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Белешка о дијалектици

Хегел је неговао духовну способност која се назива моћи негативног мишљења. Хегел мишљење дефинше на следећи начин: Мишљење је, доиста, у бити негација онога што је непосредно пред нама.
Свет је у себи противречан. Здрави разум и наука апстрахују од ове противречност, али филозофско мишљење мора започети признавањем да чињенице не одговарају појмовима које здрави разум и науке намећу. Апстраховање и прелажење преко противречности значи одвајање од самог процеса стварности. Негација, коју примењује дијалектика, је критика једне комформистичке логике која пориче стварност противречности. Она је исто тако, критика датог стања ствари као таквог – критика успостављања система живота који пориче своје властите претпоставке и могућности.
Негативно мишљење инстистира на динамичком карактеру statusa quo. Моћ негативног мишљења је покретна снага дијалектичког мишљења. Дијалектичко мишљење чини неважећом априорну супротност између вредности и чињенице, тиме што све чињенице схвата кaо ступњеве једног јединственог процеса – у том смислу дијалектика може служити као оруђе за анализу света чињеница у смислу његове унутрашње недовољности.

Стварно, збиљско, је такво да стално одржава свој опстанак у борби на живот и смрт са ситуацијама и околностима свог опстанка. Борба може бити слепа и несвесна, као код неорганске материје, али може бити и свесна као борба коју води човек са властитим околностима и природом. Стварност је стално обнављање процеса опстанка – оно што јесте постаје друго него оно само... Идентитет је непрестана негација недовољног опстанка. Свака стварност је онда само једно остварење, један развој субјективитета. Субјективитет долази себи у историји, где развој има умствен садржај – то је напредак у свесности слободе.

Слобода је онтолошка категорија – то значи не бити пуки предмет већ субјект властитог опстанка – не подлећи спољашњим околностива већ преображавати чињеничност у остварење.

Дијалектичко мишљење почиње искуством да свет није слободан, односно да човек и природа постоје у условима отуђења, да су нешто друго него што јесу. Начело дијалектике налаже да се ствари схвате у њиховој стварности, тј да се одбаци њихова пука чињеничност. Флозофско мишљење тако води право начелу слободе, тј. непосредном искуству постојања у његовом историјском устројству.

Слобода је унутрашња динамика постојања, а сам процес постојања у «неслободном» свету је непрестана негација онога што прети да ће укинути слободу. Слобода је зато битно и негативна – процес којим субјект долази себи схватајући и савлађујући отуђење.

Дијалектичко мишљење је зато у себи негативно. Његова функција је да разбије самопоуздање здравог разума и да покопа поверење у датост чињеница. Задатак сазнања је у томе да се спозна свет као Ум и то на тај начин што ће се сви предмети мишљења схватити као елементи и видови једног тоталитета који у историји човечанства постаје историјским светом.  

Важно је приметити да се напредак спознаје на путу од здравог разума па до знања догађа у свету који је у самом својем устројству негативан – стварно се супротставља могућностима које су у њему и негира их. Могућности саме теже за својим остварењем. Ум је негација негативнога.

Негација је у бити позитиван чин – оно што јесте одбија оно што није и при томе одбија своје властите стварне могућности. Зато изразити и одредиди оно што јесте, значи кривотворити стварост – стварност је друго и више од нонга што је дато у логици и језику чињеница!

назад
Друштвено историјска позадина Хегелове филозофије
Кант, Фихте, Шелинг и Хегел су своју филозофију писали као одговор на изазов из Француске да се држава и друштво реорганизују на националној основи да би друштвене и политичке установе могле бити у складу са слободом и интересом појединаца. Немачки идеалисти су поздрављали револуцију и њихова основна начела су повезана са идеалима које је револуција истицала.

Немачки идеалисти су у доприносе француске револуције убрајали и ослобођење појединца као господара властитог живота, који се ослања на самог себе. Човеков положај у свету, начин рада и уживања, више не треба да буде зависан од неког спољашњег ауторитета, већ о његовој слободној и рационалној делатности. Од сада, борба са природом и организацијом друштва требала би да буде руковођена само човековим властитим напретком у сазнавању . Свет је требао бити умствени поредак.

Француски филозофи тог раздобља, остварење ума су интерпретирали као ослобиђење индустрије – растућа индустријска производња се чинила способном да пружи средства која су нужна да би се задовољиле људске потребе – Сен Симон слави индустрију која би једина могла да води човечанство у једно слободно и рационално друштво : ))) 

Економски развитак у Немачкој био је веома заостао за оним у Француској или Енглеској: Појединац је био или роб или поробљивач.. Ипак, као мисаоно биће он је морао бар да схвати контраст између бедне стварности и људских могућности које је ослободила нова епоха.

Тако, док је француска револуција почела да потврђује стварност слободе, немачки идеализам се бавио њеном идејом. Конкретни историјски напори да се успостави рационални облик друштва овде су пренесени на филозофски план и показивали су се у напорима да се разради појам ума.

Хегел је свој појам ума повезао са француском револуцијом. Револуција је тражила да се у једном уставу ништа не призна да важи осим онога што треба да се призна рема праву ума. Према Хегелу, одлучујући заокрет који настаје у историји после француске револуције, јесте то да је човек почео да се узда у свој дух и што се усудио да подвргне дату стварност мерилима ума. Не-умна стварност треба да се мења све док не дође у склад са умом.

Француска револуција прогласила је коначну власт ума над збиљом – мисао треба да управља збиљом: оно шта људи сматрају за истинито, исправно и добро, требало би да буде остварено у самој организацији њховог друштвеног живота. Ипак, мисао о којој је реч никако не смеју бити произвољна мњења, већ се ради о појмовном мишљењу – тоталитет оваквих објективних начела и појмова је Ум.

За Хегела, ум не може владати збиљом ако збиља није по себи постала умствена. Ова умственост постаје могућа тиме што субјект улази у сам садржај природе и историје. Објективна збиља је онда остварење субјекта (систем: Мудрац на крају историје). Ово је схватање изложено у Хегеловом ставу Битак по својој супстанцији јесте субјект.

Идеја супстанције као субјекта схвата збиљу као процес у којем је сав битак сједињење противречних сила. Субјект није само сазајно-теоријско ја или свест, већ начин постојања једног јединства које се развија у антагонистичком процесу... примери камен, цвет... Биљка не може схватити свој развитак, не може умом остварити своје властите могућности. Такво поимање је процес истинског субјекта. Само човек има моћ самопоимања, моћ да буде самоодређујући субјект у свим процесима постојања. Једини он разуме могућности и спознаје појмове. Овде се сусреће најважнија категорија ума тј. слобода – ум претпоставља слободу, моћ да се делује у складу са спознајом, моћ да се збиља обликује у складу са својим могућностима.

Живот ума се јавља у човековој непрестаној борби да схвати оно што постоји да га преобрати у складу са схваћеном истином. Зато је ум у бити повесна снага. Његово остварење је процес у просторно временском свету. Термин који означава ум као повест је Дух. Овај термин означава повесни свет гледан у оносу на умствени напредак човечанства (историја није само ланац случајних поступака и догађаја).

Историја је организована у различита раздобља, од ових раздобља свако означава разну развитка и само је један коначан моменат у остварењу ума. Сваки ступањ треба захватити и разумети као целину, помоћу његових политичких и друштвених установа, његове знаности, религије и филозофије. У остварењу ума има разних ступњева али има само јеан ум, једна целина и једна истина – остварење слободе!

Јединство ума и стварност које је непосредно, уопште никада не постоји. Јединство долази тек после веома дугачког процеса од најниже разине природе па до слободног и умственог субјекта. Све док стварност није обликована умом она уопште није стварност у строгом смислу речи. Стварно није оно што напросто постоји, већ оно што постоји у облику који одговара мерилима ума. Што је Стварно то је Умно. Нпр. Држава постаје стварна само када одговара датим могућностима људи и дозвољава њихов пуни развитак. Сваки претходни облик државе није уман и зато није још ни стваран! Појам ума има изразито критичан и полемичан карактер – противи се схватом прихватању датог стања ствари. 
Немачка култура је неодвојива од свог порекла у протестанизму. Образоване класе изоловале су се од практичних учинивши себе неспособнима да свој ум примене на преобликовање друштва. Реализовале су себе у царству науке, ументости, филозофије и религије. То царство постало је за њих «истинска стварност». То су била слоништа истине, доброте, лепоте, среће и најважније – критичког расположења. Култура је била у бити идеалтистичка, заузета више идејом ствари него самим стварима. Слобода мисли стављала се испред слободе акције...

Хегелов систем је последњи велики израз овог културног идеализма и последњи покушај да се мисао учини склоништем ума и слободе. Критички потицај његовог мишљења био је довољан да се напусти традиционална одвојеност идеализма од повести.

назад
Филозофска позадина

Немачки идеализам је избавио филозофију од напада британског емпиризма. С Декартом је практични развој филозофије попримио нови облик који је био у складу с наглим напреткм модерне технике: «... ако знамо снагу и учинак ватре... можемо (и њих) употребити за све оне сврхе за које су подесни, и на тај начин себе учинити господарима и власницима природе».

Умствено владање над природом претпостављало је спознају истине, а истина се схватала као оно опште насупрот многоликој појавности ствари или многоликим мњењима појединаца. Истина је свеопшта и нужна и тиме противречи обичном искуству промене и случаја.

Британски емпиристи приказали су да ниједан појам или закон ума не може полагати право на општост и да је јединство ума јединство обичаја или навике. Према немачким идеалистима, овај напад угрозио је сва настојања да се владајућим облицима живота наметне неки ред – у емпиријској стварности нису се могли наћи ни јединство ни општост, то значи да ако људи не могу да чак у противречности са чињеницама створе јединство и општост, они требају своје интелектуално и материјално постојање просто да предају владајућем емпиријском поретку живота! Проблем није само филозофски, он се многоструко тиче и повесне судбине човечанства!

Лок и Хјум одбацују могућност постојања општих идеја. Пре њих се веровало да ум може да пређе преко грубости чињеничног и да води до остварења онога што треба да буде само захваљујући свеопштости и нужности својих појмова (који су, исто тако, критеријуми његове истине).

Лок сматра да су општости творевине разума и да је њихово својство само десигнаторно – општости су прости знаци!

Хјум сматра да су општости представе апстраховане од посебних те да никада не могу дати свеопшта правила и начела – за то напросто нема адекватног критеријума. Није ум онај који води живот, већ је то обичај. Овај закључак је претио да дефинитивно покопа метафизику.

Као последица, истина се није могла супротставити датом поретку нити је ум могао говорити против њега. Човек више није имао одакле црпсти право да крене даље од датог реда ствари и догађаја. Резулатат није био само скептицизам, већ и конформизам.Суздржавање људске нарави је на крају једино могло да понуди задовољење у помирењу и предаји. То је била ситуација која је значила потпуну абдикцију ума.

КАНТ је прихватио емпиричко становиште да сва спознаја почиње и да се завршава искуством те да једино искуство пружа грађу за појмове ума. Ипак, Кант је сматрао да емпиристи нису показали да искуство пружа средства и начине којима је та емпиријска грађа организована. Ако би се могло доказати да су ова начела организације истински посед људског духа, да не потичу од искуства, онда би независност и слобода ума биле спасене. Само би искуство постало производом ума.

Кантов подухват био је да докаже да људски дух поседује свеопште облике који организују многоликост података које пружају чула. Облици чулног (простор и време) и облици разума (категорије) јесу управо општости преко којих дух сређује многоструку чулност у континуум искуства!!! Они су а приори у свим осетима и утисцима, те се утисци, чулност, крећу и обликују према њима. Ови облици и категорије не потичу из искуства, јер се у искуству не може наћи никакав утисак или осет који би им одговарао! Општи су и непромењиви, чине устројство људског ума. Из целог Кантовог достигнућа следи невероватни преокрет – свет предмета као општи и нужан поредак је производ субјекта, не појединца, већ оних чинова интуиције и разума који су заједнички свим појединцима! Ово опште устројство духа је оно што Кант назива «трансцендентална свест»

Трансцендентална свест састоји се од простора, времена и категорија. Спољашње чуло синтетише многоликост осетилних података у просторно-временски ред. Категорије резултате овог просторно-временског сређивања доводе у свеопште и нужне односе узрока и последице, супстанције, узајамности... Читав овај комплекс сједињује се у «тансценденталној аперцепцији» која цело искуство повезује са мислећим Ја и агрегату искуства даје континуитет «мојег» искуства. 

Највиша синтеза је синтеза трансценденталне аперцепције, тј. свест о једноме «ја мислим» које прати свако искуство. Она је основа субјективног јединства, основа свеопштости и нужности свих објективних односа. Ипак, како се утисци спознају само преко а приори облика, то значи да никада не можемо знати како су и шта су ствари-по-себи. Оне остају потпуно неспознатњиве.

Хегел је сматрао да овај скептички елемент код Канта штети покушају да ослободи ум емпиристичких напада. Док год су ствари по себи остале ван досега ума, ум је само субјективно начело без икакве моћи над објективним устројством стварности. Свет се распао у два засебна дела: субјективно и објективно, разум и чулност, мисао и егзистенција. Касније ће то Хегел именовати као «отуђење духа». Човек је осуђен на пропадање ако не успе поново да уједини раздвојене делове света и доведе природу и друштво под окриље ума. Задатак филозофије је да покаже опште начело које ће поново успоставити изгубљено јединство и тоталитет.

Ово начело, Хегел износи у појму ума. Ум је истински облик стварности где су све супротности субјекта и објекта сједињене те сачињавају истинско јединство и општост. Хегелова филозофија је тако систем који сва царства бића своди под свеобухватну идеју ума.

Хегел је систематски карактер филозофије посматрао као производ историјске ситуације. Хегеловски систем одише повесним оптимизмом који даје основу за пан-логизам који третира сваки облик бића као облик ума – закони природе извиру из умственог устројства битка и у једном континууму воде до закона духа. Царство духа у слободи постиже испуњење могућности које леже у стварности – истина.

Истина није само у ставовима и судовима, истинито је нешто ако је оно што може бити, ако испуњава своје објективне могућности, ако је идентично са својим појмом.
Појам има двоструку функцију – обухвата природу или бит неког предмета, а у исто време се односи на актуално остварење те природе, на њено конкретно постојање. То није пуки појам као у формалној логици, већ означава облике или начине бића које мисао обухвата.

Логички облик суда, код Хегела, изражава неко збивање у стварности – «човек је роб» - то значи да је човек (субјект) пао у ропство (предикат) али иако је роб он не престаје бити човек, он је слободан и супротсављен својој судбини. Суд не придаје неки предикат једном чврстом субјекту већ означава стварни процес субјекта у којем овај постаје нешто друго него што јесте. Субјекат јесте сам процес постајања предиката и противречење овоме.

Стварност је динамизам где се стални облици показују само као пуке апстракције. Када појмови прелазе из једног облика у други, то значи да један облик битка прелази у други и да се сваки посебни облик може одредити једино тоталитетом антагонисктичких облика у којима постоји.

Оно што је једноставно дато испрва је негативно, другачије од његових стварних могућности. Постаје истинито само у процесу превладавања те негативности рођење истине захтева смрт датог стања бића – ово кретање које спроводи мисао је процес посредовања. Чињенице по себи, за Хегела немају ни трунку ауторитета. Оне су постављене субјектом који их посредује у обухватом процесу свог развитка. 

Све што је дато мора бити оправдано пред умом који је тек тоталитет природних и човекових способности. Помирење идеала с умом проглашено је у Филозофији права.. Филозофија долази до свог краја тада када је формулисала свој поглед на свет у кме је ум остварен. У том часу стварност садржи све услове који су потребни да би се ум материјализовао те мисао може престати да брине за идеал. Напуштањем идеала, филозофија напушта свој критички задатак. Она је дошла до самог краја, савршена је а тиме и свршена. Коначни врхунац филозофије је њена абдикција. Ипак, овај крај (као такав проглашен тек код Маркса) значи да критичко мишљење узима нови облик – ум за центар свог интереса има друштвену теорију и праксу!

назад
Наука логике

Разлика Хегелове и традиционалне логике наглашава се исказом да је Хегел формалну логику заменио материјалном логиком. Порекло ове формулације је у томе што Хегел сматра да садржај одређује облик категорија и њихово важење. Често се каже да је Хегелова логика нова, јер он је употребљавао категорије да би изразио динамику стварности... ипак, то је стари, аристотеловски појам (мада се сусреће и код Хераклита).

И пре Хегела је у немачкој филозофији проглашена једна динамичка филозофија, и то код Канта који статичке облике стварности разрешава у комплекс синтеза транценденталне свести, док је Фихте настојао да датост сведе на спонтани чин Ја.

Хегелова логика је првенствено критичко оруђе. Првенствено је критична према гледишту да грађа спознаје постоји у себи и за себе у облику једног коначног света одвојеног од мишљења., она је напад на традиционално одвајање мишљења од стварности. Ово одвајање мишљења од битка значило би да се мишљење повукло пред нападом здравог разума. Задатак да се раскине власт здравог разума припада управо дијалектичкој логици. Дијалектика има негативни карактер!

Негативно има двостурки смисао: оно значи прво негацију учвршћених статичких категорија здравог разума, и друго, негативни и зато неистинити карактер света који те категорије означавају. Негативност се огледа у процесу стварност – ништа што постоји није истинито у свом датом облику, свака ствар има да развије нове услове и облике ако хоће да испуни своје могућности. 

Егзистенција ствари је у основи негативна. Материјални део стварности сачињен је од онога што ствар није, од онога што искључује и одбија као своју супротнсот. Ипак, негација је исто тако афирмација као и негација – оно што је самом себи противречно не раствара се у ништавило, него само у негацију свог посебног садржаја.

Закон идентитета којим се руководи традиционална логика код Хегела укључује закон противречности. Негативност припада властитој природи сваке ствари, те је свака ствар повезана са својом супротношћу. Да би била оно што стварно јесте, ствар мора постати оно што није. То значи чак и преступање границе своје властите посебности и постављање у свеопшти однос према другим стварима. Тако нпр. људско биће налази свој прави идентитет само у односима који су негација његове изоловане посебности, у припадању некој скупини или друштвеној класи.

Логички облик општег је појам. Истина и бит ствари живе у њиховом појму. У том смислу општост не само да постоји, него је још потпунија стварност од посебности (насупрот брит. емпиристима). Бити човек или бити животиња предуслов је појединачности – сваки људски појединац је прво човек у том смислу што његове највише могућности и његова истинска егзистенција имају своје седиште у томе што је он човек.

Садржај општости сачуван је у појму. Ако опште није тек апстракција већ стварност, онда појам означава ту стварност. Стварање појма такође није произвољни чин мишљења већ нешто што следи само кретање стварности. Обликовање општег је историјски процес, а општост је историјски чинилац. Дијалектички појам човека подразумева и укључује овај материјални процес: Зато би дефиниција човека тражила читав систем ставова који одражавају стварни развитак човечанства. У разним деловима тог система бит човека ће се јављати у различитим па чак и противречним облицима. Истина није ни један од њих, већ укупност тј. конкретни развитак човека.

Човек је био пример дијалектичке конструкције општег. Али, Наука логике се бави општим онтолошким устројством ентитета објективног и субјективног света, не њиховом појединачним и конкретним постојањем. Дијалектички процес у Логици има веома општи и апстрактни облик.

Процес мишљења почиње покушајем да се схвати објективно устројство битка. У току анализе ово устројство се раствара у мноштво међусобно завсних нешто, у квалитете и квантитете. Мисао открива да ове чине тоталитет антагонистичких односа којима управља противречност. Ови односи се појављују као бит битка. Бит је стога процес који негира све чврсте и ограничене облике битка, а исто тако и појмове традиционалне логике који изражавају овакве статичке облике.

Логика објективности претвара се у логику субјективности која је истински појам стварнсоти:

-    појам је бит и природа ствари, оно што се мишљењем зна о стварима.

· појам означава рационално устројство битка, свет као Логос, ум.

· појам је у свом истинском облику егзистенције слободна, независна и самоодређујућа субјективност, или сам субјект.

Наука логике почиње познатим местом о проблему почетка и међусобним деловањем између битка и небитка... Нема у свету ниједне ствари која у себи нема заједничкост битка и ничега. Све је само утолико што у сваком тренутку постаје нешто што још није, прелази у не-битак.

Логика онда има потпуно нову улогу у филозофији – престаје бити извор правила и облика исправног мишљења већ све статичке категорије традиционалне логике проглашава лажима, јер оне занемарују негативну и противречну природу стварности. Садржај традиционалних категорија је потпуно преокренут. Дијалектичке категорије конструишу један на главу постављен свет, изокренути свет.

Негативност битка је основа и елемент свега што следи. Напредак од једне до друге логичке категорије је подстицан унутрашњом тенденцијом у сваком типу бића да надвлада своје негативне услове егзистенције и пређе у нови начин битка... 

Прва категорија је квалитет... она је као таква ограничење па зато и негација...квалитативне одредбе се своде на односе који растварају ствар у тоталитет других ствари, па она постоји у димензији другости – биће за себе и биће за друге. Нека је ствар по себи само оно што је по свом односу са другима. И обрнуто, њени односи са другима одређују њено постојање. Традиционална идеја ствари по себи иза појава подразумева неку бит која је стално одвојена од стварности. Хегел ову идеју чини апсурдном, и филозофија постаје коначно везана за конкретну стварност!!!
Негативност се јавља као разлика између бића за друге и бића за себе унутар јединства ствари. Одређење једне ствари обухавата њене унутрашње могућности насупрот сољашњим условима. Присутност противречности проузрокује немир.. настаје борба да се превлада неко дато стање. Противречност има снагу једног требања. Тако је процес егзистенције противречност између стварности и могућност, зато је идентично егзистирати и бити ограничен... свако одређено биће је одређено само у граници. Егзистенција ствари је немир Нечега у његовој Граници. Граница је нужно противречност која шаље нешто изван самог себе. Битак је непресатано постајање – свако стање егзситенције, свако стање коначности, мора бити премашено. Оно је нешто негативно и ствари га, нагоњене властитим унутрашњим могућностима, напуштају ради неког другог стања, које се опет открива као негативно и као граница.

Насупрот коначности, Хегел свој појам бесконачности спротставља теолошкој идеји о бесконачности. Нема стварности која би била другачија и виша од коначне. Појам бесконачности је за Хегела  негација онога преко, које је по себи негативно. Бесконачно је само друго коначнога, зависно је од коначности. Коначно је бесконачан процес преображавања све док не постане ствар за себе. То нека ствар постаје онда када може узети своје спољашње услове и интегрисати их са својим властитим бићем – негирати их и вратити се у себе: Биће за себе није стање него процес!

Самосвест је, како Хегел каже, највлижи пример присутности бесконачног. Природне ствари ипак увек остају биће за друге.

Шта је битак? Истина битка је бит.

· бит нема одређеног бића, већ је негација сваког бића

· негација није ништа већ је бескарајно кретање битка изван сваког одређеног стања.

· Кретање није неки случајни процес, већ у кретању неки субјект поставља своје одредбе као моменте властитог самоостваривања.

· Таква сила претпоставља способност спознавања одређених стања и рефлектирања о њима – процес бити је процес рефлексије.

· Субјект је сам тај процес, његово јединство је тоталитет кретања које наука о бити означава као кретање рефлексије.

Рефлексија је тако процес бивања по себи. Процес у којем све што постоји успоставља себе као јединство субјекта, и то битно јединство. Оно није одређено него одређујуће. Процес стварности се одупире свакој формализацији и стабилизацији, он је негација сваког постојаног облика. У том смислу, свођење науке на математику значи само коначно одрицање од истине.

Доктрина о бити, о суштини, настоји да одврати спознају од фиксираности на чињенице које се могу посматрати, и од здравог разума који намеће овакав став. Збиљско поље није никаква дата чињеница о стварима, већ се ствари морају процењивати критички – ствари нису онакве каквима се непосредно приказују. Спознаја да се појава и бит не подударају је почетак истине. Све ствари су у себи противречне!!! То је став који Хегела потпуно одваја од ранијих логичара. Дијалектика је свеопшти онтолошки закон који тврди да је ток сваке егзистенције такав да се она изврће у своју властиту супротност и производи идентитет свог бића делујући на супротност.

Ипак, противречност се мора разрешити, и она се разрешава утолико што бит постаје разлогом егзистенције. Постајући разлогом ствари, бит прелази у егзистенцију. Разлог једне ствари је за Хегела управо тоталитет њене бити, материјализован у конкретним условима и околностима егзистенције. Бит је исто толико историјска колико и онтолошка.

У том смислу, могуће је само оно што се може извући из датог садржаја стварног. Појам стварности мења се у појам могућности јер стварно још није дато, већ је најпре само могућност једне актуалности. Ствар је пре него што егистира. Процес који води преко једног облика до другог, је објективна тенденција – то је делатност не у мишљењу него у стварности, права делатност самоосваривања.

Разлика између стварности и актуалности је у томе што актуалност јесте позитивно јединство оних елемената који су постојали и раније, али разједињено, то је јединство могућег и стварног, које се у процесу преобликовања браћа само себи. То је коначно јединство битка, не пуки идентитет већ само-идентитет.

Истинска стварност претпоставља слободу, а слобода претпоставља знање истине. Истинска стварност се зато мора схватити као остварење једног спознавајућег субјекта. Субјективност се појављује као истински облик објективности:

· истински облик стварности захтва слободу

· слобода захтева самосвест и спознају истине

· самосвест и спознаја истине су битности субјекта

· истински облик сварности мора се схватити као субјект

Ова категорија субјекта не означав неки одређени облик субјективности (нпр. Човек), већ је то једно опште устројство које се може означити појмом ДУХ.  Нпр. Дух једног историјског раздобља. Ако смо азумели том раздобље и схватили његов појам, видећемо једно опште начело које се развија само путем свесне делатности појединца и то у свим владајућим установама, чињеницама и односима.

Хегел даље доказује да је субјект појам, и то у оном смислу што је слобода субјекта заправо његова способност да схвати шта јест. Слобода изводи свој садржај из спознаје истине. Облик у којем се чува истина је појам,  тако да слобода није неки атрибут мислећег субјекта, већ је то истина коју тај субјект поседује и којом влада. Слобода је истински облик стварности у којем се остварује бит битка – појам! Ипак, појам егзистира само у мислећем субјекту, тако да је појам (утилико што је напредовао у егзистенцију која је по себи слободна) по себи слободна егзистенција, Ја или чиста самосвест!!!

Појам је делатност субјекта, истински облик стварности – свет чињеница није рационалан, већ се он мора довести до ума, до облика у којем стварност заиста одговара истини. Тако ни општост дијалектичког појма није утврђени и фисирани збир апстрактних обележја, већ је то конкретни тотлитет који сам развија посебне разлике свих чињеница које припадају том тоталитету. Појам садржи све те чињенице, али садржи и процесе у којима се те чињенице растављају и растварају – различите чињенице обухваћене појмом су унутрашњне разлике самог појма. Појам је начело својих разлика.

И управо је ово смисао дијалектичког развитка – то није вањска делатност субјективног мишљења, већ објективна повест стварности. У дијалектици нисмо ми ти који обликујемо појмове, њихово обликовање је један објективан развој који ми само репродукујемо.

Појам је општи облик свега битка, а у исто време и стварни битак који на одговарајући начин прдставља тај облик – слободни субјек. Нпр. Посебан садржај обликован је општим начелом које одређује кетање целине – однос оца и детета условљен је темељним односима који управљају друштвеним системом...Субјект постоји у кретању од нижих ка вишим начинима самоостварења. 

Највиши облик овог самоостварења је Идеја.

Идеја је актуална. Она је спознаја и живот. Живот као актуални облик истинског битка – начин егзистенције који субјект свесном негацијом свих другости чини властитим слободним делом. Докле год спознаја и делатност имају спољашњи предмет који још није савладан, стран и непријатељски субјекту, субјект није слободан. Само мишљење испуњава захтеве саврене слободе јер мишљење које себе мисли је потпуно за себе у својој другости, тј. оно нема другог предмета до самог себе. 

Хегелово поглавље о апсолутној идеји даје коначну обухватну демонстрацију дијалектичке методе. Апсолутна идеја је истински појам стварности и она  је највиши облик спознаје, дијалектичко мишљење развијено у свом тоталитету. Управо зато, дијалектичко мишљење није складан и фиксиран облик већ садржи и своју негацију. Истински битак јесте битак овог света. Свет је у њему тоталитет у себи, процес чисте стварности је кружница – показује исти апсолутни облик у свим својим моментима.

назад
Политичка филозофија

Хегел је у Наполеону видео повесног хероја који извршава судбину француске револуције – човек способан да достигнућа 1789. претвори у државни поредак и појединачну слободу повеже са општим умом једног чврстог друштвеног система. Наполеон је за Хегела имао квалитет изражавања историјске потребе свога времена, он је био «душа света», утеловљење задаће времена да се уреди и сачува нови облик друштва који је заступао начело ума. Начело ума у друштву значило је друштвени поредак сазидан на умственој аутономији појединца – због тога што је појединачна слобода попримила облик грубог индивидуализма, Хегел је у суверенитету државе видео оно начело које ће донети јединство. Право државе јесте право самог ума.

Државни суверенитет је нужно оруђе за очување буржоаског друшва. Суверена држава успеће да од појединца уклони разорни супарнички елемент и такмичење ће учинити позитивним интересом општег... другим речима, држава ће успети да овлада сукобљеним интересима својих чланова. 

У том смислу, држава не може бити производ друштвеног уговора, јер овај само истиче приватне интересе индивидуа који су свакако сукобљени, он само споља гради стабилност међуљудских односа. Историјски је задатак да се успостави унутрашњи суверенитет у држави, те се идеја о друштвеном уговору мора заменити идејом о држави као објективној целини.

Разумети место које Филозофија права има у Хегеловом систему, у великој мери ће допринети да се отклоне многи неспоразуми који је засењују. Филозофија права се не бави читавим културним светом, јер царство права је само део царства духа – објективни дух. Ово дело не излаже културну стварност уметности, религије и филозофије, које утеловљују коначну истину. Филозофија права не представља највишу стварност унутар Хегеловог система – објективни дух се мора подврћи апсолутноме, политичка истина се мора подрврћи филозофској.

Хегел је своју филозофију права написао као одбрану државе од псеудодемократске идеологије. У њој је видео опаснију претњу слободи него у даљој владавини ауторитета. Држава коју Хегел има на уму де држава која се управлја мерилима критичког ума и ошђтеважећих закона: закон је камен кушње помоћу којег се откривају лажна браћа и пријатељи такозваног народа. Држава се темељи на рационалном закону који штити интересе сваког појединца, без обзира на случајност његовог природног и друштвеног положаја.

Хегел је веровао да је власт закона једини одговарајући облик модерног друштва, јер у друштво подразумева целину у којој сваки од припадника има своје интересе. Једино би свесно регулисанје друштвених антагонизама и истовремено очување свакога од њих, помоћу снаге која би стајала изнад сукоба посебних интереса, могла претворити анархични агрегат људи у умствено друштво.

Сада када је умственост, власт закона, утеловљена у држави и када чини одговарајуће историјско остварење ума, политичка теорија је постала сувишном. Недовољност дате стварности је оно што је некада силило теорију да ту исту стварност премаши и да постане идеалистичком. Ипак, сада је човечанство дошло до ступња када су при руци сва средства за остварење ума – модерна држава је стварност тог остварења. Свако даље теоретисање било би утопијско. Дати поредак је умствен, што значи да је идеализам дошао до краја. Политичка филозофија не сме више бити нормативна. Држава постоји и држава је умствена, филозофија једино може учити да држава мора бити призната за морални универзум тј. њен задатак постаје помирење човека са актуалним.

Материјални услови друштва су сазрели за проену, они су крст који се мора носити али у њему цветају могућности слободног ума. Признање тих могућности била је финкција филозофије, постигнуће тих могућности је функција праксе! Један облик друштва је остарио, и он се не може више подмладити помоћу филозофије (то је онај цитат о томе како филозовифија пише сивом бојом по сивилу...)

Филозофија права је филозофија грађанског друштва које је дошло до пуне самосвести. У корену, Филозофија права је материјалистичка по приступу.

Царство права је царство слободе. Мислећи субјект је слободно биће и слобода је атрибут његове воље (воља, као посебан начин мишљења).  Боља је јединство двају различитих момената: прво, појединчеве способности да апстрахује из сваког специфичног услова, и да се пошто јенегирала врати апсолутно слободи чистог ја (општи вид воље), друго, појединчевог чина слободног прихватанја једног конкретносг услва.

Устрајавање на било којем од ових начина води до негативне слободе 'ако се појединац издваја ихз посебних услова и повлачи у чисту вољу своег ја, н ће стално одбацивати све успостављене друштвене и политичке облике, и доћи ће до нечега што наликује на апстрактну слободу и еднакост...

Хегелов појам воље треба да докаже да воља има двојаки карактер и да чини поларитет између посебних и општих елемената. Ипак, воља  није довољна да се роди друштвени и политички поредак, већ морају постојати и други чиниоци који се са вољом могу ускладити само преко дугок тока историјског процеса. 

Слободна воља појединца нужно истиче његов привати интеес, она никад ане може хтети општи или заједнички интерес, она напросто искључује друге појединце тиме што узима облик појединачности. У својој природној димензији, слободна воља је нужно необузданост која је увек везана за присвајање. То је само један посебни историјски облик воље.

Како појединчев воља почиње да изражава заједнички интерес? То не може бити путем друштвеног уговора, то не може бити апсолутистичка држава какву Хобз жели јер држава се не може заснивати ни на каквом начелу које подразумева поништавње права појединаца. Историјски процес је тај који ће извршити метаморфозу – појединац је одлучујућа јединица економског поретка, и он сада захтева да у политичком плану добије своја права.

Постизање позитивне слободе тражи да појединац напусти монадску сферу свог приватног интереса и да се смести у бит слободе – то је слобода која не тежи за неким посебним циљем већ за слободом као таквом. То је воља за општом слободом. Пре тога, човек мора актуално постати слободан – слобода хоће слободу, слободна воља хоће слобдну вољу. Човек неможе познавати слободу а да је не поседује Он мора бити слободан да би постао слободан 'то је делатност које се он прихвата као самосвестан субјекат.

Достизање тачке на којој воља жели слободу је мукотрпан историјси  процес. Слобода воље зависи од мишљења, зависи од знања истине. Човек може бити слободан само када зан своје могућности – роб није слободан из два разлога, он је стварно заробљен а исто тако он нема никаквог искуства и знања о слободи. Воља је слободна ако је читава по себи, јер се не односи ни на шта друго него на себе, а свака зависност од друге ствари се губи.

Једни предмет који може постати мојом својином ин тото је духовни предмет, јер овај енкм аникакве аутономне стварности која је овојена од мислећег субјекта....
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