III.  El concepto de la naturaleza en la filosofνa Hegeliana: 


      Espνritu inconsciente o negaciσn simple





La transiciσn de la lσgica o tesis a la filosofνa de la naturaleza o antνtesis en el sistema Hegeliano corresponde a la negaciσn, es decir, a la enajenaciσn o exteriorizaciσn del postulado filosσfico de Hegel, del espνritu, en el espacio como naturaleza, aquιlla condiciσn, que le es ajena al espνritu.�  En el marco de su gιnesis o proceso de autoengendramiento, el espνritu se enajena, objetiva o exterioriza como naturaleza en el espacio. Como naturaleza, el espνritu estα enfrentado consigo mismo como aquιl, lo que ιl no es, como la inconciencia; es decir, el espνritu se enajena en el espacio como lo ajeno-a-sν-mismo, como su propio contrario, como espνritu inconsciente, que es la naturaleza. La naturaleza sigue en verdad las leyes de movimiento del espνritu o de la idea absoluta, que son las leyes dialιcticas de la razσn, pero las sigue sin tener conciencia de ellas. Por eso, la naturaleza no es propiamente una condiciσn adecuada al espνritu, el cual, por definiciσn, es conciencia de sν mismo. Es ιsta precisamente la razσn por la cual la naturaleza, en el conjunto del sistema Hegeliano, constituye la antνtesis, el "ser otro" de la idea o del espνritu, su "ser diferente", su "no ser", el perfecto contrario de sν mismo. 


Aquν es menester de comprender, de que cuando hablamos del concepto de la naturaleza en la filosofνa de Hegel, hablamos de las leyes racionales, las cuales, segϊn Hegel, rigen en ella, y no en primer lugar de sus apariencias naturales concretas. Si tratamos entonces con el concepto de la naturaleza de Hegel, o, utilizando el concepto superior filosσfico, materia, no estamos hablando ni de los conceptos de naturaleza y materia como son entendidos en las corrientes filosσficas materialistas, ni mucho menos de su connotaciσn comϊn. Naturaleza respectivamente materia en la filosofνa de Hegel es espνritu, es espνritu enajenado, objetivado o exteriorizado en el espacio, y lo estrictamente espiritual en relaciσn a la naturaleza se refiere exclusivamente a las leyes naturales, las leyes de movimiento o leyes dialιcticas, que son lo ϊnico que expresan lo razonable en ella, segϊn Hegel. La naturaleza no es entonces otra cosa sino un modo de ser del espνritu. Es ιsto el punto clave en la comprensiσn del concepto de la naturaleza en la filosofνa de Hegel, el cual hay que entender para evitar, que se parte de un concepto equivocado que nada tiene que ver con la propia concepciσn Hegeliana. Tambiιn valga adelantar aquν una vez mαs la misma advertencia con la que hemos introducido el capνtulo anterior. Se puede decir, que el fenσmeno de un supuesto consenso comϊn "natural", de que una palabra o un concepto siempre contenga una y la misma verdad inequνvoca, comϊnmente reconocida y aceptada, constituye el obstαculo primordial en cuanto al pensar en su sentido estricto se refiere. Esto, por supuesto, tiene que ver directamente con la ley de la identidad (A=A) en la lσgica formal, cuyo predominio en el "pensar" comϊn y cotidiano impide el acceso mental a otras formas del pensar, como es el caso de la misma dialιctica. La ley de la identidad lσgico-formal se ha convertido en un inconsciente automatismo espontαneo e inconsiderado, el cual, a la hora del pensar, resulta ser un obstαculo casi insuperable, ya que, especνficamente en la filosofνa Hegeliana, se trata del pensar en el sentido de mover sus pensamientos, de captar el contenido dinαmico de un concepto en sus aspectos radicalmente diferentes, contradictorios y a la vez complemen-tarios. Esta habilidad de pensar fluyentemente equivale, para Hegel, a la facultad del pensar racional, el cual, a diferencia del intelecto, no permanece estancado en la jaula del sentido comϊn unilateral, que no sσlo tiene problemas de pensar la contradicciσn, sino tampoco y aϊn menos llega a captarla en su unidad. Por consiguiente, para poder entender de quι se trata en el mιtodo y sistema filosσfico de Hegel en general y especνficamente en relaciσn a su concepto de la naturaleza, hay que proceder al pensar racional, hay que pensar el contenido contradictorio del concepto en su unidad como si fuera la cosa mαs "natural" del mundo, dαndole el mismo valor metodolσgico a la dialιctica como aquιl que tiene la lσgica formal. Precisamente de ιsta manera dialιctica, hay que captar ahora el espνritu como naturaleza y la naturaleza como espνritu, como espνritu enajenado, objetivado o exteriorizado en el espacio.�





Volviendo ahora al espνritu enajenado en el espacio como naturaleza, la naturaleza es exactamente aquιl, lo que el espνritu en-y-para-si no es: inconciencia. Por eso, Hegel llama al espνritu en esta su condiciσn enajenada como naturaleza, "espνritu durmiente"�, y como tal estα frente a frente consigo mismo como su propio objeto cognoscitivo inconsciente - razσn por la cual el espνritu no puede relacionarse a sν mismo como naturaleza en la naturaleza. El espνritu, en ιsta su condiciσn objetivada, enajenada y exteriorizada en el espacio como naturaleza, es lo otro de sν mismo, lo completamente ajeno a sν mismo. El que el espνritu, en forma de la naturaleza, estι enfrente de sν mismo como su propio objeto cognoscitivo inconsciente quiere decir, en relaciσn a su "vida natural", que las leyes que lo mueven en esta su vida natural - las leyes del movimiento de la naturaleza que no son otra cosa que las leyes dialιcticas de la razσn, las cuales constituyen lo propiamente razonable en ella por lo que ιstas son lo ϊnico que interesa en la filosofνa de la naturaleza Hegeliana - se efectϊan sin ser conscientemente reflejadas por la misma naturaleza.





"El movimiento del sistema solar se efectϊa segϊn leyes invariables, estas leyes constituyen la racionalidad del mismo [sistema solar]; pero ni el sol ni tampoco los planetas que, siguiendo estas leyes, giran alrededor del sol, tienen conciencia de ello." �


 


La naturaleza es de tal manera lo irreflexivo, lo "irrelacionado", la mera expresiσn y manifestaciσn de las relaciones dialιcticas de la idea o del espνritu en el espacio. Ιsto se debe a que en la naturaleza no existe el concepto como tal, el cual se distingue, como explicado en el capνtulo anterior, por poder relacionarse conscientemente a sν mismo, facultad que es su esencia y que constituye lo propiamente espiritual - algo que, para Hegel, sσlo llega a manifestarse en relaciσn a lo subjetivo, es decir, a lo humano, lo social y lo histσrico.� En la naturaleza, que no puede relacionarse a sν misma de manera consciente y que sigue, por ende, inconscientemente sus leyes de movimiento, que son las leyes dialιcticas del espνritu, no pasa nada realmente "nuevo", careciendo la naturaleza de un autιntico factor activo, propio, en otras palabras, por carecer de la capacidad negativa, reflexiva, que es la negaciσn, la cual equivale, como hemos visto en el capνtulo anterior, a la ϊnica y autιntica vivacidad de todo lo espiritual y todo lo natural que exista. Justamente por ser el producto de la enajenaciσn del espνritu en el espacio (o sea, derivaciσn del espνritu), la naturaleza debe su existencia y por ende su vivacidad o vida a algo, que no le es inherente, a algo "externo", que proviene desde "afuera", del propio espνritu. La naturaleza carece entonces de una actividad negativa propia, de una negaciσn propia, de una actividad vital y vida activa propia, en otras palabras, no hay factor activo y productivo en la naturaleza, el cual, para Hegel, no es otra cosa sino la reflexiσn conceptual, el pensar, el trabajo espiritual o racional. Es asν, como la naturaleza en su calidad de ser lo "inverso" del espνritu, lo ajeno, producto de su enajenaciσn en el espacio, es reducida a lo mudo y a lo indiferente, mientras que la verdadera, autιntica actividad, la negaciσn, la encontramos exclusivamente en el αmbito del propio espνritu, el cual es autoconciencia, cogniciσn, saber absoluto, vida.


Ante lo seρalado surge inevitablemente la pregunta, Ώcuαl es, ante ιste panorama, la funciσn de la naturaleza en la filosofνa de Hegel?, y Ώporquι es necesario, para el espνritu, de enajenarse en primer lugar? La funciσn de la naturaleza en el conjunto del sistema Hegeliano, el cual, recordamos, consiste en la lσgica, la filosofνa de la naturaleza y la filosofνa del espνritu, es la de servir como una especie de "espejo inverso", en el cual el espνritu se ve como aquιl, que ιl no es y a travιs de lo cual se siente reconfirmado en aquello, lo que ιl sν es. (- Aquν se ve con precisiσn el proceso de derivaciσn de "no-A", naturaleza, desde "A" del postulado "espνritu".) Tal cual ocurre anαlogamente con respecto al propio mιtodo dialιctico, en el cual la funciσn de la negaciσn, junto a la negaciσn de la negaciσn, es precisamente la de reafirmar la afirmaciσn por medio de su contrario, actividad que Hegel llama "enriquecer".� En su funciσn de reafirmar la afirmaciσn, la negaciσn y con ella la dialιctica resulta ser no sσlo el contrario de la afirmaciσn y la lσgica formal, sino tambiιn su parte complementaria, anulαndose a sν mismo en el momento preciso cuando el postulado o la afirmaciσn haya "regresado" a sν mismo y se conozca como verdad absoluta, convirtiιndose asν en reposo absoluto, "A". En fin, es ιsto la funciσn "ingrata", que tiene la naturaleza en el plano sistιmico y la negaciσn en el plano metodolσgico, la de reafirmar el espνritu en su condiciσn de existencia como postulado ϊnico. 


Recurriendo a la negaciσn como factor productivo y actividad vital, que es la fuerza motriz que impulsa todo el proceso y progreso del espνritu, hay que destacar una vez mαs, que es sσlo en y a travιs del concepto, que el espνritu como tal progresa, por constituir aquιl la autoreflexiσn y autorelaciσn per se, mientras que en la naturaleza, que es sino la mera expresiσn indiferente de ιsta la actividad racional del espνritu, no hay proceso y progreso consciente, espiritual. El espνritu se enajena en el espacio como naturaleza por medio de su negaciσn, enajenaciσn, alienaciσn u objetivaciσn, a travιs de la cual el espνritu mismo llega a ser y expresar el principio productivo, el trabajo racional en la filosofνa de Hegel.� En otras palabras, el espνritu "trabaja", se enajena y objetiva como naturaleza, y a ιste paso de la negaciσn o enajenaciσn le corresponde, en el sistema de Hegel, la transiciσn de la lσgica a la filosofνa de la naturaleza. Esta transiciσn, segϊn lo que comenta Karl Marx al respecto en sus Manuscritos Econσmico-Filosσficos de 1844, les ha causado un dolor de cabeza a los Hegelianos, y ha permanecido una especie de enigma entre ellos, ya que no se ha entendido la razσn por la cual la idea absoluta, que es el alpha y omega, tenga la necesidad de enajenarse y objetivarse en esta ausencia de lo espiritual per se, que es la naturaleza.� La verdadera razσn por la cual la idea se enajena y objetiva en primer lugar, que es la misma razσn por la cual, en el plano metodolσgico, la afirmaciσn llega a determinarse como negaciσn, yace en el concepto de la racionalidad en la filosofνa de Hegel, que es y significa autodeterminaciσn, autoreflexiσn y autorealizaciσn de la idea o del espνritu - autorealizaciσn o autoproducciσn en la cual consiste, precisamente, su racionalidad y libertad absoluta. La conditio sine qua non para que la idea o el espνritu pueda atribuirse lo racional, es, que ιsta su racionalidad tiene que llegar a ser real, es decir, tiene que llegar a desenvolverse, desarrollarse, producirse y manifestarse, tiene que llegar a aparecer "visiblemente", "concretamente" - manifestaciσn o apariencia la cual sσlo se puede efectuar en el espacio y en el tiempo, en la naturaleza y en la historia. �  La manifestaciσn del espνritu en el espacio como naturaleza, como mero reflejo inconsciente de la racionalidad, su condiciσn inmediata, "durmiente", indiferente y por ende no-espiritual, es su realidad irreal, su realidad irracional, que necesaria- y dialιcticamente es parte intrνnseca, reafirmadora y reconfirmadora de su misma realidad racional como espνritu en y para sν.





... "Pero la libertad absoluta de la idea consiste, en que no sσlo trasciende hacia la vida, o que deje aparecer la misma [vida] dentro de sν como cogniciσn finita, sino que se decide, en virtud de su verdad absoluta, a dejar salir libremente desde sν el momento de su [propia] particularidad o de la primera determinaciσn y del ser-diferente, [es decir] la idea inmediata como su reflejo, como naturaleza. 


Suplemento. Ahora hemos regresado al concepto de la idea, con el cual hemos empezado. Al mismo tiempo este regreso hacia el comienzo es un progreso. Aquιl, con lo cual empezamos, era el ser, el ser abstracto, y ahora tenemos la idea como ser; siendo esta idea existente la naturaleza. �





	El que la idea deje "salir ... desde sν" su diferencia, parece implicar, que existe una condiciσn exterior a la idea, "fuera" del αmbito y alcance de su ser absoluto. Sin embargo hay que recordar, que, como quedσ demostrado a lo largo del capνtulo anterior, por ser la idea o el espνritu el ϊnico postulado y por el consecuente carαcter derivativo de su negaciσn, ιsta negaciσn, enajenaciσn o alienaciσn, objetivaciσn o exteriorizaciσn de la idea, se efectϊa hacia adentro de ella, hacia adentro de sν misma, acorde a su condiciσn absoluta de ser "alpha y omega", presuposiciσn y resultado de sν misma. Asν que cuando en la filosofνa de Hegel se habla de lo exterior en relaciσn a la idea o al espνritu, hay que pensar su "exterioridad interna", ya que no existe mαs nada que la idea misma, hacia lo cual ιsta podrνa relacionarse, por lo que necesariamente tiene que contener todas sus modalidades y relaciones dentro de sν.� De tal manera, la idea en esta su condiciσn exteriorizada como naturaleza dentro de sν, se es lo externo en relaciσn a sν misma, se es "internamente exterior".  Es ιsta su exterioridad (interna), que determina la condiciσn dentro de la cual la idea es naturaleza, exterioridad que no es otra cosa que el espacio. �





"La naturaleza ha resultado ser la idea en forma del ser-diferente. Por ser la idea, en esta condiciσn, lo negativo de sν mismo o por ser externa a sν misma, la naturaleza entonces no sσlo es externa en relaciσn hacia esta idea (y hacia la existencia subjetiva de la misma, hacia el espνritu), sino la exterioridad constituye la determinaciσn, dentro de la cual [la idea] es naturaleza." �





El espνritu o la idea objetivada en el espacio como naturaleza es, en esta su condiciσn exteriorizada, lo inadecuado e impropio en relaciσn a sν misma, es decir, la idea como naturaleza no corresponde al propio concepto de sν misma, que es el de relacionarse a sν mismo en y por medio del concepto y el saberse a sν mismo como idea. En su condiciσn de ser lo determinado ("Gesetztsein"), lo derivado, la naturaleza es lo negativo de la idea, pero, a diferencia de la determinaciσn o negaciσn dentro del concepto, la naturaleza es mera negatividad indiferente, sin capacidad de relacionar, sin concepto. Es decir, aϊn cuando la naturaleza sea el reflejo de la propia idea, de lo racional, no es capaz de reflexionar y de autorelacionarse a sν misma, por lo que no hay ni habrα libertad en ella, sino necesidad y azar, ya que la libertad y racionalidad consisten, precisamente, en el autodeterminarse y autorelacionarse consciente-mente en y a travιs del concepto. En su calidad de constituir y expresar la idea exteriorizada, la naturaleza es y permanece dentro de esta exterioridad, en la cual las determinaciones del concepto quedan en la particularidad y en la indiferencia, razσn por la cual el concepto no llega a la luz del dνa en la naturaleza, es decir, no llega a manifestarse como tal, sino queda "escondido" como su estructura interna racional, de la cual la naturaleza es sino la expresiσn muda e indiferente. 





"Dentro de esta exterioridad, las determinaciones conceptuales parecen tener una existencia indiferente y aislada la una con respecto a la otra; por ιsto, el concepto [en la exterioridad] es lo interior. Consecuentemente, la naturaleza no demuestra libertad alguna en su ser, sino necesidad y contingencia. ... La naturaleza es ... la contradicciσn no resuelta. Su caracterνstica es el ser determinado, lo negativo, en el sentido como los viejos han entendido la materia en general como el non-ens [el no-ser]. De tal modo, la naturaleza tambiιn ha sido enunciada como la caνda de la idea desde sν misma, al ser la idea, en ιsta su forma de exterioridad, lo inadecuado de sν consigo mismo." �








Es entonces la idea, a cuya enajenaciσn y exteriorizaciσn la naturaleza debe su propia existencia ingrata como un mero derivado, que tiene su esencia fuera de sν. Dialιcticamente expresado, la esencia de la naturaleza consiste, precisamente, en no tener esencia, en ser no-ser, non-ens. Es la idea, la cual constituye el fondo y la razσn de ser de la naturaleza, y es por eso, que el concepto con sus relaciones lσgicas, que son las leyes dialιcticas de su automovimiento, constituye lo interior de la naturaleza, la cual, por ser la exterioridad per se, producto de la enajenaciσn de la idea, no posee interioridad propia, es decir, no posee esencia. Al no poseer interioridad propia, lo que equivale a tener su esencia fuera de sν - precisamente por ser una derivaciσn de la idea -, la naturaleza es sino un indiferente reflejo exterior de esta esencia, que es el concepto en su automovimiento, en su autoreflexiσn consciente. En esta su manifestaciσn inconsciente e indiferente del movimiento dialιctico del concepto, y en su condiciσn exterior-espacial, la naturaleza sigue "mecαnica-" y ciegamente la marcha escalonada del desenvolvimiento dialιctico del concepto, dαndose la sucesiσn de sus respectivos escalones no a partir de sν misma, sino gracias a la idea, que constituye su fondo y esencia. A ιste mismo desenvolvimiento escalonado lo vamos a encontrar tambiιn con respecto a la marcha de la historia universal en el capνtulo V., marcha escalonada consciente de sν misma, que se da a partir de sν misma en su calidad de ser el progreso en conciencia de la libertad. Los escalones en el desenvolvimiento de la naturaleza surgen entonces y a diferencia del desenvolvimiento dialιctico-consciente de la historia, de manera indiferente, por carecer la naturaleza de su propia capacidad de reflexiσn, del concepto, es decir, por carecer de una autodinαmica propia. 





"A la naturaleza hay que considerarla como un sistema de escalones, en el cual un escalσn se sigue del anterior con necesidad, constituyendo la prσxima verdad de aquel [escalσn], desde lo cual resulta, pero no de un modo, que un escalσn sea producido a partir del otro de manera natural, sino [de manera que es producido] en la idea interna, que constituye el fondo de la naturaleza." �








"Detrαs" del desenvolvimiento escalonado de la naturaleza estα, entonces, la idea. Regresando a la naturaleza bajo el aspecto de la propia idea, es decir, como idea enajenada y exteriorizada en el espacio, enfatizamos, una vez mαs, que la enajenaciσn de la idea como naturaleza es una enajenaciσn hacia adentro de sν, el paso desde su propia inmediatez abstracta, "vacνa" - el espνritu, que piensa su esencia o las relaciones fundamentales ontolσgicas de la idea ante rem, que corresponden, en el sistema Hegeliano a la lσgica� -, hacia su enajenaciσn in res, su manifestaciσn vivaz-concreta en y a travιs de la naturaleza, que corresponde a la filosofνa de la naturaleza en el sistema Hegeliano. Este paso de la inmediatez abstracta hacia su manifestaciσn concreta, que es el paso de la lσgica hacia la filosofνa de la naturaleza, se debe a que la idea se determina a sν misma como aquιl, que ella es en sν, lo que quiere decir aquν objetivada, particularizada, exteriorizada como naturaleza, como lo concretamente viviente. Sσlo en y a travιs de la sνntesis, del espνritu en y para si, ιsta determinaciσn de la idea como naturaleza es superada, constituyendo el espνritu la verdad y la finalidad de la idea enajenada como naturaleza, y la verdadera realidad de la idea en su totalidad.  





"La naturaleza es en sν una totalidad viviente; el movimiento a travιs de su marcha escalonada es, mαs detallado, ιsto, que la idea se determine *1 como aquιl, lo que ella es en sν; o, que es lo mismo, que [la idea] salga desde su inmediatez y [su propia] exterioridad, la cual es la muerte, hacia adentro de sν, para, primero, ser*2 como lo [natural-]viviente, pero ademαs tambiιn que supere esta determinaciσn en la cual [ella] es sσlo vida [natural], para engendrarse [como vida espiritual,] como la existencia del espνritu, el cual es la verdad y la finalidad de la naturaleza, y la verdadera realidad de la idea misma." �





Como el espνritu es la verdad, finalidad y consecuentemente, por supuesto, realidad de la misma naturaleza, ιsta no tiene ni verdad ni finalidad ni realidad propia, autιntica, sino la tiene fuera de sν, siendo el producto de la idea enajenada y exteriorizada en el espacio, es decir, su derivaciσn. La naturaleza debe entonces su ser, su "existencia" al acto de enajenaciσn del espνritu, acto que, metodolσgicamente hablado, es el acto de su propia determinaciσn, negaciσn o derivaciσn.� Aquν empieza a perfilarse la justificaciσn de la "inferioridad" de la naturaleza ante aquιl, de lo cual es derivada, es decir, ante lo propiamente espiritual, en miras a su subyugaciσn y explotaciσn, ya que, al no tener la naturaleza su propia finalidad, es desvalorizada y degradada a ser el medio de una finalidad que le es exterior. 





"En lo prαctico, el ser humano, quien mismo es un individuo inmediato-exterior y por ende sensorial, igualmente se comporta hacia la naturaleza como hacia algo inmediato y exterior, y de esta manera, con razσn el ser humano se comporta como finalidad con respecto a los objetos naturales. La reflexiσn sobre ιstos [objetos naturales] segϊn este criterio resulta en el punto de vista finito-teleolσgico (§205), en el cual se halla la presuposiciσn correcta (§207-211), que la naturaleza no contiene la finalidad absoluta dentro de sν misma; ..."�





El que el ser humano se comporte, en lo prαctico, "con razσn" como la finalidad de los objetos naturales - aϊn cuando ιl mismo permanezca, como individuo, tambiιn en el αmbito de lo inmediato, exterior y sensorial -,  tiene que ver con que el espνritu o la razσn aparece, por medio del concepto, en lo subjetivo, "abriendo sus ojos", si se quiere, en y a travιs de la conciencia que se manifiesta precisamente en lo subjetivo, en el ser humano, y no en lo objetivo, en la naturaleza. La relaciσn prαctica del ser humano hacia la naturaleza es expresiσn de la relaciσn unilateral-teleolσgica, segϊn la cual la naturaleza carece de una finalidad propia, teniιndola por ende fuera de sν en el ser humano, quien es la expresiσn consciente del espνritu. Tal relaciσn unilateral-teleolσgica no es otra cosa sino la actividad mediadora, que unifica la finalidad subjetiva del ser humano con la objetividad exterior de la naturaleza, la cual constituye precisamente el medio para que, a travιs y a expensas de ella, se realice la finalidad subjetiva, humana. Esta relaciσn unilateral-teleolσgica, esta actividad mediadora y sintetizadora mediante la cual se realiza la finalidad subjetiva (del ser humano, del espνritu) es, en otras palabras, el trabajo. 





 	"La relaciσn teleolσgica es aquel juicio, en el cual se unen la finalidad subjetiva con su objetividad exterior a travιs de un centro, el cual constituye la unidad de los dos, como actividad teleolσgica, y como la objetividad que le es  inmediatamente subordinada a tal finalidad, el medio."�  





Aquν cabe recordar, que, para Hegel, actividad es siempre actividad del concepto o trabajo espiritual, y de esta manera la actividad teleolσgica es  actividad teleolσgica del concepto. Por lo tanto, es a travιs de esta actividad o de este trabajo del concepto, que el objeto concreto-natural, que le sirve como medio al concepto para que ιste se realice, es convertido por el mismo en un objeto abstracto-intelectual, en un objeto espiritual ("Gedankending") - "conversiσn" en la cual consiste lo que Hegel llama el poder del concepto. De este modo, la actividad teleolσgica del concepto, en relaciσn a los objetos naturales, es dirigida hacia ιstos como hacia un objeto exterior, el cual es subordinado o "interiorizado" por el concepto al convertirlo del objeto natural-concreto exterior en un objeto intelectual-abstracto "interior", es decir, en un objeto reflejado, un objeto espiritual. El concepto "equipara" asν el objeto exterior consigo mismo, y supera de esta manera la contradicciσn concepto - objeto exterior. En otras palabras, la actividad teleolσgica del concepto consiste, en relaciσn a los objetos exteriores naturales, en que ιste se realice como finalidad subjetiva por medio y a expensas del objeto exterior, el cual "desaparece" en una finalidad subjetiva, que le es externa. 





"Esta actividad dirigida hacia afuera se refiere ... de manera inmediata al objeto y se apodera de ιste como de un medio. El concepto es este poder inmediato, porque es la negatividad idιntica consigo mismo, en la cual el ser [natural] del objeto es, absolutamente, sσlo determinado como [un ser] espiritual. - Ahora, el centro entero es este poder interno del concepto como actividad, con la cual el objeto como medio es unido de manera inmediata, y bajo la cual es subordinado." �








La justificaciσn de considerar a los objetos naturales en particular y a la naturaleza en general como nada mαs que un mero medio a travιs de lo cual se realiza el propio espνritu, tiene su raνz ostensible en que ιsta no posee ni verdad, ni finalidad ni realidad propia, por ser, volvemos a seρalar, el producto de la enajenaciσn del espνritu y por carecer, consiguientemente, de la autoreflexiσn o conciencia, es decir, por carecer del concepto. Recordamos, que el concepto con su dialιctica inherente, propia del espνritu, es la actividad vital y vida activa de todo lo espiritual-subjetivo y, precisamente, tambiιn de todo lo natural-objetivo. En el αmbito de lo espiritual, se desenvuelve conscientemente el proceso y progreso racional del espνritu, mientras que el αmbito de lo natural es sino una expresiσn indiferente de la racionalidad del espνritu, por lo que el espνritu enajenado en el espacio como naturaleza, es espνritu "durmiente", inconsciente, entrando, como producto de su propia enajenaciσn, determinaciσn y negaciσn, en contradicciσn consigo mismo. 


Para salir de la contradicciσn consigo mismo, el espνritu tiene que reapropiarse de sν mismo, es decir, tiene que regresar desde su condiciσn enajenada, y superarse en y por medio de este regreso - regreso que, metodolσgicamente, no es otra cosa que la negaciσn de la negaciσn -, como la unidad de sν mismo (espνritu) y de ιsta su enajenaciσn (naturaleza). En esto el espνritu hace uso de su propia condiciσn enajenada, la naturaleza, convirtiιndola en espνritu, reconvirtiιndola en sν mismo, reapropiαndosela, y asν la utiliza como medio para realizar su propia finalidad, es decir, para realizarse a sν mismo como espνritu.�


Esta actividad mediadora del espνritu y del concepto, expresiσn de la relaciσn unilateral-teleolσgica, en la cual el espνritu realiza su finalidad - que es la ϊnica finalidad existente y que no es otra cosa sino el llegar-a-ser-sν-mismo del espνritu, el realizarse a sν mismo - consecuentemente se traduce, con respecto a lo prαctico, es decir al αmbito particular de la relaciσn entre el ser humano y la naturaleza o los objetos naturales, en una relaciσn unilateral-"utilitaria", seρalada a lo largo de nuestra introducciσn como la relaciσn unilateral-destructiva de la sociedad hacia la naturaleza o el proceso de trabajo histσrico. (Por ser la filosofνa Hegeliana, en la superestructura, la expresiσn filosσfica y metodolσgica mαs exacta del proceso de trabajo histσrico y de su gιnesis, ιsta mantiene una actualidad universal y una universalidad actual categσrica, tanto con referencia al aspecto metodolσgico como en lo que se refiere a su contenido, ilustrado y ejemplificado por las siguientes citas de Hegel.) 





"El comportamiento prαctico hacia la naturaleza es determinado en primer lugar por la codicia, la cual es egoνsta; la necesidad estα dirigida hacia la utilizaciσn de la naturaleza para nuestro beneficio, de gastarla, agotarla, en breve, de aniquilarla. ... No importa cuαles sean las fuerzas que la naturaleza desarrolle y suelte en contra del ser humano - frνo, animales salvajes, agua, fuego - el ser humano conoce los remedios contra la naturaleza y se les roba a ella misma, empleαndolos en contra de ella misma; y la astucia de su razσn garantiza, que al emplear cosas naturales en contra de los poderes naturales,  ιstos se agoten entre sν, mientras que ιl quede ileso e intacto detrαs de todo ello. Sin embargo, el ser humano no puede dominar de esta manera a la naturaleza misma, es decir a lo general en ella, ni tampoco adiestrarlo en funciσn de sus fines." �  





Lo que Hegel denomina aquν "naturaleza misma" o "lo general en ella", es, precisa- y dialιcticamente, lo espiritual, en el sentido de que es el espνritu, el cual es la verdad, finalidad y realidad de la naturaleza. El espνritu, como esencia o como la "verdadera naturaleza" de la naturaleza no puede, por supuesto, ser dominado por el ser humano, el cual mismo no es sino un aspecto y una manifestaciσn espiritual particular, limitada, finita, y por ende "subordinada" a la totalidad que es el propio espνritu absoluto. Mientras que en lo que se refiere a lo natural en el sentido no-espiritual, es decir, en el sentido particular-exterior, concreto de los objetos naturales, siempre se realiza la finalidad subjetiva del ser humano. Tal cual como ocurre en la historia con respecto a lo que Hegel llama la astucia de la razσn, la cual es el garante para que siempre sea la finalidad suprema de la razσn la que se realice en y a travιs de los actos de los individuos en la historia, pasa lo mismo con respecto al ser humano en relaciσn a la naturaleza, donde la astucia de la razσn humana garantiza, que sea su finalidad subjetiva la que se realice por medio de lo objetivo-natural.





"Ιsto, de que la finalidad subjetiva, como el poder de aquellos procesos en los cuales lo objetivo se gasta y se anula mutuamente, permanezca fuera de los mismos y sea lo que se mantenga [νntegro] en ellos, es la astucia de la razσn."�





	La naturaleza, al no constituir su propia finalidad, es entonces el puro medio para un fin, que ni siquiera es el suyo, razσn por la cual la naturaleza es gastada, agotada y hasta sacrificada en beneficio de la realizaciσn de la finalidad subjetiva, sea ιsta la finalidad infinita del espνritu mismo, o sea ιsta la finalidad finita del ser humano - manifestaciσn limitada y finita del propio espνritu. En tιrminos metodolσgicos, la finalidad subjetiva se realiza por medio y a expensas de su otro, de su propia negaciσn, que es la objetividad exterior. 





... "Otra cosa en el comportamiento prαctico es, que, por ser nuestra finalidad la finalidad ϊltima y no las cosas naturales mismas, los convertimos en medios, cuya determinaciσn no yace en ellos mismos sino en nosotros, como por ejemplo, cuando convertimos la comida en sangre. Lo que resulta [de ello] es nuestra satisfacciσn, nuestra dignidad personal, que habνa sido alterada por alguna carencia de un carαcter especνfico. La negaciσn de mν mismo, la cual estα presente en mν en forma del hambre, es al mismo tiempo presente como un otro, que el que soy yo, como algo que hay que consumir; mi actividad es la de superar esta contradicciσn al equiparar lo otro conmigo mismo, o al restituir la unidad conmigo mismo por medio del sacrificio de la cosa." �








La actividad teleolσgica, que promueve la realizaciσn de la finalidad subjetiva, equivale entonces a la superaciσn de la contradicciσn: finalidad subjetiva - objetividad exterior. La actividad teleolσgica es asν actividad mediadora, por medio de la cual se unifica el fin subjetivo (del ser humano) con su objetividad exterior (el objeto natural) de manera que se realice, precisa- ϊnica- y unilateralmente uno de los dos, el fin subjetivo. Esta actividad media-dora no es otra cosa que el trabajo, la relaciσn unilateral-destructiva de la sociedad hacia la naturaleza, cuya expresiσn materializada u objetivada es la herramienta en toda la sucesiσn de sus apariencias desde la pica prehistσrica hasta la tecnologνa moderna. La herramienta, a su vez, no es otra cosa que la misma naturaleza convertida por el ser humano en instrumento de dominaciσn, en contra de la propia naturaleza. 





"El ser humano se comporta con sus necesidades hacia la naturaleza exterior de modo prαctico y procede, al satisfacerse por medio de ella y al agotarla, de manera mediadora. Los objetos naturales, a saber, son poderosos y hacen resistencia. Para dominarlos, el ser humano introduce otras cosas naturales, y con ιsto vuelve la naturaleza en contra de la naturaleza misma, inventando herramientas para este fin." �





Referente a la satisfacciσn de las necesidades humanas por medio de su "actividad mediadora" que es el trabajo, y en relaciσn a la resistencia de la naturaleza contra esta mediaciσn, Hegel observa lo siguiente: 





"Serio es el trabajo en relaciσn a la necesidad: o bien yo o bien la natura-leza tiene que perecer; si el uno quiere perdurar, el otro tiene que caer." � 





Aquν, en lo que se refiere a la satisfacciσn de las necesidades humanas mediante la utilizaciσn del medio naturaleza, satisfacciσn que equivale a la realizaciσn de una finalidad limitada dentro del contexto dado, se manifiesta la separaciσn rνgida de sujeto y objeto que se enfrentan antagσnicamente. Pero, precisamente porque la finalidad subjetiva es la verdadera entelequia a lo largo del proceso del espνritu en sus manifestaciones tanto naturales como histσricas, siempre estα garantizado en virtud de la astucia de la razσn, que sea ιsta, la finalidad subjetiva, que se realice con referencia a los procesos naturales y histσricos. 


Ahora, si bien la naturaleza, en relaciσn al espνritu, tiene su finalidad fuera de sν, precisamente en el espνritu, el concepto de la finalidad no le es completamente exterior, sino, en relaciσn a sν misma, es decir, a las cosas u objetos naturales particulares, se le es inherente como su simple determinaciσn. Por ende, tambiιn existe un genero de "finalidad propia" y una especie de "actividad teleolσgica" dentro de los objetos naturales, persiguiendo a travιs de ιsta su respectiva "finalidad" o simple determinaciσn, siendo tal actividad, sin embargo, dirigida y limitada a la simple autoconservaciσn del objeto natural. Por ser los procesos naturales procesos inconscientes, no se puede hablar de "actividad" en relaciσn a ellos, sino de efectividad en el sentido, de que en estos procesos naturales se hacen efectivas las leyes dialιcticas de la razσn, de las cuales ιstos son sino una expresiσn muda, un reflejo inconsciente.    





"El concepto de finalidad como inherente a las cosas naturales es la simple determinaciσn de los mismos, por ejemplo el germen de una planta, el cual contiene, segϊn su posibilidad real, a todo lo que debe resultar de ιl si es un αrbol, es decir, la actividad teleolσgica dirigida exclusivamente hacia la autoconservaciσn. Este [gιnero de] concepto de la finalidad en la naturaleza ya lo ha reconocido Aristσteles, y a esta efectividad la denomina la naturaleza de una cosa; ..." �





La actividad teleolσgica del espνritu, a diferencia de la efectividad teleo-lσgica en la naturaleza, es actividad consciente, actividad autoproductora espiritual a diferencia de la efectividad autoconservadora natural. La actividad autoproductora espiritual, que es el proceso dialιctico del desenvolvimiento consciente del espνritu en y a travιs del concepto, se manifiesta en la naturaleza en forma de su efectividad autoconservadora natural, que es el desenvolvimiento inconsciente del espνritu en y a travιs del concepto en su manifestaciσn sensorial-concreta. En ambos casos, tanto en el αmbito de lo propiamente espiritual como tambiιn en el αmbito de lo natural, el concepto se es su propia finalidad y por ende se limita por sν mismo, constituyendo su propia autolimitaciσn, razσn por la cual su desenvolvimiento como actividad espiritual y efectividad natural respectivamente, termina en donde el concepto enfrente una realidad que le corresponda. En otras palabras, el desenvolvimiento del concepto termina cuando ιste se haya realizado. El resultado del desenvolvimiento del concepto en los procesos naturales es igual mαs no idιntico con su comienzo, por lo que su realizaciσn es una realizaciσn parcial, temporal e imperfecta, despuιs de la cual el proceso o movimiento comienza de nuevo, mientras que el resultado del desenvolvimiento del concepto en el proceso espiritual es idιntico con su comienzo, por lo que su realizaciσn es una realizaciσn total, absoluta y perfecta, que concluye, por ende, en el reposo absoluto. 





"Ya con referencia a la vida [natural] observamos esta autolimitaciσn del concepto. El germen de la planta - este concepto sensorialmente existente - concluye su desenvolvimiento con una realidad que le es igual a ιl, con el engendramiento de la semilla. Lo mismo vale con respecto al espνritu; su desarrollo tambiιn llega a su fin, cuando el concepto de lo mismo se haya realizado a perfecciσn, o, lo que es lo mismo, cuando el espνritu haya llegado a la conciencia plena del concepto de sν mismo. Este contraerse-en-uno del comienzo con el fin,  - este llegar-a-sν-mismo del concepto en y mediante su realizaciσn, se manifiesta, en lo que se refiere al espνritu, en una forma aϊn mαs perfecta que con referencia a la mera vida [natural]; porque mientras que en esta ϊltima la semilla engendrada no es idιntica a aquella, desde la cual origina, en el espνritu, que se reconoce a sν mismo, lo producido es idιntico con lo productor." �





Aϊn cuando el concepto en la naturaleza como concepto sensorial-mente existente llega a realizarse individual y temporalmente en y por los procesos naturales, la naturaleza en su totalidad no llega a realizarse en el sentido de perfeccionarse, tal como lo es el caso del propio espνritu, el cual llega a ser idιntico consigo mismo, es decir, conscientemente relacionado a sν mismo, adecuado al concepto de sν mismo. Esto se debe a que, en la filosofνa de Hegel, la naturaleza no puede perfeccionarse dentro de sν, precisamente por carecer de una interioridad o esencia propia, a la cual la tiene "fuera" de sν por deber su existencia al acto de la autoenajenaciσn del espνritu, o, en palabras metodolσgicas, por ser derivada de ιste. En carencia de su propia interioridad y perfectibilidad, es decir, en defecto de conciencia, la naturaleza permanece "condenada" al constante movimiento, expresiσn de su imperfec-ciσn,  y no llega a alcanzar jamαs el reposo, la identidad consigo mismo.  La perfectibilidad en tιrminos metodolσgicos es la facultad de llegar a la identidad consigo mismo, a la autoconciencia, pero no en el sentido de la identidad inmediata, abstracta, sino de una identidad que es producto del proceso genιtico del propio espνritu, que es identidad en el sentido del "haber llegado a producirse a sν mismo", y, por ende, haber llegado a ser idιntico consigo mismo. La perfectibilidad en lo que se refiere al aspecto del contenido del proceso autocreador del espνritu, denota los cambios cualitativos, el "mejoramiento" cualitativo del proceso, el que, en su transcurso, engendra etapas nuevas, cualitativamente diferentes a las anteriores, y por ende es progreso, lo que ciertamente, para Hegel, no es el caso de la naturaleza, en la cual los procesos se repiten sempiternamente sin demostrar cambios de cualidad, es decir, sin poder relacionarse y elevarse hacia una "verdad superior".


La perfectibilidad, segϊn Hegel, se basa precisamente en la facultad de poder relacionarse a sν mismo de manera consciente, el engendrarse a sν mismo como su propio objeto cognoscitivo en y a travιs del concepto, que equivale a la consciente autoproducciσn o gιnesis de sν mismo, a la producciσn de su propia identidad, lo que sσlo le corresponde al espνritu absoluto. De ahν resulta y se entiende el famoso lema Hegeliano, que caracteriza de la manera mαs corta y precisa imaginable a todo su complejo mιtodo y sistema filosσfico: Conσcete a ti mismo.�  Ahora, parte intrνnseca de este proceso de llegar a conocerse a sν mismo, equivalente al proceso de autocreaciσn del espνritu, es exactamente su enajenaciσn y exteriorizaciσn en el espacio como naturaleza, como el contrario de sν mismo. En su calidad de ser el contrario de sν mismo, es decir naturaleza, el espνritu (como naturaleza) sσlo estα relacionado a lo propiamente espiritual o racional de manera "inversa", al ser su contrario, su simple negaciσn, la ausencia del espνritu, la carencia de la conciencia y de la reflexiσn conceptual, y por eso negaciσn indiferente.� Por ser el espνritu enajenado como naturaleza el contrario de sν mismo, es decir, inconciencia, su desarrollo o desenvolvimiento en el αmbito de lo natural es un desenvolvimiento inconsciente, es proceso mαs no progreso. Los procesos en el αmbito natural permanecen limitados a su particularidad y no llegan a relacionarse a sν mismos en el sentido de la reflexiσn consciente. Por eso permanecen en movimiento constante, sin llegar a terminar en la identidad consigo mismo, en el reposo. En (y como) la naturaleza, el espνritu estα en su condiciσn exteriorizada, concreta, inmediata, en la cual no puede reflejarse a sν mismo como espνritu, por lo cual la naturaleza es la condiciσn contraria al y contradictoria del espνritu, mientras que como propio espνritu consciente en su manifestaciσn en el tiempo, que corresponde al αmbito histσrico, el desarrollo de ιste es un desarrollo cualitativo, un progreso, un progreso consciente hacia la finalidad del espνritu, que es la libertad, la racionalidad. Lo propiamente histσrico consiste, como veremos, en que exista un progreso consciente acorde a su finalidad, que es la libertad, mientras que en la naturaleza hay sino un proceso inconsciente acorde a su finalidad, que es la necesidad. Finalmente, es ιsta la razσn, porque la naturaleza en la filosofνa de Hegel no pertenece al αmbito histσrico al constituir la ausencia de la libertad, de la conciencia, de la reflexiσn conceptual, en fin, al permanecer la naturaleza encerrada en su cνrculo de movimiento eterno, inconsciente, expresiσn de su falta de perfectibilidad.  





"El cambio abstracto de por sν, el cual ocurre en la historia, ya desde hace mucho tiempo ha sido concebido, de manera general, como si contuviese al mismo tiempo un progreso hacia lo mejor, hacia lo mαs perfecto. Los cambios dentro de la naturaleza, cuan infinitamente variados sean, sσlo demuestran un cνrculo, el cual se repite sempiternamente; en la naturaleza, no pasa nada nuevo bajo el sol, y a este respecto el juego variado de sus formaciones trae un aburrimiento consigo. Sσlo en los cambios, los cuales ocurren en el terreno espiritual, se engendra lo nuevo. Este fenσmeno con referencia a lo espiritual ha causado, que se viera en el ser humano un gιnero diferente de determinaciσn de por sν, que el de las cosas meramente naturales - en las cuales siempre se manifiesta uno y el mismo carαcter estable, hacia lo cual retrocede todo cambio-, es decir, una capacidad de cambio real, en verdad hacia lo mejor - un impulso hacia la perfectibilidad."�  


� Punto nϊmero 1 b) en nuestro resumen esquemαtico en la pαgina 79 del capνtulo II. No vamos a entrar a la estructuraciσn de la filosofνa de la naturaleza como expuesto en el punto nϊmero 3. del mismo esquema, sino nos vamos a centrar mαs bien en la explicaciσn metodolσgica de la "esencia" de la naturaleza y su funciσn en el sistema filosσfico de Hegel


� En la Enzyklopδdie der philosophischen Wissenschaften II, Obras 9 op.cit; en su introduc-ciσn a la filosofνa de la naturaleza, pαgina 12, Hegel califica a la naturaleza de la manera siguiente, dialιctico-contradictoria: "Encontramos la naturaleza como enigma y problema ante nosotros, hacia la soluciσn de lo cual nos sentimos tanto impulsados como repugnados: atraνdos, porque el espνritu se presiente en ella; repugnados de lo ajeno, en el cual [el espνritu] no se encuentra a sν mismo."  Traducciσn propia del idioma alemαn, [el parιntesis] es nuestro.


� Vιase la cita en nuestro capνtulo II, pαgina 77, con nota de pie nϊmero 91, en la cual Hegel consta, que en la naturaleza el espνritu se realiza como espνritu inconsciente, "durmiente". Vιase tambiιn G.W.F Hegel, Berliner Schriften 1818-1831, Obras 11 op.cit.; pαgina 549: "La idea inmediata de por sν es sσlo naturaleza, y el espνritu inmediato sσlo espνritu durmiente, no autoconsciente, ni mucho menos [espνritu] realmente pensante, sapiente y conocedor." (Traducciσn propia del idioma alemαn. [El parιntesis] es nuestro)


� G.W.F. Hegel, Vorlesungen όber die Philosophie der Geschichte, Werke 12 ("Lecciones sobre la Filosofνa de la Historia", Obras 12) Suhrkamp Verlag, Frankfurt am Main 1991; pαg. 23. Traducciσn propia del idioma alemαn; [el parιntesis] es nuestro.


� Si bien el concepto aparece en la naturaleza, aparece como concepto en sν, es decir, como concepto concreto-sensorial, individual, particularizado, careciente de su generalidad que le es propio como concepto. "La existencia sensorial no significa otra cosa sino el ser-fuera-de-sν del concepto, del concepto perdido en la confusiσn y la caducidad de la apariencia." (G.W.F. Hegel, Berliner Schriften 1818-1831, Obras 11 op.cit.; pαgina 549. Traducciσn propia del idioma alemαn.)


� Aquν, en este contexto metodolσgico-epistemolσgico de la afirmaciσn o del espνritu, que se enriquece, mediante la negaciσn de la negaciσn, con el producto de su enajenaciσn o auto-negaciσn - la naturaleza -, se manifiesta in nuce la relaciσn unilateral-explotadora, que hemos seρalado a lo largo de nuestra introducciσn, con referencia al proceso de trabajo histσrico, como la relaciσn unilateral-destructiva de la sociedad hacia la naturaleza, expresiσn fiel y exacta de la cual es, especνficamente, la filosofνa Hegeliana en su calidad de constituir la explicaciσn, racionalizaciσn y justificaciσn, es decir, la afirmaciσn de la sociedad burguesa y del modo de producciσn burguιs-capitalista, en el cual la naturaleza se convierte en "producto" y medio de la sociedad. (Es ιsto tambiιn la base teσrico-prαctica de "La Riqueza de las Naciones" como explicado por Adam Smith). Ahora, a la explotaciσn en relaciσn a la naturaleza le corresponde, precisamente, el enriquecimiento en relaciσn al espνritu, y es el espνritu (el postulado filosσfico, expresiσn de la sociedad, del ser humano (dominante) en el proceso de trabajo histσrico), que sale enriquecido del proceso, y no es la naturaleza (la derivaciσn). La selecciσn de los conceptos que utiliza Hegel para ilustrar este proceso enriquecedor del espνritu, demuestra la unilateralidad a favor de ιste, el cual se enajena, para luego "reapropiarse" del producto de su enajenaciσn, hallαndose "enriquecido", mientras que no queda ni la sombra de este producto de su enajenaciσn, que es la naturaleza o la derivaciσn. (He aquν una anticipaciσn dramαtica de la actual y lσgica destrucciσn de la naturaleza en el transcurso del proceso de trabajo histσrico, al final de lo cual quedarα sino el puro "espνritu absoluto", la muerte. Vιase el pαrrafo con nota de pie nϊmero 150 en la pαgina 118.) Es tambiιn aquν, donde nace la racionalizaciσn, es decir justificaciσn del contenido del concepto "propiedad", que luego serα retomada por Marx, para quien la naturaleza sσlo entra al αmbito histσrico en la medida en que es transformada en producto y, por ende, propiedad del hombre por medio del trabajo. 


� Los tιrminos "negaciσn", "enajenaciσn", "alienaciσn", "objetivaciσn" y "exteriorizaciσn" son, en la filosofνa de Hegel, tιrminos equiparables y hasta equivalentes, denotando el mismo acto de llegar a ser diferente del espνritu en sus diferentes dimensiones. De tal modo, el concepto negaciσn expresa, en tιrminos metodolσgicos lo mismo que expresan los conceptos enajenaciσn y alienaciσn en tιrminos ontolσgicos (esencia), es decir de subjetividad e identidad, y lo mismo que expresan los conceptos objetivaciσn y exteriorizaciσn en tιrminos fenomenolσgicos (apariencia), es decir de espacio y tiempo. Todos ιstos conceptos ilustran entonces, cada uno con matiz diferente, el mismo acto de "llegar a ser el contrario de sν" del espνritu, que lleva a su condiciσn del ser-ajeno-a-sν o "Aussersichsein". Vιase tambiιn nuestra explicaciσn en la nota de pie nϊmero 81, pαgina 75 del capνtulo II en relaciσn al ser-ajeno-a-sν del espνritu.  


� Vιase la nota de pie nϊmero 6 en la pαgina 14 de nuestra introducciσn, en la cual seρalamos, que Marx reduce la transiciσn enigmαtica de la lσgica a la filosofνa de la naturaleza en Hegel al "aburrimiento" de la idea y del propio filσsofo, quien quiere salir del pensar abstracto y darle a ιste un contenido concreto. - La razσn metodolσgica, porque la idea tenga que enajenarse y exteriorizarse en y como su contrario, la naturaleza, estα relacionada al problema del postulado ϊnico: al haber postulado un solo principio filosσfico, en el caso de Hegel la idea o el espνritu -  ιste tiene que contener a todo lo que se pretenda deducir de ιl, inclusive a su propio contrario, "necesidad" lσgica expresada en el principio de la afirmaciσn, que es el principio de la identidad con el lado opuesto (vιase en nuestro capνtulo II la cita con nota de pie nϊmero 108, en la pαgina 92). 


� De ahν se entiende la famosa frase Hegeliana: "Lo que es racional, es real; y lo que es real, es racional. Esta es la convicciσn de la conciencia imparcial y de la filosofνa, y desde ahν es de donde parte [la filosofνa] tanto en lo que se refiere a la contemplaciσn del universo espiritual, como tambiιn del [universo] natural." (G.W.F. Hegel, Grundlinien der Philosophie des Rechts, Obras 7 op.cit.; pαgina 24. Traducciσn propia del idioma alemαn, el ιnfasis subrayado y [los parιntesis] son nuestros.) - En ϊltima instancia, la coincidencia de lo racional con lo real en la filosofνa de Hegel corresponde a la afirmaciσn absoluta de su postulado, del espνritu, expresiσn del proceso de trabajo histσrico, coincidencia la cual se manifestσ en la actualidad Hegeliana en forma del Estado Prusiano, y en el presente en forma (del Departamento de Estado Estadounidense) de la actual condiciσn globalizada. 


� G.W.F. Hegel, Enzyklopδdie der philosophischen Wissenschaften I, Obras 8 op.cit.; § 244, pαgina 393. Traducciσn propia del idioma alemαn. Los ιnfasis son de Hegel, [los parιntesis] son nuestros. El tιrmino "idea existente" deberνa estrictamente traducirse con otro adjetivo, que no existe en castellano y que expresa la propiedad del substantivo "ser". Se trata del adjetivo de ser, en alemαn "seiend". El adjetivo "existente" denota la propiedad de la existencia y no del ser. Nσtese, que filosσficamente, "existencia" y "ser" son dos cosas diferentes, refiriιndose "existencia" al αmbito de lo social-abstracto (pensar, sociedad) y "ser" al αmbito de lo natural-concreto (actuar, naturaleza). 


� Si no se concibiera la exterioridad de a la idea absoluta como una exterioridad interna sino verdaderamente externa, ιsto equivaldrνa a suponer la existencia de algo, que cayera fuera del αmbito de la idea, lo que no es el caso en la filosofνa Hegeliana por sσlo haber postulado un solo principio; ya que sσlo podrνa hablarse de una exterioridad en el sentido estricto de la palabra, es decir externa, si se postularan, desde un principio, por lo menos dos postulados independientes y equivalentes, por ejemplo, espνritu y materia, donde la materia no sea un derivado del espνritu o al revιs.


� El espacio es, como Hegel explica en la Enzyklopδdie der philosophischen Wissenschaften II, Obras 9 op.cit.; en la pαgina 41, la condiciσn mαs general y abstracta de la exterioridad de la naturaleza, la exterioridad indiferente, que es la primera e inmediata determinaciσn de la naturaleza.


� Ibidem, § 247 pαgina 24. Traducciσn propia del idioma alemαn. Los ιnfasis y (el parιntesis) son de Hegel; [el parιntesis cuadrado] es nuestro.


� Ibidem, § 248, pαginas 27, 28. Traducciσn propia del idioma alemαn. Los ιnfasis son de Hegel, [los parιntesis] son nuestros. Aquν, el propio Hegel confirma, con respecto al concepto de la materia como negaciσn o derivaciσn del espνritu, lo que hemos explicado en nuestro capνtulo metodolσgico, especνficamente en relaciσn a la stιresis o privatio, es decir a la negaciσn simple, que es ausencia o carencia. Vιase capνtulo I, pαginas 62 y 63.


� G.W.F. Hegel, Enzyklopδdie der philosophischen Wissenschaften II, Obras 9 op.cit.; § 249, pαginas 31, 32. Traducciσn propia del idioma alemαn; los ιnfasis son de Hegel, [los parιntesis] son nuestros. - En el suplemento que le sigue a la cita mencionada, Hegel explica las dos maneras como se ha expresado filosσficamente tal marcha escalonada de la naturaleza, que son la evoluciσn y la emanaciσn. La evoluciσn, que parte de lo imperfecto y asciende hacia lo perfecto, equivale, segϊn Hegel, a una explicaciσn gradual-cuantitativa del desenvolvimiento escalonado de la naturaleza, mientras que la emanaciσn, concepto caracterνstico del oriente, que parte de lo perfecto y desciende hacia lo imperfecto hasta terminar en la condiciσn de "lo negativo", de la carencia de toda forma, de todo ser y toda esencia (que es la condiciσn de la materia), equivale a una explicaciσn mαs bien cualitativa del desenvolvimiento escalonado de la naturaleza, ya que, al partir de la totalidad perfecta, se llega a comprender lo inferior con miras y a partir de lo superior. Sin embargo, Hegel califica a ambas explicaciones como superficiales y unilaterales, aϊn cuando ιl considera la ϊltima como la mαs ventajosa de las dos, existiendo una clara analogνa entre el concepto de la emanaciσn y la concepciσn Hegeliana de la totalidad retrospectiva, a partir de la cual se puede exponer, "a posteriori", un proceso como si fuera un proceso "abierto", en plena marcha hacia adelante.  


� Vιase capνtulo II. pαgina 75, nota de pie 83.


� G.W.F. Hegel, Enzyklopδdie der philosophischen Wissenschaften II, Obras 9 op.cit.; § 251, pαgina 36. Traducciσn propia del idioma alemαn. Los ιnfasis son de Hegel, [los parιntesis] son nuestros. 


*1: "determinar" no es la traducciσn exacta del tιrmino alemαn "setzen", que Hegel utiliza aquν. "Setzen" significa literalmente "sentar(se)", pero en el sentido filosσfico significa mαs bien "determinar(se)". *2: En vez de "...ser como lo viviente...", la traducciσn correcta en castellano exigirνa colocar aquν el tιrmino "... existir como lo viviente...". En vista de que Hegel mismo utiliza aquν el tιrmino "ser", distinguiιndolo contra el tιrmino "existir", por referirse ιste ϊltimo exclusivamente al espνritu y no a la naturaleza, hemos optado por la traducciσn estricta, "ser".


� En metαforas religiosas, la enajenaciσn, que es la determinaciσn (negaciσn) de la idea como naturaleza, corresponde a la "creaciσn del mundo" por parte de "Dios". Recordamos, que en el sistema filosσfico de Hegel, la religiσn es la expresiσn intelectual-imaginativa de la idea absoluta, expresiσn todavνa inhibida dentro de la imaginaciσn, superable solamente por la razσn, que es la expresiσn filosσfico-"abstracta" de la idea, el propio pensamiento racional - ϊnica condiciσn dentro de la cual la idea se es plenamente adecuada a su concepto, y en la cual, por ende, es saber absoluto (vιase nuestro capνtulo II, pαgina 76 y nota de pie nϊmero 90, y pαgina 77.)


� G.W.F. Hegel, Enzyklopδdie der philosophischen Wissenschaften II, Obras 9 op.cit.; § 245 pαgina 13. Traducciσn propia del idioma alemαn. Los ιnfasis y (los parιntesis) son de Hegel; [el parιntesis cuadrado] es nuestro. El § 205, a lo cual Hegel se refiere, entre otros, en la cita mencionada, trata de la relaciσn teleolσgica inmediata, la cual, en su inmediatez, expresa la finalidad exterior, en cuanto el concepto le es presupuesto al objeto, y no inherente: 


"La relaciσn teleolσgica es, como relaciσn inmediata, primero la finalidad exterior, y el concepto, como [concepto] presupuesto, se halla enfrente del objeto. Por eso, la finalidad es finita, en parte en lo que se refiere a su contenido, y en parte, porque la finalidad tiene su limitaciσn en un objeto dado, el cual constituye el material de su realizaciσn, y por ende una condiciσn exterior; ..." (Enzyklopδdie der philosophischen Wissenschaften I, Obras 8 op.cit.; pαgina 362. Traducciσn propia del idioma alemαn; los ιnfasis son de Hegel, [el parιntesis] es nuestro.


� G.W.F.Hegel, Enzyklopδdie der philosophischen Wissenschaften I, Obras 8 op.cit.; § 206 pαgina 363. Traducciσn propia del idioma alemαn. Los ιnfasis son de Hegel.


� Ibidem, §  208 pαgina 364. Traducciσn propia del idioma alemαn. Los ιnfasis son de Hegel, [los parιntesis] son nuestros. 


� En la Enzyklopδdie der philosophischen Wissenschaften II, Obras 9 op.cit., pαgina 24, Hegel explica, que precisamente en ιsto, que la idea se decida de determinarse u objetivarse como lo ajeno a sν mismo, como naturaleza, y de reapropiarse de esta su enajenaciσn y objetivaciσn para justamente llegar a ser subjetividad y espνritu, consiste lo absoluto de la idea. En otras palabras, la enajenaciσn y objetivaciσn de la idea como lo ajeno a sν mismo se efectϊa  en miras del enriquecimiento de la idea con su propio contrario, con su propia negaciσn, lo que la vuelve idea absoluta. De tal manera y como explicado en relaciσn a la dialιctica en nuestro capνtulo I, pαginas 65 y sobre todo 66, metodolσgicamente hablado, la enajenaciσn es enajenaciσn en el servicio de la superaciσn, la negaciσn es negaciσn en el servicio de la afirmaciσn, el movimiento es movimiento en el servicio del reposo, o epistemolσgicamente hablado, la naturaleza es naturaleza en el servicio del espνritu.


� G.W.F. Hegel, Enzyklopδdie der philosophischen Wissenschaften II, Obras 9 op.cit.;  Suplemento al § 245, pαginas 13, 14. Traducciσn propia del idioma alemαn.


� Ibidem, §  209 pαgina 365. Traducciσn propia del idioma alemαn, los ιnfasis son de Hegel, [el parιntesis] es nuestro.


� Ibidem, suplemento al § 245, pαgina 14. Traducciσn propia del idioma alemαn. [El parιntesis] es nuestro.


� G.W.F. Hegel, Vorlesungen όber die Philosophie der Geschichte, Obras 12 op.cit.; pαgina 295. Traducciσn propia del idioma alemαn; el ιnfasis es de Hegel. 


� Ibidem, pαginas 297, 298. Traducciσn propia del idioma alemαn.  


� G.W.F. Hegel, Enzyklopδdie der philosophischen Wissenschaften II, Obras 9 op.cit.;  Suplemento al § 245, pαgina 14. Traducciσn propia del idioma alemαn. El ιnfasis es de Hegel, el ιnfasis subrayado y [el parιntesis] es nuestro. 


� G.W.F. Hegel, Enzyklopδdie der philosophischen Wissenschaften III, Obras 10 op.cit..; pαgina 15. Traducciσn propia del idioma alemαn. [Los parιntesis] son nuestros.


� En griego antiguo, γνώθι σεαυτόν (gnτthi seautσn), epνgrafe en el templo de Apolo en Delfos, lugar del famoso Orαculo de Delfos. "... Conσcete a ti mismo, ιste mandamiento absoluto no tiene, ni en sν, ni donde aparece histσricamente de manera explνcita, sσlo el significado de [constituir] el conocimiento de sν mismo en lo que se refiere a las capacidades particulares, el carαcter, las aficiones y debilidades del individuo, sino [tiene] el significado del conocimiento de sν mismo tanto en lo que se refiere a lo verdadero en el ser humano, como a lo verdadero en-y-para-sν, - a la esencia misma como espνritu." (G.W.F. Hegel, Enzyklopδdie der philosophischen Wissenschaften III, Obras 10 op.cit.; Introducciσn § 377, pαgina 9. Traducciσn propia del idioma alemαn. El ιnfasis es de Hegel; [los parιntesis] son nuestros.) - Mientras que, en lo que concierne al conocimiento en relaciσn a la naturaleza, (la cual no es precisamente "el lugar" del conocimiento de sν mismo), Hegel observa lo siguiente: "El conocimiento absoluto es la gran escoba, que arrasa con todo, qui fait la maison nette." ( "..., que limpia la casa." en: G.W.F. Hegel, Jenaer Schriften 1801-1807, Obras 2 op.cit.; pαgina 561. Traducciσn propia del idioma alemαn.) 


� La negaciσn como negaciσn diferenciadora, es decir como relaciσn o actividad negativa, tal como se manifiesta dentro del αmbito de lo espiritual por medio del concepto, es otra cosa que la negaciσn indiferente, es decir, la negaciσn como efectividad negativa tal como se manifiesta dentro del αmbito de lo natural, en el cual el concepto sensorialmente existente contiene a sus diferenciaciones de manera indiferente, es decir, no puede relacionarse conscientemente a estas sus diferenciaciones. 


� G.W.F. Hegel, Vorlesungen όber die Geschichte der Philosophie, Obras 12 op.cit.; pαgina 74. Traducciσn propia del idioma alemαn. El ιnfasis es de Hegel.
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