














APLICACION SISTEMATICA DEL PRINCIPIO DE LA MORALIDAD...
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En primer lugar, al que tiene una disposicién de animo moral no se le puede ocu-
rrir conducir a los hombres a la virtud mediante medios coercitivos o anunciando re-
compensas o castigos que o bien él mismo, por ejemplo come Estado, o bien un senor
superpoderoso, quiera proporcionar, o que él, en nombre de un ser todopoderoso,
como su confidente, prometa o amenace. Todas las acciones que estén motivadas por
algo de este estilo, carecen en absoluto de toda moralidad. Dado que se sigue buscan-
do adn [F 315] debilitar o limitar esta proposiciéon y mantener en pie el sistema de una
virtud por premio o castigo con toda clase de pretextos, quiero demostrar mi afirma-
cidén con entera nitidez.

Todo impulso a la felicidad se funda en el impulso natural. Quiero este o aquel ob-
jeto porque en mi naturaleza hay un impulso; no quiero éste o aquél porque en mi na-
turaleza hay una aversién hacia él. Ahora bien, si uno se sirve de este impulso para
conducirme a ciertas acciones, con ello se convierte esas acciones en condiciones para
la satisfaccion de ese impulso natural, y por tanto la satisfaccion de mi impulso natu-
ral sigue siendo manifiestamente e/ #/timo fin de mis acciones; y las acciones mismas
son Unicamente los medios para ello, y son consideradas por mi s6lo en cuanto tales
medios. Pero en eso consiste precisamente la esencia de la inmoralidad, en que la sa-
tisfaccion del impulso natural sea el fin daltimo de mi actuar; por el contrario, la ley exi-
ge que yo subordine por completo ese impulso a una impulsién superior. En conse-
cuencia, por ese camino no se me ha hecho en modo alguno moral, sino que mas [A 278]
bien se me ha fortalecido verdaderamente en mi inmoralidad por el hecho de que se
la autoriza mediante algo que se denomina ética y que se da como lo supremo y lo mas
santo, y se la desarrolla realmente mediante el ejercicio. Con ello se aniquila toda es-
peranza respecto a la moralidad, al poner en su lugar la inmoralidad misma; es, por
tanto, una pura destruccién de la moralidad, y de toda tendencia hacia ella y toda idea
sobre ella. En ese caso procedemos con el hombre justamente del mismo modo que lo
hacemos con los animales. Nos servimos del instinto de éstos para ligar a ellos las ha-
bilidades que pretendemos; y de esa manera también en el caso del hombre, vamos
sOlo a adiestrarlo, pero no a cultivarlo.

Por tanto, no se usen finalmente esas escapatorias tan imprecisas y superficiales
como perjudiciales, y que destruyen desde la raiz toda verdadera moralidad: «La re-
compensa no debe ser el tinico fin del virtuoso; él s6lo la debe tener como un fin con-
comitante; o ella no debe ser el fin [F 316] principal, sino sélo el secundario». En modo
alguno; la recompensa no debe ser ex absoluto un fin. Toda accion por la esperanza de
un premio o por el temor a un castigo es absolutamente inmoral.

No se diga: «Unicamente al comienzo queremos servirnos de este medio, hasta que
hayamos hecho con ello a los hombres capaces de una moralidad pura». Por el uso de
este medio no inicidis en modo alguno una disposicion de dnimo moral, sino que Gni-
camente hacéis que contintie la vieja disposicién de dnimo inmoral, la nutris y la cui-
dais con gran mimo; igualmente es puro invento todo vuestro pretexto de que los
hombres no serian capaces en alguna circunstancia de una moralidad pura, y vuestra
distincién entre una moralidad pura y una no pura es directamente absurda. No hay
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dos moralidades, sino s6lo una; y la que no es pura, la que no procede exclusivamen-
te de la representacion del deber, no es en modo alguno una moralidad. Aqui, en efec-
to, se habla exclusivamente de la disposicion de dnimo, y en modo alguno de la com-
pletud o incompletud con la que esa disposicién de animo ha sido ejecutada en la
accion efectiva,

II

De igual modo tampoco puede ser forzada la moralidad mediante una conviccién
teérica. En primer lugar, la conviccidn teérica misma no se puede forzar: un principio
correcto y que explica muchos fendmenos en el hombre, un principio que los fil6so-
fos de la escuela toman en consideracién raras veces, porque con él se les molestaria
en su loca presuncién de mejorar y convertir al hombre mediante sus silogismos. Na-
die es convencido si él no entra dentro de si mismo y siente internamente el asenti-
miento de su yo?’® a la verdad expuesta; este asentimiento es un afecto del corazén, en
modo alguno una conclusién [A 279] del entendimiento. Tal atencidn sobre nosotros
mismos depende de la libertad; y la misma aprobacién se da, por tanto, libremente,
nunca forzada. (Con ello no se dice que uno pueda convencerse de lo que quiera; tni-
camente de la verdad puede uno convencerse y querer convencerse; pero incluso de ella
uno no fzene que convencerse, sino que esto depende de la buena [F 317] voluntad. El
convencimiento es una accién de la razén que, mediante un acto de su espontaneidad,
se somete ala verdad, no es una pasividad de la misma. Convencerse de proposiciones
que perjudican nuestras pasiones presupone ya una buena voluntad dominante, la
cual, por consiguiente, no puede ser ella misma producida a su vez por aquélla.)

III

Dado que tendremos que permanecer, sin embargo, en el influjo por medio de fun-
damentos racionales, que no pueden darse por otro camino que por el del razona-
miento tedrico, al menos hemos encontrado por el momento que este influjo presu-
pone ya el principio del bien en el objeto del mismo; que, en consecuencia, todo
fomento de la moralidad seria imposible si este principio no pudiera presuponerse
siempre con seguridad.

Y ahi se puede demostrar que hay algo inextirpable en la naturaleza humana a lo
que se puede ligar la formacién en vistas a la virtud: esto es el afecto?”! del respeto.
Este afecto puede hallarse en el alma no utilizado ni desarrollado, pero él no puede ser
erradicado de ella, ni dirigido a un objeto extrano a él. Al placer sensible se le puede
amar, buscar, desear, sentir contento en su goce; pero nunca se le puede respetar: este
afecto no encuentra aqui ninguna aplicacién. Pero tan pronto como encuentra su ob-’

0 die Zustimmung seines Selbst.
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jeto, se manifiesta indefectiblemente: todo lo que es digno de respeto es respetado con
toda seguridad. La primera regla para la difusién de la moralidad sera, por tanto, ésta:
muestra a tus congéneres cosas dignas de respeto, y apenas podemos mostrarles algo
en ese sentido mas conforme al fin que nuestro propio modo de pensar moral, nues-
tra conducta moral. De ahi se sigue el deber del buen ejemplo. Volveré sobre ello, y
paso ahora a la cadena de las consecuencias. El primer nivel en la formacién moral es
el desarrollo del respeto.

[F 318] 1AY

Tan pronto como el hombre se ve forzado a respetar algo fuera de él, se desarrolla
en él el impulso de respetarse a si mismo. El impulso hacia el propio respeto, tan pron-
to como se [A 280] desarrolla el afecto del respeto por algo exterior a nosotros, es tan
inextinguible en la naturaleza humana como el amor propio. Despreciarse a si mismo
friamente, considerarse tranquilamente como un indigno y miserable, eso no lo so-
porta ningiin hombre; pero que él se respete cuando es despreciable?’?, es asimismo
imposible.

Pero con ello el estado moral del hombre a menudo no se mejora en nada, sino que
con mucha mis frecuencia empeora ain considerablemente. Para escapar de la pena
insoportable del desprecio de si, se toman dos clases de caminos; a menudo ambos a
la vez. El hombre busca huir de si, porque tiene miedo de si mismo; él se guarda de
echar una mirada en su interior, porque éste no le muestra otra cosa que objetos des-
garradores: sélo para escapar de si mismo, se dispersa cada vez mas en los objetos del
mundo externo. Adormece su conciencia moral. Ya que este medio no le ayuda sin
embargo enteramente, busca liberarse del forzado respeto hacia algo exterior a él y del
desprecio a si mismo que se deriva de ello procurando persuadirse a si mismo de que
su respeto es locura y alucinacion, de que no existe absolutamente nada digno de res-
peto, noble ni sublime, de que todo es tinicamente apariencia y engafio, de que nin-
gin hombre es mejor que él mismo, y de que la naturaleza humana en general no es
mejor.— Uno se esforzaria inttilmente en refutar este sistema mediante fundamentos
racionales. El no tiene su fundamento en el entendimiento, sino en el corazén. Es ese
fundamento en el corazén el que tendria que ser primeramente eliminado, ellos ten-
drian que ser liberados del temor y de la vergiienza de si mismos. Estan escindidos de
todo bien tGnicamente porque lo estan de si mismos. Concilieseles primeramente con-
sigo mismos, es decir, muéstreseles que no estan a pesar de todo tan vacios de todo lo
bueno como ellos [F 319] mismos creen. Condtzcaseles en primer lugar al principio
bueno [que hay] en ellos mismos.

Por tanto, la inmoralidad es o bien una completa falta de cultivo, y la moralidad ha
de ser cultivada mediante el primer medio indicado: ensenarle al hombre tinicamente
algo que respetar; o bien una falta de esperanza respecto a si mismo, y entonces mués-

272 O bien: «que él se aprecie (achte) cuando es despreciable (verichilich)». Achten = estimar, respetar, apre-
ciar; téngase en cuenta todos estos significados en lo que queda de este § 25.
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trese al hombre que al menos otros no desesperan de él, hagasele notar esa confianza
y, si se tiene trato de modo particular con él, que repare €l mismo en el bien escondi-
do en él. A quien otros le muestran confianza, adquirira pronto también él mismo al-
guna para si; en quien nadie aparte de él tiene esperanza, ése ha de comenzar también
él mismo a desesperar de si.

De este modo, en nuestra teoria todo esta conectado y un miembro se engarza en
el otro. Ya ha sido probado anteriormente que es absolutamente contrario al deber no
guardar intimamente la esperanza en la posibilidad de mejoramiento de un hombre
cualquiera. Lo que alli se mostraba como deber interno y como algo regulativo de nues-
tras acciones [A 281] externas, se muestra aqui de nuevo como un medio para la pro-
mocién de nuestro fin dado, y es un deber mostrar también externamente y de mane-
ra verdaderamente decidida esa confianza interna.

El principio bueno, que existe en todos los hombres y que en ninguno puede ser
extirpado, es justamente la posibilidad de poder respetar alguna cosa de manera de-
sinteresada, sin tener en cuenta ningiin provecho, luego por un motivo absolutamen-
te a priori; ademas [consiste en] el impulso de querer respetarse a si mismo y la impo-
sibilidad de que alguien se degrade hasta la infamia de despreciarse a si mismo fria y
tranquilamente. Conduzcaseles a ese principio. Muéstreseles que éste se halla a la base
de sus propios comportamientos. Asi, digase, por ejemplo, a aquellos que niegan ab-
solutamente la posibilidad de un impulso desinteresado en el hombre, a un Helvé-
tius?” y semejantes™: habéis descubierto, segtin nos informais, que los hombres tini-
camente son impulsados por provecho propio, y que se engafian groseramente cuando
se consideran capaces de otras impulsiones. Pues vale, eso es bueno para vosotros; uti-
lizad ese [F 320] descubrimiento tan bien como podais y continuad vuestro camino.
Pero ¢por qué nos comunicais vuestro descubrimiento? Dado que todos los hombres
y, por tanto, también vosotros tinicamente podéis actuar por egoismo, ¢qué queréis ga-
nar con esta comunicacion, o qué pérdida queréis apartar de nosotros mediante ella?
Si esa ilusién ocasiona dafios, al menos a vosotros no os ocasiona ninguno, puesto que,
como asegurais, os habéis librado enteramente de ella. Nuestro dafio, sin embargo,
¢en qué os perjudica? ¢Y qué os importa que en torno a vosotros otros reciban danos?
Alegraos mis bien de eso y sacad de ello para vosotros tanto beneficio como sea posi-
ble. Ademas, por lo que podemos comprender, os aportaria directamente beneficios
el que todos, excepto vosotros, permanezcan en ese error; y, si fuerais consecuentes,
tendriais que hacer todo para mantenerlo y difundirlo, pues con ello obtendriais un
medio de ganarnos para vuestros fines secretos bajo el pretexto de virtud y de utilidad
comun, lo cual no os sera tan facil si nos anuncidis como fin Gltimo vuestra utilidad pri-
vada. En una palabra, dado que no podéis tener ninguna ganancia comunicando vues-
tro descubrimiento, vuestra declaracién contradice a vuestra declaracién misma®.

Y lo que es mds, nos comuniciis ese descubrimiento no siéndoos enteramente in-
diferente si lo aceptamos o no, sino que convertis en un asunto apremiante para vo-

23 F no pone «Helvétius» en cursiva.
"t Véase la nota «jp».
™ Cometéis una contradiccién pragmatica, se diria ahora.
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sotros el convencernos, y defendéis vuestra proposicion con todo el ardor posible. ¢De
donde puede nacer ese interés? Si esa ilusion es [A 282] realmente tan despreciable
como asegurdis, ¢por qué os oponéis a ella con tanto calor y fuerza? Dejadla que se
desmorone en si misma. Por tanto, no es posible en modo alguno comprender vues-
tro modo de proceder si no os impulsa otra cosa que el egoismo. ¢Qué podria ser eso
[otro]? No resultara dificil mostraroslo.

Os importa tanto convencernos de vuestra opinién no para que nosotros nos rija-
mos segun ella en nuestro actuar, pues esto tendria que ser para vosotros muy moles-
to, sino para que, mediante nuestro convencimiento, ayudemos a confirmar el [F 321]
vuestro. No estdis realmente seguros del vuestro, digdis lo que digais, y mediante nues-
tro estar de acuerdo queréis completar plenamente el convencimiento que falta en vo-
SOtros mismos.

Y os sigo preguntando: ¢por qué queréis estar tan enteramente seguros de lo vues-
tro? Si el mero egoismo es el motivo de vuestras acciones, ¢qué provecho podria sur-
giros por esa completa certeza? De nuevo sois inconsecuentes. Queréis estar seguros
de ello porque en caso contrario os tendriais que despreciar a vosotros mismos, con-
sideraros peores que los otros hombres, peores y mas indignos de lo que conlleva vues-
tra naturaleza de por si. Desedis, en consecuencia, poder respetaros a vosotros mis-
mos, y tenéis en vosotros un principio de vuestro modo de actuar mas elevado que el
simple egoismo; y sois mejores de lo que pensais vosotros mismos.

Y vosotros, los que no os encontrais en ese mismo caso, los que no ponéis al descu-
bierto la opinién de vuestro corazén, sino que la encerrais cuidadosamente en vuestro
interior y utilizdis como pretexto para vuestras acciones fines honorables que vosotros
mismos no tenéis, ¢por qué hacéis esto? Si queréis con ello simplemente engafar a
vuestros congéneres a fin de poder utilizarlos mejor en la promocién de vuestros fines,
entonces reconocéis ciertamente por vuestro actuar que hay en ellos un motivo supe-
rior y mas noble que el del egoismo, dado que os servis de €, edificais sobre él, segtin
él tomais vuestras medidas. De nuevo, por tanto, vuestra opinién de que no haya en la
naturaleza humana nada mas elevado que el egoismo contradice vuestro modo de pro-
ceder, el cual presupone algo superior, y con ese presupuesto le va bien. Al menos en
el actuar, donde se descubre con la mayor seguridad el interior del hombre, no podiais
menos que reconocer un principio superior en el hombre; pero este principio solo lo
podiais obtener a partir de vosotros mismos, de vuestro hondo sentir, y inicamente asi
lo podriais transferir a los otros. Luego tampoco vosotros estéis tan vacios de todo
bien como habéis creido.

En una palabra: no existe ningtin hombre, por poco cultivado que sea —del hom-
bre natural inculto no se habla [F 322] aqui; sobre su formacién ya se ha hablado an-
teriormente—, que no realice de vez en cuando acciones que no pueden ser explicadas
desde el mero principio del amor egoista de si o [A 283] presuponiéndolo en los otros.
Se ha de hacer que ellos reparen en estas acciones y en el principio que se halla a la
base de las mismas.

A fin de que contra esta proposicién no se objete lo que nosotros mismos proba-
mos anteriormente, que el convencimiento tedrico no se puede forzar, y como enton-
ces se podria contar con la seguridad de convencer al otro de que, en efecto, hay en él
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algo bueno, afiado: en nuestro caso se puede contar con ello con seguridad, pues el co-
razén de aquel a quien hay que convencer se inclina ya previamente hacia lo que no-
sotros le exponemos. Cada uno quisiera de buen grado poder respetarse a si con sélo
que eso fuera posible; con ello se puede contar con seguridad. Se puede, por consi-
guiente, esperar con entera seguridad su aprobacion si se le muestra que al menos sus
disposiciones [naturales] son dignas de respeto.

Sobre ese fundamento se puede edificar poco a poco un modo de pensar moral.

\Y

Volvamos al punto que antes hemos dejado aparcado en nuestro camino. Para de-
sarrollar el afecto del respeto en los hombres?’#, hemos de mostrarles algo digno de
respeto, deciamos anteriormente; pero para ello no se tiene a mano ningiin medio me-
jor que el propio buen ejemplo. De ahi se deriva e/ deber de [dar] buen ejemplo.

Muy a menudo se considera este deber de una manera enteramente incorrecta,
como si se pudiera estar obligado, inicamente para dar buen ejemplo, a hacer esto o
aquello que, en caso contrario, no se hubiera tenido que hacer (por ejemplo, ir a la igle-
sia, tomar la comunidn, y cosas semejantes). Pero, como hemos visto ya anteriormente,
en el ambito de la ley moral no hay ninguna accién indiferente; esta ley abarca y deter-
mina absolutamente todo lo que puede suceder por libertad™. Lo que me esta manda-
do he de hacerlo sin mis por ello mismo, sin tener en cuenta los ejemplos; lo que me
estd prohibido no me es [F 323] licito en modo alguno hacerlo, sin tener en cuenta tam-
poco los ejemplos. Algo contrario al deber da necesariamente un mal ejemplo; y de un
ejemplo inmoral nunca sale algo bueno. Pero hacer mas de lo que me es mandado no
puedo, dado que el deber ya toma todas mis fuerzas y todo mi tiempo. No puede ha-
ber, por consiguiente, ninguna accién cuyo fin Gltimo fuera el buen ejemplo y que su-
cediera simplemente por él. El deber de [dar] ejemplo no se dirige en modo alguno a
la mzateria de las acciones. Pero quiza se dirige hacia su forma, y asi es, por cierto.

[A 284] En efecto, la ley moral convierte en deber simplemente que lo mandado
suceda; si sucede publicamente o en secreto, dando a conocer los principios segiin los
cuales ocurre o bien sin darlos a conocer, sobre eso ella no decide nada en si ni en la
medida en que se dirige meramente a la accién. Pero si se atiende a que estamos obli-
gados a [dar] un buen ejemplo, el cual ciertamente no debe ni puede ayudar nada mas
que a infundir respeto por la virtud, entonces aquello deja de ser indiferente, y lo que
se nos manda es la maxima publicidad de nuestras maximas y acciones.

En primer lugar, [tratemos] sobre el cardcter interno de esta publicidad. El propé-
sito de la misma es infundir respeto por lo digno de respeto; pero el respeto no se deja
forzar ni obtener artificialmente, sino que se da voluntaria e imperceptiblemente. Por
eso, el virtuoso no ha de dejar que se note ese proposito; y dado que debe dejar que
se trasluzca todo lo que estd en su corazén, y también los otros perciben lo que hay

27+ A pone «el hombre».
h Véase F 176-177, A 163-164 y F 264, A 237.
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realmente alli, él no ha de tener este prop6sito en relacion a los individuos singulares.
Fl deja con naturalidad que lo mas intimo de su corazén se refleje externamente, sin
hacer ninguna otra cosa para que los otros reparen en ello.

Este es el caracter exterior del hombre franco. El prosigue derecho su camino, ha-
bla y actia siempre asi, como le sale del corazon y como considera que es conforme al
deber, sin mirar mientras tanto ni a derecha ni a izquierda por ver si se le observa o
no, y sin espiar ni preguntar qué se dice sobre su manera de actuar, [F 324] pues para
eso él no tiene tiempo: su tiempo esta ocupado en la realizacion de su deber. Mas pre-
cisamente por ello tampoco se oculta nunca, porque tampoco tiene tiempo de pensar
en disimulos ni escondites. Pero, si se hacen juicios sobre él, entonces él también res-
ponde a cada juicio, se defiende cuando, segiin su conviccién, le ocurre una injusticia,
no disimula su accién si esta convencido de su error. No hay ningtin rasgo mas her-
moso en un caracter humano que la franqueza; y ninguno mas peligroso que el disi-
mulo. Un sentir recto y franco conduce al menos hacia la honestidad, aunque él mis-
mo no lo sea: pero quien disimula, tiene un miedo secreto a la verdad, tiene algin
profundo defecto que no quiere que se descubra; y no esta en disposicion de mejorar
hasta que no se desprenda de ese temor a la verdad.

Para el hipdcrita el fin es hacerse notar. Este caracter en los otros y, lo que mas nos
ha de importar aqui propiamente, en uno mismo, se distingue facilmente del caracter
franco mediante la siguiente caracteristica. El hipdcrita hace habitualmente preparati-
vos que no precisa en modo alguno para la consecucién de [A 285] su fin y que, por
consiguiente, sélo pueden tener el propésito de suscitar la atencién; el hombre franco
no hace nada mas que justo lo conveniente para la consecucion de su fin.

El hombre franco mantiene ante todo esta publicidad sobre sus maximas. La ma-
xima suya dominante debe ser la de hacer su deber simplemente por mor del deber.
De este fundamento para la accion no hace él absolutamente ningin secreto. Aver-
gonzarse de su sometimiento a algo superior y mas grande, como de una supersticion,
querer erigirse a si mismo como Dios del universo, es extremadamente despreciable.
Dar otro nombre a aquello que se ha hecho o al menos que se ha debido hacer por
otros por un sentimiento de deber, atribuirselo a una amistad especial o predileccion,
magnanimidad, gracia o cosas semejantes, es igualmente despreciable.

Esta misma publicidad esta en su actuar, como resulta ya evidente de la publicidad
de las maximas, puesto que no [F 325] son en absoluto maximas si no se ponen en ac-
ciones, y dado que no se puede convencer a nadie de que ésas son efectivamente nues-
tras maximas excepto mediante el actuar. Mera palabreria virtuosa no sirve para nada
y no da ningtin buen ejemplo, sino uno pésimo, al fortalecer la incredulidad en la vir-
tud. En ese aspecto, el hombre franco se muestra especialmente consecuente. Sus he-
chos son como sus palabras.
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Compendio de los deberes particulares
§ 26

Sobre la relacién de los deberes particulares con los universales;
y subdivisién de los deberes particulares

Por lo que respecta a la relacién de los deberes particulares con los universales, so-
bre esto tinicamente hay que recordar lo siguiente.

Promover el fin de la razén es el tinico deber de todos; ése comprende en si a todos
los otros; los deberes particulares son deberes exclusivamente en la medida en que se
relacionan con la consecucién de este fin principal. Debo practicar el deber particular
de mi estamento y de mi profesién, no porque simplemente deba, sino porque con ello
promuevo desde mi sitio el fin de la razén. He de considerar el deber particular como
medio para la realizacién del deber universal de todos los hombres, en modo alguno
como fin; y hago [A 286] mi deber cumpliendo con las tareas particulares de mi esta-
mento y de mi profesién tnica y exclusivamente en la medida en que las cumplo por e/
deber en general. El principio «cada uno hace su deber cumpliendo honradamente con
las tares particulares [F 326] de su estamento» hay que entenderlo, por tanto, con esa
limitacién: en la medida en que cumpla con ellas exclusivamente por deber y por mor
del deber. Pues cabria pensar atin otros muchos fundamentos de accién que pudieran
motivar a un hombre a la mas esmerada observancia de esas tareas, por ejemplo una
predileccién y una inclinacidén naturales por su profesion, un miedo al reproche y a la
punicién, una ambicién, y cosas similares. El que esté impulsado por estos motivos,
hace ciertamente Jo que debe, y acttia legalmente, pero no lo hace comzo debe, no actta
moralmente. En consecuencia, sobre si alguien en su estamento cumple realmente co
su deber, sobre eso tnicamente él puede dar cuenta ante su propia conciencia™. Esta es
una observacién sobre la for7a necesaria de la voluntad en los deberes particulares.

Tenemos que afiadir ain otra sobre la materia de la misma, por medio de lo cual
obtendremos a la vez un criterio con el que cada uno puede conocer si él satisface o
no sus tareas de estamento por amor al deber. En efecto, si el estamento y la profe-
si6n no son absolutamente un fin en si, sino inicamente un medio para la consecucién
del fin, entonces, dado que es un contrasentido poner el medio por encima del fin, no
estd permitido y es contrario al deber sacrificar la virtud a su estamento y a su profesion.

Las funciones prescritas por estos tltimos y los derechos que condicionan la posibili-
dad de las mismas pueden a veces perjudicar al fin de la razén. Para quien su estamento
y su profesion es el fin dltimo, quien los desempefia, en consecuencia, por otro funda-

" Segiin Kant, siempre quedaria la sospecha, y ni uno mismo podria asegurar enteramente que su 4nimo es
moral: «No se puede mostrar en ningin ejemplo con seguridad que la voluntad aqui sea determinada sin otros
motivos, simplemente por la ley, aunque asi lo parezca; pues es siempre posible que secretamente tengan influjo
sobre la voluntad el temor a la vergiienza, quiza también la oscura preocupacion por otros peligros. ¢Quién pue-
de demostrar la no existencia de una causa mediante la experiencia, cuando ésta 1o nos enseia otra cosa que el
que no la percibimos?» (Fundamentacion de la metafisica de las costumbres, cap. 11, Ak.-Ausg. IV, 419).
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mento que por el sentimiento del deber, ése las lleva a cabo a pesar de todo porque no
conoce ningin punto de vista superior y sélo sabe que debe hacer y afirmar esto y aque-
llo. Quien los considera como medios, con seguridad no las lleva a cabo en ese caso™, por-

-que ellos entonces no obrarian en pro de la promocién del fin, sino mas bien impidién-
dolo. En el transcurso de la investigacion aplicaré esta observacion general a los deberes
singulares de los estamentos y de las profesiones, y mostraré sus consecuencias para cada
uno de los estamentos, con lo cual a su vez se hara mas clara la misma observacion.

[F 327] Por lo que respecta a la subdivision de nuestro compendio de los deberes
particulares, que se ha de fundar en una divisién de las relaciones humanas particula-
res que se denominan «estamentos», las relaciones de los hombres son, primeramente,
o bien naturales, las que se apoyan en una disposicion natural, o bien [A 2871 artificia-
les, aquellas que se fundan en una determinacién contingente y libre de la voluntad. En
el lenguaje de la vida comiin se oye a menudo que se une estamzento y profesion. El pri-
mer término denota manifiestamente algo mas fijo y estable que el segundo, en el cual
se contiene también la nota de la libertad y de una accion reciproca. En consecuencia,
sin que yo quiera afirmar que el uso comin del lenguaje lo entienda asi, o como si yo
quisiera prescribirle leyes al uso del lenguaje, exclusivamente para esza investigacion
nuestra podemos llamar a lo primero el estamento, a lo segundo la profesion.

A e
WOy

§ 27

Sobre los deberes del hombre segiin su estamento natural particular

Entre los seres racionalmente sensibles, que llamamos hombres, sélo se dan las dos
siguientes relaciones naturales, las cuales se fundan en la disposicion natural para la
propagacion de la especie: la relacion de los cényuges entre si, y la relacion®” de los pa-
dres y los hijos. De las dos hemos hablado pormenorizadamente en nuestro Derecho
natural™, Resumiremos aqui brevemente lo dicho alli, y para una discusion mas ex-
tensa remitimos a nuestros lectores a ese lugar.

[F 328] A) Sobre las relaciones entre los conyuges

La relacién entre los cényuges se funda, como se ha dicho, en una organizacion de
la naturaleza en dos géneros diferentes para la propagacion de la especie. El medio del

" En el caso de que el desempefio de las funciones de su estamento y profesién perjudique el fin de la razén.

25 En A, «relacidén» va en cursiva.

"k Véase «Compendio del derecho de familia», en el Fundamento del Derecho natural (FW 111, 304-368= GA
1/4, 95-149).
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que se sirve la naturaleza, aqui como en todas partes, para la consecucion de su fin en
los seres libres es un impulso natural; y la relacion de este impulso particular con la li-
bertad [es] como la de todo impulso natural; lo cual ha sido discutido antes suficien-
temente”, El impulso mismo no puede ser ni engendrado ni aniquilado por la liber-
tad; él es dado. Sélo —y en el caso del impulso [A 288] natural dirigido a la unién de
los sexos esta regla vale mas rigurosamente que para cualquier otro impulso natural—
en la medida en que la accién del ser libre es producida directamente por el impulso,
se alcanza el fin de la naturaleza. El concepto sélo puede impedir o permitir que el im-
pulso llegue a la accién; pero no puede extirparlo o ponerse en su lugar de tal manera
que la accién se funde inmediatamente en el concepto de tin y no simplemente a #ravés
de él en el impulso. El género humano no se propaga segiin conceptos, a consecuen-
cia de decisiones libres de la voluntad.

Por consiguiente, sobre la satisfaccion de este impulso natural se tendria que decir
a primera vista simplemente lo mismo que se ha dicho sobre la satisfaccion del im-
pulso natural en general. El impulso ha de existir realmente y no crear artificialmente
algo asi como una necesidad mediante la imaginacion. Es licito permitirse su satisfac-
cién exclusivamente como medio para el fin. El fin mas préximo es aqui la propaga-
cién de nuestra especie. Este fin se ha de relacionar de nuevo con nuestro fin final su-
premo, el de que la razén llegue a ser lo que domine. No obstante, habra un aspecto
enteramente distinto, menos fisico, de este impulso, y en esa medida el mandato que
permite la satisfaccién de ese impulso tinicamente como medio para la propagacién de
la especie ha de ser ya por ahora limitado en [F 329] que al menos no debe recaer so-
bre nosotros la culpa de que este fin no sea alcanzado por ese medio.

II

Nuestra investigacion estaria terminada y no habria ninguna relacién conyugal y
ningin deber relativo a esa relacién si el fin natural exigiera la mera actividad de dos
personas. Es conocido, y acabamos de recordarlo de nuevo, bajo qué condiciones esta
permitido actuar por la solicitacion del impulso natural; y tampoco ofrece dificultad
pensar como permitida una libre accién reciproca entre dos personas con tal de que
ambos hayan consentido.

Pero asi no son las cosas aqui. La disposicién particular de la naturaleza es ésta:
que, en la comunidad de los sexos, para la propagacién de la especie sélo uno de los
sexo0s se comporte activamente, y el otro solo pasivamente. (La determinacién mas por-
menorizada de esta disposicién y el fundamento de la misma se encuentra en mi De-
recho natural™.) Por esa Ginica razén surge la mas tierna relacion entre los hombres.

[A 289] Es imposible que en un ser racional haya un impulso natural de compor-
tarse de un modo Gnicamente pasivo, de s6lo entregarse a un influjo ajeno, como un

o Véanse §§ 9-12 y 18, punto L.
"™ Fundamento del Derecho natural, «Compendio del derecho de familia», §§ 1-9 (FW 111, 304-318 = GA 1/4.
95-106).
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mero objeto de uso. La mera pasividad contradice directamente a la razon y la supri-
me™. Tan cierto, por tanto, como que habita la razén en la mujer y ha tenido influjo
en la formacién de su caracter, el impulso sexual de ella no puede aparecer como un
- impulso a una mera pasividad, sino que se ha de transformar igualmente en un im-
pulso a la actividad. Sin menoscabo de la disposicion natural, que ha de subsistir tam-
bién junto a él, ése solo puede ser un impulso a satisfacer a un hombre, no a si misma,
a entregarse no por si misma, sino por amor al otro. Un impulso semejante se llama
amor. El amor es la naturaleza y la razén en su mas originaria union.

No se puede decir que sea el deber de la mujer amar, porque en el amor esta mez-
clado un impulso natural que no depende de la libertad; pero se puede decir que alli
[F 330] donde haya al menos alguna disposicion para la moralidad, el impulso natu-
ral no puede aparecer de otro modo que bajo la forma del amor. El impulso sexual de
la mujer en su estado inculto es lo mas contrario y repugnante que hay en la naturale-
za; y al mismo tiempo muestra la ausencia absoluta de toda moralidad. La impudicia
del corazén en la mujer, que justamente consiste en que el impulso sexual se manifiesta
en ella sin mediacién, incluso si por otros motivos nunca irrumpe en acciones, es la
base de todos los vicios; por el contrario, la pureza y la castidad femenina, que justa-
mente consiste en que su impulso sexual nunca se muestra como tal, sino Unicamente
en la forma del amor, es la fuente de toda nobleza y grandeza en el alma femenina.
Para la mujer, la castidad es el principio de toda moralidad.

11

Si la mujer se entrega por amor a un hombre, nace con ello de una manera moral-
mente necesaria un 72atrim0nzo.

Primeramente, por el lado de la mujer. Por el hecho de que ella se da, se da ente-
ramente, con toda su facultad, sus fuerzas, su voluntad, brevemente, con todo su yo
empirico; y se da por la eternidad. Ante todo enteramente: ella da su personalidad; si
excluyera algo de su sometimiento, eso excluido tendria que tener para ella un valor
superior a su persona, lo cual seria el mas extremo desprecio y degradacion de su per-
sona, y esto no puede coexistir de ninguna manera con un modo moral de pensar.
Ademas ella se da por la eternidad, segtn el supuesto. Unicamente bajo el presupues-
to de que ella se ha perdido enteramente a si misma, su vida y su voluntad, sin reser-
va, en el amado, y que ella no puede otra cosa que ser suya, su entrega sucede por
amor, y [A 290] subsiste junto a la moralidad. Pero si en la hora de la entrega ella pu-
diera pensarse como no siendo la mujer de él en algin tiempo [futuro], entonces no
se encontraria impelida, lo cual contradice el supuesto y suprime la moralidad.

En el mero concepto del amor esta contenido el concepto del matrimonio en el [F 331]
significado que se acaba de indicar, y decir: «Una mujer moral solo se puede entregar

" La yoidad o razén es para Fichte pura actividad, de ningtin modo una substancia o substrato que pudiera
estar en reposo o en inactividad. Y es una actividad que parte de si, espontdnea, no causada. Este es el primer
principio de su filosofia.
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al amor» significa lo mismo que decir: «Ella inicamente se puede entregar con el pre-
supuesto de un matrimonio».

Por el lado del hombre, todo el caracter moral de la mujer descansa en las condi-
ciones indicadas. Pero a ningtin ser humano?’® le es licito exigir el sacrificio de un ca-
racter humano. Por eso el hombre sélo puede aceptar la entrega de la mujer bajo las
Unicas condiciones bajo las cuales ella puede hacerla; en caso contrario no la trataria
como un ser moral, sino como una mera cosa. Incluso si una mujer se ofrece volunta-
riamente bajo otras condiciones, el hombre no podria aceptar su sometimiento; aqui
no vale en modo alguno el principio legal: «Quien es tratado segiin su voluntad, a
ése no le hacen ninguna injusticia». No podemos hacer uso de la inmoralidad del otro
—aqui eso es una absoluta depravacion— sin que la falta del otro se afiada también a
nuestra cuenta.

De estas proposiciones se desprende que la satisfaccion del impulso sexual tnica-
mente esta permitida en el matrimonio (en el sentido indicado del término), y fuera de
él es en la mujer un completo envilecimiento de su caracter moral, y en el hombre sig-
nifica participar en ese delito y utilizar una inclinacién animal. No es en modo alguno
moralmente posible una unién entre dos personas de ambos sexos con vistas a la satis-
faccion de su impulso que la de un matrimonio perfecto e indisoluble. En el matrimo-
nio, la unién sexual, que lleva en si la impronta de la crudeza animal, obtiene un carac-
ter enteramente distinto, digno del ser racional. Se convierte en una fusién completa de
dos individuos racionales en uno solo; entrega incondicionada por parte de la mujer,
promesa de la mas intima ternura y generosidad por parte del hombre. La pureza fe-
menina permanece intacta también en el matrimonio, y s6lo en él; la mujer se entrega
siempre y sélo al amor, e incluso en el hombre el impulso natural, que en todo caso le
seria licito confesarselo, recibe otra figura; él se convierte en una respuesta amorosa®’’.

La relacion de los conyuges se extiende a todas [F 332] sus relaciones mutuas; la
intimidad de esta relacién crece con el tiempo en el matrimonio. La esposa nunca pue-
de dejar de estar apegada?’® enteramente a su marido y perdida en él sin reserva; en
caso contrario renunciaria a su dignidad ante sus propios ojos, y [A 291] tendria que
creer que su propio impulso sexual le habia movido al sometimiento, dado que no ha-
bia podido ser el amor. El marido no puede dejar de devolverle todo y mas de lo que
ella le ha dado, de ser noble y digno de estima, porque de su comportamiento no sélo
depende el destino temporal de ella, sino incluso la confianza que ella pone en su pro-
pio caracter. Sobre la relacién conyugal no hay ningin mandato que indicar. Si él es
como debe ser, él mismo es su mandato; si no es asi, entonces es un nico y continua-
do delito que no es susceptible de mejora mediante las reglas morales.

Sélo quiero indicar una consecuencia.

276 Dado que en todo este contexto se habla y se hablard de hombre (Mann) y mujer (We:b) diferenciada-
mente, traduciré, en lo que queda de este § 27, Mensch no por hombre sin mds (como género), sino por «ser hu-
mano», a fin de dejar clara la distincion.

3 Gegenliebe.

278 hingen an (dat.) = estar colgada de, pegada, adherida o unida a, depender de, tener mucho carifio, ape-
g0 o aficién a, ser muy amigo de. Fichte seguramente piensa aqui tanto en el carifio como en la dependencia de
la mujer respecto al hombre.
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El destino absoluto de cada uno de los individuos de ambos sexos es el de casarse.
El ser humano fisico no es hombre ni mujer, sino ambos; igualmente el ser humano
moral. Hay aspectos del caracter humano, y precisamente los mas nobles, que sdlo
pueden formarse en el matrimonio: la entrega amorosa de la mujer, la generosidad del
hombre que lo sacrifica todo por su companera, la necesidad de ser digno de honor,
si no por si mismo, si por amor del conyuge, la verdadera amistad —la amistad sélo es
posible en el matrimonio, y alli se da necesariamente—, sentimientos paternos y mater-
nos, etc. La tendencia originaria del ser humano es egoista; en el matrimonio, la mis-
ma naturaleza le guia a olvidarse en el otro; y el lazo matrimonial de ambos sexos es el
Unico camino para ennoblecer al ser humano a partir de la naturaleza. La persona no
casada es un ser humano sélo a medias.

Ahora bien, no se puede decir, ciertamente, a ninguna mujer: «Ta debes amar», ni
a ningn hombre: «T debes ser amado, y amar a tu vez», porque esto no depende en-
teramente de la libertad. Pero lo que si se puede establecer como mandato absoluto es
que, a [F 333] sabiendas, no ha de estar en nosotros la causa de que permanezcamos
solteros. El propésito claramente pensado de no casarse nunca es absolutamente con-
trario al deber. Permanecer soltero sin culpa suya es una gran desgracia; por culpa
suya, una gran falta. No esta permitido sacrificar este fin a otros fines, por ejemplo
para el servicio de la iglesia, por las intenciones del Estado o de la familia, o para la
tranquilidad de la vida especulativa, y cosas semejantes, pues el fin de ser un ser hu-
mano completo es superior a cualquier otro fin.

[A292]  B) Sobre la relacion de los padres v los hijos, y sobre los deberes
mutuos que surgen de esa relacion

Aqui no se trata de los deberes reciprocos de las personas mayores en general en
relacién con los nifios en cuanto faltos de educacién y de experiencia. Se podria decir,
en efecto, muchas cosas al respecto, pero no es eso lo que ahora tenemos que investi-
gar. Hablamos de los deberes reciprocos de los padres y de esos nifios concretos que
ellos han procreado. La relacién entre ellos no se funda en un concepto libremente es-
bozado, sino en una institucién natural, y es necesario mostrarla y desarrollar a partir
de ella la relacion moral.

Entre el padre y el hijo no existe absolutamente ningtin vinculo natural guiado por
la libertad y establecido con conciencia. El acto de la procreacion, sobre el cual algu-
nos filésofos quieren fundar derechos y deberes, sucede en cuanto tal sin libertad ni
conciencia, y por él no surge ningtin conocimiento de lo generado. Pero si hay un tal
vinculo natural establecido conscientemente entre la madre y el hijo. En su cuerpo se
engendra el fruto; y su propia conservacion esté ligada a la conservacién y a la salud
de este tiltimo; y ciertamente siendo ella consciente de eso. Ella sabe a qué objeto de-
dica ese cuidado sostenido y siempre [F 334] renovado, y de esa manera se acostum-
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bra a considerar la vida de él como una parte de su propia vida. El nifio nace entre do-
lores, poniendo en peligro la vida de la madre. Su aparicién es para la madre a la vez
el final de sus dolores; necesariamente un momento gozoso. La unién animal de am-
bos dura atn algin tiempo; y en la madre se halla preparado el alimento del nifo, y
siente tanto la necesidad?”® de darlo como éste de tomarlo. La madre sustenta a su hijo
por necesidad, y asi es también en los animales.

Pero va absolutamente en contra de la dignidad de un ser racional ser impulsado
por un mero instinto natural. Extirpado, ciertamente, no puede ni debe serlo este ins-
tinto; pero en union con la razén y la libertad él aparecerd de una forma diferente,
como acabamos de verlo con el impulso sexual de la mujer. ¢Cual podria ser esta for-
ma? Segin la simple disposicién de la naturaleza, la necesidad del nifio era la necesi-
dad fisica de la madre. [A 293] Pongamos un ser con conciencia y libertad, entonces
ese mero impulso natural se transformara en sensibilidad y afecto; en lugar de la ne-
cesidad fisica aparecera una necesidad del corazén de convertir libremente la conser-
vacién del nifio en la suya propia. Este afecto es el de la compasion y de la piedad. De
la compasién materna no se puede decir, como tampoco del amor, que sea un deber:
ella surge mas bien necesariamente de una unién originaria del impulso natural con la
razén; pero se puede decir de ambos que ellos son condicién de posibilidad de toda
moralidad. Una mujer que no fuera capaz de sentir la ternura materna, de ésa se po-
dria decir, sin lugar a dudas, que no se habria alzado por encima de la animalidad. Sélo
después aparece la libertad, y con ella el mandato del deber. Se ha de exigir a la ma-
dre que se abandone a estos sentimientos®®®, que los refuerce en si misma, y que re-
prima todo lo que les pudiera perjudicar.

El amor del padre hacia el hijo es —si prescindimos de todo lo que es efecto de
nuestra constitucion civil, de la opinién, [F 335] de la imaginacién, y cosas semejan-
tes— s6lo un amor mediatizado. Surge a partir de su amor por la madre. La ternura con-
yugal hace que sea para él una alegria y un deber compartir los sentimientos de su es-
posa; y de ese modo nace en él mismo el amor hacia el nifio y el cuidado por su
conservacion.

El primer deber de ambos padres frente al nifio engendrado por su enlace es el cui-
dado por su mantenimiento.

II

Yo presupongo —como seria si fuéramos y pudiéramos ser fieles a la naturaleza—
que el hombre y la mujer viven siempre juntos, trabajan juntos, etc.; que por tanto,
dado que el nifio ha de estar bajo su vigilancia para su conservacion, ellos también vi-
van junto con él. Ellos, puesto que el ser humano es demasiado propenso a transferir
a todo lo que esti fuera de él el concepto de razén y de libertad, transferirian ese mis-

219 Bediirfniff = necesidad interior que se siente en virtud de una carencia v que nos dirige hacia fuera. En
este apartado es de esa necesidad de la que se habla.
20 Empfindungen.
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mo concepto también a su hijo, le tratarian conforme a este presupuesto, y entonces
no podria faltar que pronto aparecieran trazas de su razon, la cual se encontraria re-
querida mediante esa accion reciproca.

La libertad pertenece igualmente, segtin los conceptos necesarios de los seres li-
bres, al bienestar, y dado que los padres aman a su hijo y que por tanto desean su bie-
nestar, [A 294] no pueden querer en absoluto robarle la libertad. Puesto que ellos, sin
embargo, velan por su conservacién como un fin mandado por la naturaleza y por el
deber, s6lo pueden favorecer y permitir aquella libertad en la medida en que con ella
sea posible la conservacién del nino.

Este es el primer concepto de la educacion o la crianza, como se podria llamar en
particular esta parte de la educacién. Es un deber de los padres mantener a su hijo; es
su deber respetar y favorecer la libertad en él; en la medida en que esta tltima pudie-
ra perjudicar a lo primero, su deber es subordinar el uso de esa libertad a lo que es
para ellos el fin supremo en relacion con el nino: o sea, la crianza es un deber.

Pronto aparece el deber de una educacion superior, de la educacion en la morali-
dad. Y esto por la siguiente razén.

[F 336] Los padres han descubierto la libertad —por ahora sélo la libertad formal-
del nifio; pero todo ser libre es capaz de moralidad y debe ser formado para ella, lue-
go también éste. Ahora bien, ellos, con vistas a la conservacién fisica del nifio, confia-
da exclusivamente a ellos, tienen que tenerlo consigo; por tanto, ellos son los Gnicos
que pueden educarlo también en la moralidad.

En ese deber de la educacién moral se encuentra lo siguiente. En primer lugar, el
deber de formar adecuadamente las fuerzas del nifio, a fin de que pueda ser un buen
instrumento para la promocién del fin de la razén; en consecuencia, producir en él la
babilidad. Este es —dicho sea de paso, dado que aqui no puede ser nuestro propésito
el de hacer una completa teoria de la educacién— asimismo el fin propiamente dicho
de la educacién en cuanto que ella depende del arte y de las reglas: desarrollar y for-
mar las fuerzas libres del educando. En segundo lugar, el deber de dar a la libertad for-
mada del educando una direccién moral, lo cual no puede suceder de otra manera que
de la ya indicada para la promocién de la moralidad fuera de nosotros en general.

IT1

¢Cual es, entonces, la relacion reciproca de los padres y los hijos en la educacién?

A menudo es un deber de los padres el limitar la libertad de sus hijos, por una par-
te de cara a su conservacién —un uso que fuera perjudicial para ésta ellos no podrian
consentirlo—; por otra parte, con vistas a formarlos en la habilidad. En relacion a esto
ultimo han de obligarlos a realizar acciones dirigidas a este [A 295] fin, y a que omi-
tan otras que no estan en conexioén ni con el primer fin de la conservacion ni con el
altimo de la formacién, porque éstas son superfluas, y representan sélo una pérdida
de tiempo y de fuerzas. Pensando en la moralidad no tienen que limitar la libertad de
sus hijos, pues inicamente en la medida en que algo es hecho u omitido con libertad
es moral.
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[F 337] Sobre el derecho de los padres de limitar la libertad de sus hijos apenas
puede surgir el interrogante. Tengo que respetar la libertad formal de cada uno de los
seres humanos porque he de considerarlo como un ser moralmente formado, y consi-
derar su libertad como un medio para la promocién del fin de la razén. No puedo ser
su juez, pues es igual a mi. A mi hijo, sin embargo, no lo considero como un ser mo-
ralmente formado, sino como uno que ha de ser primeramente formado; y asi preci-
samente me viene dado a mi por medio del deber de educarlo. Por tanto, para el mis-
mo fin para el cual he de respetar la libertad de los otros que son iguales a mi, tengo
que limitar la de mi hijo.

Es un deber de los padres limitar la libertad de los hijos en la medida en que su uso
pudiera ser perjudicial para el fin de la educacién; pero también tnicamente en esa
medida. Toda otra limitacion es contraria al deber, pues es contraria al fin: el de que
su libertad debe ser formada; por tanto, ellos han de tener libertad para que sea posi-
ble la formacién. Los padres no deben poner prohibiciones por puro capricho a sus
hijos, ni para quebrar su voluntad, como ellos dicen. Sélo la voluntad que camina en
contra del fin de la educacién debe ser quebrada. Pero voluntad en general ellos de-
ben tenerla: se educa a seres libres, y no a maquinas carentes de voluntad para el uso
del primero que venga y se haga duefio de ellos. Mas sobre esto inicamente los padres
son sus propios jueces, y tienen que decidirlo consigo mismos ante su conciencia.

Si no se encuentra ningtn otro medio para someter a los hijos al fin de la educa-
cién que la coercion, entonces los padres tienen el derecho de coercién; y en ese caso
es un deber para ellos el forzar a los hijos, una vez que el fin conforme al deber sélo
puede ser alcanzado de esa manera.

Si el nifio es forzado, es y permanece siendo un mero objeto de la accién de los pa-
dres. Fl tiene libertad tnicamente dentro de la esfera donde cesa la coercién, y esta li-
bertad hay que considerarla como el resultado de las acciones de los padres. Las ac-
ciones de los hijos no tienen, por consiguiente, la mas minima moralidad, pues ellos
esta forzados.

[F 338] Ahora bien, la moralidad debe ser desarrollada en el nifno, por tanto ha de
quedar algo que sea el resultado de su propia libertad, y eso que queda es la libre obe-
diencia del nifio. Esta libre obediencia consiste en que los hijos, sin coercién y sin te-
mor a ella, hagan voluntariamente lo que los padres les mandan, y voluntariamente de-
jen de hacer lo que ellos prohiben por el hecho de que ellos lo han [A 296] prohibido
o mandado. Pues si los nifios estan ellos mismos tan convencidos de la bondad y la
conformidad al fin de lo mandado que ya los impulsa a ello su propia inclinacién, alli
no hay obediencia sino comprensién. La obediencia no se funda en la comprensién
particular de la bondad de aquello que ha sido justamente mandado, sino en la fe del
nifio en la mayor sabiduria y en la bondad de los padres en general.

Asi como no se podia decir que el amor o la compasién de la mujer era un deber,
tampoco se puede decir que esta obediencia del nifio sea un deber; pero ella procede
de la disposicion para la moralidad y de la disposiciéon del 4nimo conforme al deber
en general, y se da por si misma si se trata correctamente a los hijos, pues ella no se
puede fundar en otra cosa que en el respeto y en la sumisién a la superioridad del es-
piritu y de la moralidad, superioridad que no es ciertamente comprendida, pero si os-
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curamente sentida; acompanada ademas por el amor a ella y los deseos de llegar a par-
ticipar igualmente de ella. Esa es la fuente de la obediencia; y si alguna cosa demues-
tra que en la naturaleza humana habita el bien, es la obediencia.

~ Una vez que ella existe, puede ser reforzada y elevada con la libertad: el nifio pue-
de entregarse en particular a consideraciones y sentimientos que la realzan, y en este
aspecto y s6lo ahora la obediencia se convierte en un deber de los hijos. Ella es el tini-
co deber de los hijos; ella se desarrolla antes que los otros sentimientos morales, pues
es la raiz de toda moralidad. Después, una vez que llega a ser posible la moralidad den-
tro de la esfera que han dejado libre los padres, la obediencia sigue siendo siempre el
supremo deber. Mas alla de esta esfera no le es licito al hijo querer ser libre.

(La obediencia es en el nifo la imitacién de todo el [F 339] modo de pensar moral:
por eso ella es lo mas importante de todo. En efecto, asi como el hombre formado se
comporta frente a la ley moral en general y frente al ejecutor de la misma, Dios, asi
se comportan el hijo frente al mandato de sus padres y frente a sus personas. Debemos
hacer absolutamente lo que ordena el deber, sin cavilar sobre sus consecuencias; pero
para poderlo hacer hemos de aceptar necesariamente que esas consecuencias se remiti-
ran al bien en las manos de Dios™®. De igual modo el nifio en relacién con lo que le man-
dan sus padres. En el cristianismo, Dios es representado bajo la imagen del padre. Y
eso es muy acertado. Sélo que no nos hemos de contentar con hablar siempre e ince-
santemente de su bondad, sino pensemos también en nuestra obediencia a él conforme
al deber y en la entrega [A 297] filial a su voluntad, sin sofisterfa ni cavilaciones; y cier-
tamente esta entrega no [consiste] simplemente en sensiblerias y consuelos, sino parti-
cularmente en cumplir con coraje nuestra obligacién, sean cuales sean las consecuen-
cias que crea descubrir en ello nuestra miopfa. La formacién y el desarrollo de esta
obediencia es el inico medio con el que los padres pueden producir directamente en
el hijo una disposicién de animo moral; por tanto, su deber enteramente propio es el
de obligarlos a la obediencia. Es una maxima muy falsa, que, como otros muchos ma-
les, se la debemos al eudemonismo, dominante en otros tiempos, la que quiere obtener
todo del nifio mediante argumentos racionales que él mismo tendria que comprender.
Junto a otras razones para rechazarla, comete ademas el contrasentido de exigir a los ni-
flos en buena parte mas razon que la que uno se exige a si mismo; pues incluso los adul-
tos actiian en su mayor parte por inclinacién y no por fundamentos racionales.)

Tenemos atin una cuestién que responder: ¢hasta donde debe ir la obediencia in-
condicionada por parte de los hijos y su exigencia por parte de los padres? (Incond:-
cionada es toda obediencia, e incluso ciega, pues en caso contrario no serfa obedien-
cia. Para lo particular es, en efecto, ciega. En general no es posible una obediencia
ciega; ella se fundamenta necesariamente en la propia conviccion [F 3407 de la supe-
rior sabiduria y bondad de aquel a quien se obedece.)

La cuestién planteada puede significar dos cosas. Por una parte se puede pregun-
tar por la extension, por la esfera de las acciones dentro de la cual el hijo debe obe-
decer a los padres, y se pregunta hasta dénde él debe obedecer; por otra parte se pue-

" Fichte no concibe un primer principio originario que no sea todo bondad y luz. En eso es ilustrado. Su Yo
puro es razon, ser divino, fuerza que sélo tiende hacia el bien. En el extremo contrario estaria Schopenhauer.
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de preguntar por la duracién?®!: cudnto tiempo se debe obedecer, sobre si no hay un
momento de emancipacién y cudl seria ése.

Si es valida la cuestién en el primer significado, o bien es planteada por el hijo, o
por los padres. Por el hijo no debe ser planteada; y en eso se halla precisamente la con-
testacion: el hijo debe obedecer y su obediencia consiste precisamente en eso, en que
no quiera ser mas libre de lo que los padres le dejan. Sobre los necesarios limites de
esta obediencia, inicamente los padres pueden ser los jueces, en modo alguno el hijo,
pues él se somete a ellos justamente con obediencia. Decir, como se oye decir, que el
hijo debe obedecer en todo lo que es justo, es completamente contradictorio. Quien
s6lo obedece en las cosas justas, no obedece en modo alguno. En ese caso €l tendria el
derecho de juzgar qué sea justo y qué no. Si él hace sélo lo justo en cuanto tal, enton-
ces lo hace por propia conviccién y no por obediencia. Sobre si la obediencia se exige
de un modo justo o no, [A 298] eso lo han de responder los padres segin su propia
conciencia; ellos no pueden comparecer ante el tribunal del hijo. Pero, se podria pre-
guntar, ¢y cuando los padres mandan algo inmoral al nifio? Respondo: la inmoralidad
del mandato, o bien se desprende después de una cuidadosa investigacion, o salta in-
mediatamente a la vista. El primer caso no puede aparecer, pues el hijo obediente no
presupone que sus padres puedan ordenarle algo malo. Si tiene lugar el segundo caso,
entonces desaparece desde ese momento el fundamento de la obediencia, la fe en la
moralidad superior de los padres, y cualquier obediencia posterior seria contraria al
deber. Eso mismo sucede cuando la persistente inmoralidad, la depravacion del modo
[F 341] de vida de los padres, les resulta inmediatamente evidente a los hijos. En ese
caso no es posible ninguna obediencia de los hijos y ninguna educacién por los padres.

Si, como es mis justo, son los padres los que plantean la cuestion anteriormente in-
dicada, entonces la respuesta es: no deis ninguna orden de la que no estéis convenci-
dos ante vuestra propia conciencia moral de que, segiin vuestra mejor conviccion, se
dirige al fin de la educacién. No tenéis ningtin derecho interno y moral de pedir mas
alla obediencia.

Si la pregunta es cuanto tiempo dura el deber de obedecer, a eso hay que contes-
tar lo siguiente.

En primer lugar, la obediencia es exigida con vistas a la educacion; pero la educa-
cién es un medio para un fin, y el medio caduca cuando el fin es alcanzado. El fin de
la educacion era que las fuerzas del hijo fueran utilizables para la promocién del fin
de la razén en un campo cualquiera y de alguna manera. Sobre si eso se ha logrado, el
hijo mismo no puede ser juez, pues él atribuye a los padres una comprensién superior.
Luego, o bien los padres mismos deciden que el fin ha sido alcanzado y dejan al hijo
libre, segtin ellos lo quieran y lo estimen libremente, o bien [se da] el segundo caso: el
éxito mismo decide que el fin de la educacién, la utilizabilidad, ha sido alcanzado. So-
bre esto, el Estado es un juez exterior competente. Cuando el Estado da al hijo un car-
g0, juzga que su educacion ha concluido; y el juicio del Estado vincula juridicamente
a los padres: ellos han de someterse a él sin apelacién; los vincula moralmente: ellos
deben someterse a él por mor del deber.

281 Protension.
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Finalmente, un tercer caso: la educacién deja de ser posible; y esto [es lo que suce-
de] ciertamente [A 299] después del matrimonio del hijo. La hija se somete entera-
mente a su esposo, depende de su voluntad; por consiguiente, no puede seguir depen-
diendo de la voluntad de otros, de la de sus padres. El hijo asume el [F 342] cuidado
del destino de su esposa, enteramente por deseo de ella; en consecuencia, él no pue-
de dejarse determinar por otros deseos, los de sus padres.

1AY

Incluso después de la emancipacion de los hijos perdura entre ellos y los padres
una relacién moral especial.

Los padres, cuando fueron a la vez los educadores, como presuponemos, conocen
el interior de los hijos, todo su caricter, pues lo han visto desarrollarse bajo sus ojos y
lo han formado. Lo conocen mejor de lo que los hijos mismos lo pueden conocer. Con-
tintan siendo, por tanto, los mejores consejeros de ellos, y por eso sigue siendo el de-
ber preferente de los padres, antes que todos los demds seres humanos —eso es lo im-
portante, pues de otro modo no tendriamos una relacién especzal, sino la general,
segin la cual es un deber aconsejar bien a todos los seres humanos—, contintia siendo,
digo, un deber particular de los padres aconsejar a sus hijos, porque justamente ahi su
consejo es de lo mas oportuno y adecuado. Es un deber de los hijos escuchar el con-
sejo de sus padres mas atentamente que cualquier otro consejo, y reflexionar sobre él
miés a fondo. Pero la obediencia ya no es para ellos un deber; estdn dispensados de
ella, y tnicamente pueden actuar segiin la propia conviccion; si bien ese escuchar aten-
to y esa reflexion es para ellos un deber. Los padres conservan el deber del cuidado,
los hijos, el deber de la filial veneracion. (En eso consiste precisamente la veneracion,
en que uno presupone en el otro una maés alta sabiduria, y se esfuerza por encontrar
sabio y bueno todo lo que él aconseja. Hay falta de veneracién cuando se rechaza sin
mas lo que el otro dice.)

Ademas, entre padres e hijos sigue estando el deber particular de ayudarse y apo-
yarse mutuamente. Los hijos tienen en sus padres sus mejores guias y consejeros; los
padres en sus hijos su mejor [F 343] obra, lo que ellos han formado para el mundo a
fin de satisfacer sus deberes frente al mundo incluso después de su muerte.
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[A300] Sobre los deberes del hombre segtn su profesion
particular

§ 28
Division de las posibles profesiones humanas

Lo que se llama en general profesion, ya ha sido explicado anteriormente™. Se pre-
cisan diversas cosas para promover el fin de la razén. Aquella parte de ese fin cuya
promocién un individuo toma sobre si de una manera enteramente particular, es su
profesién. También se ha recordado seglin qué méaxima se ha de elegir esta profesion:
no seguin la inclinacion, sino segtn el deber®.

El verdadero objeto del fin de la razon es siempre la comunidad de los seres ra-
cionales. O se actiia directamente sobre ella, o se acttia sobre la naturaleza con vistas
a ella. Un obrar sobre la naturaleza simplemente por mor de la naturaleza no existe; el
fin Gltimo de todo obrar son siempre los hombres. En esto se funda la divisién prin-
cipal de todas las posibles profesiones humanas. Al primer modo de obrar se le pue-
de llamar la profesién mas elevada, al tltimo, la mas inferior, y conforme a este fun-
damento de division se separan los hombres en dos clases, la superior y la inferior.

En primer lugar, ¢de cudntas maneras se actta directamente sobre los hombres en
cuanto seres racionales?

[F 344] Lo primero y supremo, aunque no lo mas noble en el hombre, la materia
originaria de toda su vida espiritual, es el conocimiento. Por él es guiado en sus ac-
ciones; la mejor disposicién de danimo conserva ciertamente su valor interno, pero ella
no conduce a la realizacion del fin de la razon si el conocimiento no es correcto. Por
consiguiente, uno puede, en primer lugar, trabajar sobre la comunidad humana para
formar su comprensién tedrica. Esta es la profesion del docro. En consecuencia, ten-
dremos que hablar primeramente de los deberes del docto.

Pero la comprension es y permanece siendo s6lo un medio para el fin. Sin una bue-
na voluntad ella no ofrece ningtin valor interno; sin esa buena voluntad sirve asimismo
de muy poco a la comunidad de seres racionales. Pero esa comprensién no produce ella
misma necesariamente la buena voluntad, lo cual es una proposicién fundamental que
hemos expuesto anteriormente con la mayor evidencia™. Por tanto, queda atn la tarea
particular de trabajar directamente en el mejoramiento de la voluntad de la comunidad.
Eso lo hace la iglesia, que es ella misma justamente la comunidad de los seres raciona-
les, mediante sus servidores, los asi llamados eclesiasticos, que deberfan Hamarse mas
correctamente educadores morales del pueblo®®?, y serlo. Por consiguiente, tendremos
que hablar en segundo lugar sobre los deberes de los [A 301] educadores del pueblo?®’.

e Véase § 26.

" Véase § 21, punto 11
na Véase § 25, punto I1
2 soralische Volkserzieher.

23 Volkslehrer,
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Entre ambos, el docto, que tiene que formar el entendimiento, y el educador del pue-
blo, que tiene que formar la voluntad, se encuentra el artista, que forma el sentido es-
tético, el cual sirve como lazo de unién para el entendimiento y la voluntad en el hom-
bre™. Afladiremos, de pasada, algunas observaciones sobre sus deberes.

Si los hombres deben estar en influjo reciproco entre si, se ha de asegurar su rela-
cién juridica antes que todas las demaés cosas. Esta es la condicién de toda sociedad.
La institucion por la que esto sucede se llama el Estado. Tendremos que hablar de los
deberes del funcionario del Estado. Hasta aqui sobre las clases superiores del pueblo.

La vida del hombre y su actividad eficiente en el mundo sensible est4 condiciona-
da por ciertas conexiones entre el hombre [F 345] y la materia. Si ellos [los hombres]
deben formarse para la moralidad, tienen que vivir; y las condiciones de su vida en la
naturaleza material han de ser producidas en la medida en que ellas estan bajo el po-
der del hombre. De esa manera, la ocupacion menos lucida y tenida como la més baja
esta en conexion con la promocion del fin de la razon. Ella se relaciona con el mante-
nimiento y la libre actividad de los seres morales, y por ello es santificada, de igual
modo que la mis elevada.

En la produccién de lo que sirve para nuestro sustento, nuestro vestido y como ins-
trumentos de nuestra actividad, la naturaleza puede ser en parte dirigida y ayudada: la
profesion de los labradores, que dirigen la organizacidn, y cuyo trabajo, visto desde
este lado, es sublime. En parte no se precisa de otra cosa que buscar los productos ya
acabados sin nuestro trabajo, [como hacen], por ejemplo, los mineros, los pescadores,
los cazadores, y semejantes. A todos ellos, conjuntamente con los labradores, se les po-
dria llamar productores. El producto bruto ha de ser parcialmente elaborado atin més
para los fines de los hombres, y con ello se transforma en productos elaborados; [a] la
profesion de los obreros, de los artesanos, de los fabricantes, que, dado que en su con-
junto confeccionan productos elaborados, quiero llamar artesanos. (S6lo que se les
han de distinguir de los artistas?®.) Tiene que haber entre los hombres un intercam-
bio de las diversas cosas que ellos necesitan. Sera muy adecuado si se constituye una
profesién particular de ciertos hombres que se preocupen de este intercambio. Esta es
la profesion de los comerciantes. Los deberes de estas diferentes ramas de la clase in-
ferior son poco mds o menos los mismos; por consiguiente, solo tenemos que hablar
en general de los deberes de la clase inferior.

r Que lo estético sirve como punto de union entre lo tedrico y lo practico es una idea que encontramos en
la Critica del Juicio de Kant, que se presenta en su conjunto como una reflexién sobre la unién entre libertad y
naturaleza (véase su Introduccién).

384 Traduzco asf: dsthetischer Kiinstler = artista; Kéinstler = artesano (actualmente significa artista); Kunstpro-
dukt = producto elaborado.
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[F 346, A 302] § 29

Sobre los deberes del docto™

Si se considera a los hombres sobre la tierra como una tGnica familia —asi se debe
considerarlos moralmente, y es lo que deben llegar a ser poco a poco en la realidad™—,
se puede suponer que existe también sélo un tnico sistema de conocimiento de esa fa-
milia, el cual de época en época se amplia y se perfecciona. Al igual que el individuo,
asi también toda la especie se vuelve mis avisada con los afios, y se desarrolla con la
experiencia.

El conocimiento de cada época debe ir ascendiendo, y para llevarlo hacia un nivel
mas alto estd precisamente el estamento de los doctos.

Los doctos son, en primer lugar, los depositarios, algo asi como el archivo de la cul-
tura de la época; y esto ciertamente no como los no doctos, en relacién a los meros re-
sultados, que como tales se pueden encontrar, por supuesto, también en ellos, pero sin
conexién, sino que ellos estan a la vez en posesion de los principios. Ellos no se limi-
tan a saber que algo es asi, sino que saben también a la vez c6mo el hombre puede lle-
gar a ese conocimiento y cdmo este conocimiento se conecta con todos los demis. Esto
es necesario porque ellos deben hacer progresar ese conocimiento, es decir, deben
también, entre otras cosas, corregir el conocimiento actual; pero la desviacion de ese
conocimiento respecto de la verdad no puede ser comprendida sin conocer los prin-
cipios desde los que ha sido deducida. De ello se desprende, en primer lugar, que un
docto debe conocer historicamente el curso de la ciencia hasta su época y los princi-
pios que ella ha utilizado.

Ademas, debe hacer progresar ese espiritu de la comunidad, bien mediante la rec-
tificacién, que es igualmente una ampliacién del conocimiento (quien es liberado de
un error, aumenta su saber), o en parte mediante ulteriores conclusiones a partir de lo
[sabido] hasta ahora.

[F 3471 El docto no investiga simplemente para si, ni corrige e inventa meramen-
te para si, sino para la comunidad, y sélo de este modo su investigacion llega a ser algo
moral, y él un observador de un deber, un servidor de la comunidad en su especiali-
dad. Su circulo inmediato de accién es el publico docto; a partir de él, por el camino
conocido, llegan los resultados de sus investigaciones a toda la comunidad.

Apenas es necesario ademas recordar expresamente que su modo de pensar, por lo
que respecta a su forma, s6lo puede ser llamado moral si él se dedica a las ciencias real-
mente [A 303] por amor al deber, comprendiendo que con ello satisface una obliga-

™ Véanse las notas 14 y «lt».

n Estamos en el universalismo de la razén ilustrada, y ése es el ambito en el que se inscriben todos estos de:
beres que vamos viendo. El nacionalismo comenzara a despuntar mas tarde, en los Discursos a la nacién alemana
de 1808, ante una Alemania ocupada por las fuerzas napoleénicas, o sea, frente al fracaso de los ideales univer-
salistas dc la Revolucion Trancesa, de los que Napoleon se habia servido para extender el nacionalismo francés.
Pero ya venia gestindose a través del concepto de Volksgeist (espiritu del pueblo) en Herder.
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cion frente a la especie humana. Aqui sélo preguntamos: gu¢ debe hacer. Eso se pue-
de contestar partiendo de lo anteriormente [dicho]. El debe, por una parte, conocer
el objeto de la cultura de su época; por otra parte, hacerlo progresar. Esto tltimo ha
de procurarlo con sinceridad, pues Gnicamente asi adquiere realmente para si un va-
lor propio. Y si acaso no fuera capaz de eso, ha de tener al menos la firme voluntad,
el celo y la aplicacion para hacerlo; en ese caso tampoco su existencia ha sido inutil: al
menos ha mantenido viva la ciencia en su época, y es un eslabon de la cadena en la
transmision de la cultura. También dar vida al espiritu de la investigacion es un méri-
to verdadero e importante.

Un amor riguroso por la verdad es la verdadera virtud del docto. El debe hacer
progresar el conocimiento del género humano, y no solamente jugar con él, por asi de-
cir. El, como cualquier otro [hombre] virtuoso, debe olvidarse de si mismo en su fin.
¢Para qué podria servir exponer brillantes paradojas, o seguir defendiendo y sostenien-
do errores que se le han deslizado? Exclusivamente para alimentar su egoismo. Eso lo
desaprueba enteramente la ética, e igualmente lo tendria que desaprobar la pruden-
cia™, pues unicamente lo verdadero y lo bueno permanece en la humanidad, y lo fal-
so, por mucho que al principio reluzca, se pierde.

[F 348] § 30

Sobre los deberes del educador moral del pueblo

Los hombres, en su conjunto, constituyen una tinica comunidad moral. La disposi-
cién de animo moral de cada individuo es la de difundir la moralidad en el mundo?®
tanto como pueda y sepa, es decir, hacer que todos tengan la misma disposicion de ani-
mo que él, por cuanto que cada uno considera necesariamente su propio modo de pen-
sar como el mejor; en caso contrario, serfa carecer de conciencia si se perseverara en él.
Ahora bien, todos los demés consideran igualmente su modo diferente de pensar como
el mejor por la misma razén. En consecuencia, de ello se desprende, como un fin glo-
bal para toda la comunidad moral, éste: producir una unanimidad sobre los asuntos?°
morales. Ese es el fin tltimo de toda la accién reciproca entre los seres morales.

" Nj la ética de Kant ni la de Fichte son una ética de la prudencia, pues ésta se rige heteronomamente por
la constitucién del mundo, por el orden vy las leyes de los objetos y de las circunstancias, mientras que para ellos
el principio de la moralidad es la autonomia de la libertad, el que ella se rige primariamente por su modo origi-
nario de ser. Por otra parte, en el § 4 de la «Ascética», que se ha traducido aqui como apéndice, Fichte condena
lo que llama «estado de dnimo meramente especulativo», esto es, dedicarse a la teorfa por la teoria, sin compro-
miso alguno con sus consecuencias practicas, no teniendo la moralidad como fin tltimo de todo ser racional. Este
es un peligro que asedia al docto.

5 qufer sich = fuera de si.
286 Gegenstinde = objetos.
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En la medida en que la sociedad es considerada desde este punto de vista, ella se
llama zglesza. Luego la iglesia no es algo asi como una sociedad particular, como a me-
nudo se piensa, sino Gnicamente un aspecto especifico de la misma y [A 304] tnica
gran sociedad humana. Todos pertenecen a la iglesia en la medida en que tienen un
modo recto y moral de pensar, y todos deben pertenecer a ella™.

II

Tal deber universal que todos tienen de transformar moralmente a los demds pue-
de ser transferido a un estamento particular, y es transferido a él; no en el sentido de
que con esta transferencia alguno sea liberado enteramente de este deber de trabajar
por el mejoramiento de los otros si se le presenta la ocasién para ello, sino tnicamen-
te en el de que él deja de tenérselo que poner expresamente como un fin particular. Las
[F 349] personas de este estamento son, en esa medida, funcionarios, servidores de la
iglesia. Todos tendrian que formar a todos; por tanto, aquel a quien ellos le han trans-
ferido su deber, forma en nombre de todos. El ha de partir de aquello sobre lo cual to-
dos estan de acuerdo: del simbolo; sobre esto ya se ha hablado anteriormente y se ha
demostrado eso mismo a partir de otro fundamento™. El tiene que dirigirse hacia
aquello sobre lo cual todos estan de acuerdo. Por consiguiente, ha de ver mas alld que
los individuos: tiene que hacerse con el resultado mejor y mas seguro de la cultura mo-
ral de la época, y hacia él ha de conducirlos. El es, por tanto, y debe ser necesaria-
mente, un docto en esta materia particular. Todos deben llegar a estar de acuerdo; pero
también durante su progreso deben seguir estando de acuerdo; por eso él tiene que ir
siempre de tal manera que todos puedan seguirle. El se eleva ciertamente con la mayor
rapidez posible, pero con la rapidez con la que es posible elevar a todos unidos, no a
uno o a varios individuos. En cuanto él, en su exposicion, vaya demasiado deprisa y
por delante de la cultura de todos, deja de hablar para todos y de hablar en nombre de
todos, y habla en su propio nombre. Esto tltimo puede muy bien hacerlo como per-
sona privada, o bien alli donde él también habla en su propio nombre y expone los re-
sultados de su propia razén, en la repablica de los doctos; pero alli donde habla como
servidor de la iglesia, no representa a su propia persona, sino a la comunidad.

III

La moralidad se desarrolla por si misma con la libertad y mediante la mera educa-
cion racional en el trato con los otros, y inicamente a partir del corazén del hombre.
No puede ser producida artificialmente, por ejemplo mediante una conviccién teéri-

™ Esta traduccién moral-racional del concepto de iglesia se encuentra en el libro de Kant La religion dentro
de los limites de la mera razon.
.

Se trata del «stmbolo de la fex, aquello en lo que todos los creyentes comulgan. Véase F 236, 241-252; A
213, 217-226.
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ca, como hemos visto con claridad anteriormente™. El sentido moral es presupuesto
en todas las instituciones ptblicas destinadas a la formacidn; y esto es algo de lo que
el eclesidstico ha de partir necesariamente: sélo eso hace posible su cargo y sobre él
esta edificado. Los hombres inmorales no tienen ninguna iglesia y ningtin [A 305] re-
presentante por lo que respecta a sus deberes frente a ella. [F 350] De esto se sigue
que el proposito de las instituciones religiosas ptiblicas no puede ser en modo alguno
presentar demostraciones tedricas y construir el edificio de la ética o, en general, es-
pecular sobre los principios; la comunidad no se da a si misma esas demostraciones,
pues ella ya cree por el hecho mismo de que es una comunidad. Su fe es un factum, v
es un asunto exclusivo de los doctos desarrollarla desde principios a priorz. El fin de
las ideas morales publicas, por tanto, no puede ser otro que el de vivificar aquel sen-
tido ya universalmente presente y fortalecerlo; el de eliminar todo lo que pudiera ha-
cerlo internamente vacilante y lo que pudiera impedir exteriormente que se muestre
en acciones. Pero no existe nada asi excepto la duda sobre si el fin final de la morali-
dad puede ser promovido en general, si existe realmente un progreso en el bien, o si
toda esta disposicion de 4nimo no es una ilusién que va a parar en un absurdo. No hay
nada que pueda vivificar y fortalecer esa disposicion de animo como la fe firme de que
la promocion del fin de la razén es ciertamente posible, y de que aquel progreso hacia
lo mejor sucede necesariamente. Pero esa fe, cuando se la investiga mas de cerca, es la
fe en Dios y en la inmortalidad. La promocién del bien no va hacia adelante segtin una
regla si no hay ningtin Dios; pues esa promocién no se halla ni en el curso de la natu-
raleza, la cual no establece ninguna relacién con la libertad, ni esta bajo el dominio de
los seres finitos por la misma razon, porque los seres finitos Gnicamente actan con la
fuerza natural. Y «esa promocion va hacia adelante necesariamente segtin una regla»
significa «hay un Dios». Igualmente tampoco progresamos hacia nuestra meta tltima,
segun un plan, si no perduramos eternamente; pues nuestra meta no puede ser alcan-
zada en ningin tiempo™.

Luego el educador del pueblo trata preferentemente los articulos de la fe. No es
que €l los deduzca a priori —la fe se sigue directamente de la disposicion de dnimo mo-

s Véase § 25, punto I1.

" Recuérdese que en la Dialéctica de la Critica de la razon practica se trataba a Dios y a la inmortalidad como
dos postulados de la misma. El postulado de la inmortalidad aparecia ciertamente ligado a la perfeccion en la vir-
tud, pero el de Dios tenia como objetivo asegurar la felicidad del justo. En Fichte, por el contrario, ambos pos-
tulados se refieren exclusivamente al fomento y plenitud de la virtud. En qué sentido se puede hablar aqui de
Dios, no, por supuesto, desde el punto de vista del teismo, lo explica Fichte en su famoso articulo «Sobre nues-
tra fe en un gobierno divino del mundo» (1798). Por lo que se refiere a la inmortalidad, ha sido siempre una pie-
dra de tropiezo el que ese postulado introduzca la temporalidad en lo nouménico, lo que no seria temporal. Fich-
te es mas audaz. Comprende que la inmortalidad requiere que no se rompa con la identidad de la conciencia y
por tanto que contintie la conexidn de los fendmenos y del propio cuerpo. Tal vez nos vayamos a una materia mds
sutil (ya lo habia pensado asi Leibniz: Nuevo sistemna, § 7; Principios de la naturaleza y de la gracia, § 6; Monadolo-
gia, §§ 71-77), quiz4 al Sol o a otros cuerpos celestes (Vorlesungen iiber Platners Aphorismen, GA 11/4, 333-334,
337-338, 342, 349-350; Ideen iiber Gott und Unsterblichkert, GA IV/1, 166-167; Vorlesung iiber Logik und Me-
taphysik 8§ 1797, GA TV/1, 446-448). «Disolucién y seguidamente vida en una nueva esfera superior [...] Y asf
de nivel en nivel» (Vorlesungen iiber Platners Aphorisien, GA 11/4, 350). Iremos hacia mundos mas finos y ele-
vados, nos dird en la Sittenlebre (Etica) de 1812 (FW X1, 81-82).
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ral, y el educador del pueblo presupone necesariamente tanto lo uno como lo otro-,
sino que €l vivifica esa fe precisamente presuponiéndola como conocida y llamando de
esa manera la atencién de los hombres hacia Dios y la [F 351] inmortalidad. Es una
ventaja muy grande para los hombres tener una iglesia exterior, el que ellos estén acos-
tumbrados a relacionar incluso la mis infima ocupacién que puedan desempefar con
lo mas sublime que al hombre le cabe pensar, con Dios y la eternidad.

De igual modo, el cargo del educador del pueblo es el de dar a la comunidad una en-
sefianza sobre la aplicacién concreta del concepto de deber, cuyo amor él presupone con
razén en todos. Todos ellos quieren vivir racional y moralmente; s6lo que no saben bien
c6mo han de empezar y qué cosa se precisa: ése es el presupuesto del que él parte. Asi
como todos los individuos, si ellos estuvieran [A 306] unidos en una persona y pudieran
hablar, ensenarian lo que cada uno sabe sobre ello, asi habla el educador en el nombre
de todos ellos. ¢Cémo se hace para llegar a este o aquel estado de animo que es sin mas
una parte del modo de pensar conforme al deber? Esta cuestion y otras semejantes las
contesta él. Su ensenanza es enteramente practica; pensada para la aplicacion inmediata.

En general —y esto es para él la regla principal-, é/ no demuestra, no polemiza, pues
presupone los articulos de la fe como ya conocidos y aceptados, y presupone la bue-
na voluntad como ya existente. En la asamblea de los creyentes es enteramente con-
trario al fin aplastar a los blasfemos, sacudir a los pecadores impenitentes, dirigirse a
la comunidad como a una banda de malos muchachos. Se debe suponer que éstos no
vendrian a la asamblea; y quien en ella aparece, ya con eso hace una publica confesion
de su fe y de su buena fe. Ademas, dado que el educador habla en nombre de la co-
munidad y en su nombre, no, por cierto, en nombre de Dios —pues él mismo, del mis-
mo modo que la comunidad, est4 bajo Dios, y delante de El no es sino un pobre pe-
cador, como también los otros—, él habla justamente asi como podrian hablar los otros,
como un consejero, no como un legislador: desde la experiencia, no desde principios.

[F 352] 1AY

Con los no creyentes decididos y con aquellos que no reconocen ni respetan ningtin
deber —pues esto inicamente es la verdadera falta de fe-, el educador del pueblo no tie-
ne que tratar delante de la comunidad, como acabamos de recordar, pero si en particu-
lar. El modo como hay que transformar a esas personas ya ha sido indicado anterior-
mente™?. Conduzcalos al interior de si mismos; enséneles a apreciarse a ellos mismos mas
de lo que han podido hacerlo hasta ahora. En el fondo del no creyente se halla siempre
un secreto desprecio de si mismo y una desesperanza en si mismo. Ese fundamento es el
que hay que extirpar, y entonces cae naturalmente lo que s6lo descansaba en él.

Asi se comporta el educador del pueblo en todas las necesidades morales particu-
lares de los individuos. El esta siempre dispuesto a dar un consejo sobre todo lo que

cae dentro de eso. Busca también a quien no le busca; pero, y ello es lo principal, con

modestia y respeto a la dignidad humana y a la autonomia de cada uno. El se convierte

"z Véase § 25.
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en un consejero particular en cuestiones de conciencia sélo en el caso de que alguien
se lo pida expresamente. El no tiene el derecho de imponerse.

[A 307] Vv

El deber enteramente propio y caracteristico del educador del pueblo es el de dar
buen ejemplo. El no lo da Gnicamente para si, sino para toda la comunidad, de la que
es el representante.

La fe de la comunidad reposa en su mayor parte en la de él, y si se toma rigurosa-
mente el asunto, no es en buena medida algo muy distinto a una fe en la fe de él. Fl
no es realmente para los individuos esta persona determinada, sino que es para ellos
el representante de la comunidad moral, de toda la iglesia. Lo que expone no debe ex-
ponerlo como algo aprendido y especulativamente encontrado, sino como algo obte-
nido de la propia experiencia interior; y justamente en eso creen ellos, porque aqui
todo es simplemente resultado de la experiencia. Pero si su vida contradice [sus pala-
bras], entonces nadie cree [F 353] en su experiencia; y, dado que ellos tinicamente po-
dian creer en ésta, por cuanto que él ni puede ni debe anadir demostraciones tedricas,
no se le cree absolutamente nada de lo que dice.

§31
Sobre los deberes del artista

Dado que he hablado de la relacién que el docto y el educador moral del pueblo
guardan con la formacion del género humano, por una parte se halla en mi camino, en
vistas a la completud, el hablar también del artista, que tiene un influjo igualmente
grande sobre esa formacidn, sélo que no tan directamente percibido. Por otra parte es
una necesidad®®’ de nuestra época que cada uno haga lo que estd en él para llegar a
hablar de este asunto.

El arte no forma sélo el entendimiento, como el docto, o sélo el corazén, como el
educador moral del pueblo, sino que forma a todo el hombre en su unidad. Aquello
a lo que él se dirige no es el entendimiento ni el corazén, sino al animo entero en la
unién de sus facultades; es una tercera cosa, compuesta de ambas™. Lo que él hace

287 Bediirfniff = necesidad interna sentida; su época, iniciandose ya el movimiento romantico, siente esa ne-
cesidad interna de pensar sobre el arte.

fa Lo estético se presenta en la Crética del Juicio de Kant v, por tanto, en el marco general de la misma, a sa-
ber, dentro de la tarea de investigar la unién sintética entre naturaleza y libertad, como se explica en su Intro-
duccién. Esta unién apareceria por tanto también en el arte, gracias a lo cual el hombre dejaria de ser un frag-
mento, algo escindido, y retornarfa a la unidad perdida por la reflexién y la cultura ilustrada. Esta es una idea
central de Schiller en sus Cartas sobre la educacion estética del hombre (1795), y Fichte la recoge: el arte forma y
unifica de nuevo a todo el hombre.
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no se puede expresar quiza mejor que diciendo: é/ convierte el punto de vista trans-
cendental en comin. El filésofo se eleva a si mismo y a otros a ese punto de vista con
trabajo y siguiendo una regla. El espiritu artista?® esta alli sin pensarlo de una mane-
ra determinada; no conoce ningtin otro [punto de vistal; y eleva hacia él a aquellos
que se entregan a su influjo de un modo tan inadvertido que no son conscientes del
transito™.

Voy a explicarme mas claramente. Desde el punto de vista [F 354] transcendental,
el mundo [A 308] es hecho; desde el punto de vista comun, él es dado; desde el esté-
tico, él es dado, pero s6lo segin el aspecto como ha sido hecho. El mundo, el mundo
dado vy real, la naturaleza, pues sélo hablo de ella, tiene dos aspectos: él es produc-
to de nuestra limitacidn, [y a la vez] es producto de nuestro libre actuar, se entiende
que de nuestro actuar zdeal (no de nuestra accidn efectiva real)™. Bajo el primer as-
pecto, el mundo es él mismo limitado por doquier; bajo el segundo, él mismo es libre
por doquier. La primera vision es la comin; la segunda, la estética. Por ejemplo, toda
figura en el espacio ha de ser considerada como una limitacién por medio de los cuer-
pos vecinos; [y a la vez] hay que considerarla como una manifestacién del contenido?®’
y de la fuerza interna del cuerpo mismo que la tiene. Quien sigue el primer aspecto,
no ve sino formas contorsionadas, aplastadas, angustiadas, ve la fealdad; quien sigue
el segundo, ve el contenido vigoroso de la naturaleza, ve la vida y el esfuerzo ascen-
dente, ve la belleza. De igual modo en lo supremo. La ley moral ordena absolutamen-
te y oprime toda inclinacién natural. Quien la ve asi se comporta en relacion a ella
como un esclavo. Pero ella es a la vez el Yo mismo; ella viene de la intima profundi-
dad de nuestro propio ser; y, si la obedecemos, sélo nos obedecemos a nosotros mis-
mos. Quien la contempla asi, la contempla estéticamente. El espiritu artista ve todo
desde el lado hermoso; lo ve todo libre y vivo.

288 Der schine Geist = el espiritu bello, que aqui hace alusién a dze schine Kunst (el arte).
5 Esta es una idea que retomara Schelling dos afios después en su importante libro Sistema del idealismo
transcendental. Por eso, porque el arte convierte el punto de vista transcendental en comun, la intuicién estética
se convierte para €l en 6rgano de la filosofia [ed. cast.: Barcelona, Anthropos, 1988, pp. 160 y 425]. Y dado que
él eleva hasta el punto de vista transcendental, el del filésofo, cerrandose asi el circulo de la génesis de la subje-
tividad (que para Schelling es el de toda la realidad, incluida la de la naturaleza), con la figura del genio se con-
cluye el Sistema. Esa posicion del arte y del genio en la cambre del mismo hace que la obra sea propiamente ro-
miéntica. Pero las intuiciones basicas las encontramos aqui, en Fichte.

B¢ Para los que siguen opinando, segiin una tradicional y constante malinterpretacién, que el Yo de Fich-
te sustituye la funcién del Dios omnipotente y crea desde si el mundo ex nibilo, io cual seria sin m4s la locu-
ra, es especialmente oportuno este texto, donde Fichte aclara una vez mas que su Yo no es el fundamento real
del mundo, sino sélo su fundamento ideal, es decir, la accidn ideal que lo hace objeto de conciencia, de ex-
periencia: el Yo «pone algo en si» y «pone eso mismo en el No-Yo» es exactamente lo mismo. Por consi-
guiente, el Yo no es fundamento de la realidad del No-Yo de otra manera a como lo es de la determinacién
en si mismo, de su padecer; es meramente fundamento ideal» (Grundlage, FW I, 174 = GA 1/2,325). «En mi
Doctrina de la Ciencia atribuyo al ser finito una imaginacién creadora, es decir, una facultad de crear abso-
lutamente la materia; se entiende que la materia ideal, para la representacién, pues para un ser finito no se
puede hablar de otra» (Fichte, «Erklarung», GA 1/3, 213). Véase también GA 1I/5, 114 y 118 y FW II, 348.
Philonenko habla de un idealismo semantico («Fichte», Histoire de la Philosophie, t. 11, Paris, Gallimard,
1973, p. 908).

2 Fiille, de lo que esta lleno.
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No hablo aqui de la gracia y de la serenidad que esta visién proporciona a toda

nuestra vida; aqui inicamente he de llamar la atencion sobre la formacion y el enno-
blecimiento que obtenemos con ello para nuestro destino Gltimo.

~ ¢Dénde est4, pues, el mundo del espiritu artista? En el interior de la humanidad,

y en ningan otro lugar. Por tanto, el arte conduce al hombre al interior de si mismo y

le familiariza con ese lugar. Le arranca de la naturaleza dada y lo hace auténomo y uni-

camente para si. Y la autonomia de la razén es, por cierto, nuestro fin altimo.

El sentido estético no es la virtud, pues la ley moral exige autonomia segin cor-
ceptos, mientras que el sentido estético viene por si mismo, sin ningtin concepto. Pero
él es preparacion para la virtud, le prepara el terreno, y cuando aparece la [F 355] mo-
ralidad, encuentra ya concluida la mitad del trabajo: la liberacion de los lazos de la sen-
sibilidad™.

La formacién estética tiene, en consecuencia, una relacion sumamente eficaz con
la promocion del fin de la razén, y se pueden prescribir deberes relativos a ella. No se
le puede poner a nadie como deber: «Cuida de la formacion estética del género hu-
mano», pues hemos visto que el sentido estético no depende de la libertad y no se deja
formar mediante conceptos, sino que ha de venir por si mismo. Mas en nombre de la
ética se les puede [A 309] hacer a todos la siguiente prohibicién: «No pongas obsté-
culos a esta formacion y no la hagas imposible, en cuanto esté de tu parte, difundien-
do la falta de gusto». El gusto, en efecto, lo puede tener cualquiera; puede ser forma-
do con libertad: cada uno puede saber, por tanto, qué es contrario al gusto. Mediante
la difusion de la falta de gusto por la belleza estética no se deja a los hombres en la in-
diferencia con la que esperan la formacion futura, sino que se los deforma.

Sobre este asunto se pueden dar dos reglas.

1) Para todos los hombres. No te hagas artista contra la voluntad de la naturaleza;
y eso sucede siempre contra su voluntad cuando no ocurre por su impulso, sino que
es forzado a consecuencia de un propésito tomado caprichosamente. Es absoluta-
mente verdadero que el artista nace. La regla pone riendas al genio, pero no propor-
ciona el genio precisamente por eso, porque es una regla, porque tiene como fin la li-
mitacion y no la libertad®™,

7d Estas ideas las toma Fichte de Kant y de Schiller. «El gusto hace posible, por decirlo asi, el transito del en-
canto sensible al interés moral habitual, sin un salto demasiado violento, al representar la imaginacién también
en su libertad, como determinable conforme a un fin para el entendimiento, y ensea a encontrar, hasta en obje-
tos de los sentidos, una libre satisfaccién, también sin encanto sensible» (Kant, Critica del Juicio, § 59) al nacer
de una mirada desinteresada hacia los objetos. «El transito del estado pasivo del sentir al activo del pensar y del
querer no ocurre, por tanto, de otra manera que por medio de un estado intermedio de libertad estética, y aun-
que este estado en si mismo no decide nada en nuestros conocimientos ni en nuestra manera de ser y pensar (Ge-
sinnungen), y por consiguiente deja sin resolver nuestro valor intelectual y moral, es, no obstante, la condicién
necesaria y la tinica bajo la cual podemos llegar a un conocimiento y a una manera de ser y pensar. En una pala-
bra: no hay otro camino para hacer racional al hombre sensible que hacerlo antes estético» (Schiller, Cartas sobre
la educacién estética del honbre, Carta XXII1, 2).

i De nuevo se retoman aqui ideas kantianas sobre el genio. Este no ha de imitar ni a la naturaleza (estética anti-
gua) ni a los clasicos (estética desde el Renacimiento), sino que ha de sacar de si, de su imaginacion, las formas artisti-
cas, ha de crear desde si. Para ello no tiene reglas fijas (anticlasicismo), sino que es el genio el que da la regla (la forma
adecuada) al arte. En consecuencia, esa capacidad no puede ser aprendida en una escuela por medio de conceptos,
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2) Para el verdadero artista. Guardate de abandonarte, por interés personal o por
un afan de fama en el presente, al gusto corrompido de tu época; esfuérzate por re-
presentar el ideal que aletea ante tu alma y olvida todo lo demis. Que el artista se en-
tusiasme (nicamente por la santidad de su profesién, que aprenda sélo que, con la
aplicacién de su talento, no sirve a los hombres, sino a su deber, y él pronto contem-
plara su arte con otros ojos completamente distintos; con ello se hard un hombre me-
jor, un artista mejor™. Hay un dicho igualmente perjudicial para el arte que para la mo-
ralidad: bello es lo que gusta™. Lo que [F 356] gusta a la humanidad formada, eso
ciertamente, y s6lo eso es bello; pero mientras ella no est4 ain formada —¢y cuando lo
estara alguna vez?—, puede gustar a menudo lo mas carente de gusto porque es la
moda, y la obra de arte més atinada no encuentra ninguna aprobacién porque la épo-
ca no ha desarrollado atn el sentido con el que ha de ser captado.

[A 310] §32
Sobre los deberes del funcionario del Estado

La constitucion del Estado, segtn lo anteriormente [dicho], hay que contemplarla
como el resultado de la voluntad comun, que se ha manifestado mediante un contra-
to explicito o ticito. El consentimiento dado tacitamente y la sumisién a ciertas dis-
posiciones vale igual que el consentimiento explicito en caso de necesidad, como he-
mos mostrado anteriormente®, Lo que el Estado permite [a cada uno] en la esfera
comunitaria de la libertad de todos, lo puede hacer cada uno con buena conciencia,
pues, segun el supuesto, sus conciudadanos han renunciado en esa medida a su liber-
tad. Sin el permiso del Estado se ha de temer en toda accién libre dentro de esa esfe-
ra comunitaria que con ella se ocasione un dafo a la libertad de los otros.

sino que es un don de la naturaleza. Las reglas del gusto o sentir comtn le ponen limites al genio a fin de que éste lo-
gre hacer obras entendibles por sus congéneres, que extienda el sentir comun. Véase la Critica del Juicio, §§ 46-50 y 57.

 El olvido de esas implicaciones practicas, que deben sin embargo constituir el horizonte dltimo de toda ac-
tividad racional, es lo que Fichte denomina «el estado de dnimo meramente especulativo» en el § 4 de su «Ascé-
tica», un manuscrito que se traduce aqui como apéndice.

" «Lo agradable (Angenehme), 1o bello, lo bueno, indican por tanto tres relaciones diferentes de las repre-
sentaciones con el sentimiento de placer y displacer, con referencia al cual nosotros distinguimos unos objetos de
otros, o unas representaciones de otras. Las expresiones adecuadas a cada uno de ellos, con las cuales se desig-
nan la complacencia en los mismos, tampoco son iguales. Agradable es para alguien aquello que le deleita (verg-
niigt); bello, lo que simplemente le gusta (gefillz); bueno, lo que es apreciado (geschdzt), aprobado (gebilligt), es
decir, aquello en lo que él pone un valor objetivo. El agrado vale también para los animales irracionales; la belle-
za s6lo para los hombres, o sea, para seres animales pero racionales, pero no meramente en cuanto racionales (por
ejemplo, los espiritus [que no podrian acceder a la belleza por faltarles la sensibilidad, ni tampoco los animales
por carecer de reflexién y libertad]), sino a la vez en cuanto animales [en cuanto que son sintesis de libertad y
naturaleza]; pero lo bueno [es valido] para todo ser racional en general [por ejemplo, también para Dios, o para
espiritus puros, al menos como hipétesis]» (Kant, Critica del Juicio, § 5).

ih Véase § 18, punto V, sobre todo F 238-239, A 215-216.
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El funcionario del Estado —hablo aqui especialmente de los mas altos, que toman
parte en la legislacion y gozan de inapelabilidad— no es otra cosa que el administrador
de esa voluntad comtn: él ha sido instalado e investido con el deber por todos los es-
tamentos, y no tiene el derecho de modificar la constitucion de manera unilateral.
Considerarse asi es para €l una cuestion de conciencia moral; pues justamente la for-
ma™ que le ha sido entregada, y sélo ella, es aquella dentro de la cual todos pueden ac-
tuar con buena conciencia. Si él la [F 357] modifica arbitrariamente de tal manera que
la protesta contra esa modificacion se hace ofir, él oprime con ello la conciencia moral
de todos y los conduce a dudar entre la obediencia a él y los deberes que ellos tienen
frente a la libertad de todos los demas.

Ahora bien, hay una regla del contrato social derivada de la razén pura. La [ley]
positiva que €l ha de administrar puede desviarse mucho de ella, puede ser dura, pue-
de ser injusta. ¢Cémo debe proceder él en ese conflicto? Ya hemos contestado ante-
riormente a esa cuestion en gran parte:

En primer lugar le es licito, ciertamente, hacerse cargo de la administracion de esta
constitucion positiva que, seglin su opinién, no es completamente conforme a la cons-
titucién puramente racional; mas atn, incluso es para él un deber si es llamado para
eso. Pues alguna constitucién ha de haber, porque, de otra manera, no tendria lugar la
sociedad ni aquello para lo cual ella existe: el progreso hacia lo mejor. La actualmen-
te existente es, sin embargo, segiin la presuncion, conforme a la voluntad de todos;
pero esta permitido a todos renunciar a su derecho y desistir de ella. Ahora bien, es
una exigencia de la razon y al mismo tiempo una disposicién de la naturaleza que el
[A 311] vinculo social se acerque poco a poco al tnico que es conforme al derecho. El
gobernante, que tiene que regir el Estado con ese fin, ha de conocer por eso este ulti-
mo™. Quien se eleva por encima de la experiencia comtin a partir de conceptos se lla-
ma, segtn [lo dicho] anteriormente, un docto; el funcionario del Estado tiene que ser,
por tanto, un docto en su materia. Ningin principe que no participe de las ideas pue-
de regir bien, dice Platén™; y eso es precisamente lo mismo que decimos aqui.

El conoce necesariamente lo siguiente. Por una parte, la constitucién a la que él
esta obligado, los contratos explicitos o tacitos sobre los que descansa esa constitu-
cién; por otra parte, cémo debe ser la constitucién del Estado, o sea, el ideal. Final-
mente, el camino que ha de tomar la humanidad en general, y en particular su pueblo,
para llegar a participar de la misma.

[F 358] Su forma de gobernar puede ser descrita en esta breve férmula: lo que exi-
ge el derecho absoluto, el Derecho natural, imponlo sin mas, sin atenuacién ni com-
placencias. Lo que es exigido tinicamente por el derecho positivo escrito, imponlo
simplemente en la medida en que puedas considerarlo como el resultado permanente
de la voluntad de los interesados en ello. Voy a explicarme mas claramente. Por lo que
respecta a lo primero™, es una proposicién enteramente falsa que el gobierno se insti-

8 Esto es, la constituciéon como forma legal de gobierno.

# El vinculo social que es conforme a derecho.

i Platon (427-347), La Repiiblica V-VII; 473 c 11 - e 5,484 b3 -c4y519b7-d7.
3 Al derecho absoluto o natural.
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tuya para el mayor bien de los gobernados (salus populi suprema lex esto). El derecho
es porque debe ser, es absoluto, debe ser realizado aunque nadie se encontrara bien
con ello (Fiat iustitia, et pereat mundus). En relacion a lo segundo™, no va contra el
Derecho natural, como se ha recordado anteriormente, que alguien desista de su de-
recho en beneficio de otro (Volent: non fit iniuria). Pero es absolutamente contrario al
derecho que se le fuerce a esa renuncia. Si, por tanto, contra una ley en si injusta, y
que sélo puede ser justa bajo el supuesto del consenso unanime, se levanta una pro-
testa abierta y general, es un deber absoluto del gobernante revocar la ley por mucho
que griten contra una violacion del contrato aquellos que ganan en esa injusticia. Si no
surge ninguna protesta, él procede con buena conciencia ateniéndose a esa ley. (Dado
que estos principios son facilmente malentendidos y pudiera surgir de ellos un abuso
peligroso, los voy a determinar con mas precisién. El contrato de Estado, en la medi-
da en que por él se establecen los derechos reciprocos sobre las personas, [A 312] no
lo han hecho los individuos, sino los estamentos. Donde, por ejemplo, la nobleza es la
que posee exclusivamente los puestos maés altos del Estado y la pura propiedad de
la tierra [bajo el titulo de feudos®®; los otros bienes no son entonces en su mayor par-
te propiedad pura], ella tiene eso a consecuencia de un contrato la mayor parte de las
veces s6lo tacito con el estamento de los burgueses. Este estamento, en efecto, se aco-
moda a ello y toma sus medidas en consecuencia, haciéndose habil para otras cosas.
Asi todo queda en orden, y el gobernante que, de una manera unilateral y sin ser re-
querido, revocase [F 359] esa constitucién, actuaria por completo en contra del dere-
cho y despdticamente; él esta obligado respecto a ella, y la nobleza se ha sometido a él
bajo la condicion de que €l la conserve. Si un ciudadano aislado, sin haberlo denun-
ciado previamente, después de haber aprobado esa constitucion con su comporta-
miento precedente, agrede los derechos presuntos de la nobleza, es punible y es casti-
gado con justicia segtin la ley positiva que €l ha reconocido tacitamente; en modo
alguno sera juzgado segin el Derecho natural, que él debiera haber reclamado publi-
camente y antes de la accién, y no sélo después. El queria servirse de la ventaja de la
ley positiva; ¢cémo puede él después invocar una ley opuesta a ella? Si un ciudadano
singular reclama su derecho como es debido ante el gobernante, rompe con ello su
contrato con la nobleza y rompe también a la vez con esta misma reclamacién su con-
trato con su propio estamento, junto con el cual habia hecho el primero; él sale fuera
de ese estamento y en consecuencia ha de renunciar también a aquellas ventajas que
le correspondian por aquel contrato [por ejemplo, al derecho de practicar el comer-
cio, en el caso de que la burguesia estuviera en posesion exclusiva de él]. Y ¢qué cosa
desea uno asi propiamente? El desea ser admitido en el estamento de la nobleza; y eso,
con tal de que su situacion externa lo permita, se le ha de conceder en derecho. Por
consiguiente, los individuos que se quejan de una violacién del contrato social han de
poder cambiar de estamento. Esc es el tinico medio de reparar la injusticia en res-
puesta a su reclamacién. Un Estado que se ha de soportar ha de ofrecer esa facilidad
de cambiar de estamento; lo contrario es absolutamente contrario a derecho, y ningtin’

A Ta ley positiva escrita.

20 Rattergiitter = los feudos o seniorios asignados a los nobles caballeros.
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gobernante puede tolerarlo con buena conciencia. Asi es, por ejemplo, la servidumbre
de la gleba (glebae adscriptio); la prohibicion, para ciertos estamentos, de estudiar es
absolutamente contraria a derecho. Pero si todo el estamento de los burgueses, o al
menos una mayoria muy relevante del mismo, reclama su Derecho natural, entonces
serfa un deber absoluto del gobernante proceder a [F 3607 una revision de la legisla-
cién sobre este punto, lo quiera la nobleza o no. Si los estamentos [A 313] privilegia-
dos fueran sabios, no dejaria que se llegara a una reclamacién semejante, sino que re-
nunciarian ellos mismos poco a poco a sus privilegios.)

La perduracion de semejantes contratos se funda en la ignorancia y en la torpeza
de los estamentos desfavorecidos?”!; en el desconocimiento de sus derechos y en la fal-
ta de habilidad para practicarlos. Conforme la cultura sube y se extiende, cesan esos
privilegios; y es un fin de la naturaleza y de la razén que cesen, y que se dé entre to-
dos los ciudadanos una completa igualdad de nacimiento —sélo en este aspecto, pues
la profesion que después se elige crea de nuevo diferencias—; ya por eso también ellas
tienen el fin de que la cultura se extienda. La cultura es el fundamento de toda mejo-
ra; por eso es absolutamente contrario al derecho y al deber detenerla o dejar que la
detengan los estamentos interesados en las tinieblas. Obscurantisino es, entre otras co-
sas, también un delito contra el Estado tal y como éste debe ser. Para el gobernante
que conoce su destino?”, es un asunto de conciencia moral el apoyar la ilustracion.

Una de las determinaciones supremas de la constitucién del Estado exigida por la
razén pura es la de que el gobernante sea responsable ante el pueblo; y precisamente
en eso la mayor parte de los Estados existentes se desvian del ideal de la razén, en
que en ellos no se ha introducido esa responsabilidad. El gobernante de un Estado se-
mejante que gobierna segtn las ideas no puede, por cierto, dar cuenta en realidad de
la responsabilidad exigida por la razén, puesto que no hay nadie ante el cual él pudiera
hacerlo; pero el gobierna comzo si fuera responsable, de manera que él esta siempre
preparado a dar cuentas si fueran exigidas™.

Todo lo dicho hasta ahora vale tinicamente para el poder supremo, sea éste trans-
ferido a una tinica persona o repartido entre varios, un poder que no conoce un juez
superior por encima de si (excepto la nacidn, si ésta fuera capaz de sentarse en un tri-
bunal). El funcionario subalterno [F 361] est4 estrictamente ligado a la letra de la ley.
Apenas hay algo que sea mds contrario al fin en un Estado que el que el funcionario

2 bevortherlten = privilegiados, pero el sentido de la frase pide lo contrario, y podemos suponer que se tra-
ta de un simple /apsus.

22 Bestimmung = destino, determinacién; es decir, que conoce para qué esta alli, un «para qué» determina-
do por la ley moral.

fn E] gobernante de un Estado donde atn no se ha introducido esa responsabilidad suya ante el pueblo ha
de regirse por las ideas morales y legales de la razén y actuar, por tanto, como si tuviera de hecho que responder
ante el pueblo, cuya comunidad, como hemos visto, es el fenémeno propio de la razén: «El verdadero objeto del
fin de la razén es siempre la comunidad de los seres racionales» (F 343, A 300). Esa idea del «como si» la en-
contramos también en el pensamiento politico kantiano, esto es, la de un gobierno autocritico que se rige sin em-
bargo por la idea de una constitucién elaborada por el pueblo y mediante las leyes que éste se hubiera dado en
caso de que fuera ya ilustrado, y todo esto como camino hacia ese ideal de ilustracion (Strezt der Fakultiten 11, 6
nota y 8; Ak.-Ausg. VII, 87 nota y 90-91).
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subalterno se erija en intérprete de la ley. Por ese medio ocurre siempre una injusticia,
pues la parte perdedora es juzgada segiin una ley que el juez ha creado sélo ahora, des-
pués del hecho, mediante su interpretacion. Claro que también las leyes no deberian
ser de tal modo que se dejaran interpretar, torcer y darles la vuelta; su indeterminacién
es un mal muy grande para un Estado. Si surgen protestas con la ley positiva por ra-
zones de Derecho natural, en ese caso el funcionario subalterno no debe ciertamente
imponer la ley positiva; pero no debe hacer directamente nada, sino enviar el asunto
a la autoridad suprema, el poder legislativo.

[A 314] En suma: toda constitucién que no haga imposible, ni en general ni para
los individuos particulares, el progreso hacia lo mejor, es conforme al derecho y se la
puede servir con buena conciencia. Enteramente contraria al derecho es Ginicamente
aquella que tiene el fin de conservar todo asi como estd en el presente.

RO RON
WU W

§ 33
Sobre los deberes de las clases inferiores del pueblo

Las clases inferiores del pueblo, como ya se ha visto anteriormente™, estan desti-
nadas a operar directamente sobre la naturaleza irracional con vistas a los seres racio-
nales, a fin de adaptar aquélla a los fines de éstos.

Seglin mi presupuesto, no tengo aqui que tratar de las clases inferiores del pueblo
directamente, sino de aquellos que tienen que formarlas. Describo, por tanto, tnica-
mente la disposicion de animo a la que han de elevarse.

[F 362] 1) La dignidad de cada hombre, el respeto que se tiene a si mismo, y con
él su moralidad, dependen sobre todo de que relacione su ocupacién con el fin de la
razon, o, lo que significa lo mismo, con el fin que tiene Dios con los hombres, y de que
él pueda decir: «Es voluntad de Dios lo que hago»™. Eso se lo pueden decir a si mis-
mos con el mayor de los derechos los miembros de las clases inferiores del pueblo. Si
ellos no constituyen el sumzmum de la humanidad empirica, son sin embargo, con se-
guridad, su apoyo. ;Cémo puede investigar el docto, ensefiar el educador del pueblo,
gobernar el funcionario del Estado, si previamente todos ellos no pueden vivir?

La dignidad de estos estamentos crece cuando se piensa y se les hace pensar
que justamente de ellos ha dependido y seguira dependiendo siempre el progreso
de la humanidad hacia lo mejor. Pues si la humanidad debe dar un considerable
paso hacia adelante, tiene que perder el menor tiempo y la menor fuerza posibles
en trabajos mecanicos; la naturaleza ha de hacerse suave, la materia, ductil, y todo
ha de llegar a ser de tal manera que, con poco esfuerzo, se les asegure a los hom-
bres lo que precisan y que la lucha contra la naturaleza deje de ser una ocupacién
tan importante. "

" Véase § 28.
" Desde el punto de vista filosofico se habla de «razon», desde el religioso v popular, de «Dios».
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[A 315] Por este destino, el deber absoluto de las clases inferiores es el de perfec-
cionar su industria y llevarla a cotas mas altas, porque esto condiciona el progreso del
género humano en general. Es el deber de cada uno de los individuos de estas clases
al menos esforzarse en satisfacer esta exigencia. S6lo asi puede él pagar su puesto en
la serie de los seres racionales. De otra manera, él es simplemente un miembro en la
serie de transmision de su oficio. (Algunos escritores han sostenido que el inventor del
arado tiene un mérito mucho mayor que, por ejemplo, el inventor de una proposicion
meramente teorica en la geometria. Contra esto se ha hablado en los dltimos tiempos
muy acaloradamente, de manera equivocada, me parece: se ha mostrado asi mas la dis-
posicién de animo de un docto que la de un ser humano. Ambas partes tienen razén
y no la tienen por igual. Ninguna de las dos [F 363] invenciones ni aquello a lo que
pertenecen, el trabajo mecanico y la ciencia, tienen un valor absoluto; sélo les corres-
ponde un valor relativo, en relacién al fin de la razén. Ambas invenciones tienen por
eso un valor bastante igual; y, por lo que se refiere a los inventores, es la disposicién
de animo la que determina el valor superior, no el éxito.)

Las clases inferiores del pueblo apenas pueden cumplir con su deber de llevar a un
nivel superior su industria sin la direccién de las clases superiores que poseen directa-
mente los conocimientos. Por consiguiente, es

2) el deber de esas clases inferiores honrar a los miembros de las clases superiores. Yo
no hablo aqui de la sumisién a la que estan obligados ante el que administra la ley en
cuanto tal administrador, ni de la docilidad y confianza debidas frente al educador del
pueblo como tal, pues ésos son deberes universales; sino del respeto que deben tener
en general por los doctos y los artistas, incluso fuera de su oficio, como hombres de
una formacion superior. Pero ese respeto no consiste, por ejemplo, en manifestaciones
externas de honor, ni en un respeto mudo y servil, sino en el presupuesto de que esos
hombres entienden mds y ven mas alld que ellos mismos, y que en el fondo de su con-
sejo y de sus propuestas para el mejoramiento de este o aquel procedimiento en la
rama de la industria, de la vida doméstica, de la educacién, etc., puede muy bien ha-
llarse una verdad y una visién penetrante; no consiste en una fe y una obediencia cie-
gas, a las que ellos no estan obligados, sino tinicamente en la simple atencién y la even-
tual aceptacion de que estas propuestas pudieran muy bien ser razonables y ser dignas
de seguir siendo examinadas. De manera breve: aunque no enteramente en el mismo
grado, es el mismo estado de 4nimo que acabamos de mostrar como [A 316] corres-
pondiente a los hijos adultos frente a sus padres™. Esa veneracion depende de la libre
consideracion y reflexién, y en consecuencia se la puede convertir en un deber, cier-
tamente no de manera directa, pero si la reflexién que la promueve. Es sin mds evi-
dente [F 364] que si las clases inferiores rechazan todas las propuestas de mejora que
les llegan de las clases superiores, aquéllas no pueden seguir progresando.

No obstante, hay que darse cuenta de que esta veneracion se les niega a las clases
superiores casi exclusivamente por su propia culpa, y que ella depende en su mayor
parte del respeto que estas mismas clases superiores profesan a las inferiores. Respé-
tese su libertad, pues, si no se es su autoridad y en la medida en que no se es, no se las

P Véase § 27, B), punto IV,
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tiene que ordenar nada, sino Gnicamente aconsejar. Muéstrese respeto por su ocupa-
cién y hagaseles notar que se conoce la dignidad de ella. Si se quiere actuar sobre ellas,
desciéndase hacia ellas. No hay otra vanidad mas estéril que la de querer parecer doc-
to delante de los incultos. Ellos no saben apreciarlo. La regla para el trato con ellos
—que es a la vez la regla para toda exposicion popular— es ésta: que no se parta de los
principios; estos principios ellos no los comprenden y no pueden seguir el desarrollo
del pensamiento; sino que se ha de reconducir todo lo que se les tenga que decir, tan-
to como sea posible, a su propia experiencia™.

En general, la relacién correcta entre las clases superiores y las inferiores, la accién
reciproca adecuada entre ambas, es el verdadero apoyo fundamental sobre el que des-
cansa el mejoramiento del género humano. Las clases superiores son el espiritu de la
gran totalidad tnica que forma la humanidad; las inferiores, los miembros de esa to-
talidad; las primeras, el elemento que piensa e idea; las segundas, el que lo realiza. Es
sano aquel cuerpo en el cual cada movimiento sigue a la determinacién de la voluntad
sin impedimento e inmediatamente; permanece sano en la medida en que el entendi-
miento continde teniendo el mismo cuidado por el mantenimiento de todos los miem-
bros. De igual modo en la comunidad de los hombres. Con tal de que esa relacion sea
como debe ser, muy pronto se establece por si misma la relacién correcta entre los res-
tantes estamentos. Si los estamentos inferiores progresan adecuadamente en su for-
macidén -y progresan si prestan atencién al [F 365] consejo de los estamentos supe-
riores—, entonces el hombre de Estado deja de mirar con desprecio al docto, como si
fuera un ocioso sofiador, por cuanto que él mismo es impulsado por el curso de los
tiempos a realizar las ideas del docto y las encuentra confirmadas en la experiencia; ni
tampoco €l es despreciado ya por el docto como un empirico carente de pensamien-
to. Entonces dejan también de estar en conflicto el docto y el asi llamado eclesiastico,
conflicto que muy a menudo se entabla en [A 317] una y la misma persona, porque el
hombre comin continuamente se hace cada vez mas capaz de ir hacia adelante con la
cultura de la época.

Dificilmente yo podria concluir este libro con algo mas adecuado que indicando el
punto fundamental sobre el cual reposa el mejoramiento de nuestra especie, en tanto
que fin final de toda ética.

"4 En Ja Iustracion tlorecié una literatura que procuraba exponer de manera popular la filosofia y se alejaba
de la exposicion escolar y sistematica de la misma. Estos principios de filosofia para el priblico no docto los uti-
lizard poco después Tichte en sus escritos populares de 1804-1806: Los caracieres de la edad comtempordnea

(1804). Sobre la eserncia del sabio (1805) e Iniciacion a la vida bienaventurada (1806).



[F XI, 119, A 11/5,59]2 Ascética

como apéndice a la moral
(lecciones impartidas en Jena en 1798;
como apéndice a la Etzca editada)

2 «F» y el nimero que le sigue corresponden también aqui a la edicién del hijo de Fichte y a su paginacién
esta vez en el volumen X1 (reimpresion en Berlin, Walter de Gruyter, 1971). «A» se refiere, como en la Etica, ala
edicién de la Academia Bavara de Ciencias, dirigida por R. Lauth, y la numeracién que le sigue es la paginacién
de esta obra en su tomo I1/5. El tomo correspondiente a ambas ediciones esta indicado sélo esta primera vez.






[F 121] § 1. Concepto previo de ascética

Toda ciencia pura considera su objeto simplemente segtin su concepto a priors, sin
tener en cuenta las diferencias accidentales que descansan o bien en las distinciones
originarias de los individuos singulares, los incluidos en el concepto objetivo, o bien
en el uso o mal uso de la libertad que ellos hagan; este uso o mal uso pueden haber
producido ciertas inclinaciones y costumbres. También la moral ha de proceder asi, y
eso ha hecho la nuestra. Presenta al hombre en general, es decir, al ser natural, en el
cual se encuentra un impulso de la naturaleza, y refiere a €l la ley moral de la razén sin
asignarle una determinada posicion frente a la moral, ni a causa de su condescenden-
cia ante ese impulso natural, ni por la incorporacién del mismo en su caracter. La mo-
ral recibe al hombre de manera enteramente pura de la mano de la naturaleza.

De igual modo opera la doctrina filoséfica del derecho, asi traemos a colacion el
ejemplo que mejor puede aclarar mi concepto. Ella toma a los hombres en general
como seres meramente naturales, y pregunta: ¢cémo se puede compaginar el uso de
su libertad en sus mutuas relaciones sin un acuerdo previo, sobre la base de una cons-
titucién ya existente en la que quiza no se ha tenido plenamente en cuenta la razon, ni
se ha escuchado su propésito?™ De ahi surge ese abismo entre teoria y praxis, esto es,
[entre la teoria y] su inmediata aplicacién a la vida. La ciencia pura, cuando ella ha de
ser utilizada y [F 122] ha de determinar lo existente, no se ajusta: lo existente no se
deja enlazar a sus proposiciones tedricas, ella se muestra no practica.

Ahora bien, eso no perjudica en modo alguno a la ciencia; sélo una falta absoluta
de comprension, por la que no se sabe ni qué es teorfa ni qué es praxis, ni absoluta-

" Para las cuestiones relativas al derecho de las que aqui se habla hay que remitir a la obra que Fichte pu-
blicé en 1796, Fundamento del Derecho natural segiin los principios de la Doctrina de la Ciencia. Para compren-
der las preguntas que aqui se formulan, hay que tener presente el papel central que el paradigma del contrato de-
sempefia en la filosofia del derecho de Fichte.



364 ETICA

mente nada, puede convertirlo en un reproche contra ella. No se ajusta a aquello con
lo que no ha contado, y con lo que no debe contar [A 60] por cuanto que es una cien-
cia pura. El tedrico responde con razén, cuando alguien se queja diciendo que su re-
sultado no se ajusta al mundo: «Yo no hablo en modo alguno de vosotros y de vues-
tro mundo, pues vosotros y vuestro mundo no servis en todo caso para mucho.
Vosotros queréis que todo siga como esta, y que todo vaya como sea; y si es eso lo que
queréis, dejad que todo siga su curso, y al menos no molestéis al filésofo con vuestras
cuestiones. Dejadle continuar con su filosofia escolar como ejercicio de sagacidad,
pues para vosotros ella no puede ser, en efecto, otra cosa».

Sin embargo, segiin la opinién del verdadero filésofo, la ciencia ha de ser efectiva-
mente introducida en la vida, y en un determinado estado empirico de ella, dado que la
pura vida natural ya no se encuentra en ninguna parte. En consecuencia, surge la tarea
para el filésofo de mostrar cdmo las exigencias de la razon pueden ser realizadas en un
contexto de presupuestos determinado, empirico y dado; y la ciencia que lleva a cabo
esa tarea se halla entre la ciencia pura y la mera experiencia o lo histérico, y cubre el
abismo que hay entre teoria y praxis en la medida, por cierto, en la que puede ser cu-
bierto cientificamente en general. Pongo esta tiltima condicién a propésito. Aquella cien-
cia mediadora, en efecto, en cuanto que ha de conservar el caricter de cientificidad y ha
de tener, por tanto, un objeto determinado y completo por su forma, no puede tomar en
consideracion lo accidental y lo indeterminado. Luego sigue quedando para el enjuicia-
miento del hombre practico un extenso campo; la ciencia mediadora sélo le dirige y le
ofrece un puente entre dos mundos diversos [el  przori y el empirico]. Pero, dado que
sigue habiendo [F 123] un hueco, él mismo ha de ayudarse con un sano enjuiciamiento,
y cultivarlo adecuadamente es un asunto de la ciencia teérica y de la mediadora.

Puesto que lo que posibilita la aplicacion de la doctrina pura del derecho a deter-
minadas constituciones estatales existentes se llama politica™, lo que hace posible la
aplicacién de la moral pura al caracter empirico, en la medida en que eso es posible,
se llama ascética.

En la medida en que es posible, digo. Hay, en efecto, una gran diferencia entre lo que
puede llevar a acabo la politica y lo que se puede esperar de la ascética. Y mediante el es-
tablecimiento de esta diferencia pienso que aclararé mas mi concepto de la Gltima.

La politica debe mostrar el camino por el cual se puede conducir un determinado
Estado poco a poco hacia la tinica constitucion justa y conforme a la razon. De igual
manera, la ascética ha de mostrar, por su parte, el camino para guiar a otros o a si pro-
gresivamente a una disposicion de animo moral.

is Ademas de sus juveniles escritos sobre la libertad de pensamiento y la Revolucién Francesa (1793), Fichte
publicé poco después de esta Etica un tratado politico-econémico: E/ Estado comercial cerrado (1800), de gran
influjo en el pensamiento socialista posterior (por ejemplo, en Lassalle y, a través de él, en el joven Ortega y
Gasset). Pero la obra politica que tuvo mas resonancia fueron sus Discursos a la nacién alemana (1808). Ambos
procuran también tender un puente entre la teoria pura y la praxis. «Aquella ciencia que trata de un Estado par-
ticular, determinado con caracteristicas accidentales (empirico), y considera cémo puede realizarse en él la ley ju-
ridica de la manera mds conveniente, se llama politica. Todas sus cuestiones no tienen nada que ver con nuestra
ciencia, la Doctrina del Derecho, que es puramente 4 przori. y han de ser cuidadosamente separadas de ahi»
(Tichte, Fundamento del Derecho natural, § 21, FW 111, 286 = GA 1/4, 80).
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Pero ahi se ve una gran diferencia. La politica no tiene [A 61] que habérselas con
la voluntad propiamente libre del hombre, sino con esa voluntad en la medida en que
puede ser impulsada mediante motivos procedentes de la naturaleza, en la medida en
que es, por asi decir, un eslabon en la cadena del mecanismo natural. Presuponiendo
Gnicamente el amor propio racional, sin el cual el hombre ni siquiera es capaz de vivir
con otros ni puede ser aceptado, sino que se le ha de excluir de ellos, la politica tiene
en su poder la voluntad del hombre en virtud de los medios de coaccion, mediante
consecuencias perjudiciales que se seguirian de las acciones ilegales, etc. Pues no le in-
cumbe ver por qué motivo el ciudadano hace lo que ella ordena, sino cdrzo actda. Ella
tiene por meta solo la legalidad, en modo alguno la moralidad™. En consecuencia,
dado que aqui se da una coercién legal, es también un camino constante, una linea
continua, que puede ser calculada.

Otra cosa muy distinta es lo que sucede con el fin de la moral. Ella tiene por obje-
to la libertad en cuanto tal: el bien ha de ocurrir [F 124] absolutamente por mor de él
mismo y por ninguna otra causa. Esa decision es algo absolutamente primero,; no se deja
ligar a nada como segundo [momento], al contrario de lo que ocurre con algo efectua-
do respecto de su causa. Debe salir del alma del hombre mismo, y no puede ser pro-
ducida en él por algo exterior, como si puede ser producida en él, por cierto, median-
te amenazas de castigos la decision de simplemente hacer o0 no hacer algo. Esa decision
tampoco se deja producir en él por el hombre mismo siguiendo una regla, justamente
porque no es un segundo [momento] (algo motivado) en el animo. Mientras no la ten-
ga, ni siquiera la conoce: para €l no existe en modo alguno. Por consiguiente, no hay
ninguna linea precisa que vaya desde los estados y las disposiciones de dnimos prece-
dentes hasta la disposicién de animo moral; s6lo se llega a él mediante un salto a un 4m-
bito absolutamente distinto y enteramente opuesto a la disposicién de animo natural™,
En consecuencia, una ascética seria enteramente imposible en este sentido.

2 La coercién (legal) esta esencialmente unida al derecho, pues éste regula Ja manifestacion externa de la li-
bertad, pero toda coercién hace que la accién no sea moral, auténoma, sino heterénoma, no hecha por libertad,
sino por miedo al castigo (imperativo hipotético). Véase también el Fundamento del Derecho natural, §§ 12-15.
Aqui Fichte esta enteramente de acuerdo con el pensamiento kantiano. Consultense asimismo las notas «gr» y
«kp» de la Etica.

 Como una «revolucion en la disposicion de animo», pues se trata de una inversion de principios en la ac-
cién, como un «volver a nacer», «una nueva creacion» pensaba Kant que era el paso del hombre hacia una buena
disposicién moral (La religion dentro de los limites de la mera razon, 1, Observacion general, Ak.-Ausg. VI, 47). En
el proceso genético del Yo o historia pragmatica de la conciencia que Fichte nos narra encontramos dos «saltos»
(Sprung). El primero tiene lugar entre la mera vida natural v la inteligencia: «Por medio de ninguna ley natural y
por ninguna consecuencia procedente de la ley natural, sino en virtud de una libertad absoluta nos alzamos hasta
la razén, no mediante un paso (Ubergang), sino mediante un salto (Sprung). Por eso, en la filosofia se ha de partir
necesariamente del Yo, porque éste no puede ser deducido; y, por eso, la empresa del materialista, la de explicar
las manifestaciones de la razon a partir de las leyes de la naturaleza, es irrealizable» (Fundamento de toda la Doc-
tring de la Ciencia, § 9; FW 1, 298 = GA 1/2, 427). {Ese salto es el que Schelling intenta aclarar mediante su Filo-
sofia de la naturaleza, en la que ésta es concebida como natura naturans, sujeto-objeto.) El otro salto es el que es-
tamos viendo ahora, el que ocurre entre la libertad formal y la libertad material, cuando el hombre se decide a
acoger realmente en su animo y en su accién la ley moral como Gltimo horizonte: «De la sensibilidad a la morali-
dad no hay un paso continuo que se recorriera, por asi decir, a través de la honestidad exterior; la transformacion
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Ademas, entre el derecho juridico y el deber moral®** existe la gran diferencia de
que en el primero hay una multiplicidad y se da un progreso desde una constitucién
no enteramente justa, y sin embargo tampoco enteramente injusta, hacia una mas jus-
ta, y desde ésa, conforme a un principio que impulsa legalmente hacia adelante, hacia
un Estado atin mas justo; pero el deber moral es absolutamente sélo uno, y ahi no se
da el mas y el menos?”. De esta tltima afirmacién [A 62] no cabe duda alguna con-
forme a todo lo dicho al respecto en el presente Collegio™. Para aclarar y confirmar la
primera afirmacién he de anadir algo.

Absolutamente injusto en el sentido juridico es s6lo que no haya ninguna consti-
tucién civil (y, para expresarme con entera precision, quiero afadir, aunque me salga
del tema, que hay hombres que, sin culpa alguna, es decir, sin delito, carecen de dere-
chos). La primerisima exigencia es, por tanto, la de que, de alguna manera y como se
pueda, se erija una constitucion legal cualquiera. En ese estado de cosas hay derecho
juridico segtn la forma, aunque [F 125] segin la materia ese derecho pueda ser a su
vez la mayor injusticia. No obstante, la peor de las constituciones es mejor que no te-
ner ninguna. Pero a partir de ese mismo momento se ha de pensar y trabajar para con-
ducirla hacia la inica conforme a la razén. Mas alli donde no se pudiera andar hacia
adelante sin trastocar completamente la constitucion existente, no se debe ir mas alla:
es juridicamente justo que temporalmente permanezca esa injusticia™.

Eso no es asi en la ética: alli no hay ninguna concesién para hacer lo peor cuando
se conoce lo mejor; o se es enteramente moral o no se es de modo alguno. Como se ha
dicho, aqui no hay ningtin progreso de lo bueno hacia lo mejor; por tanto, también en
este respecto serfa imposible una ascética.

¢Qué es lo que le queda —si seguimos considerando a la ascética como hemos co-
menzado a hacerlo, comportidndose respecto a la moral como la politica se comporta
respecto a la doctrina pura del derecho—, qué es lo que le resta a la ascética?

1) ¢Cémo se ha de conducir a los otros a una disposicién de dnimo moral? —al igual
que, en efecto, la politica se dirige en todos los casos hacia otros, hacia un Estado que
es para nosotros objeto—. Esta cuestion carece de sentido si se considera la disposiciéon
de 4nimo moral como producto de nuestra accién efectiva. No obstante, podemos dar
al otro al menos indicaciones, o sea, disponerle desde si mismo para que se eleve ha-

ha de suceder mediante un salto, y no con simples remiendos, sino mediante un vuelco creativo [Umschaffung],
ella tiene que ser un volver a nacer» (Fichte, Appellation an das Publicum, de 1799; FW V, 230 = GA 1/5, 446).

2% En los dos casos, en el juridico y en el moral, Fichte utiliza el mismo término: Rechten, en el sentido am-
plio de «lo que se debe hacer», tanto en cuanto a los derechos como por lo que se refiere a los deberes.

29 kein mebr oder minder Rechtes.

v Se refiere a sus lecciones sobre ética. Kant defendia lo mismo: el progreso se da en lo histérico-juridico (el
progreso en lo juridico es justamente el asunto de la historia), y en el caracter empirico del hombre, pero no en
la virtud o caracter inteligible del sujeto. En éste o se asienta el principio moral como el supremo mediante la re-
volucién interior que Kant habia expuesto en la Primera parte de su libro La religion dentro de los limites de la
mera razén, o no se da virtud alguna. Pero se ha de entender que estamos hablando de la virtud moral, pues en
el ambito empirico de la prudencia, que muchos tienen por el propiamente moral y virtuoso, si que es posible ese
mas o0 menos.

i Claramente se perciben aqui posiciones antirrevolucionarias, que ya hemos encontrado en la Etica (§ 18,
V, F 238-240, A 215-217), y que matizan las del joven Fichte.
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cia ella. Eso ocurre ocupandose del sentimiento de respeto en €l y dirigiendo ese sen-

timiento hacia él mismo. Una tal ciencia no perteneceria a la ascética, sino a la peda-

gogia en el mas amplio sentido. Sobre esto hemos dicho todo lo que habia que decir,
- cuando estudiamos nuestro deber de difundir directamente la moralidad?®*®.

[A 63] 2) La cuestion, cuya resolucién podria llevarla a cabo propiamente la ascé-
tica, «¢scémo puedo llevarme a mi mismo hasta una disposicion de animo moral?», ca-
rece, como acabamos de ver, igualmente de [F 126] sentido, y por la misma razén. Por
tanto, quien pregunta, aquel para quien es una necesidad, ése ya tiene la disposicion
de animo moral.

Pero la siguiente consideracion indica a la ascética, sin embargo, un lugar impor-
tante y honroso.

Quien por una vez en su vida realiza su deber por mor del deber, ése toma con ello
y necesariamente la decisién para toda su vida de ser fiel a ese deber. Si él quisiera
cumplir con su deber sélo esa vez, entonces tampoco esa vez querria hacerlo, ni lo ha-
ria realmente. (Su accién podria ser legal, pero moral no lo seria con toda seguridad.)

Pues el motivo del deber no es empirico, uno que sdlo valiera bajo condiciones tem-
porales, como si ocurre con cualquier otro motivo empirico: «Porque la situacion es asi
ahora, quiero actuar asi», sino que es valido absolutamente y sin ninguna relacién con
el tiempo. Quien se somete al deber en cuanto tal, ése se somete a él para siempre™.

Ahora bien, puede suceder, no que él tome en un futuro la decisién contraria de
no someterse al deber, o de actuar absolutamente en contra (esta decisién, que sélo ca-
racteriza el ideal de la maldad, del demonio, le es a la razén absolutamente imposible,
como vimos en su momento®™), pero si que esa decisién méas o menos se le olvide en
sus acciones futuras y desaparezca de €l, y que el viejo caricter empirico, determina-
do tinicamente por estimulos sensibles, vuelva a ocupar el sitio del caricter mejor.

Le es necesario al hombre que se toma en serio cumplir ininterrumpidamente con
su deber, y que sabe de ese peligro por conocimiento del caracter humano empirico,
o bien por propia experiencia, ponerse la tarea de librarse de ese peligro; y resolver
esa tarea es lo que queda para la ciencia de la ascética por nosotros propuesta.

Ella seria, por consiguiente, un compendio sistemdtico de los medios para conservar
en nosotros presente y continuamente el pensamiento del deber™.

29 Véase la Etica de 1798, § 25, pp. 422-435 [F 313-322, A 276-283]. [Nota de Fichte, o tal vez de su hijo.]

i< Eso es lo que significa que el imperativo moral es categérico y no hipotético. Se ha de ser libre no depen-
diendo de circunstancias concretas, sino siempre, pues en ello no nos va el mas o el menos, sino el ser o no ser.

™ Véase Etica, § 16, 1V (F 191-192, A 176-177).

iz Esta misma idea sobre la ascética aparece en la Etica de 1812, aunque en un contexto mas religioso, en el
ambito de un Absoluto, el que se ha descrito en el punto 2.4 de la Presentacion, y donde no es la libertad propia
la que nos puede elevar a la moralidad, al contrario de lo que se piensa en esta Etica del 98: «Otra perspectiva
[de la ética] en el sentido del devenir. ;Cémo se convierte el Yo meramente aparente en un Yo verdadero?; si la
investigacion pretende tener utilidad, ¢cémo se puede hacer? Esto proporcionaria un arte (Kunstlebre), propia-
mente practico y pragmatico, de la eticidad. El presupuesto podria ser que un Yo inmoral cualquiera debiera
transformarse a si mismo en un Yo moral y que deseara tal arte. Aqui se ha de tener en cuenta lo siguiente: de-
sear ese arte, o aplicarlo, presupone ya la voluntad de hacerse moral, y ésta es ya, ella misma, moralidad, es la
buena y correcta voluntad. Por eso aqui se ve lo que por otra parte se entiende y es conocido, que ninguno pue-
de hacerse a si mismo moral, sino que ha de llegar a serlo; que ese nuevo nacimiento no es una obra de la liber-
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[F 127, A 64] § 2. Determinacidon mas concreta®’
del concepto de una ascética

Que teniendo el firme propésito de cumplir nuestro deber, lo descuidemos sin em-
bargo en casos particulares, eso puede tener propiamente dos clases de razones:

O bien que no se piensa en modo alguno en el deber cuando se realiza una accién
inmoral —se olvida, pues, enteramente la propia decisién—, o bien se piensa ciertamen-
te en ella, pero s6lo de manera fugaz y tan sin energia, que ella no se transforma en ac-
cién y no impide aquella accién.

Sobre el primer caso, poco hay que decir. Un concepto que de pronto no esta ahi,
tampoco puede actuar, de él no puede seguirse nada, es como si él no existiera en
modo alguno. Aqui es el motivo empirico, el impulso natural, el que determina la de-
cisién concreta, y, mediante ella, la accién. La segunda situacion ha de ser explicada;
y Unicamente puedo conocerla de manera determinada si la tomo de forma transcen-
dental. En esa situacidn se piensa ciertamente en el deber, pero sélo se le capta con la
imaginacion, sélo a medias y como en suefios, porque se vacila entre dos direcciones
opuestas. jEs una sensacion fria, muerta, sin fuerzas! Es un pensar carente de fuerza,
que no llega a convertirse en querer; sélo el impulso natural decide siempre en ese
caso, porque es el tnico impulso determinante, sin uso de la libertad; es lo tinico de-
terminante mientras no aparezca otra fuerza desde la esfera de lo moral.

¢Como se puede evitar esto tltimo? Silo encontramos, se podra responder con ello
a la vez a la cuestién de como evitar lo primero.

En primer lugar, si es s6lo la imaginacidn la que establece el concepto del deber,
el hombre puede saberlo. Pues si él se decide y actiia de manera irreflexiva, sin una
completa y determinada conviccién, sin el sentimiento antes descrito de una convic-
cién, entonces s6lo hay imaginacién. Ademas esta enteramente en poder de la liber-
tad elevar ese concepto en todo momento a la completa claridad, y abstenerse de de-
cidir y de actuar antes de que exista [F 128] la conviccidn, la cual se manifiesta
mediante el sentimiento descrito. En consecuencia, él habria debido elevar el con-
cepto del deber (también en ese caso particular) desde la imaginacién hasta la con-
ciencia determinada y enérgica, y hubiera podido asimismo hacerlo. Se puede decir:
es un deber hacerlo.

Segtin esto, el dltimo fundamento de tal inmoralidad cae dentro del primero. En
ambos casos el hombre olvida realizar su deber: o bien olvida pensar en el deber sin
mas, o bien olvida elevar hasta la completa claridad el pensamiento de un determina-
do deber que nos ronda en la imaginacién.

La tarea, mas concretamente formulada, de la ascética seria entonces la siguiente:
encontrar los medios para acordarse siempre de su deber.

tad como tampoco lo fue el primer nacimiento. Aquella doctrina [la ascética] sélo podria querer ensefar, por tan-
to, el arte de fortalecer y asegurar la buena voluntad ya existente contra vacilaciones y cambios. Con razén po-
dria lamarse ascética» (GA I1/13, 336; véase también FW XI, 41).

37 Nihbere: mis cercana, més préxima, mas pegada a lo que es propiamente el concepto de la ascética en
cuanto tal.
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[A 65] En primer lugar, que uno se dejaria determinar por él si se acordara. de
él de manera determinada en ambos respectos, si reflexionara sobre él y lo tuvicra
presente ante sus ojos, eso no depende de algiin mecanismo espiritual o natgral,
' sino a la vez de la /ibertad. Piénsese al hombre inteligible como cayendo en el tiem-
po, lo que propiamente no se debe hacer, pero aqui si podemos: entonces toda de-
cision conforme al deber habria de ser algo enteramente nuevo y primero, N0 un
miembro [més] de una cadena, sino inicio de una nueva. Por consiguiente. g€ 1a
decision se produzca realmente, eso no puede lograrse con ningtin medio externo;
esa decision es algo absoluto, algo que aparece en el mundo temporal procedente
del mundo inteligible: en este punto seguimos con la explicacién de ayer. Por tan-
to, una tal teoria no la puede contener la ascética, y en esa medida permanece €s-
tando adn inexplicada. '

Pero se presupone la buena voluntad: existe de una vez para siempre con la prime-
ra decision; y si ella desapareciera, no habria medio natural alguno para restablfiCefla-
Sélo se exige acordarse de conservar la buena voluntad. No es la decisién de ree‘tl/lzar su
deber el miembro que ha de ocupar ese lugar en el proceso de la determinacion em-
pirica, ni tampoco el no decidirse por nada antes de que el deber quede bien claro en
virtud de la propia investigacion al respecto, sino Gnicamente el recuerdo de esa deq-
sién. (Si uno se acuerda, entonces el uso de ese recuerdo sigue dependiendo de la li-
bertad.)

[F 129] La pregunta por la posibilidad de una ascética se plantea, por tanto, aho-
ra asi: ¢hay medios mecinicamente eficientes (aqui se habla de mecanismos rac1ongle$,
de consecuencias que fuerzan) en virtud de los cuales un determinado concepto tiene
que retornar conforme a una regla interna?

Respondo: existe efectivamente una ley que se asemeja al mecanismo, y esa ley €s
la de la asociacion de idease. .

Me explico: 1) Leyes de la sintesis, del necesario enlace de las representaciones.
2) De ellas se distinguen las leyes de la asociacién de ideas; éstas se sittan entre la ne-
cesidad y la libertad: /s facultad de recordar®®. Uno no tiene necesariamente que acor-

* La ascética se sitta en el plano del yo u hombre empirico y las leyes que en él dominan: el recuerdo, la me-
moria y la asociacion de ideas. Estos temas psicolégicos Fichte los estaba tratando en las lecciones sobre 1’05 Afo-
rismos de Platner que impartié durante todos los semestres que estuvo en la Universidad de Jena bajo el titulo de
«Logica y metafisica» (véase el tomo de Fichte GA I1/4 y IV/1, pp. 169-451). Recuérdese ademas que las leyes
de la sintesis transcendental son las categorias universales y necesarias, y no deben ser confundidas con lasil,e-
yes empiricas de la asociacién de ideas, pues entonces estariamos en el empirismo humeano. A contmuaao?
Fichte hace la pertinente aclaracién de esa diferencia entre ambos tipos de leyes, las transcendentales y las empi-
ricas; y vuelve sobre esto en el punto 1 del § 3.

% Erinnerungsvermogen. Lo podriamos traducir también por «memoria». Platner distingue, sin embarg;,
entre memoria (Geddchtniss) y facultad de recordar, pues en esta tltima se afade la conciencia de que ya s¢ ha
tenido anteriormente alguna vez la representacion recordada, es decir, de que se trata propiamente de un re-
cuerdo (§§ 233, 236, 335-342; en Fichte GA I1/4 S, 64, 65, 85-86); serfa, por tanto, una memoria que éabe que
es memoria. Por eso Fichte prefiere acogerse al término de «facultad de recordar», y dejar a la memoria «ente-
ramente fuera del lenguaje filos6fico» (Vorlesung iiber Logik und Metaphysik, § 233, GA IV/1, 234). Ambas ten-
drian como fundamento la imaginacién reproductiva, de cuya accién también dependerian las leyes de la asocia-
cion (Vorlesung iiber Platners Aphorismen, GA 11/4, 115, 121-123).
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darse de lo representado al mismo tiempo, pero puede hacerlo. (Ejemplos de esto)°b.
La facultad de recordar depende de la libertad, y en consecuencia del ejercicio. Y
aquello que hace posible ese recuerdo es la ley de la asociacion de ideas. (Ejemplos.)

El principio fundamental por el cual seria posible una ascética es, por tanto, éste:
enlaza previamente a la representacion de tus acciones futuras la representacion del ac-
tuar conforme al deber. Asi surge entre el concepto de un actuar y el pensamiento de
la conformidad al deber justamente la unién que se halla en la multiplicidad referida
en los ejemplos anteriores.

[A 66] Ahora bien, el propésito en el hombre no es el de acordarse del concepto
del deber mediante su albedrio®® y en el transcurso de la multiplicidad (como en los
ejemplos aducidos) tras el concepto de su accidn, pues si él tuviera primero que que-
rerlo, ya se habria acordado realmente de él y no necesitaria de ningtn otro medio de
ayuda; sino que el propdsito es el de que con el concepto de la accién aparezca en él
sin mas el concepto del deber y le llene de fuerza viva.

[F 130] Dicho brevemente, el asunto debe ser asi: el concepto «yo quiero actuar»
y el de «pero yo quiero actuar tnicamente conforme al deber» deben estar unidos tan
inseparablemente como lo estan los conceptos sintéticos®. Para quien asi fuera, en él
lo dominante seria la ley moral, él estaria plenamente en el bien. Y ése seria el objeti-
vo al que la ascética tendria que conducir al hombre.

Ahora bien, la efectividad de la asociacién de ideas no es mecanica; se puede uno
acordar a la vez de un cierto enlace de pensamientos, pero no ocurre necesariamente.
Esa asociaciéon no depende de ninguna ley determinada, sino de la libertad, del ejerci-
cio, por tanto de algo que puede darse mas o menos y que por eso es capaz de au-
mentar. En consecuencia, uno sélo puede acercarse continuamente al estado descrito,
donde esos dos conceptos se convierten en sintéticos. Luego seguira siendo un deber
del hombre tratar de aumentar siempre la eficacia de aquel concepto.

La tarea de la ascética es mas concretamente ésta: asociar por siempre y con ante-
lacion el concepto del deber con el concepto de las propias acciones.

Pues bien, la regla de la asociacién es que sélo a un concepto determinado, y no a un
concepto indeterminado, puede ser asociado otro. Las determinaciones sélo se reprodu-
cen mutuamente. Por consiguiente, no se habria hecho practicamente nada si alguien se
dedicara a encontrar un medio para acordarse en general y en abstracto del deber durante
su accién. jEl «en general» nadie lo piensa, y con el en general nadie se acuerda de nada!

Por tanto sélo resta que él enlace ese concepto a determinadas acciones.

Naturalmente, a aquellas en las que supiera que estd mas expuesto al yerro de la
omisién o de la transgresién. En las acciones muy importantes es precisamente donde
menos se yerra; exigen ya por si mismas reflexion, cuestan esfuerzos y tienen conse-

b «Ejemplos de esto», y otros paréntesis similares, son claramente anotaciones que Fichte se hace a si mis-
mo para después desarrollarlas en clase. En concreto, aqui procederia a dar ejemplos de que, si una vez he teni-
do dos representaciones a la vez, puedo ahora recordar una a través de la otra, aunque no necesariamente.

29 g0illksibrlich, deliberadamente, porque quiere o le da la gana, ad libitum.

» Como, por gjemplo, lo estan los conceptos de causa y electo, los de Yo y mundo o la voluntad y su

cuerpo.
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cuencias, y no [F 131] se realizan todos los dias. En aquellas que parecen menos im-
portantes y a las que se esta acostumbrado, uno esta en peligro.

En consecuencia serfa necesario: 1) un autoexamen general, para calibrar dénde se
estd en peligro. 2) Firme v vivo propésito de pensar en si precisamente entonces; deter-
minadas [A 67] mdximas para estos y aquellos casos; reglas del autoexamen®!, que ya se
tienen preparadas. Un «hombre de principios» merecera ser llamado aquel que ha for-
mado en s este juicio y tinicamente por él permite dirigir las acciones de su libertad.

3) Pero la asociacion de ideas no acttia de manera mecanica. Por tanto sigue sien-
do siempre posible que uno olvide el mejor propésito cuando pasa a la accion. Si se
queda ahi, entonces el hombre que era ya bueno vuelve a corromperse enteramente.
Por eso aparece la necesidad de un reiterado autoexamen sobre si uno ha cumplido
sus buenos propésitos. Si se encuentra lo contrario, investigar de dénde procede, y
[adoptar] nuevas medidas contra ese peligro.

Mas alld de este examen sobre esos propésitos, se precisa en general un reiterado
autoexamen de la propia vida, pues siempre se producen nuevas situaciones y el hom-
bre progresa también en el conocimiento y en la perfeccion de la realizacién moral,
por lo cual se tiene que poner a si mismo exigencias mas altas.

Al hombre moral le causara un intimo dolor no encontrarse mejor, independiente-
mente de sus firmes propédsitos. Uno se entrega a este dolor y a esos reproches, pues
nada se recuerda mejor que el dolor. Gracias a esos continuados autoexamenes, el
hombre se aproxima cada vez mas a la meta indicada. No llegara a ser santo, pues eso
es infinito, y el impulso natural le impulsa constantemente, y ha de presentarle esti-
mulos precisamente porque es finito®; pero se hara bueno.

Pero por este caracter, por el que la ascética, como arte propio de cada uno, reci-
be una realidad muy honrosa, parece, sin embargo, que desaparece como ciencia.

¢Como se puede, en efecto, determinar con validez universal en qué medida al-
guien estd en peligro moral, y por qué medios puede [F 132] protegerse especialmen-

°d Fichte redacté para si, muy probablemente hacia finales de 1790 y bajo el impacto que produjo en él la re-
ciente lectura de la Critica de la razén prdctica, unas «Reglas del autoexamen para el afio 1791», publicadas ya en
la edicion de la Academia (GA 11/1, 379-380). La primera de estas reglas reza asi: «1. Que la voz del deber sea para
ti lo venerable por encima de todo. Para que ella se haga en ti mas limpida, haz cada tarde tu examen principal so-
bre si has obrado contra ella a lo largo del dia. Referencias sensibles de su sublimidad no te podran faltar nunca.
Siempre ten presente qué sublime es. Ningtn sacrificio por ella es duro para ti. Cuanto mas sacrifiques por ella,
maés querida te serd» (GA 11/1, 379). Hay un pathos heroico de autosacrificio, muy a tono con la época del Sturm
und Drang, que se encontrard también a continuacion en la Ascética, en su recomendacién de una educacién por
medio de la autopunicién psicoldgica (F 131, 138-139, A 67, 73); la cual, si bien escenifica la diferencia entre lo
sensible y lo inteligible, entre las inclinaciones naturales y la libertad, no logra pensar a fondo su necesaria sinte-
sis, y se nos antoja algo masoquista o teatral (para la escena, justificindose, vendiendo el producto a su época). En
esas reglas, Fichte se propone también hacer en él calida la virtud, desechar el orgullo y la vanidad asi como la ter-
quedad, atender mas a los otros y no hablar tanto de si. Con estos rasgos podemos hacernos también mejor un cua-
dro psicoldgico del propio Fichte. Las Reglas terminan proponiendo un plan de tareas diseniado segtin principios
(un plan completo de accién que también recomienda en la Ascética), y después de las siete de la tarde atender a
su autoexamen, escrito en su diario con juicio imparcial, como tinico modo de ir mejorando.

¢ Sobre este destino del hombre de estar siempre en camino, véanse las notas «gf», «hii» y «lg» y los pasa-

jes en los que se incardinan.
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te contra ello? Eso se deja a cada uno. La ascética no consistiria, por ende, nada mas
que en aquellas tres reglas; y, en cuanto a su aplicacién a uno mismo, cada cual ten-
dria que dar con ella en virtud del propio juicio vivificado por la voluntad moral.

Sin embargo, hay ciertos peligros generales en la ejecucion del propésito de hacer
[A 68] el propio deber, y ciertos fundamentos universales en el olvide de principios
morales. Esos peligros pueden ser al menos expuestos, e indicadas las maximas con las
que uno puede protegerse de ellos.

Me propongo hacer eso. Me propongo mencionar no los habituales peligros de la
accion moral que puedan aparecer en los 4nimos enteramente toscos e incultos, sino
justamente los que aparecen en los que estan mas cultivados. Pero, con ello, la ascéti-
ca pierde el rango de una ciencia sistematica, porque no se puede partir de un princi-
pio comun, y se convierte en un mero agregado de observaciones psicoldgicas. Tam-
poco puede ser tratada de otra manera.

§ 3. Compendio de lo mas esencial de la ascética

1) Ante todo tenemos que buscar de una manera mas determinada el origen de las
inclinaciones que nos ponen en peligro de olvidar nuestro deber, porque no se puede
encontrar ningtn remedio para un mal del que no se conoce con exactitud el origen.
Deduzco inclinaciones, afectos, pasiones de la siguiente manera.

La naturaleza produce en el hombre una determinada tendencia, mientras que en
los animales, en las plantas, etc., ella tiene causalidad. (Ejemplos.) Sélo tendencia, tan
cierto como que el hombre es libre, es decir, tiene aquella libertad que en el sistema he-
mos llamado formal, y cuyo descuido tanto mal ha traido en los sistemas de la filoso-
fia practica. Antes de que el hombre sea, [cuando es] un nifio carente de conciencia, o
si nunca llegara a serlo, en cuanto demente o cretino, si crece entre animales, entonces
el impulso [F 133] natural configurador tiene causalidad, no esta atn guebrado por el
sujeto, por la libertad. Pero tan pronto como el hombre se eleva a la conciencia, se des-
prende enteramente de la cadena del mecanismo natural y del organismo: lo que debe
suceder por él, lo ha de hacer él enteramente desde si de aqui en adelante. El hombre
en cuanto tal (como conciencia) no tiene por naturaleza ninguna inclinacién, ni afectos
ni pasiones®. El depende tGnicamente de su libertad. jUna proposicién importante!

Qué sea una conexién sintética en la razon, eso lo saben Ustedes. Lo que se halla
en la sintesis, no estd en si desarrollado en la conciencia; primero se le ha de poner en
claro por medio del anilisis®®. Por tanto es posible que el hombre, mediante la aplica-
cién de la libertad o por el no uso de la misma, produzca en si un enlace semejante al
sintético entre los multiples objetos de la libertad, y este enlace, semejante al sintético,

of Véase la Etica, § 10, L.

ot B ser inteligente y libre no es cosa o substancia determinada, sino mera agilidad, habia dicho Fichte en la
Etica (F 8-9, 35-37 y 44-45, A 26-27, 50-51 y 58-59).

°h El primer acto del conocimiento es la sintesis. que procede del sujeto, v todo analisis presupone una sin-
tesis, pues Gnicamente scpara (para la conciencia reflexiva) lo que el sujeto ha puesto en ella, dice Kant en su Crr-
tica de la razén pura (§§ 10y 15),
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se presenta. Entonces a una cierta representacion = x se conecta en el hombre una mul-
tiplicidad de otras representaciones = @ b ¢ como una serie sucesiva, de la que [A 69]
cada [elemento] es en si dependiente de la libertad en esa unién; también en ese indi-
viduo dependia de ella cuando sali6 de la mano de la naturaleza (lo que esto significa,
lo hemos visto anteriormente), pero ahora, en virtud de la repetida realizacion de esa
sintesis, ha llegado a ponerse con x en una unién igual que la sintética.

A esta union, que no es una sintesis, la hemos llamado asociacion, y la seguiremos
llamando asi®. (Ejemplos primeramente de algo enteramente alejado. Cuando Ustedes
escriben, ¢piensan claramente cada trazo y cada letra en particular y se determinan a
producirlos con libertad? Pienso que no. Ustedes piensan la palabra y ésta aparece es-
crita; pero cuando Ustedes comenzaron por primera vez a escribir, fue necesario pen-
sar cada una de las letras y unirlas con las otras mediante una expresa determinacién
de la libertad.) Por tanto, tal enlace no es en efecto sintético, pues es contingente, cam-
biante, individual; pero no es producto de una libertad consciente: es asociacion. (Esto
puede aclararlo también la [F 134] doctrina de los conceptos confusos. Son confusos
porque son premisas inconscientes de nuestros juicios; conceptos, porque son univer-
sales y pueden ser elevados a la universalidad consciente por medio de la libertad del
pensamiento.)

Tomemos para esto un ejemplo de nuestra propia ciencia. El colérico se pone fa-
cilmente violento ante ciertas manifestaciones; entonces insulta, da golpes, etc. El in-
sultar, el golpear, etc. dependen ciertamente de la libertad. Asi es, pero para noso-
tros. También para él dependen e# si de la libertad, o han dependido; pero ahora no
le es posible hacer de otra manera. Por contra, le seria con seguridad posible si pu-
diera reflexionar sobre si mismo, sobre la posibilidad, sobre su libertad. Mas preci-
samente carece de ese acto intermedio; la asociacion le roba la libertad para ello.
Pero en esto hay que hacer notar lo siguiente: la asociacién recorre atin una serie
bien larga; la costumbre esta ciertamente bien enraizada y se ha convertido en otra
naturaleza, pero sigue partiendo de un primer punto, como el x de antes, sobre el
cual el hombre es libre. Por ejemplo, concedamosle al colérico que, una vez que ha
roto con todo discernimiento a causa de la célera, no puede hacer otra cosa que gol-
pear, etc.; pero siempre le dirfamos: hubieras tenido que estar alerta contra el pri-
mer arrebato de célera.

En una palabra: por las pasiones surgidas segtin la regla de la asociacion antes del
solido mejoramiento del hombre, y por los afectos que de ello se desprende cuando
viene la ocasion, el hombre pierde enteramente su libertad y [A 70] su discernimien-
to, y en ese estado no se le puede presentar el pensamiento del deber. Pero sélo por
un acto de libertad se entrega al afecto del que se siguen las otras consecuencias de
manera irresistible, a causa de la asociacion. Alli en el medio, por consiguiente, puede
introducirse aun el pensamiento del deber para impedirlo. Luego la tarea de la ascéti-
ca seria ésta: buscar esos actos de libertad en los diversos afectos posibles, a fin de enla-
zar con ellos un contrapeso, un medio para estimular la voluntad libre y, a través de
eso, un recuerdo del deber.

o Véase la nota «oa».
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[F 135] 2) «En los diversos afectos posibles» en general, he dicho. Pero eso no au-
toriza ningin fundamento de divisién, ninguna regla particular y concreta. Y justa-
mente por eso solo le resta a la ascética un breve contenido. Con el prop6sito, mas
bien, de mostrar esto y de afiadir a ello algunas consideraciones no carentes de inte-
rés, he llamado la atencién sobre este asunto, y me he expresado como hasta ahora.

El impulso natural produce en el hombre una tendencia, dije antes. Ahora bien, el
término naturaleza tiene un significado muy distinto cuando se habla de seres humanos
que cuando se habla de productos naturales inconscientes. La naturaleza de los prime-
ros, es decir, su esencia, su caracter positivo (disposicion, zzdoles) es doble, mientras
que en los ultimos es simple. Hay una naturaleza como tal, y una naturaleza como ten-
dencia de la razén, no puesta atin en la conciencia; esta tltima, en la medida en que ac-
tha exclusivamente como impulso ciego, no tiene mas valor que la mera naturaleza.

Mas claramente: la naturaleza como tal se dirige en todos sus productos a la con-
servacion del individuo mediante la propagacion de la especie; asi también en el hom-
bre, y ella sola le gobierna mientras esté en sus manos. Pero tan pronto como la liber-
tad —aqui sélo formal— se desarrolla, lo cual, donde no sucede con discernimiento, o
sea, con libertad material, ocurre entonces por medio de un impulso e instinto de la
razon, el impulso de la libertad actia también s6lo como impulso natural, sin ley y sin
estar [bajo] ninguna regla, y se convierte en un impulso a la absoluta independencia,
o sea, hacia el dominio de todo lo exterior a nosotros. (He descrito con precisién este
modo de pensar en su lugar®.)

De esos dos impulsos, si el hombre se abandona enteramente a ellos, surgen dos
clases de pasiones: las brutales: lujuria, gula, etc., y las de la libertad desenfrenada: in-
justicia, deseo de oprimir, cdlera, odio, falsedad, y como quiera llamarse el ejército de
pasiones antisociales. Esto [sucede] cuando dominan el mero impulso natural en cuan-
to tal y el simple impulso a la [A 71] independencia en cuanto tal. Ambos se unen: el
impulso natural con el habitual afan de oprimir: [F 136] opresién por egoismo. El de
la salvaje independencia con el impulso natural: lascivia y otras manifestaciones de la
animalidad por simple vanidad. Todas las inclinaciones propiamente viciosas pertene-
cen a una de estas cuatro clases, aparte de una perversién que no es comun, pero por
eso es mas peligrosa, y que, como guinta, completa el periodo sintéticok, y de la que
trataré mafnana en un anexo.

El tratamiento de esos afectos en su conjunto es enteramente el mismo en la ascé-
tica. Cada uno de ellos se funda en la asociacién y en el progresivo habito; todos le ro-

o Véase la Etica, § 16, IIL (F 185-191, A 171-176).

ok Mientras que en Hegel el periodo sintético o dialéctico esta grosso #0do compuesto de tres momentos (te-
sis, antitesis y sintesis), en Fichte ese periodo comprende cinco momentos: A, B, la relacion de A hacia B, la de B
hacia A y la unién de estos cuatro momentos. La quinta perversidén del animo es la del estado de animo mera-
mente especulativo, que sera tratada en el § 4. Sélo en la divisién de A a E del § 4 o parte tedrica se puede ver ese
quintuple periodo en el Fundamento de toda la Doctrina de la Ciencia de 1794-1795. Pero en la Doctrina de la Cien-
cia nova methodo, en el tiempo de la Ascética, ya aparece de manera expresa: «Una sintesis completa tiene 5 miem-
bros» (Meiner, 219 = GA IV/3, 502; véase también p. 500); «un periodo sintético [...] ha de tener siempre una
quintuplicidad» (GA IV/2, 190). En las posteriores Doctrinas de la Ciencia la composicion quintuple de la sin-
tesis sc consolida en todos los ambitos como método de articulacion.
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ban al hombre que se entrega a ellos libertad y discernimiento, y en ese estado no le
dejan la capacidad de ningtin pensamiento sobre el deber; cada uno parte de un pri-
‘mer acto de libertad, de entrega a aquel afecto, donde, por tanto, puede darse atn dis-
cernimiento; y en consecuencia existe en todo hombre la tarea de ligar a ese estado de
discernimiento el recuerdo del deber con una asociacion igualmente segura. Por eso,
la cuestion necesita ser respondida tnicamente de una manera general.

3) Y parece que puede ser respondida facilmente. Se presupone la buena voluntad, y
sin este presupuesto no se puede hablar en modo alguno de ascética. Sélo puede espe-
rarse con temor el olvido, es decir, quedar captado en un estado donde el discernimien-
to y la libertad no son en absoluto posibles. La regla fundamental seria, por consiguien-
te, ésta: no te abandones nunca a un estado semejante, vela por ti mismo y acostimbrate
a estar sobre ti mismo con discernimiento.

(Esa atencion ininterrumpida sobre si mismo es una autoobservacion, un acto de
continua reflexién, no para aprender, sino para afianzarnos. Asi pues: obsérvate con-
tinuamente a ti mismo, ésa seria la regla principal. Haz todo lo que haces exclusiva-
mente con una libertad reflexiva.)

Pero aplicar esta regla rigurosamente seria bastante mas perjudicial y a la vez mds
inseguro. Una tal estimulacién mediante asociacion, como la que he descrito antes, es
absolutamente necesaria. Sélo el primer impulso ocurre con libertad en el hombre en
que esa asociacién esta formada; el resto [F 137] se sigue por si solo. Pero ahora los
malos habitos estan ahi e intervienen en todo lo que hemos dejado a las asociaciones.

Aqui no somos nosotros los que dominamos sobre ellas, y asi es el caso que se aca-
ba de dilucidar; o bien el discernimiento que se impone en todo su rigor paraliza, por
asi decir, al espiritu y le impide actuar, y convierte todos sus movimientos en vacilan-
tes e inseguros. Por miedo a fallar, nos condenamos a la inanidad. Eso es lo perjudi-
cial de una reflexion pura y abstracta.

Pero hay aqui un camino intermedio muy recomendable. Cada uno, durante el ne-
cesario y continuado autoexamen en horas tranquilas —que [A 72] no deben faltar,
por cuanto que aquel que no las tenga, ése retrocedera en el bien—, encontrara, sin
duda, cuiles son sus pasiones mas sobresalientes, qué es lo que las estimula, donde
se halla por tanto el punto en el que se ha de acordar de si mismo. (Por ejemplo, el
iracundo, que demuestra con ello un amor propio desordenado y una injusticia con-
tra los otros —empirica, pues puede tener en ello la mejor voluntad-, sabra por me-
dio de qué se excita preferentemente su célera. [)] Aqui su experiencia a través de la
autoobservacién se hace cada vez mas particular y mas fructifera gracias al ejercicio
en la reflexién.

El no va nunca a la accién sin haber reflexionado previamente qué le ha podido
impeler, sin haberse hecho determinados propésitos para casos semejantes y haber
proyectado un determinado plan de accion bajo todas las circunstancias. Entonces se
puede contar, al menos con alta probabilidad, con que no se le pase el acordarse de
sus propdsitos, suponiendo que su voluntad sea suficientemente buena y limpia. No
entra en un nuevo dia de su vida sin haber evaluado qué asuntos pueden ocuparle du-
rante el mismo y cuales son las ocasiones de caer en las habituales faltas por olvido de
si, y toma sus medidas, enteramente determinadas, para estos peligros. Se hace esto
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mismo por prudencia y para obtener beneficios, y [F 138] sale bien, jpor qué no se
debiera hacer, incluso con mas razén, por mor del deber!

4) La regla dada permanece ahora en vigor; pero sélo nos preguntamos c6mo man-
tenerla activa en todos los casos. Para aquel que lleva una vida solitaria y especulativa
para si, puede ser facil aceptar reglas en su escasa actividad practica. Pero ¢y quien
estd en constante relacién reciproca con otros y tiene poco tiempo para reflexionar?
¢Aquel que entonces, y precisamente por eso, se encuentra arrastrado en la accion y
olvida las maximas mas acertadas que se puso en las horas de meditacion?

A lo primero respondo: el tiempo suficiente para deliberar consigo mismo, para re-
flexionar sobre su estado moral, para formular prop6sitos sobre la mejora del mismo
y hacer planes, lo deben tener todos, sin mas. Ninguna ocupacion libera de eso. Nadie
debe tener tanto que hacer que no pueda vivir espiritualmente; pues tinicamente asi se
hace bueno y ejecuta correctamente lo que tenga que ejecutar. (Si se lo califica de ora-
cién, de santa meditacion, eso es un pensamiento muy acertado y santo.)

Por lo que se refiere a lo segundo: se liga —y eso seria el asunto principal de la as-
cética— al impulso de la pasién un impulso contrario, de tal manera que lo que nos
arrastra no entre en la conciencia sin que entre al mismo tiempo aquello que nos re-
cuerda nuestro deber.

Si eso debe ser un impulso contrario y moral, surgido del deber y que impulsa [A 73]
hacia el deber en cuanto tal, entonces no puede ser otro que el procedente del pensa-
miento del desprecio y del pecado [que ocurre] cuando nos dejamos arrastrar por la
pasién. (Todo otro contrapeso, procedente de estimulos sensibles, no sirve nada. En
ese caso un pecado seria echado fuera por otro, y el hombre seguiria estando tan tor-
cido y corrompido como estaba.)

Toda pérdida de libertad —y eso es lo que la pasién causa siempre, y sélo por ella
peca el que se ha elevado alguna vez a la moralidad- es despreciable. El que se entre-
ga a la observacién y a la autopunicidn, ése sentira con suficiente [F 139] intensidad
dicho desprecio. (Por eso no ha de dejarse el reiterado autoexamen sobre cémo se
cumple con los propdsitos.) Si lo ha sentido y se entrega completamente a ese senti-
miento (por eso no s6lo no es indigno, sino que es ello mismo necesario, someterse al
castigo de la conciencia moral), entonces con ocasién de un nuevo olvido de si, que le
ha sido ya tan doloroso, se despertara en él, sin duda, el pensamiento de ello. Y como
eso ocurre siempre, también aqui.

Ese serfa el tnico medio de actuar sobre la moralidad desde el caracter empirico,
pues el zmpulso del respeto, segin el muy acertado descubrimiento de Kant, es el Gni-
co que actia sobre la moralidad desde la sensibilidad®'.

Con esto se agotaria la ascética seglin su esencia. Sélo nos queda por considerar un
particular estado de 4nimo que no se acomoda a las reglas principales establecidas. So-
bre esto [hablaremos] en lo que sigue.

ol Véasc la Critica de la razon prictica, libro 1.°, capitulo 111, «De los motivos impulsores de la razén pura
practica».
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S 4. Remedio contra la corrupcion del estado de animo
meramente especulativo, en particular

En toda la investigacién precedente se ha presupuesto siempre que el hombre tie-
ne en general un interés en realizar fuera de si sus deseos. O bien estd enteramente co-
rrompide y carece de todo sentido para la moralidad, o ha tomado ya el bien como fir-
me propésito para toda su vida, pero es débil y corre el peligro de ser arrastrado hacia
el olvido de su serio propésito.

En una palabra, estd exclusivamente en el punto de vista practico: su pensar y su
querer tienen en general el fin de que algo ocurra realmente en el exterior en virtud
de ellos, y se dan simplemente para eso. Considera lo interior, la [A 74] teoria y toda
meditacion sélo como medios, y la cuestion gira exclusivamente sobre como enlazar a
ello lo exterior. Cuando algo existe en él, eso sale también hacia fuera [F 140] sin li-
bertad®®. En caso de que se le haya mejorado internamente, la accion externa sucede
enteramente por si misma. Para la mejora y la perfeccion de alguien asi sirven las re-
glas ascéticas antes indicadas.

Ahora bien, no la naturaleza, pero si el arte y la formacion pueden conducir a una
disposicion de animo donde lo interior mismo, el mero estado de animo, sea fin y ob-
jeto, y no redunde en acciones externas. Este estado de 4nimo no es comun, y eso es
una gran suerte para la humanidad; pero es posible, y el buen observador puede en-
contrarlo aqui'y alla, y podria hacerse cada vez mas habitual con el desarrollo de la hu-
manidad por el camino que ella ha tomado ahora. En parte por esas razones, y en par-
te porque atin no sé de un moralista filoséfico que lo haya notado, quiero reflexionar
sobre él.

Es el punto de vista en el que solo se tiene interés por la observacion interna, por
lo tedrico, y en el que esto es en general lo dltimo que nos importa. Quiero llamarle el
estado de dnimo especulativo®®. (No doy aqui ningtin nombre antiguo, pues hablo de
algo que, por lo que sé, todavia no ha sido descrito, y lo nombro de la mejor manera
que sé por ahora.)

Aqui uno observa solo las determinaciones internas de su espiritu y de su caracter,
sin relacionarlas con la vida, sin actuar mucho, ni someter a un autoexamen concien-
zudo la forma en la que se actia, ni preguntarse qué consecuencias exteriores tienen
esas determinaciones. El fin puede ser de dos clases: o el del saber, o el del arte que es
consecuencia de este juego permanente y sumamente plural. El primer estado de ani-
mo seria propiamente el especulativo, el segundo, el estético.

Puesto que, no obstante, en el primer caso, donde el saber no es relacionado con
la vida como el tnico dltimo fin de todo saber, en ese saber no se puede tener otra
meta que el placer, la propia satisfacciéon que de él resulta, ambos objetivos coincidi-
rian. El dltimo se deleita en la mera contemplacion del juego interno; el primero, en el
[F 141] saber y en el detallado conocimiento de ese juego. Ambos tienen en vista sélo
el placer, y en esa medida el estado de animo de los dos es estético.

390 Podriamos también decir «sin deliberacion».

301 spekulative Stimmniung.
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(No se recordara suficientemente que el primer interés del investigador debe ser
solo formal; quiere inicamente saber a fondo, sin tener a la vista ningin resultado
[concreto], sin querer confirmar una opinién mediante su investigacion. Lo contrario
seria un modo de pensar estrecho y tramposo. Pero una vez hallada la verdad en un
estudio sin prejuicios, la verdad debe ser relacionada [A 75] con la vida. De igual
modo se ha de recordar que el saber no es su Gltimo fin, sino que el hombre entero,
en su formacién completa, es para si fin Gltimo.)

Un hombre tal puede conocer magnificamente todas aquellas reglas, puede inclu-
so también aplicarlas, pero tinicamente para producir con ello otro juego en su animo.
Puede afinarse conforme a buenas sensaciones y pensamientos exclusivamente para
contemplarse en ello, para convertir esas sensaciones en objeto de disfrute, y para re-
gocijarse en el fendmeno de la armonia, de las sublimes sensaciones que ello propor-
ciona, etc. Pero es y permanece sin mejorar; pues todo es para él por mor de otra cosa,
por su propio goce; no tiene absolutamente ningin interés mas serio y que vaya mas
alld de él mismo.

Un hombre tal se conoce a si mismo quiza de manera exquisita, conoce a fondo sus
buenas y malas cualidades e inclinaciones, pero no ama las primeras ni aborrece las tl-
timas: ama y busca algo sélo en la medida en que eso proporcione mas satisfacciéon a
aquel juego espiritual interno. Puede censurarse de manera muy acertada, pero con la
frialdad estética con la que criticaria en un extrafo un mobiliario carente de gusto o
una apariencia sin gusto. No quiere mejorar en modo alguno, y su autocensura no tie-
ne esa meta, sino que lo que él es le proporciona, tal como es, la mayor diversion, por-
que él es para él el juguete mas cercano, que siempre esta a su disposicion, y el mas
atractivo, y ese juego €l lo conoce ya plenamente a través de una larga observacion.

[F 142] En los hombres incultos, este modo de pensar es imposible; en ellos, el
concepto se relaciona siempre e inmediatamente con la accion, y en si mismo aqui no
es nada. Cuando no tienen que actuar, no piensan en modo alguno. Por el contrario,
ese modo de pensar se encuentra bastante a menudo en los artistas, en los estetas; y
los filésofos, asi como los tedlogos, estan igualmente en un peligro muy grande de
abandonarse a él.

Pues bien, este estado de 4nimo no puede mejorarse con el medio anteriormente
propuesto, pues éste cuenta con un modo de pensar prdctico que aqui no existe en ab-
soluto; éste lo pueden conocer, pero expresamente lo rechazan. Incluso estas reglas y
el uso de las mismas se convertirian para un hombre tal en mero juego. No se pregunta
por las consecuencias que de ahi resulten para la vida, pues la vida para él no es otra
cosa que un medio para fomentar aquel juego espiritual y para resaltar con mas fuer-
za sus contrastes.

Con un hombre tal la ascética habria de ir mas al fondo. Tendria primeramente [A 76]
que rebajar su tono hasta el punto de vista practico, inculcarle interés por la vida y por
las consecuencias que en ella tiene su manera de pensar.

Por tanto, también aqui se tendria que presuponer primeramente la buena volun-
tad, que no puede ser producida por ningtin arte humano; se tiene que engendrar en él
la comprension de lo peligroso y degenerado de su estado, y el deseo de ir a uno me-
jor. Este puede compaginarse también muy bien con el estado de animo descrito, sélo
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que uno vuelve a ser arrastrado siempre por su impulso a especulaciones ociosas, como
aquel otro lo era por sus pasiones dominantes, y el deseo de mejorar nunca llega a ad-
quirir fuerza. Sélo si tiene esa buena voluntad, se servira del tnico remedio suficiente.

- Es el siguiente: tiene que intervenir en la vida activa, y profundizar en ella cada vez
mas, de tal modo que comience realmente a cobrar interés para él y a exigir las fuer-
zas que antes dormitaban en ocioso juego, de manera que [F 143] sea su deseo, como
lo es en todo hombre comin, lograr lo que se propone; con ello ha de desaparecer por
si misma aquella vacia autoobservacion. Sélo entonces esta en situacion de que las de-
mas reglas de la ascética tengan aplicacién en él; pero mientras no haga lo primero y
no retorne al estadio de la humanidad no deformada, no hay modo de ayudarle.

De lo dicho pueden Ustedes extraer la observacion general de que la vida especula-
tiva, ya sea la del pensador o la del artista, est4 ligada a un peligro muy grande para la
salud del alma, es decir, para la virtud y la rectitud del que se dedica a ella. Es cierto que
la vida especulativa no induce facilmente a barbaros delitos, a grandes vicios y desérde-
nes. Que no pueda hacerlo, eso se basa en la calma que exige y que conlleva; pero pue-
de muy bien conducir a una honda e interna indignidad, que es todavia mas peligrosa.

No obstante, nada mas lejos de mi intencidén que ahuyentarles a Ustedes de la vida
especulativa en general (en el significado general indicado): hemos visto también en
estas lecciones®™ que ella es una parte del fin de la razén que necesariamente se ha de
realizar; sino Gnicamente llamar su atencién sobre el cuidado que se precisa cuando
uno se dedica a ella. O bien uno no se dedica a ella enteramente, sino que se ocupa
ademis de un asunto practico, en donde pone asimismo su corazén; o bien, si nuestra
situacioén nos excluye de lo tltimo o la rama particular de la especulaciéon que se ha
elegido exige todas nuestras fuerzas y todo nuestro tiempo, entonces téngase [A 77]
constantemente cuidado sobre si, a fin de trabajar lo especulativo mismo como algo
practico; es decir, que la reflexién o el esfuerzo artistico se dirija en dltimo término a
la moralidad y al ennoblecimiento propio y ajeno, y que se permanezca siempre cons-
ciente de este propésito®. Con ello, uno afirmara la pureza de su caracter y hari su

om En el § 29 de la E..ca.

°r Encontramos aqui de nuevo la primacia de lo practico sobre lo teérico, de procedencia kantiana, y de la
accién sobre la contemplacién, tan caracteristica del espiritu ilustrado. Esta idea nuclea los tres ciclos de confe-
rencias (1794, 1806 y 1811) que dedicé a la tarea encomendada al docto, al sentido que tiene dedicarse al estu-
dio. «¢Para qué existe, pues, el punto de vista especulativo, y con él toda la filosofia, si no es para la vida?» (Car-
ta de Fichte a Jacobi de 30-8-1796; GA I11/2, 392). «Filésofo para nosotros es aquel cuyo conocimiento es
enteramente libre y completo. El que ha sido descrito aqui como verdaderamente libre tiene ese conocimiento
supremo y completo: éste esta penetrado hasta el conocimiento puro del verdadero ser; es, por tanto, un cono-
cimiento teoréticamente cientifico. ¢ Y qué mds? Vive y hace efectivo ese conocimiento filosofico: lo que alli esta-
ba quieto e inactivo, aqui se ha convertido en impulso y determinacién de una vida creadora de mundo. En él,
la filosofia es creacién del ser, por tanto, aplicada. Aplicacién de la filosofia es una vida moral. [...] Por consi-
guiente, elevacién absoluta por encima de la naturaleza, vida a partir de lo puramente espiritual conocido, ésa es
la filosofia o la ciencia transformada ella misma en vida y en impulso para ésta. La filosofia en su aplicacion sig-
nifica, por tanto, actuar y crear en la vida en cuanto fuerza basica propiamente dicha y formadora del mundo;
ella aparece en la cima de la configuracién del mundo en el sentido propio y supremo» (Fichte, La Doctrina del
Estado de 1813; FW IV, 388-389). Eso es asi también cuando se da en la forma de lecciones y escritos invitando
a esa misma transformacion, es decir, desarrollando la filosofia aplicada (op. czz.,, 389-390). En una muy conoci-
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ciencia o su arte con mas dicha; por el contrario, el caracter de la primera especie pue-
de ser arrastrado también a juegos irresponsables, porque todo es juego para él.
[F 144] No hubiera podido acabar estas lecciones con ninguna observaciéon mas

importante para doctos y fildsofos en ciernes que ésta. Con ello las concluyo y me re-
comiendo a su recuerdo y a su benevolencia.

da Reflexién, escrita hacia 1764/1765, Kant nos cuenta cémo tomé esa orientacion practica: «Soy por inclinacién
un investigador. Siento toda la sed de conocimiento y la curiosa inquietud de ir més alla en ese conocimiento, y
también la satisfaccién de todo logro. Hubo un tiempo en el que creia que Gnicamente en eso podia estribar el
honor de la humanidad, y despreciaba al vulgo, que de eso no sabe nada. Rousseau me ha puesto en el camino
correcto. Esta ofuscadora superioridad desaparece, aprendo a honrar a los hombres, y me sentirfa mas inttil que
el trabajador comin si no creyera que estas consideraciones [Kant se refiere a su libro Observaciones sobre el sen-

timiento de lo bello y lo sublime, de 1764] pueden proporcionar a los demds un valor, el de establecer los dere-
chos de la humanidad» (Ak.-Ausg. XX, 44).
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universal -particular, 153
y libertad, 279

conyuges (Ebegatten), 287, 290 ss.

coraje (Mut), 255
para el suicidio, 239 ss.

corazén (Herz), 162, 170, 185, 213, 217, 220,
250, 278, 280, 283 ss., 304, 307
necesidad del, 293

cosa (Ding), 21, 29, 41 ss., 46, 49 ss., 59 ss.,
77,105 ss., 113, 117, 158 ss., 204, 238
constitucién de la, 100 ss., 158 ss.
en si, 43, 101
fin final de las cosas, 78, 159 ss., 193
finalidad de la, 159 ss.
natural, 117, 122, 170
naturaleza de la, 49 ss.
y concepto, 79
y conclencia, 57

costumbre / habito (Gewobnbeit), 170, 184 ss.,
239, (59, 69,71)

creacion de la materia (Erschaffung von Mate-
rie), 88, 96

creador o arquitecto del mundo (Weltschop-

fer, Weltbaumeister), 116, 203
crianza (Zucht), 294
cristianismo (Christentum), 296
simbolo eclesiastico cristiano, 218
criterio (Kriterium,)
de la conviccidn, 155-158, 191 ss.
de todo conocimiento, 158

cuerpo (Lezb) (organico), 28 ss., 77, 123, 125,
136, 196 ss., 235, 240, 247 ss., 260, 267,
272,274, 292
actividad eficiente del cuerpo sobre la na-
turaleza, 196

articulacién del, 28 ss., 100, 123

como instrumento de la ley moral, 29, 78,
123,196 ss., 208, 210, 214, 241, 247, 250

libertad del, 125, 247

organizacién del, 29, 235

peligro del, 235 ss., 269, 272

y voluntad, 28 ss.

culpabilidad (Schuld), 162, 166, 168, 171, 179,
268, 291

cultivo (Ausbildung), 280, (74 ss.)
del alma o del cuerpo, 235-243, 245
del espiritu, 245
de la conviccién, 220-221
de la libertad, 214
formacién completa, (75)

cultura (Kultur), 152, 225, 245, 255, 278,
303 ss., 313,317

deber (Sollen), 65 ss., 69,75, 83, 216, 276
absoluto, 66 ss., 145
deberles] (Pflichtlen]), 60, 77, 131, 144 ss.,

176, 191, 268, (64, 68, 70 ss.)

absolutos, inmediatos-condicionados, in-
directos, 232

como fundamento de todo conocimiento,
154, 160, 198 ss.

concepto de, (66)

conmigo mismo, 231

convencimiento sobre el, 152 ss., 156,
161 ss., 164

de ahorro, 241 '

de autodefensa, 250, 267

de buen ejemplo, 279, 283 ss., 307

de comunicar la conviccién privada, 222,
258

de conservar y formar el espiritu y el cuer-
po, 234-243, 245

de creer, 154 '

de defender la libertad, 267
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de erigir un publico docto, 223-226

de establecer un simbolo, 219

de extender la moralidad fuera de mi,
247 ss., 276-285, 304, (62)

de investigar, 198 ss., 214

de juzgar por si mismo, 163 ss.

de la autoconservacion, 233 ss., 240-243,
251,270

de la beneficencia, 263

de la conciencia determinada del deber,
178

de las clases bajas, 301, 314-327

de los educadores del pueblo, 300 ss., 303-
309

de los padres y los hijos, 294-299

de poner en peligro la vida, 249, 257

de reelaborar la naturaleza, 246

de respetar la libertad del otro, 211, 248 ss.

de sacrificar la vida, 181, 241 ss.

de satisfacer el impulso natural, 182

de servicialidad, 265

del artista, 300

del conocimiento del deber, 153, 164,
198 ss., 222

del cuidado de mi mismo, 231

del docto, 300, 302 ss.

del estamento, 232, 243, 285 ss.

del funcionario del Estado, 301, 310

determinados, 33, 35, 161, 179

en general, 178 ss.

frente al Estado, 215 ss., 226,231,272 ss.,
298

oscurecimiento del, 177, 179

por mor del deber, (63, 72 ss.)

universales-particulares, 233

y conciencia moral, 161, 241

y libertad formal, 246

y multiplicidad, 190

y propiedad, 260, 264 ss., 270 ss.

y provecho propio, 181

decision (Entschluf), 55,78 ss., 104, 130, 148,

257, 277, 288, (61, 63 ss.)

conforme al deber, (65)

inmoral, 82

deduccién (Deduktion), 34, 36, 61 ss., 70, 82,
84, 100, 160
camino de la, 35
idealista trascendental, 70
defensa legitima (Notwehr), 269 ss.
democracia (Demnzokratie), 225
demonio (Teufel), 176, (63)
maxima diabélica, 176 ss.
depravacién (Verworfenbeit), 290
derecho (Recht), 73 ss., 215
ausencia de, (62)
derecho de necesidad, 268.
positivo y natural, 311 ss.
desaprobacion (Mifbilligung), 137, 143
deseo (Begehrens)
de oprimir, (70 ss.)
facultad del, 122, 126, 136
libertad del, 122
desesperacion (Verzweiflung), 239, 280, 306
despotismo (Despotismus), 220
desprecio (moral) (Verachtung, Verichtlich-
keit), 134, 137, 143, 306, (73)
de si mismo, 138, 143, 280
desprenderse (Losreissen), (68)
del impulso de naturaleza, 165, 184, 308
de si mismo, 48, 80 ss., 145
determinacién (Bestimmthett, Bestimmung),
51, 87, 105, 147
de la inteligencia, 58, 63, 66 ss., 69, 77,
105
de la voluntad, 150
del concepto de deber, 179
originaria (Urbestimmung), 64
reciproca de lo subjetivo y objetivo, 60
destino (Bestimmung) ético (moral), 33, 141 ss.,
169, 207, 217
digestion (Verdauung), 119, 121
dignidad (Wiirde)
de la mujer, 290
de la ley, 60
del hombre, 231, 306, 314
de la autonomia, 134 ss.
del ser racional, 292
indignidad interna, (76)
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Dios (divinidad) (Gott, Gotthert), 62,139, 142,
188, 230 ss., 247, 285, 305 ss., 314
como padre, 296
obediencia respecto a, 296
presentacién con imagenes de, 296
y ley moral, 62, 296

discernimiento, reflexién (Besinnung, Beson-
nenbeit), (69-72)

disgusto (Verdruf), 138, 173

displacer (Unlust), 136 ss.

disposicién del animo (Gesinnung), 278
moral, 33,237,247, 249, 251 ss., 259, 275,

278, 296 ss., 300, 303, 305, 314 ss., (60-
63)

natural, (61)

disputa (Streit) entre los espiritus, 213

docto (Gelebrter), 224 ss., 244 ss., 259, 300-
305, 307, 311, 314-317, (77)
publico docto, 219, 223-226, 302, 304
respeto del Estado e Iglesia a los doctos, 225

Doctrina de la Ciencia (Wissenschaftslebre)
(véase «filosofia trascendental» y «siste-
ma»), 35, 40, 52, 117

doctrina del derecho (Rechzslebre, Rechttun),
159, 199, (59 ss., 62)

dogmatismo (Dogmatismus), 43, 162, 207

dolor (Schmerz), 124, 138, 292, (67)

duda (Zweifel), 110, 156, 163, 214, 221

duracién del tiempo (Zeitdauer), 94 ss., 98 ss.

eclesiasticos (Geistlicher), 300, 304, 317
educacion (Erziebung), 163, 170, 225, 244,
294 ss., 298 ss., 304
coaccién en la, 295
fin de la, 298
para la moralidad, 294
educador (Erzieber, Lebrer), 226, 299
educador del pueblo (Volkslebrer), 190,
226, 300 ss., 305 ss., 314 ss.
ensenante / educador (Lebrer), 219, 226,
306
egoismo (Egoismus), 212,231, 275, 303
ejemplo (Beispiel) del bien, 279, 283 ss., 307
ejercicio (Ubung), (65 ss.)

eleccion (Wabl), 76, 86 ss., 111, 148, 151 ss.,
165, 202, 208, 231
libertad de, 104, 166, 182, 206
elemento (Element), 117
empiria (Empirie), (60, 63)
engano (Betrug), 253, 260
autoengano, 179
ennoblecimiento (Veredelung), (77)
ensenanza (Unterricht), 306
moral 190, 305
entendimiento (Verstand), 110, 162, 178 ss.,
279 ss., 301, 307
como instrumento de la ley moral, 214
humano comin, 218
época (Zeitalter), 97, 170, 223 ss., 244, 255,
258, 302 ss., 307, 309, 317
esclavitud (Sklaverei), 185
espacio (Raum), 35,42,76, 100, 117 ss., 122 ss.,
196, 308
especulacion (Spekulation), 38, 85, 245, 291,
(76 ss.)
ociosa, (76)
espiritu (Geist), 235, 255, (74)
bello, 308
desarrollo del, 235
disputa entre los espiritus, 213
puro, 125
espontaneidad (Spontaneitit)
absoluta interna, 60
de la reflexién, 120, 171, 201
del sujeto empirico, 167, 171, 189, 201
Estado (Staat), 215, 223-227, 249 ss., 260,
262 ss., 266 ss., 269, 272 ss., 277, 291,
301, 310-313, (60, 62)
actuar en el, 216, 226, 231
cargo en el, 312
como juez, 249, 266, 270, 273 ss., 298
constitucién del, 181, 215 ss., 220, 222,
310 ss., 313 ss.
contrato de, 215, 310-313
derrocamiento del, 215 ss.
estado de necesidad-estado racional, 215 ss.,
220, 222
funcionarios del, 225 ss., 301,310 ss., 313 ss.
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hombres de, 225, 316
libertad en el, 310
medio de coaccién del, (61)
obediencia respecto al, 215, 273, 298
orden del, 215, 266, 312
proteccion por parte del, 215 ss.
queja ante el, 272 ss.
estado de animo, moral (Stimmung, moralis-
che), 31
ascético, (74)
especulativo, (73-77)
estamento burgués (Birgerstand), 312 ss.
estar dado (Gegebensein), 38
esteta (Asthetiker), (75)
ética / doctrina de las costumbres (Sittenleh-
re), 22,41, 68, 126, 209 ss., 244, 256, 303,
308, 317, (62)
como ciencia particular, 34 ss., 43, 59 ss.,
119, 190, 199, 205, 229
principio de la, 141
eudemonismo (Euddiimonismus), 297
evidencia (Evidenz), 161
excitacion (Rezz), 119
existencia (Existenz), 46, 62, 303, (63)
impulso hacia una determinada, 119
moral, 67, 94
sensible, 94
expansion de la moralidad (Verbreitung der
Moralitit), 247 ss., 276-285, 304
experiencia (Erfabrung), 22, 41, 74, 85, 93 ss.,
104, 142, 151, 169 ss., 174, 182 ss., 189, 195,
205, 208, 234, 302, 306 ss., 311, 316 ss., (60,
63,72)
concordancia de la, 221
explicacion (Erklirung), 109, 117
de la libertad, 65
de la multiplicidad, 23
del querer, 38, 42 ss., 104

fabricantes (Fabrikanten), 301
facultad (Vermogen)
absoluta (véase «libertad», «autonomia»),
45, 53 ss., 61, 63 ss., 84 ss., 91, 93 ss.,
105, 136

de la representacién, 229
fisica, 74 ss., 82
fuerza como, 45
practica, 154 ss.
tedrica, 154 ss., 158, 187, 202
y realidad, 45, 63, 86, 88 ss.

facultad de juzgar (Urtedlskraft), 67,110, 161 ss.,
179, (67)
juicio (Urteil), (69)
reflexionante, 110, 114, 154 ss., 160
subsumiente, 110, 114

facultad del conocimiento (Erkenntnisvermo-
gen), 160
mecanismo de la, 110

facultad del deseo (Begehrungsverméogen), 122
inferior, 122, 136
superior, 126

talsedad (Falschhert), 186, 260, (70)

familia (Familie), 291, 302

fanatismo (del visionario) (Schwdérmerei), 62,
162, 170, 213, 236, 238 ss., 305

fantasia (Phantasie), 142

fariseo (Pharisier), 176
fatalismo (Fatalisneus), 150, 181
inteligible, 177
favor de la naturaleza (Gunst der Natur), 137,
156
fe (Glaube)
como punto de partida de la filosofia, 43
confesion de fe (Glaubensbekenntnis), 213,
306
convencimiento de la, 157, 213
en Dios, 188, 305 ss.
en la absolutez del querer, 43
en la autonomia del querer, 43
en la autoridad, 185-187
en la conciencia moral, 164
en la cosa en si, 43
en la libertad, 65
en la moralidad de los padres, 296, 298
en la naturaleza moral, 33
en la perfectibilidad del hombre, 217, 275
en un gobierno divino del mundo, 238, 268
no creyente (Ungliubiger), 306
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simbolo (Symbol) (del acto de fe), 213,
218, 222 ss., 226, 304
fealdad (Haflichkeit), 308
felicidad (Gliickseligkert), 167
impulso hacia la, 277
fenémeno (Erscheinung), 29 ss., 42 ss., 171
de la libertad, 65
y apariencia, 42
Filosofia (Phzlosophie), 47, 54, 60, 85, 119,
192, 205, 210, 218, 221, 255, 307
de la naturaleza (Naturphilosophie), 129
de meras férmulas (Formularphilosophie),
178
practica, 21 ss., 27, 52, (68)
punto de partida de la, 43
tarea (propdsito) de la, 21, 36, 47, 65, 76,
136
tedrica, 21 ss., 26, 52
trascendental, 35 ss., 39, 42 ss., 45, 59 ss.,
70 ss., 95, 101, 109, 130, 142, 156, 177,
191, 258
filésofo (Philosoph), (60,75, 77)
fin (Zweck), (véase «concepto de fin») 30, 68,
87,90, 124, 131, 143, 159, 189, 210, 277,
294
comunitario, 213
de la educacién, 298
de la moral, 317, (61)
de la razon, (76)
de ser un hombre completo, 291
de todos los seres libres, 209
y medio, 96 ss., 99, 101, 119, 135, 208,
219, 244, 253, 286, 298
fin de la naturaleza (Naturzweck), 288, 313
fin de la Razon (Vernunftzweck), 211 ss., 231 ss.,
241, 243 ss., 247, 249, 254, 261, 285 ss.,
294 ss., 298, 300 ss., 305, 308, 313 ss.
fin final (Endzweck), 96 ss., 126, 141, 143,
208, 236, 250, 269, 288
de la ley moral, 191
de las acciones morales, 246
de las cosas, 78, 159 ss., 193
del conocimiento, 198
del individuo, 226 ss.

del yo, 193
moral, 211, 230
tin altimo (letzter Zweck), 78, 96, 124, 126,
141, 143,159,191, 196 ss., 208 ss., 211 ss.,
226 ss., 230 ss., 234 ss., 241 ss., 246, 250,
253,269, 277, 281, 283, 286 ss., 300, 303,
305, 308, 317 (75)
finalidad / conformidad a fin (Zweckmifig-
keit), 159 ss., 192, 248
tinitud (Endlichkeit)
e infinitud, 100, 141, 187
forma del pensar (Denkform), 47, 74
formacién (Bildung), 170, 236, 243, 245, 295,
307 ss., 316
del cuerpo para la habilidad, 197
estética, 308 ss.
libertad de, 295
moral, 187, 218, 279, 282
franqueza (Offenbeit), 252, 284 ss.
frontera-limite (Grenze[nl),
ampliacién de nuestros, 80, 95
entre necesidad y libertad, 121
fuerza (Kraft), 34,48, 109, 133, 183, 257, 283,
308
como facultad, 45, 86
de inercia, 183 ss.
de la naturaleza, 139, 149 ss.
ética, 187
fisica, 239, 246, 248, 273, 276
originaria, 109
real, 23, 27,59, 87, 128
sensible, 139, 244
fuerza activa (Tatkraft), 53, 55, 57
funcionarios del Estado (Staatsbeamter), 225 ss.,
301, 310 ss., 313 ss.
futuro (Zukunft), 125, 157, 234, 275

género humano (Menschengeschlecht), 163,
302 ss., 307,316
genio (Genie),
artistico, 309
tiloséfico, 39
para la virtud, 171
globo (Luftballon) (como ejemplo), 97
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gobernanie (Regent), 244, 311 ss.
responsabilidad del, 313

Gobierno (Regierung), 311

gobierno divino del mundo (Weltregierung,
gottliche), 268 .

goce (Genufs), 78,123,125 ss., 134 ss., 138 ss.,
143, 151, 167, 170, 173, 175, 181, 197,
234,239, 256
impulso hacia el, 125, 170
propio, (75)
real-imaginario, 152

guerra (Krieg), 175, 250, 272

gula (Vélleres), (70)

gusto (Geschmack), 309

habilidad (Geschicklichkeit), 245, 249

habito (Angewdbhnung), 184

hambre (Hunger), 120 ss., 124

hecho de la conciencia (Tatsache des BewufSt-
seins, Faktum), 21 ss., 33, 38, 42, 48, 52,
65,70 ss., 110, 205
la autoconciencia como, 41
la ley moral como, 71

heteronomia (Heteronomie), 67, 69

hipécrita (Heuchler), 179

historia (Historie), (60)

historia de los seres racionales empiricos
(Geschichte des empirischen Vernunftwe-
sens), 165

hombre (Mensch), 33 ss., 43, 74, 78, 92, 97,
121, 125, 132, 146, 152, 155, 157, 162-
165, 167-178, 180-188, 207,213,215, 217,
221,240, 244 ss., 248, 250, 255 ss., 262 ss.,
265, 275-278, 280 ss., 285 ss., 288, 291,
293, 299-305, 307 ss., 316, (59, 68, 70, 75)
caracter del, (70)
cultivado, 282, 296, 315
empirico, cotidiano, natural, 124, 155,

185 ss., 234, 237

esencia del, (70)
inculto, natural, (75)
inteligible, (65)

hombre [varén] (Mann), 290 ss., 293
generosidad (Grofimut) del hombre, 290 ss.

hombre de principios, (67)
hombres de Estado (Staatsméanner), 225,316
homicidio (Mord, Totung), 248 ss., 251, 269 ss.
honor (Ebre), 181, 255, 275 ss., 291
humanidad (Menschheit), 97, 175, 186, 204,
217,220, 303, 308 ss., 314, 316
perfectibilidad de la, 217, 219, 259, 275
hurto (Diebstabl), 260 ss.

idea (Idee), 74 ss., 78, 136, 140 ss., 168, 212,
227,248, 266
asociaciéon de ideas, 131
ideas, 311, 313, 316
ideal (Ideal), 244, 309 ss., 313
idealismo (Idealismus), 127
identidad (Identitit)
de la conciencia, 88, 98 ss., 101
del sujeto y del objeto, 21, 24, 56, 58, 64,
70, 125, 130
iglesia (Kirche) (comunidad eclesidstica),
213 ss., 217-220, 222, 224 ss., 291, 300,
303 ss., 307
ilusion (Schein), 42, 65
y fenémeno, 42
[ustracion (Aufklirung), 245, 313
imaginacion (Einbildungskraft), (64)
libertad sin regla de, 82
oscilacién de, 130, 156, 178
productiva, 77, 86, 91
reproductiva, 151 ss., 162, 293
imperativo categ6rico (Imperativ, kategorischer),
28,62, 65, 142 ss., 145
impudicia (Unkeuschbeit), 235, 289
impulso (Trieb), 45, 81, 105 ss., 115 ss., 120,
129, 135, 147, (70)
a dar la ley, 255
a obrar en general, 155
ciego, 171 ss., 174, 176, 178
como causa de la accién, 55, 81
de la autoconservacion, 118 ss., 251
de la mujer a entregarse, 289
de la yoicidad, 210
del respeto, (73)
desinteresado, 151, 281
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en todo el Yo, 54 ss., 57

forma del, 108

hacia al respeto a si mismo, 134, 279 ss.

hacia el conocimiento determinado, 155 ss.

hacia el goce, 125, 170

hacia la actividad absoluta (espontinea),
54 ss., 58, 60 ss., 126

hacia la autoconservacién, 118 ss., 251

hacia la autonomia, 108, 159, 170 ss., 176,
193 ss., 197 ss., 201 ss., 208 ss., 240

hacia la comida y la bebida, 121

hacia la existencia determinada, 119

hacia la felicidad, 277

hacia la independencia absoluta, (70 ss.)

hacia la libertad por mor de la libertad,
132, 139 ss.

hacia la organizacién, 116, 136

hacia la representacién determinada, 155

hacia las cosas de la naturaleza, 123, 170

impulso configurador, 117, 119, 136

interesado, 151, 182, 281

limitacién del, 127, 158, 192 ss., 204 ss., 209

moral, 142 ss., 146, 151, 155 ss., 160, 163
autonomia del, 143

multiplicidad (sistema) del, 108, 189, 194

necesidad del, 57

originario, 82, 106, 125, 127, 136 ss., 140,
189 ss., 192 ss., 195
y ley moral, 107 ss., 120, 190

pensamiento (reflexién), de 109 ss., 120,
126 ss.

practico, 158

puro, espiritual, 125 ss., 134, 136, 138-143

satisfaccién del, 106 ss., 120 ss., 125, 136,
194

sensacién del, 121

sentimiento del, 105 ss.

sexual (Geschlechtstrieb), 288 ss., 290

simpatético, 167, 251

sustrato del, 109

y conocimiento, 106

y ley moral, 107 ss., 120

y libertad, 107 ss., 121, 132, 139 ss.

y objetos, 125, 158 ss., 192, 204

y realidad, 112, 115 ss.
y voluntad, 81
impulso de formacién (Bildungstrieb), 117,
119, 136, (68)
impulso de la naturaleza (Naturtrieb) (Impul-
so sensible, el Yo como naturaleza), 111,
113, 121, 125, 127, 131-134, 136-140, 142-
146, 148, 151 ss., 165 ss., 182, 194 ss., 200,
250 ss., 268, 274, 277, 287-291, 293 ss.,
(59, 64, 67,70, 71)
desprenderse del, 165, 184, 308
e inteligencia, 111, 121, 127,132, 139 ss.,
194, 200
reflexién sobre el, 47, 54, 115, 133
satisfaccion del, 151, 182, 195 ss., 277
impulso originario (Urtrieb), 82, 125, 127,
136 ss., 140, 189 ss., 192, 195
multiplicidad del, 189
y ley moral, 107 ss., 120, 190
inclinacién (Neigung), 33,67, 131, 147,179 ss.,
243 ss., 290, 297, 300, 308, (59)
a morir, 238
origen de la, (68)
inclinacién (Zuneigung), 275
incomprensible / inconcebible (Unbegrefli-
ches), 56 ss., 168
indemostrable (Unbeweisbares), 39, 62
independencia (Unabhingigkeit) (véase «au-
tonomia»)
de toda la naturaleza, 126, 139 ss., 142 ss.,
155, 159, 186
de todo lo que esti fuera de nosotros, 172,
175, 191
impulso hacia la, (70 ss.)
inderterminabilidad (Unbestimmbarkeit), 45
indeterminacién (Unbestimmtheit), 131 ss.,
147 ss., 178
indiferencia (Gleichgiiltigkeit), 135, 146, 275,
309
individuo (Individuum), individualidad (Ind:-
vidualitat), 155, 164 ss., 171, 187, 201-
207, 209 ss., 221, 229, 247, 258, 290, 302,
312, (59, 69 ss.)
aniquilacién del, 124, 231, 241
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autonomia del, 185
como instrumento de la ley moral, 165,
210, 214, 230-236, 241 ss., 250, 268, 276
continuacién / duracién del, 234
deber del individuo de pertenecer a un es-
tamento, 243
fin final del, 226 ss.
fuera de mi, otro, 202 ss., 266
perfeccionamiento del, 249
industria (Gewerbe), 314 ss.
inercia (Traghert)
fuerza de, 183 ss.
hacia la reflexién, 182, 185, 187
infinitud (Unendlichkeit) (véase «aproxima-
cién hacia el infinito»), 193, (67)
y finitud, 100, 141, 187
inmoralidad (Unmoralitat), 278, 280, 290, 298
esencia de la 277
inmortalidad (Unsterblichkeit), 305
inquisidor (Kezzerrichter), 157
instinto (Instinkt), 278, 292
de la razén, (70)
instrumento (Werkzeug), 203, 264
de la ley moral, 210, 214, 268 ss., 274 ss.,
294
el entendimiento como, 214
el individuo como, 165, 210, 214, 230-
236, 241 ss., 250, 268, 276
de la libertad (=articulacién), 124
inteleccidn (Ejnsicht), 24, 34 ss., 39, 52 ss., 59,
62, 86, 159, 236, 297, 315
tedrica, 43, 300
inteligencia (Intelligenz), 21, 27, 48, 79, 81,
229, 235
autointuicién de la, 53 ss., 60
determinacién de la, 58, 63, 66 ss., 69, 77,
105
e impulso natural, 111, 121, 127, 132,
139 ss., 194, 200
y concepto de fin, 75 ss., 103
y ley moral (deber), 144 ss., 176, 198
y querer, 89 ss., 148, 151, 166
y set, 36, 46, 51 ss., 63,76, 85
intemperancia (Unmifigkeit), 235

intercambio (Tausch), 301

intereses (Interesse)
del investigador, (74)
por mi mismo, 135
practicos, 43, 135, 137

interpersonalidad (Interpersonalitit) (accion
reciproca entre seres libres), 199-227,
229,233,287, 303
y ley moral, 209, 223, 248, 251 ss., 260,

266, 269, 274

intuicién (Anschauung), 48, 50, 52, 100, 106,
130 ss., 137, 230
de la reflexién, 126
de si mismo, 26, 39 ss., 47 ss., 51, 53 ss.,

58, 60, 68, 92, 133, 147

intelectual, 38, 60, 62, 69, 85, 91, 94 ss.
interior, 40, 45, 84, 86, 136
sensible, 94 ss., 125

intuicién (Intuition), 130

investigacién (Forschung, Untersuchung), 163,
303
deber de investigar, 198, 214, 223 ss.
intereses del investigador, (74)
libertad en la, 198, 214, 223 ss.

ira (Zorn), (69 ss.)

juez (Richter), 161, 211, 225, 295, 298, 313

el Estado como, 249, 266, 270, 273 ss., 298
justicia (Gerechtigkeit), 173, 216

injusticia, (70)

labrador (Bawuer), 244 ss., 301

lascivia (Wollust), (71)

legalidad (Legalitat), 145 ss., 216, 246, 253,
261, 286, (61, 63)
y ley moral, 274

legislacion (Gesetzgebung), 61, 310, 313
autolegislacion, 67
principio de una universal, 211 ss.
revisién de la, 312

legislador (Gesetzgeber), 227, 244

lenguaje de la vida comin (Sprache des gemei-
nen Lebens), 287

ley (Gesetz), 60 ss., 63-67, 70, 172, 176, 198
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Etica

ausencia de ley como maxima, 169

de la autonomia (=ley moral), 67, 69 ss.,
74,125, 153, 232

de la representacién, 160

forma de la (mandato), 78

impulso a dar la ley, 255

injusta, 311

materia de la, 78

positiva, 312 ss.

universal, 227

y libertad, 64 ss.

ley moral (Sittengesetz), 152, 174, 180, 273,

(66)

autonomia de la, 82

como hecho de conciencia, 71

como nuestra existencia en el mundo in-
teligible, 94

como principio tedrico, 229

dominio de la, 233, 237, 246, 248

e impulso originario, 107 ss., 120, 190

e independencia (como fin final), 67, 69 ss.,
74,125, 153,191, 208 ss., 211,232, 308

e individuo, 165, 210, 214, 230-236, 241,
250, 268, 276

e inteligencia, 144 ss., 176, 198

e interpersonalidad, 209, 233, 248, 251
ss., 260, 266, 269, 274

fin final de la, 191

instrumento de la, 165, 210, 214, 230-236,
241 ss., 250, 268 ss., 274 ss., 294

materia de la, 155, 160 ss., 192 ss.

punto de partida, camino y meta de la, 155

rigor de la, 180 ss.

voluntad de la, 276

y acciones indiferentes, 146, 237, 283

y actividad efectiva sensible, 197

y arbitrio, 237

y causalidad del Yo, 197

y conciencia moral, 164, 192

y cuerpo, 235-242, 247, 250

y Dios, 62, 296

y fe en la perfectibilidad, 217, 249

y la razon entera, 214 ss., 229

y legalidad, 274

y libertad, 63 ss., 67-71, 105, 108, 177,
184, 246, 283, 295

y maxima, 167

y naturaleza, 148, 308

y propiedad, 260, 270 ss.

y publico docto, 226

y razoén tedrica, 154 ss.

y veracidad, 252

y vida, 237 ss., 242, 268, 270

leyes de la naturaleza (Naturgesetze), 101, 117,

130, 162

liberacién (Befreiung), 155, 209, 308, 425 ss.,

429

libertad (Freibeit, Freisein), 26, 27, 50 ss., 94,

287, (59, 61, 64 ss., 70 ss., 74)

absoluta, 66 ss., 126

autodeterminacién por medio de la, 80

como facultad absoluta 45, 53 ss., 61, 63 ss.,
84 ss., 87 ss., 91, 93 ss., 105, 136

como principio practico, 77 ss., 82

como principio tedrico, 77 ss., 81 ss.

concepto de la, 52

conciencia de, 84, 103, 128-132, 138, 148,
200

de eleccion, 104, 148 ss., 166, 182, 206

de la actividad ideal, 90, 106

de la clase superior del pueblo, 316

de la formacién moral, 295

de la inteleccién del deber, 179

de la investigacidn, 198, 214, 223 ss.

de la maxima, 166 ss.

de la reflexion, 114, 127, 165, 171, 198

de la voluntad, 81, 149, 151

de los otros seres racionales, 73, 201-208,
210ss.,214,246,252,255,260ss., 266 ss.,
276
tenerla en consideracién, 231, 259 ss., 294

del actuar sensible, 252

del caracter, 168

del cuerpo, 125, 247

del cultivo del cuerpo, 214

del deseo, 122

del pensar (reflexion), 76, 87, 98,107, 112,
122,214, 223 ss.
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determinaciones de la libertad, 128 ss.

e impulso, 107 ss., 121, 132, 139 ss.

en el Estado, 310

en la satisfaccién del impulso, 125, 194

esfera de la, 73, 200, 208, 259 ss., 266,
310

explicacion de la, 65

formal, 64, 103, 129, 132, 137, 140, 143 ss.,
151, 170, 210, 246 ss., 262, 264, 276,
(68 ss.)
del individuo, 168, 185, 247

la articulacién como instrumento de la,
124

limitacién originaria de la, 108, 209

limitacion, por medio de otros seres racio-
nales, 73, 203, 208, 266, 294 ss.

material, 132, 140, 143 ss., 148, 155, (70)

pensamiento de la, 61, 63, 66, 85, 87 ss.,
93,102

pérdida de la, (73)

producto de la, 50, 76, 107, 128, 152

reflexion sobre la, 108, 159

sin regla, de la imaginacién, 82

y articulacién, 124 ss.

y autonomia, 63 ss., 69, 121

y certeza, 157

y convencimiento tedrico, 279

y educacion, 170, 293-296, 304

y fe en la perfectibilidad, 217

y ley, 64 ss.

y ley ética, 63 ss., 67-71, 105, 108, 177,
184, 246, 283, 295

y mal (moral), 169, 174, 181

y matrimonio, 291

y moralidad, 34, 74, 172, 187, 295, 304

y naturaleza, 111, 113, 121, 126, 129 ss.,
195, 287, 305

y necesidad, 48-52, 64, 70, 121

y predestinacién, 205 ss.

y procreacion, 292

y propiedad, 264

y realidad, 128

y sentido estético, 308 ss.

y sentimiento, 107 ss.

y virtud, 171, 174, 186
limitacién (Beschréinktheit, Beschrankung), 77,
97, 134, 137, 140, 308
autolimitacién, 101, 150
de la actividad, 94, 101, 103
de la actividad efectiva sensible, 101
de la libertad, 108, 209
del individuo, 155
originaria, del impulso, 127, 158, 192 ss.,
204 ss., 209
limites inconcebibles (Schranke, unbegreifli-
che), 58, 102
limosna (Almosen), 263
linea (Linie) continua del actuar, 100 ss.
logica (Logik), 221 ss.
lujuria (Unzucht), (70)

madre (Mutter), 291 ss.
mal (moral) (Béses), 164, 169, 182, 241, 256,
275,298
y libertad, 169, 174, 181
mal (Ubel)
el mayor, 157
positivo, radical, 182, 185
maldad (Boshezt), 146
ideal de, (63)
maxima de la, (67 ss., 72)
mandato (Gebot), 78
maquina (Maschine), 132, 235, 295
materia (Materie), 29, 88, 100, 116, 118, 123,
139, 196, 135, 301
creacion y destruccion de, 88, 96
materia (Stoff), 22, 26, 28, 30,75, 102, 108
dada originariamente, 88
constitucion de la, 22, 29
forma de la, 84, 88, 102
modificacién de la, 22
materialismo (Materialismus), 127
matrimonio (Ebe), 288-291
maxima (Maxime), 66, 166-170, 172,176, 256,
284 ss., 300
como principio de una legislacién univer-
sal, 211 ss.
de la carencia de ley, 169
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de la felicidad, 167
del propio provecho, 182
diabélica, 176 ss.
libertad de la, 166 ss.
mixta, 180
moral, 172
y ley moral, 167
mecanismo (Mechanismus), 168
de la conciencia, 21
de la facultad de conocer, 160
de la naturaleza, 109 ss., 113, 117, 128,
150, 168, 183, (61, 65, 68)
de la razén, (65)
espiritual-natural, (65)
medio (Mittel), 68, 203, 208, (74)
meditacion sagrada (Meditation, heilige), (72,
74)
mejoramiento (Besserung), 157, 180, 187, (74,
76)
de los otros, 248, 275
memoria (Erinnerungsvermogen), (65)
recordar (Erinnern), (64 ss., 70 ss.)
mentira (Lége), 186, 252-257, 260
mentira necesaria (Notliige), 254-257, 361
mérito (Verdienst), 170, 174 ss.
meta /objetivo (Zzel)
infinita, 75, 126, 141, 155, 191, 208, 227,
305
de todos los virtuosos, 213, 265
metafisica de las costumbres (Metaphysik der
Sitten), 126
método (Methode), 84, 96, 104 ss., 225
milagro (Wunder), 184, 187
mineros (Bergleute), 301
mistico (Mystiker), 139, 142
moda (Mode), 309
modificacion (Verinderung) (Modifikation)
del yo, 77,80 ss., 97
del objeto, 41, 77, 80,
del mundo sensible, 77, 80 ss., 214
de la materia, 22 ss.
modo de pensar (Denkart), 255
heroico, 175
individual, 221 ss., 303

ETica

moral (ético), 197,234, 238, 256, 262, 273,
283,289, 296, 302, 304, 306
momento (Moment), 100 s
del tiempo, 94, 98 ss.
primero de la conciencia, 103 ss.
moral (Moral), (59 ss., 62)
fin de la, (61)
moral jesuita, 260 ss.
moralidad (Moralitit, Sittlichkest), 33, 62,
142, 144-147, 151 ss., 160, 162, 175, 187,
197 ss., 210 ss., 218, 223, 234, 237 ss., 240,
246, 251, 253 ss., 261, 276 ss., 278, 290,
293-296, 301, 303 ss., 309, 314 ss., (61, 63,
73,77)
como hecho, 34
conciencia de la, 132
de la mujer, 289
deber de extender la, 247 ss., 276-285,
304, (62)
en general, 210
expansion (comunicacion) de la, 277
principio de la, 33 ss., 60, 69, 74, 78, 176,
191
universal, 211
y convencimiento tedrico, 278, 304
y libertad, 74, 172, 187, 295, 304
y racionalidad, 34 ss.
muerte (Tod), 65, 237, 239, 242 ss., 248, 257
269, 299
peligro de muerte (Lebensgefahr), 236,
242,249,251, 257,264, 267 ss.,270, 272
pena de muerte (Todesstrafe), 249
mujer (Frau, Weib), 289 ss., 293
caracter moral de la, 289, 291 ss.
dignidad de, 290
impulso sexual de la, 289, 291 ss.
sometimiento de la, 289, 291
multiplicidad / elementos (Mannigfaltiges),
225ss.,29,94,98ss., 111, 118,182, 189 ss.,
207, (61, 65)
de impulsos, 108, 189, 194
serie de, 98, 109
mundo (Welt), 238, (60)
de la razén, 212
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exterior a nosotros, 34, 180

gobierno divino del, 268

inteligible (suprasensible), 65, 94, 127, 140,
150 ss., 160, 212, 233

modificacién del mundo sensible, 77, 80 ss.,
214

sensible, 21 ss., 29 ss., 34, 73-78, 81 ss.,
87, 94, 100, 136, 150 ss., 160, 208 ss.,
212, 214, 233 ss., 238, 244, 247, 259,
265, 268, 276, 299, 308, (65)

sensible e inteligible, 94, 102

nacimiento (Geburt), 292

igualdad porel, 313

nacién judia (Jidische Nation), 218
naturaleza (Natur), 21, 29, 108 ss., 111 ss.,

116, 119 ss., 122, 125 ss., 132, 142, 148,

155, 173, 196 ss., 208, 240, 247, 256, 265

ss., 271, 287, 289, 293, 301, 305, 308 ss.,

314, (59, 61, 68 ss., 74)

actividad efectiva de la, 118, 131, 134, 183
sobre si misma, 195 ss.

dentro del Yo (compdrese Impulso natu-
ral), 108-111, 114, 120 ss., 125 ss., 139,
183 ss.

e inteligencia, 111, 121, 127, 132, 139 ss.,
194, 200

favor de la, 137, 156

finalidad interna de la, 124

fuerza de la, 139, 149 ss.

humana, 174, 296
bien originario de la, 174
pereza de la, 185

independencia de toda, 126, 139 ss., 142 ss.,
155, 159, 186

inercia (vis inertiae) de la, 183

influencia sobre la, 203 227, 246, 300

mecanismo de la, 109 ss., 113, 117, 128,
150, 168, 183

moral, 33 ss., 170, 217

necesidades naturales, 68, 106, 151

orden de la, 155

organizacién de la, 115

parte de la, 117, 196, 200

autonomia de la, 116
poder de la, 264
racional, 34, 82
ser de la, 111, 117 ss., 183
serie de la, 128
y conciencia, 121, 126, 128 ss.
y ley moral, 248, 308
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y libertad, 111, 113, 121, 126, 129 ss., 195,

305
necesidad (Bediirfuis)
de la moralidad, (63)
fisica, 292 ss.
material, 108, 116, 120
natural, 68, 106, 151
sensible, 106
necesidad (Notwendigkeit), (65)
de la accién, 55
de la reflexién, 47, 54, 115, 133
del impulso, 57
del pensar, 50, 61, 63, 76 ss., 113
del querer, 76
en el concepto, 66
fisica, 116
mecanica, 121
natural, 129
y autonomia, 113, 121
y libertad, 121
negacién (Negation), 142

nifio (hijos) (Kind(er)), 287, 292 ss., 297 ss.,

316
emancipacién de los, 297, 299
obediencia de los, 295-299
casamiento de los, 299

nobleza (Adel), 312

norma (Norwmz), 63

No-Yo (Nicht-Ich), 138
y Yo 65,77, 87 ss., 94 ss., 101, 193

obediencia (Geborsamz)

ciega, 187 ss., 297, 315

del nino, 295-299

respecto a Dios, 296

respecto al Estado, 215, 273, 298
objetividad (Objektivitat), 40, 84, 88, 90
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objeto (objetivo) (Obyekt([1ves]), 41,51,59,73,
75,77 ss., 85,87,91, 100, 102 ss., 158, 183,
204, 265
actividad efectiva sensible del, 102
determinado, 158, 192
e impulso, 125, 158 ss., 192, 204
esencia del, 61
fin final del, 78, 159 ss., 193
modificacién del, 41, 80
pensamiento del, 85, 102
separacién con lo objetivo, 21, 24 ss., 29,
39, 56, 58
Yo como objeto (Yo-Objeto), 21, 24, 26,
29, 39 ss., 46 ss., 56 ss., 91, 106, 147,
194, 199 ss.
obligacién, moral (Zunétigung, moralische),
33-36
obrero (Handwerker), 226, 301
odio (Haf), (70)
olvidar (Vergessen), (67 ss., 71, 73)
olvido de si (Selbstvergessenbeit), (72 ss.)
omision / abstencion (Unterlassung), 139
opinion (Meinung), 282, 293
oracion (Gebet), (72)
orden (Ordnung), 215, 266, 312
de la actividad eficiente sensible, 96 ss.
de la naturaleza, 155
organismo (Organismus), 128, (68)
totalidad organica, 112 ss., 116, 118, 120
organizacion (Organisation), 116, 119, 124 ss.,
128, 201
de la naturaleza, 115
del cuerpo, 29, 235
del yo, 117
impulso hacia la, 117, 136
origen (Ursprung)
de la inclinacién, (68)
de toda conciencia, 25, 28
de todo saber, 23
oscurantismo (Obskurantismus), 313

padre (Vater), 291 ss., 296
padres (Eltern), 287,292, 295-299, 316
derecho a la coaccién, 295

emancipacién de los hijos, 297, 299
moralidad superior de los, 296, 298
principal deber moral de los, 296, 298
papismo (Papismus), 220
pasion(es) (Leidenschaft[en]), (68 ss., 71 ss., 76)
pasividad (Leiden), 289
fisica, 239
patria (Vaterland), 216
pecado (Siinde), 162, 164, 239, (73)
pecador (Siinder), 157, 176, 181
pedagogia (Pidagogik), (62)
peligro (Gefabr)
de vida, 236, 242, 249, 251, 257, 264,
267 ss., 270, 272
del cuerpo, 235 ss., 269, 272
moral, (66 ss., 72)
para la salud, 235 ss.
pensamiento (Gedanke), 58 ss.
absoluto, puro, necesario, 69
pensar (Denken), 22, 39 ss., 44, 50 ss., 59, 61,
88,107, 111, 161 ss., (73)
autonomia del, 224, 240
carente de fuerza, (64)
de la actividad eficiente sensible, 99
de la autonomia, 63
de la libertad, 61, 63, 66, 85, 87 ss., 93, 102
de si mismo, 56, 85
del impulso, 109 ss., 120, 126 ss.
del mundo, 82
del objeto, 85, 102
del yo, 40, 55ss.
determinado, 59
directo e indirecto, 85
directo, inmediato, 59, 64
discursivo, 86, 92, 109, 125, 130
indeterminado, 178
ley del 35 ss., 44, 66 ss., 77, 96, 114, 122,
162, 168, 238
libertad del, 76, 87, 214, 224
necesario, 35 ss., 50, 61, 63 ss., 76 ss., 113
originario, 85
sintesis del, 85, 89, 91, 140, 160
y querer, 37 ss.
y ser, 36, 60



[NDICE DE

percepcion (Wabrnebmung), 25 ss., 38, 41, 87,
91, 95, 189, 196, 204, 221
de la naturaleza moral, 33 ss.
del actuar sensible, 93, 96, 98 ss., 102 ss.
del querer, 89-92
perceptibilidad (Wabrnehmbarkeit), 36, 86
perdén (Vergebung), 262
pereza (Faulbeit), 66, 182, 185
perfeccion (Vollkommenbeit), (67)
perfeccionamiento del hombre (Verbesserung
des Menschen), 280
perfectibilidad (Perfektibilitit, Vervollkom:-
mung)
de la humanidad, 217, 219, 225, 259, 275,
316 ss.
del individuo, 229, 249
y ley moral, 217, 249
persona (Person), 128, 195, 207, 229 ss., 248,
250, 274, 306 ss., 311, 313
privada, 263, 267, 270, 304
soltera, 291
perversion (Verkebrthest) moral, 146
pescador (Fzscher), 301
piedad (Erbarmen), 293
placer (Lust), 124, 136 ss., 156, 167, 279, (75)
planta (Pflanze), 121, 125, 136, 195, (68)
poder (Kénnen), 181
poder / violencia (Gewalt), 133 ss., 140, 208,
235, 244, 255, 269 ss.
politica (Staatskunst), (60 ss.)
poner (Setzen), 46, 50
como activo, 23-27
posibilidad-realidad (Mdoglichkeit-Wirklich-
keit), 200
positivo-negativo (positiv-negativ), 182
postulado (Postulat), 41, 61
de la autointuicién, 47 ss., 51
praxis (Praxis), 74
y teoria, 258, (59 ss., 74)
predestinacién, predeterminacién (Pridest:-
nation, Pridetermination), 205 ss.
predominio/dominio (Herrschaft)
de la ley moral, 233, 237, 246, 248
de la razén, 211, 232, 246, 261 ss., 264 ss.
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de la voluntad sobre el cuerpo, 264
del concepto sobre la naturaleza, 240
maxima del dominio sin ley, 172
preestablecido (Prdstabilierung), 102, 127
premio-recompensa (Belobnung), 227 ss., 438
premisa (Primzisse) inconsciente, (69)
primado de la razén practica (Primat der
praktischen Vernunft), 65,95, 154 ss.
principe (Fzrst), 311
principio (Prinzip, Grundsatz), (61, 68)
de la ética 33 ss., 60, 69, 74, 78, 176, 191,
(68)
ley moral como principio teérico, 229
principio absoluto de nuestro ser, 60
principios, 212,221, 255,302,305 ss., 316
privilegios (Vorrechte), 313
procreacion (Zeugung), 292
producto de la libertad (Produkt der Freibeit),
50, 76, 107, 128, 152
de la autonomia, 91, 103
producto de la naturaleza (Naturprodukt), (70)
organico 118 ss., 123, 148, 196, 200, 203,
235,301
como fin por si mismo 123, 196 ss., 203
productores (Produzenten), 301
profesion (Beruf), 285 ss., 300, 313
progreso (Fortgang, Fortschreiten), 220, 225,
304 ss., 310, 314, (61 ss., 67)
prohibicién (Verbot)
de actuar inmediatamente en el cuerpo
del otro, 248
de utilizar al otro como medio, 253
promesa (Versprechen), 253
promocion (Beforderung)
de la inteleccién, 252 ss., 258
de la moralidad, 265, 270, 273, 275-279,
294,300, 303, 305
propagacion de la especie (Fortpflanzung,
geschlechtliche), 287 ss., (70)
propension (Hang)
a la tranquilidad, a lo habitual, 184
ciega 131, 134, 147
propiedad (Eigentum), 259-265, 267, 270 ss.,
312
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dano a la, 260 ss.
lo mio, 269
mantenimiento de la, 261
reconocimiento de la, 259 ss.
reparacion de la — dafiada, 262
utilidad de la, 264
uso de la, 260 ss.
y ley moral, 260, 270 ss.
propiedad de la tierra (Landeigentum), 312
propésito (Vorsatz), (64, 66 ss., 72 ss.)
protestantismo (Protestantismus), 220
provecho propio (Eigennutz), 169, 172, 174,
178 ss., 182, 281 ss., 309, (71)
providencia (Vorsebung), 271
prudencia (Klugheit), 152, 303, (72)
publicidad (Publizitit)
de las maximas y acciones, 284 ss.
pueblo (Volk), 311
educador del (Volkslebrer), 190, 226,
300 ss., 305 ss., 314 ss.
las clases superior e inferior del, 300 ss.,
314 ss.
pundonor (Ebrgefiibl), 255
punicién / castigo (Strafe), 277 ss., (61, 73)
pena de muerte (Todesstrafe), 249
punto de vista (Gesichtspunkt, Standpunkt),
22, (76)
comun-trascendental, 36, 68, 70 ss., 75, 95,
97, 100, 109 ss., 113, 117, 120, 127 ss.,
134, 144, 148, 177, 189, 191, 194 ss.,
204, 218, 307 ss.
de la conciencia comun, 33 ss., 59
estético, 308

Qualitas oculta, 62
Quantum, 92,94, 109, 112, 183, 190, 194, 199
querer (Wollen) (véase «voluntad»), 28 ss., 39 ss.,
57,67 ss., 77 ss., 81, 87,92 ss., 131, 139, 147
absoluto, primero, 42 ss., 45, 51, 92
autonomia del, 43
como causa de la realidad de lo querido,
79 ss., 85, 97, 99, 196
como transito de lo subjetivo a lo objeti-
vo, 90

conciencia del, 91

descripcién genética del, 90
determinado, real, 41, 88, 90, 139, 148
e inteligencia, 89 ss., 148, 151, 166

en general, 41

explicacién (real) del, 38, 42 ss.

mero acto del, 44

percepcion del, 89-92

y representar, 89 ss.

racionalidad y moralidad (Verniinftigkeit und
Moralitit), 34, 132
razén (Vernunft), 21, 36,47, 156, 164, 190 ss.,
193, 207, 214, 227, 230, 246, 263 ss., 268,
271, 279, 289, 293, (59, 63, 68)
absolutez de la, 68
autonomia de la, 63, 209-212, 232, 308
autosuficiencia de la, 135
como un todo organico, 95
conforme a la razén, (62)
dominio de la, 211, 232, 246, 261 ss., 264 ss.
en general, 224, 229
esencia de la, 63, 74
exigencias de la, (60)
fin de la, 211 ss., 231 ss., 241, 243 ss.,
247, 249, 254, 261, 285 ss., 294 ss.,
298, 300 ss., 305, 308, 313 ss.
finita, 68, 86
forma pura de la, 142
ley de 1a, 106
mundo de la, 212
perezosa, 116
practica, 67 ss.
pura, 181, 215, 244, 310, 313
serie de fundamentos de la, 59
técnica-practica, 68
tedrica, 154, 162
y ley moral, 154 ss.
una, 67, 211
y ley moral, 214 ss., 229
razonamiento (Raisonnement), 22, 53,70, 83,
115, 135, 170, 174, 221, 255, 268, 270,
279
real (Reelles), 40
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realidad (Realitit), 36, 74, 79 ss., 88, 114 ss.,
128, 156, (67)
del concepto, 73
y libertad, 128
y reflexion, 114
realidad (Wirklichkeit), 45, 52 ss., 98, 138,
140, 200, 216, 227
del actuar, 140
y fuerza real, 87
y posibilidad, 200
y facultad o capacidad, 45, 63, 86, 88 ss.
reconocimiento de la propiedad (Anerken-
nung des Eigentums), 259 ss.
reflexién (Reflexion), 51, 53 ss., 57, 64, 83,
100, 106, 110, 112, 130, 139, 144, 148,
176, 189 ss., 194, 200, 316
coercion de la, 114 ss.
compuesta, 115
espontaneidad de la, 120, 171, 201
libertad de la, 114, 127, 165, 171, 198
nivel de (inferior-superior), 167 ss., 177
reflexion de la, 47, 54, 115, 133
sobre el impulso natural, 126-129, 133
sobre la libertad, 108, 159
sobre si mismo, 67, 80 ss., 127, 133, 196,
198 ss.
regla (Regel), 66, 166, 176, 307, 309
ascética, (74 ss.)
de la accién, (72)
del autoexamen, (67)
interna, (65)
religion (Religion), 187
los que ensefan religion (Religionslebrer),
225
representacion (Vorstellung), 21 ss., 25, 27,
38,76, 106, (65, 68)
de la actividad eficiente, 22 ss., 27
de un ser real, 58
facultad de la, 229
impulso hacia determinada, 155
ley de la, 160
y querer, 89 ss.
y representado, 76
reputacion (Ruf), 275 ss.

requerimiento (Aufforderung), 200 ss., 204, 293
resistencia (Widerstand), 25 ss., 49, 94 ss., 99 ss.,
231
resorte de acero (Stablfeder) (como ejemplo),
44, 48 ss.
respeto (Achtung), 134, 137 ss., 143, 173, 240,
279, 281,283,296, 315 ss., (62, 73)
a si mismo (Selbstachtung), 134, 174, 187,
279 ss., 282,306, 314
por la autonomia, 306
por la virtud, 284
sentimiento de, (62)
robo (Raub), 260, 262, 271 ss.

saber (Wissen), 24, 46 ss., 70
del querer, 90 ss.
deseo vacio de, 199
inmediato, 23
mera forma del, 23
origen de todo, 23
tedrico, e impulso moral, 160
sabiduria (Wezsheit), 35
sacrificio (Opfer), 181
sagrado (heilig), 187, (67)
salud (Gesundpeit), 235 ss., 250
satisfaccion (Befriedigung), 120 ss., 136, 156,
194
autosatisfaccién, (74)
del impulso sexual, 288-290
del impulso natural, 151, 182, 195 ss., 277
del impulso, 106 ss., 120 ss., 125, 136, 194
libertad en la [satisfaccién], 125, 194
sed (Durst), 121
sensacion (Empfindung), 78 ss., 95, 122, 196,
282,293, (75)
carente de fuerza, (64)
del impulso, 121
sensible (Sinnliches), (63,73)
sensibleria (Emzpfindeln), 297
sentido (Sinn)
estético, 301, 308 ss.
moral, 187 ss.
sentimiento (Gefiibl), 57 ss., 79 ss., 91, 94, 97,
105-108, 124, 161 ss., 190 ss.
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absoluto, 111
como criterio del convencimiento, 156 ss.
de coaccién, 189
de duda, 156
de la conviccién, (64)
de la naturaleza, 111, 117 ss., 183
de la verdad y de la certeza, 156 ss., 160,
163, 179
de respeto, (62)
de si mismo, 135
del impulso, 105 ss.
e inteligencia, 36, 46, 50-53, 63, 76, 85
en si, 36,70
estético, 137, 155
inmediato, 158
moral, 132, 270
seguridad del, 162
ser (Sein), 22, 24, 36, 38, 59, 65, 68 ss., 76,
105, 207, 238
libre, 73, 77, 266
natural, (59)
omnipotente, 277
y concepto, 21, 26 ss.
y conciencia, 46, 48, 56 ss., 60, 105, 130
y libertad, 107 ss.
y pensar, 36, 60
ser racional (Vernunftwesen), 44, 46 ss., 52,
62, 82 ss., 85-88, 93, 96, 101, 103, 116,
124, 132, 134, 145, 164 ss., 221, 259, 271,
276, 290, 292 ss., 314 ss.
autonomia del, 62 ss., 70, 121, 145
dignidad del, 292
historia del, 165
otros seres racionales, 199-227, 229, 246,
273 ss.
sociedad de los seres racionales, 73, 77,
229 ss., 246 ss.
ser temporal (Zeitwesen), empirico, 165
serie (Reihe)
de la naturaleza, 128
de las acciones, 191
de las determinaciones de la libertad, 128 ss.
de lo maltiple, 98, 109
de los fundamentos racionales, 59

del pensar, 45, 50, 109
del tiempo, 156
primer miembro de una serie (= volun-
tad), 149
sucesiva, 96, (68)
servicialidad (Dienstfertigkeit), 265
servidumbre de la gleba (Leibeigenschaft),
312
si mismo (Selbst), 51, 138, 210, 235, 241, 278
simbolo (Symbol) (del acto de fe), 213, 218,
222 ss., 226, 304
simpatia (Sympathie), 144, 167, 251
sinceridad (Aufrichtigkert), 252
sintesis (Synthesis), (65 ss., 68 ss.)
del pensamiento, 85, 89, 91, 140, 160
sistema (System), (68)
de la conviccién, 153
de la Etica, 78
de la razén, 62, 69 ss., 160
filoséfico, 22, 35, 71, 83, 104
nuestro (mio = Doctrina de la Ciencia),
21, 28,43, 48, 65, 84, 94, 102, 229
sociedad (Gesellschaft), 165,170, 206, 212 ss.,
215 ss., 223, 245, 259, 304, 310
solicitud (relativo al cuidado) (Sorgfalt), 299
solteria (Ehelosigkeit), 291
sosiego / reposo (Rube), 156, 159, 183
de la conciencia moral, 153
sucesion (Sukzession), 94
de la reflexién, 110
del tiempo, 92, 207
suicidio (Selbstmord), 236-240, 242, 249
sujeto, subjetivo (Subjekt[ives]), 21, 24 ss., 29,
39,47, 56 ss., 61, 90 ss., 106, 121, 125 ss.,
139, 144, 147, 198
empirico, 166, 168
sujeto-objeto (Subjekt-Objekt), 56, 70, 74,
89 ss., 125, 130
determinacién reciproca de lo subjetivo y
lo objetivo, 60
separacion subjetivo-objetivo, 21, 24 ss.,
29, 39, 56, 58
union sujeto-objeto, 26
suprasensible (Ubersinnliches), 218 ss., 251
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sustancia (sustrato) (Substanz, Substrat), 38 ss.,
46, 48, 56, 107, 127, 194
del impulso, 109

sustancialidad (Sustanzialitit), 113, 117, 119

técnico-practico (technisch-praktisch), 78
tendencia (Tendenz), 105
absoluta, 45
conciencia de la tendencia absoluta, 46,
48,53, 61
hacia la absoluta actividad (espontanea),
48,51, 53 ss.
hacia la absoluta autodeterminacién, 45,
125
hacia la autonomia, 70, 144, 170-173
hacia la realidad general, 112
te6logos (Theologen, Gottesgelebrte), 245, (75)
teoria (Theorie), 280
de la conciencia de nuestra naturaleza
moral, 35
y praxis, 163, 166, 258
tiempo (Zezt), 35, 42, 92, 95, 99, 101 ss., 110,
142, 158, 165, 189, 206 ss., 225, 283 ss., 305
conciencia en el, 110
duracién del, 94 ss., 98 ss.
momento del, 94, 98 ss.
ocupacion del, 98, 207
ser temporal, (Zeitwesen), 165
serie del, 156
sucesion del, 92, 207
tirania (Tyrannez), 217
totalidad/todo (Ganzes), cientifico, 34, 68 ss.
organico 112 ss., 116, 118, 120
trabajo (Arbest), 78,238, 263,301, 307,314 ss.
trascendetal-idealista (transzendental-idealis-
tisch), 70

unidad colectiva (Einhest, kollektive), 114
union sexual (Geschlechtsvereinigung), 290
universidades (Unzversititen), 224
universo (Universum,), 115
utilidad (Brauchbarkeit)

como fin de la educacién, 298

de la propiedad, 264

del objeto, 159

validez (Giiltigkeit) practico-teérica 163
validez universal (Allgemeingiiltigkeit), 132,
134, 143, 221 ss.
valor (Wert), 175, 251, 289, 300, 315
vanidad (Eitelkeit), 316
veneracion (Ebrerbietigkett), 299, 316
veracidad (Wahrhaftigkeit), 252, 275
verdad (Wahrbert), 28,38 ss., 43, 65, 86, 157 ss.,
252 ss., 256, 258, 263, 267, 279, 284, 302,
315
amor a la, 303
de la percepcién sensible, 221
sentimiento de la verdad y de la certeza,
156 ss., 160, 163, 179
tedrica, 158
verdadero (Wabres), 30, 154, 156, 303
verglienza ante si mismo (Scham vor sich
selbst), 255, 280
vicio (Laster), 186, 239, 289
vida (Leben), 33, 65, 85, 95, 181, 192, 195,
237 ss., 241,248,251, 257, 260 263, 267 ss.,
270 ss., 274, 276, 289, 292, 301, 307 ss.,
(74 ss.)
como medio de la ley moral, 237, 242,
248 ss., 268
de ermitano, 213
tutura, después de la muerte, 237 ss., 240
sacrificio de la 241 ss., 257
y verdad (74 ss.)
virtud (Tugend), 152,171, 186, 231, 239, 245,
259,277, 279, 285 ss., 308
genio para la, 171
y libertad 171, 174, 186
virtuoso, objetivo de todos (Tugendbaften,
Ziel aller), 213
volar (fliegen) (como ejemplo), 97
voluntad (Wille) (véase «querer»), 149 ss.,
181, 196, 229, 239, 245, 247 ss., 276, 289,
295, (61, 64,70,73)
autolimitacion de la, 150
buena, 147, 173, 246, 253, 266, 271, 276,
279, 300, 306, (65, 71 ss., 76)
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Yo

ETica

como miembro primero de una serie, 149
comun, 213-217, 227, 265, 310
concepto de la, 148, 152

de la ley moral, 276
determinacién de la, 150

e impulso, 81

eleccién de la, 148, 151 ss.
empirica, 173

en general, 148, 152

libertad de la, 81,151

pura, 140

Una, 148 ss.

y cuerpo, 28 ss.

(Ich), 61, 67,79, 90, 94 ss., 104, 128, 130-

133, 140 ss., 143 ss., 148, 193-196, 198 ss.,

308

absolutez del, 48, 95

autolimitacién, del 101

autonomia del, 30, 52, 64, 67, 70, 128,
158, 193, 209

caracter del, 40 ss., 45, 95

como autoposicion, 52 ss., 130, 140

como cosa en si, 45

como fin por si mismo, 230

como naturaleza, 107-111, 114, 117, 120 ss.,
125 ss., 129, 138 ss.

como objeto de la reflexion, 231

como subsistente, fijo, 44

como sujeto-objeto, 24, 29, 46 ss., 90, 105,
107, 125 ss., 130

concepto del, 37, 39 ss., 55, 56, 91, 133

dignidad del, 134 ss.

empirico, 155, 158, 165, 188 ss., 210, 229,
235, 241

entero (subjetivo-objetivo), 54-59, 81

esencia, ser puro del, 42, 45, 55 ss., 59 ss.,
70, 105, 125, 133, 158, 160

fin final del, 193

individual, 201 ss., 206

modificacién del, 77, 80 ss.

objetivo, 45 ss., 54 ss., 57 ss., 70, 105, 107,
125

organizacién del, 117

originario, 52, 54, 64, 70, 85, 136, 155,
158, 161, 165, 168, 200

otro, 201 ss.

puro, 101, 210, 229, 231

real efectivo, 136

real, activo, 100

y No-yo, 65, 77, 87, 94 ss., 101, 110, 193

yoidad (Ichheit), 21, 34, 56, 81, 105, 126,

130 ss., 134, 160, 193 ss., 196 ss., 201,

204 ss., 209

impulso de la, 210

y autonomia, 193
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