos asi un circulo de reciprocidad por medio del cual no
se experimenta lo que es la cosa misma, ni lo que es la una ni lo que
es la otra. Por este camino, se reciben de la intuicién vulgar deter-
minaciones sensibles que, evidentemente, deben significar algo dis-
tinto de lo que dicen, mientras que, por otra parte, lo que tiene en sf
una significacién, las puras determinaciones del pensamiento, tales
como sujeto, objeto, sustancia, causa, lo universal, etc., se emplean
tan superficialmente y con tanta ausencia de critica como en la vida
corriente, ni mas ni menos que los términos de lo fuerte y lo débil, Ia
expansion y la contraccién, por donde aquella metafisica tiene tan
poco de cientifico como estas representaciones sensibles.

En vez de la vida interior y del automovimiento de su-ser alli, se-
mejante determinabilidad simple de la intuicién, que aqui quiere
decir del saber sensible, se expresa siguiendo una analogia superfi-
cial, y a ésta aplicacién externa y vacia de la férmula se le da el nom-
bre de construccién. Ocurre con este formalismo lo que con todo
formalismo, cualquiera que €l sea. Muy dura tendria que ser la ca-
beza de aquel a quien no pudiera hacerse comprender en un cuarto
de hora la teoria de que existen enfermedades asténicas, esténicas e
indirectamente asténicas y otros tantos tratamientos y que, cuando
tal ensefianza bastaba hasta hace poco para alcanzar esta finalidad,
esperara convertirse en tan poco tiempo de un rutinario en un médico
tedrico. Si el formalismo de la filosofia de la naturaleza quiere ense-
fiar, digamos, que el entendimiento es la electricidad o que el animal
es €l nitrégeno o es igual al Sur o al Norte, etc. o los representa, puede
ensefiarlo de un modo escueto, como aqui se expresa, o adornado
con otra terminologfa: la inexperiencia podra caer en el pasmo admi-
rativo ante esta capacidad para rimar cosas que parecen tan dispares
y ante la violencia que mediante esta combinacién se impone a lo
sensible inmévil, dindole la apariencia de un concepto, pero sin
hacer lo mas importante de todo, que es el expresar el concepto mis-
mo o la significacién de la representacién sensible; puede la inexpe-
riencia reverenciar esto como una profunda genialidad o alegrarse y
regocijarse del optimismo de tales determinaciones, que suplen el
concepto abstracto con lo intuitivo, haciéndolo asf mis agradable, y
felicitarse de la afinidad presentida de su espiritu con esta gloriosa
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manera de proceder. El ardid de semejante sabiduria se aprende tan
ripidamente como ficilmente se aplica; su repeticién, cuando ya se
le conoce, resulta tan insoportable como la repeticién de las artes del
prestidigitador, una vez conocidas. El instrumento de este moné-
tono formalismo es tan ficil de manejar como la paleta de un pintor
que tuviese solamente dos colores, digamos el rojo y el verde, desti-
nados el primero a las escenas histéricas y el segundo a los paisajes.
Resultaria dificil decidir qué es lo mas grande, si la soltura con que
se embadurna con estos colores cuanto hay en el cielo, en la tierra y
bajo ésta o la fantasia en cuanto a la excelencia de este recurso uni-
versal; lo uno se apoya en lo otro. Lo que se consigue con este mé-
todo, consistente en imponer a todo lo celestial y terrenal, a todas
las figuras naturales y espirituales las dos o tres determinaciones
tomadas del esquema universal, es nada menos que un informe
claro como la luz del sol acerca del organismo del universo; es, con-
cretamente, un diagrama parecido a un esqueleto con etiquetas pe-
gadas encima o a esas filas de tarros rotulados que se alinean en las
tiendas de los herbolarios; tan claro es lo uno como lo otro, y si alli
faltan la carne y la sangre y no hay mas que huesos y aqui se hallan
ocultas en los tarros las cosas vivas que contienen, en el método a
que nos referimos se prescinde de la esencia viva de la cosa o se la
mantiene escondida. Ya hemos visto como este método se convierte,
al mismo tiempo, en una pintura absoluta de un solo color cuando,
avergonzindose de las diferencias del esquema, las hunde en la va-
cuidad de lo absoluto, como algo perteneciente a la reflexién, para
lograr asi la identidad pura, el blanco carente de forma. Aquella
uniformidad de color del esquema y de sus determinaciones inertes
y aquella identidad absoluta, y el paso de lo uno a lo otro, todo es
igualmente entendimiento muerto y conocimiento externo.

Pero lo excelente no puede sustraerse al destino de verse asi pri-
vado de cuerpo y de espiritu, de ver cémo se le quita la piel para
revestir con ella a un saber inerte e infatuado. Ma4s bien debe ver
en este destino la potencia que ejerce sobre los 4nimos, ya yue no
sobre los espiritus, y también el perfeccionamiento hacia la univer-
salidad y la determinabilidad de la forma en que consiste su acaba-
miento y que es lo inico que hace posible el que esta universalidad
se utilice de un modo superficial.

La ciencia s6lo puede, licitamente, organizarse a través de la vida
propia del concepto; la determinabilidad que desde fuera, desde el
esquema, se impone a la existencia es en ella, por el contrario, el alma
del contenido pleno que se mueve a si misma. El movimiento de lo
que es consiste, de una parte, en devenir €l mismo otro, convirtién-
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dose asi en su contenido inmanente; de otra parte, lo que es vuelve
a recoger en si mismo este despliegue o este ser alli, es decir, se con-
vierte a si mismo en un momento y se simplifica como determinabi-
lidad. En aquel movimiento, la negatividad es la diferenciacion y el
poner la existencia; en este recogerse en si, es ¢l devenir de la simpli-
cidad determinada. De este modo, el contenido hace ver que no ha
recibido su determinabilidad como impuesta por otro, sino que se
la ha dado €l mismo y se erige, de por si en momento y en un lugar
del todo. El entendimiento esquemdtico reticne para si la necesidad
y el concepto del contenido, lo que constituye lo concreto, la reali-
dad y el movimiento vivo de la cosa que clasifica; o, més exactamen-
te, no lo retiene para si, sino que no lo conoce, pues si fuese capaz de
penetrar en ello, no cabe duda de que lo mostraria. Pero ni siquiera
siente la necesidad de ello; si la sintiera, se abstendria de su esque-
matizacion o, por lo menos, no sabria con ello mas que lo que es
una simple indicacién del contenido; sélo aporta, en efecto, la indi-
cacién del contenido, pero no el contenido mismo. Si se trata de
una determinabilidad que es en si concreta o real (como, por ejem-
plo, la del magnetismo), se la degrada, sin embargo, a algo muerto, al
convertirla en predicado de otro ser alli, en vez de presentarla como
la vida inmanente de este ser alli o de conocer como tiene en ésta su
autocreacién intrinseca y peculiar. El entendimiento formal deja al
cuidado de otros el afadir esto, que es lo fundamental. En vez de
penetrar en el contenido inmanente de la cosa pasa siempre por alto
el todo y se halla por encima del ser alli singular del que habla, es
decir, ni siquiera llega a verla. El conocimiento cientifico, en cam-
bio, exige entregarse a la vida del objeto o, lo que es lo mismo, tener
ante si y expresar la necesidad interna de él. Al sumergirse asi en su
objeto, este conocimiento se olvida de aquella visién general que no
es mis que la reflexién de saber en si mismo, fuera de contenido.
Pero sumergido en la materia y en su movimiento, dicho conocimiento
retorna a si mismo, aunque no antes de que el cumplimiento o el
contenido, replegindose en si mismo y simplificindose en la deter-
minabilidad, descienda por si mismo para convertirse en un lado de
su ser alli y trascienda a su verdad superior. De este modo, el todo
simple, que se habia perdido de vista a si mismo, emerge desde la
riqueza en que parecia haberse perdido su reflexién.

Siendo asi que, en general, como hemos dicho mds arriba, la sus-
tancia es en ella misma sujeto, todo contenido es su propia reflexién
en si. La persistencia o la sustancia de su ser alli es la igualdad con-
sigo mismo, pues su desigualdad consigo mismo seria su disolucién.
Pero 1la igualdad consigo mismo es la abstraccién pura, y ésta es el
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pensamiento. Cuando digo cudlidad, digo la determinabilidad sim-
ple; mediante la cualidad se distingue un ser alli de otro o es un ser
alli; este ser alli es para si mismo o subsiste por esta simplicidad con-
sigo mismo. Pero es por ello por lo que es esencialmente el pensa-
miento. Es aqui donde se concibe que el ser es pensamiento; aqui
es donde encaja €l modo de ver que trata de rehuir la manera co-
rriente y aconceptual de expresarse acerca de la identidad del pensa-
miento y el ser. Al ser la subsistencia del ser alli la igualdad consigo
mismo o la abstraccién pura, es la abstraccién de si de si mismo o es
ella misma su desigualdad consigo y su disolucién, su propia interio-
ridad y su repliegue sobre si mismo, su devenir. Dada esta naturaleza
de lo que es y en tanto que lo que es posee esta naturaleza para el
saber, éste no es la actividad que maneja el contenido como algo
extrafio, no es la reflexién en si fuera del contenido; la ciencia no es
aquel idealismo que, en vez del dogmatismo de la afirmacioén, se pre-
senta como un dogmatismo de la seguridad o el dogmatismo de la
certeza de si mismo, sino que, por cuanto que el saber ve €l contenido
retornar a su propia interioridad, su actividad se sumerge mas bien
en este contenido, ya que es el si mismo inmanente del contenido
como lo que al mismo tiempo ha retornado a si, y es la pura igual-
dad consigo mismo en el ser otro; esta actividad del saber es, de este
modo, la astucia que, pareciendo abstenerse de actuar, ve cémo la
determinabilidad y su vida concreta, precisamente cuando parecen
ocuparse de su propia conservacién y de su interés particular, hacen
todo lo contrario, es decir, se disuelven a si mismas y se convierten
en momento del todo.

Habiendo sefialado mis arriba lo que significa el entendimiento
visto por el lado de la autoconciencia de la sustancia, de lo que aqui
decimos se desprende su significacién con arreglo a la determinacién
de la misma sustancia como lo que es. El ser alli es cualidad, deter-
minabilidad igual a si misma o simplicidad determinada, pensamien-
to determinado; esto es, el entendimiento del ser alli. Es, de este
modo, €l nus, que era, como Anaxagoras comenzd reconociendo, la
esencia. Posteriormente, se concibi6 la naturaleza del ser alli, de un
modo mas determinado, como eidos o idea, es decir, como universa-
lidad determinada, como especie. La palabra especie parecera tal vez
demasiado vulgar y pobre para referirse a las ideas, 2 lo bello, lo sa-
grado y lo eterno, que tantos estragos causan en nuestra época. Pero,
en realidad la idea no expresa ni més ni menos que la especie.
Pero, en la actualidad, solemos encontrarnos con que se desprecia y
rechaza una expresién que designa un concepto de un modo deter-
minado en favor de otra que, sin duda por estar tomada de una len-
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gua extranjera, envuelve el concepto en cendales nebulosos y le da
con ello una resonancia mis edificante. Precisamente por determi-
narse como especie, es €l ser alli un pensamiento simple; el nus, la
simplicidad, es la sustancia. Y su simplicidad o igualdad consigo
mismo lo hace aparecer como algo fijo y permanente. Pero esta
igualdad consigo mismo es también precisamente por ello, negativi-
dad, y de este modo pasa aquel ser alli fijo a su disolucién. Al prin-
cipio, la determinabilidad sélo parece serlo por referirse a un otro, y
su movimiento parece comunicarse a ella de una fuerza extraiia; pero
el que tenga en si misma su ser otro y sea automovimiento es lo que
va precisamente implicito en aquella simplicided del pensamiento,
pues ésta es el pensamiento que se mueve y se diferencia a si mismo,
la propia interioridad, €l concepto puro. Asi, pues, la inteligibilidad
es un devenir y es, en cuanto este devenir, la racionalidad.

En esta naturaleza de lo que es que consiste en ser en su ser su
concepto, reside en general la necesidad légica; sélo ella es lo racio-
nal y el ritmo del todo orgénico, y es precisamente saber del conte-
nido en la misma medida en que €l contenido es concepto y esencia
o, dicho en otros términos, solamente ella es lo especulativo. La
figura concreta, moviéndose a si misma, se convierte en determina-
bilidad simple; con ello, se eleva a forma légica y es en su esenciali-
dad; su ser alli concreto es solamente este movimiento y es un ser
alli inmediatamente 16gico. De ahi que sea innecesario revestir de
formalismo al contenido concreto desde el exterior; aquél, el conte-
nido, es en si mismo el paso a éste, al formalismo, €l cual deja, sin
embargo, de ser un formalismo externo, porque la forma es ella mis-
ma el devenir intrinseco del contenido concreto.

Esta naturaleza del método cientifico, consistente de una parte
en no hallarse separada del contenido y, de otra, en determinar su
ritmo por si misma encuentra su verdadera exposicién, como ya he-
mos dicho, en la filosoffa especulativa. Lo que aqui decimos, aunque
exprese €l concepto, no puede considerarse mas que como una ase-
veracién anticipada. Su verdad no reside en esta exposicién en parte
puramente narrativa; y tampoco se la refuta porque se diga, en con-
tra de esto, que no es asf, sino que ocurre de tal o cual modo, porque
se traigan a colacién y se expresen estas o las otras representaciones
usuales como verdades establecidas y conocidas, o porque se sirva y
asegure algo nuevo, extraido del santuario de la divina intuicién
interior. Suele ser ésta la primera reaccién del saber ante lo para él
desconocido, reaccién adversa que adopta para salvar su libertad y su
propia manera de ver, su propia autoridad contra otra extrafia —ya
que bajo esta figura se manifiesta lo que se asimila por vez primera—,
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y también para descartar la apariencia y especie de vergiienza que
representaria el tener que aprender algo; asi como en el caso contra-
rio en la acogida plausible de lo desconocido la reaccién del mismo
tipo consiste en algo parecido a lo que son, en otra esfera, los discur-
sos y los actos ultrarrevolucionarios.

[IV. Lo QUE SE REQUIERE PARA EL ESTUDIO FILOSOFICO]

[1. El pensamiento especulativo]

Lo que importa, pues, en el estudio de la ciencia es €l asumir el es-
fuerzo del concepto. Este estudio requiere la concentraciéon de la
atencién en el concepto en cuanto tal, en sus determinaciones sim-
ples, por ejemplo en el ser en si, en el ser para si, en la igualdad con-
sigo mismo, etc., pues éstas son automovimientos puros a los que
podria darse €l nombre de almas, si su concepto no designase algo
superior a esto. A la costumbre de seguir el curso de las representa-
ciones le resulta tan perturbador la interrupcién de dichas represen-
taciones por medio del concepto como al pensamiento formal que
razona en uno y otro sentido por medio de pensamientos irreales.
Habria que calificar aquel hdbito como un pensamiento material,
una conciencia contingente, que se limita a sumergirse en el conte-
nido y a la que, por tanto, se le hace duro desentrafiar al mismo
tiempo de la materia su propio si mismo puro y mantenerse en él.
Por el contrario, lo otro, el razonar, es la libertad acerca del conte-
nido, la vanidad en torno a él; se pide de ella que se esfuerce por
abandonar esta libertad y que, en vez de ser el principio arbitraria-
mente motor del contenido, hunda en €l esta libertad, deje que el
contenido se mueva con arreglo a su propia naturaleza, es decir, con
arreglo al si mismo, como lo suyo del contenido, limitidndose a consi-
derar este movimiento. Abstenerse de inmiscuirse en el ritmo inma-
nente de los conceptos, no intervenir en él de un modo arbitrario y
por medio de una sabiduria adquirida de otro modo, esta abstencién,
constituye de por si un momento esencial de la concentracién de la
atencién en el concepto.

En el comportamiento razonador hay que sefialar con mayor fuer-
za los dos aspectos en que se contrapone a €l el pensamiento concep-
tual. De una parte, aquél se comporta negativamente con respecto
al contenido aprehendido, sabe refutarlo y reducirlo a la nada. Este
ver que el contenido no es asi es lo simplemente negativo; es el limite
final, que no puede ir mas alla de si mismo hacia un nuevo conte-
nido, sino que para que pueda encontrar de nuevo un contenido, no
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hay mas remedio que tomar de donde sea algo otro. Esto es la re-
flexién en el yo vacio, la vanidad de su saber. Esta vanidad no ex-
presa solamente esto, el que este contenido es vano, sino que expresa
también la vanidad de este mismo modo de ver, puesto que es lo
negativo, que no ve en si lo positivo. Y, como esta reflexién no
obtiene como contenido su misma negatividad, no se halla en general
en la cosa misma, sino siempre mds alld de ésta, por lo cual cree que
la afirmacién de lo vacio le permite ir mas alld de una manera de
ver rica en contenido. Por el contrario, como ya se ha hecho ver
mas amriba, en el pensamiento conceptual lo negativo pertenece al
contenido mismo y es lo positivo, tanto en cuanto su movimiento
inmanente y su determinacién como en cuanto la totalidad de am-
bos. Aprehendido como resultado, es lo que se deriva de este movi-
miento, lo negativo determinado y, con ello, al mismo tiempo, un
contenido positivo.

Ahora bien, si tenemos en cuenta que tal pensamiento tiene un
contenido, ya se trate de representaciones, de pensamientos o de una
mezcla de ambos, encontraremos en €l otro aspecto que le entorpe-
ce la concepcién. La naturaleza peculiar de este aspecto aparece es-
trechamente unida a la esencia de la idea misma a que nos referia-
mos mads arriba o, mejor dicho, la expresa tal y como se manifiesta
en cuanto movimiento, que es aprehensién pensante. En efecto, asi
como en su comportamiento negativo, del que acabamos de hablar,
el pensamiento razonador es por si mismo el si al que retorna el
contenido, ahora, en su conocimiento positivo, el si mismo es, por
el contrario, un sujeto representado, con el cual el contenido se rela-
ciona como accidente y predicado. Este sujeto constituye la base a
la que se enlaza el contenido y sobre la que el movimiento discurre
en una y otra direccién. En el pensamiento conceptual ocurre de
otro modo. Aqui, el concepto es el propio si mismo del objeto, re-
presentado como su devenir, y en este sentido no es un sujeto quieto
que soporte inmévil los accidentes, sino el concepto que se mueve
y que recobra en si mismo sus determinaciones. En este movimiento
desaparece aquel mismo sujeto en reposo; pasa a formar parte de las
diferencias y del contenido y constituye mds bien la determinabili-
dad, es decir, el contenido diferenciado como el movimiento del
mismo, en vez de permanecer frente a él. El terreno firme que el
razonar encontraba en el sujeto en reposo vacila, por tanto, y sélo
este movimiento mismo se convierte en el objeto. El sujeto que
cumple su contenido deja de ir mis alld de éste y no puede tener,
ademis, otros predicados o accidentes. La dispersiéon del contenido
queda, por el contrario, vinculada asi bajo el si mismo; no es ya lo
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universal que, libre del sujeto, pueda corresponder a varios. Por
tanto, el contenido no es ya, en realidad, predicado del sujeto, sino
que es la sustancia, la esencia y el concepto de aquello de que se
habla. El pensamiento como representacién, puesto que tiene por
naturaleza el seguir su curso en los accidentes o predicados y el ir
mis alla de ellos con razén ya que sélo se trata de predicados y acci-
dentes, se ve entorpecido en su marcha cuando lo que en la proposi-
cién presenta la forma de predicado es la sustancia misma. Sufre,
para representarnoslo asi, un contragolpe. Partiendo del sujeto, como
si éste siguiese siendo el fundamento, se encuentra, en tanto que el
predicado es mds bien la sustancia, con que el sujeto ha pasado a ser
predicado, y es por ello superado asi; y, de este modo, al devenir lo
que parece ser predicado en la masa total e independiente, €l pensa-
miento no puede ya vagar libremente sino que se ve retenido por
esta gravitacién. Por lo comin, el sujeto comienza poniéndose en
la base como el si mismo objetivo fijo; de ahi parte el movimiento
necesario, hacia la multiplicidad de las determinaciones o de los pre-
dicados; en este momento, aquel sujeto deja el puesto al yo mismo
que sabe y que es el entrelazamiento de los predicados y el sujeto que
los sostiene. Pero, mientras que aquel primer sujeto entra en las
determinaciones mismas y es el alma de ellas, el segundo sujeto, es
decir, €l que sabe, sigue encontrando en el predicado a aquel otro
con el que creia haber terminado ya y por encima del cual pretende
retornar a si mismo y, en vez de poder ser, como razonamiento, lo
activo en el movimiento del predicado, como si hubiera que atribuir
a aquél este predicado u otro, se encuentra con que, lejos de ello,
todavia tiene que vérselas con el si mismo del contenido, si no quiere
ser para si, sino formar un todo con el contenido mismo.

En términos formales, puede expresarse lo dicho enunciando que
la naturaleza del juicio o de la proposicién en general, que lleva en
si la diferencia del sujeto y el predicado aparece destruida por la
proposicién especulativa y que la proposicién idéntica, en que la pri-
mera se convierte, contiene el contragolpe frente a aquella relacién.
Este conflicto entre la forma de una proposicién en general y la
unidad del concepto que la destruye es anilogo al que media en el
ritmo entre el metro y el acento. El ritmo es la resultante del equili-
brio y la conjuncién de ambos. También en la proposicién filoséfi-
ca vemos que la identidad del sujeto y el predicado no debe destruir
la diferencia entre ellos, que la forma de la proposicién expresa, sino
que su unidad debe brotar como una armonfa. La forma de la pro-
posici6n es la manifestacién del sentido determinado o el acento que
distingue su cumplimiento; pero el que el predicado exprese la sus-
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tancia y el sujeto mismo caiga en lo universal es la unidad en que
aquel acento da su tdltimo acorde.

Para ilustrar por medio de algunos ejemplos lo ya dicho, tene-
mos que en la proposicién Dios es el ser el predicado es el ser; este
predicado tiene una significacién sustancial, en la que el sujeto se
esfuma. Ser no debe ser, aqui, el predicado, sino la esencia, pues
con ello, Dios parece dejar de ser lo que es por la posicién que ocupa
en la proposicién, es decir, el sujeto fijo. El pensamiento, en vez de
pasar adelante en el trinsito del sujeto al predicado, se siente, al per-
derse el sujeto, mis bien entorpecido y repelido hacia el pensamiento
del sujeto, porque echa de menos a éste; o bien encuentra también
el sujeto de un modo inmediato en el predicado, puesto que el pre-
dicado mismo se expresa como un sujeto, como el ser, como la esen-
cia, que agota la naturaleza del sujeto; y asi, en vez de recobrarse a
si mismo en el predicado y moverse libremente para razonar, €l pen-
samiento se encuentra todavia mas hundido en el contenido o, por
lo menos, se hace presente ahora la pretensién de ahondar en él. Del
mismo modo, si se dice que lo real es lo universal, vemos que lo real
se desvanece, como sujeto, en su predicado. Lo universal no debe
tener tan sélo la significacién del predicado, como si la proposicién
enunciara que lo real es lo universal, sino que lo universal debe ex-
presar la esencia de lo real. Por tanto, el pensamiento pierde el te-
rreno fijo objetivo que tenia en el sujeto al ser repelido de nuevo en
el predicado y al retrotraerse, en éste, no a si mismo, sino al sujeto
del contenido.

Sobre este entorpecimiento habitual descansan en gran parte las
quejas acerca de la ininteligibilidad de los escritos filoséficos, supo-
niendo que, por lo demids, se den en el individuo las condiciones de
cultura necesarias para comprenderlos. En lo que queda expuesto
encontramos la razén del reproche muy determinado que con fre-
cuencia se hace a estas obras, al decir de ellas que hay que leerlas
varias veces para llegar a entenderlas; reproche que debe de encerrar
algo de insuperable y definitivo, puesto que, de ser fundado, no ad-
mite réplica. De lo que dejamos dicho se desprende claramente
cémo se plantea la cosa. Las proposiciones filoséficas, por ser pro-
posiciones, suscitan la opinién de la relacién usual entre el sujeto y
el predicado y sugieren el comportamiento habitual del saber. Y este
comportamiento y la opinién acerca de €l son destruidos por su con-
tenido filos6fico; la opinién experimenta que las cosas no son tal y
como ella habia creido, y esta rectificacién de su opinién obliga al
saber a volver de nuevo sobre la proposicién y a captarla ahora de
otro modo.
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Una dificultad que debiera evitarse es la confusién del modo es-
peculativo y del modo razonador, consistente en que lo que dice del
sujeto tiene una vez la significacién de su concepto, y otra, en cam-
bio, solamente la de su predicado o accidente. Un modo estorba al
otro, y s6lo logrard adquirir un relieve plastico la exposicién filoso-
fica que sepa eliminar rigurosamente el tipo de las relaciones usuales
entre las partes de una proposicién.

De hecho, también el pensamiento no especulativo tiene su dere-
cho, un derecho vilido, pero que no es tomado en consideracién a
la manera de la proposicién especulativa. El que la forma de la pro-
posicion se supere no debe acaecer solamente de un modo inme-
diato, por el simple contenido de la proposicién, sino que este movi-
miento opuesto debe expresarse; no debe tratarse tan sélo de un
entorpecimiento interno, sino que debe exponerse este retorno del
concepto a si mismo. Este movimiento, que en otras condiciones
haria las veces de la demostracién, es el movimiento dialéctico de la
proposicién misma. Solamente él es lo especulativo real, y sélo su
expresion constituye la exposicién especulativa. Como proposicién,
lo especulativo es sélo el entorpecimiento interior y €l retorno inexis-
tente de la esencia a si misma. He ahi por qué las exposiciones filo-
séficas nos remiten con tanta frecuencia a esta intuicién interior, con
lo que se ahorra la exposicién del movimiento dialéctico de la pro-
posicién que exigiamos. La proposicién debe expresar lo que es lo
verdadero, pero ello es, esencialmente, sujeto; y, en cuanto tal, es sélo
el movimiento dialéctico, este proceso que se engendra a si mismo,
que se desarrolla y retorna a si. En cualquier otro conocimiento, es
este lado de lo interior expresado lo que sirve de demostracién. Pero,
una vez separada la dialéctica de la demostraci6n, el concepto de la
demostracién filos6fica se ha perdido, en realidad.

Cabe recordar, a este propdsito, que en el movimiento dialéctico
entran también proposiciones como partes o elementos; parece, pues,
presentarse de nuevo a cada paso la dificultad sefialada y como si
fuera una dificultad de la cosa misma. Es algo parecido a lo que su-
cede en la demostracién usual, en que los fundamentos empleados
requieren a su vez una fundamentacién, y asi sucesivamente, hasta
el infinito. Pero esta forma de fundamentar y condicionar correspon-
de a un tipo de demostracién diferente del movimiento dialéctico
¥, por tanto, al conocimiento externo. El elemento del movimiento
clialéctico es el puro concepto, lo que le da un contenido que es, en
si mismo y en todo y por todo, sujeto. No se da, pues, ningtin con-
tenido de esta clase que se comporte como sujeto puesto como fun-
damento y al que su significacién le corresponda como un predica-
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do; inmediatamente, la proposicién es solamente una forma vacia.
Fuera del si mismo intuido de un modo sensible o representado, sélo
es, preferentemente, €l nombre como tal nombre el que designa el
sujeto puro, lo uno carente de concepto. Por esta razén, puede ser
ttil, por ejemplo, evitar la voz Dios, ya que esta palabra no es de
modo inmediato y al mismo tiempo concepto, sino el nombre en
sentido propio, la quietud fija del sujeto que sirve de fundamento;
en cambio, el ser o lo uno, por ejemplo, lo singular, el sujeto indican
también de por si, de un modo inmediato, conceptos. Aun cuando
de aquel sujeto se digan verdades especulativas, su contenido care-
ce del concepto inmanente, pues éste se da solamente como sujeto
en reposo, y aquellas verdades, debido a esta circunstancia, adquieren
ficilmente la forma de lo puramente edificante. Y también por este
lado nos encontramos con que podrd aumentar o disminuir por culpa
de la misma exposicién filoséfica el obsticulo que radica en la cos-
tumbre de entender el predicado especulativo con arreglo a la forma
de la proposicién, y no como concepto y esencia. La exposicion de-
ber4, ateniéndose fielmente a la penetracién en la naturaleza de lo
especulativo, mantener la forma dialéctica y no incluir en ella nada
que no haya sido concebido ni sea concepto.

[2. Genialidad y sano sentido comiin]

Tanto como el comportamiento razonador entorpece el estudio de
la filosofia la figuracién no razonable de verdades establecidas, so-
bre las que quien las posee cree que no hace falta volver, sino que
basta con tomarlas como base y expresarlas y enjuiciar y condenar a
base de ellas. Vista la cosa por este lado, es especialmente necesario
que la filosofia se convierta en una actividad seria. Para todas las