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ennis chulting*  
 

bstract ·   pp,      ,         §    B-
      (KrV B .),         
   w.   p p   w w       -
  w p        w     p   -
     ,          .  
     w  w       w    , 
       p  �’    B       p-
   p   �‘�’ ,   �‘ p�’    �‘  �’, 
            p   
   .    ,         
  w     .        
   p     ,     .    -
    p           
 w   ,   p      .  
eyords ·  L; G L; ; C; ppp.  

 
. he Highest Point of �‘Even the Whole of Logic�’ 

and Contradictory houghts  

o         , e.g. a is not not-a, xp? O  
    xp  ?     ;     -

       xp   pp a is not not-a  
   pp  p states        a is not-a  
 ,  w      w- . W   pp ? 
W,  j .         :     x-
p    ,  p  pp   -,  
   w   pp   , ,  pp     
 pp   x   principium tertii exclusi,   pp  
  p  ¬p  .  L    xp     
 p ,  w    pp   . B    
further    w  pp      . 

Hw,       ,   -  ---
 p     §    B-,     w  w 
   w          pp   
. H w: 

* @.. 
 C. KrV, B -.          C. PND,  i .           Log,  i  -. 
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       ppp    p  w    x  
    , even the whole of  logic ,  ,  pp. 

(KrV, B ., p )  
      ,   p,  pp (Grundsatz) 
  ,        ppp,    
p      p   w  - ,   
  w   j   w         
p . 
       w  p         §   

 B-, w    w- w pp   ppp, 
 « I think, w  be able  p   p».  
     pp     w    p,  
 w  p         , w     
    p w   p     w   
 . (KrV, B  )  
 p �‘�…w         p w [�…]   -
p�’ (IMP)          p, ..  
   p    p   p  -
 pp     a is not-a. F xp,  H  
IMP  w.           , H ,  
�‘  �’  «  p p w [sic]». H :  
H p  �‘p�’               
�‘ �’ [ pp       �‘  �’  �‘ �’, ..],  
  �‘ +  = �’,             x.  
H    
     w           
    , ..  p  w  �‘  �’,     
 �‘p�’.   
     . Hw   �‘ �’     
�‘   �’     p  w  �‘�’-,  , 
w    ?              
 , �’          p. F ,  w p   
         eo ipso   p     

 . Heidemann, The �“I think�” Must Be Able to Accompany All My Representations. Kant�’s Theory of  Appercep-
tion and the Unconscious,  Kant�’s Philosophy of  the Unconscious, .  P. G et alii, B,  G, 
 , pp. -. 
 Pp H p    p   Prolegomena,  iv  (. ant, Theoretical Phil-

osophy after 1781, .  H.  et alii, C, C  P,  , p.  ), w  -
  pp «    »  «     »,    w  ,  
  «        ,    », «        

 , i.e.,  ,     ». 
 Heidemann, The �“I think�” Must Be Able to Accompany All My Representations, pp. - . 
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                        transcendental logic and the logic of thought                    
�‘�’,  ,        p   �‘�’. (  -
    pp �’          
 p;          : I think a represen-
tation, a thought, if  and only if  I accompany it.        w.) 
  p  w H   �‘ �’.     

  pp   p j w p and not-p. B w  
 ?     �‘ �’   pp  :  

CON: F  -     
         CON        
        p  p �‘ �’, �‘- �’ 
 �‘�’   ,  ,      p �‘�’, 
w    w   pp  ?    H-
�’           , ..  - -
p:         as   
whilst not    p  p    . 
W,         w   p  j 
pp   ,        : �‘ !�’, 
�‘- !�’, �‘!�’ �–   w     combine  accidentally  
    p (�‘�’   ), w      
j      p,     . 
C,     . ( w �‘�’  �‘�’    
.         ii.) 

B      w      w  w     -
 .   ,       �‘ �’ ,   
 p ,  H , ,     p 
 w      xp  p  -
w w p  p ( w w ).   -
p        (  p)  ( w 
   p for me),   ,        
p  . p    x,  �‘ �’,   
 (KrV, B  ),   .     w   p , 
   ,  , . 
,     ,       B-,    

   p,     metaphysical p 
w                  w p p-
 �–  �’      (      w). 
   �–        H   w -

p  w ( w) �–   ,   pp-
  p p  .   p p 
 , w   ,       p   �‘ 

        representations      w   , 
 w       p     .   w,   p-
  eo ipso p  for me. B        -
 p.    , w   . 
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                                                   dennis schulting
 �’        �‘�’   .  W    
    pp   ppp   , w  p 
               ,   
 . L  p , �‘ �’, w     
    w p  pp,   p   
. L  �– pp, , , , pp  
w   �–    j    --, p-
   j. W   ,    p   about  
 pp    pp CON    p -
 ,         pp  -
    pp   -. M thought   CON  itself  
   p.  R  thought   CON    necessarily 
p    w   , p,     CON,    p 
      .  p         
    p       (  ,   -
),     pp x     -
  w p  xp (   )   pp 
   pp   -,           
 -  objectively valid  , pp, j  
. 
     p      pp        -

  think ,    x H�’    IMP w 
  p    .     E,  
xp,  w  «w   w [] pp [  --
]    (not even a thought)» (ÜE,  viii , p ).   
w   w     . ,   
Prolegomena,  w:  
       p    p , ,  :    p-
pp    p, w  pp w   ; 
  w  w   pp   ,   p nothing 
at all  . (Prol,  iv )   
  Critique, w,     w    «no cognition (Er -
kenntnis)   pp  [ pp   ] w  » 
(KrV,   B , p ).        Erkenntnis , 

    w . eton, Kant�’s Logic of  Judgment. Against the Relational Approach,  The Act 
and Object of  Judgment. Historical and Philosophical Perspectives, .  B. B & C. , w Y , R-
, , pp. -, w   « [�…]           
 ( ) w      » (p. ). 
      Q  �‘  L Pp�’  R. Hanna, Cognition, Content, and the A 

Priori, Ox, Ox  P, , pp.  . 
 ,   think       w x    p, w �‘ w x�’   

      - ,     x w     
 p p.                                                       ant, Theoretical Philosophy after 1781, p. . 

 ant, Theoretical Philosophy after 1781, p.  .    Re exion    : «[]    -
 ,       j  w  ,      » (Re   , 
 viii ). 
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                        transcendental logic and the logic of thought                    
  thought   (  p  w denken  erken -
nen      KrV, B , w   x p    p ).  
F Erkenntnis           p 
w  pp          , -
     w      j. 

B w        E p     p  
  pp   -   pp          

      think,  w  .  
w    p   ,  �’ ,   w    -
 ,    j S w    pp   -   -
    p, p  , e.g.   a bachelor is a 
married man. O  w             
-    q w p   xp   
   p, e.g.  j the statement �‘a bachelor is a married man�’ is contradictory, 
   j a bachelor is not a married man;  q w      
   ,   �‘�’.  
,    p  ,   ppp p 

     j, S        pp,  x-
,    w himself    -  p    
himself   ,     q,  p    . S    
 take,      pp   ppp,  q  p as   
     p   himself,      
  ;   w        p w,    
   E p,  �‘  �’    ,  w 
 S w  p w      himself      p 
w  �‘  �’  p    p p   w     
     p    p q?  , ,  
  E p    w pp   ppp    
pp    ,  «  p  w    x   
   ,   w   » (KrV, B .). 

W         p  w  
w  ,       xp  
pp       simpliciter,  , w     e.g. why 
w    pp   -  why  pp    x 
      ¬ ;    p    
 p  -p     p-

  w    B-p    Critique   ,      w er-
kennen  denken,  «  think w   ,        , i.e.,     -
p   p » (KrV, B vi),        p . 
 C. olley, Kant and the Nature of  Logical Laws, «Pp p», iv, / , , pp. -, -

  p   x        w �’       -
,   .   �’        ,   ,   
w   ,    pp   -,   w  w ought  ,   w 
  sui generis «» (p. ) w           ,     
.    p    x ,   ,  �’ w, w    
     w  illogical (p. ). 

 C. olley, Kant and the Nature of  Logical Laws, p. , .. 
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   w       (Q�’ �‘ �’) ( KrV, B , B 
), w          �’  
,           p w -
   .     xp w  pp   -
    w   ,       w 
    that  pp pp  any   
        , w, ,  xp 
why   .         w  w   - 
     pp    ppp ,   pp 
     (w         
p ). 
 pp    ppp,  �‘  �’ pp,   

     p   p, w p �–    p 
     xp w     �–  p    
 p  p    p, p  ,   
�‘  �’.   w, p     p      
p ,    ,       �‘  �’.   
p    p   �‘  �’  eo ipso   p-
 sensu stricto.     p         
      �‘  p�’, w  p   w 
  p   �‘  �’ j w     p, 
i.e. p         w px   -
.        p w     
  , while not   p  p, j w   
  p,       . W   -
 ?   w pp  

() x   p  x       �‘  p�’  
  

(B)  �‘  �’     p x  
     

F  x,   B  B  .  
B             pp      
     § (KrV, B - ).  xp   ,     
   �‘  �’. O      pp  j 
 p    -  p       -
p (Vermögen)  . B    .        
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pp   x pp   p p-
    p   p   p.    
    , w       x-
       p     . F  ,  
 x �‘�’  �‘  p�’, w   p     
  j p        p  I pp  
;    pp      p    p-
          .   w,  x-
p             p   only 
if          p.       
w,    ,  x �‘�’           p-
     ,   �‘�’   �‘  �’,    . 
 �‘  �’ pp  pp   ppp   B   

 (KrV, B )      p   .  
 w  p     p  p   , 
 p   w          p   pp-
   . R     -    p 
         �‘�’  pp   . 
    p  w     p   -
     ,   w   p    
       ppp.   p   w       
 p   -,      H   -
     ,  w     
     [   p pp] w  p     -
                    
   w        .    
            at the same time      
         pp   w p [�…]; for 
the mind could not possibly think of  the identity of  itself  in the manifoldness of  its representations, and 
indeed think this a priori, if  it did not have before its eyes the identity of  its action, w j  
   pp (w  p)    ,     p-
     w  p . 

(KrV,  , p ) 
 
 pp   ppp, w    �‘    �’    
    p,  xp    pp   
   p    . W        p-
    w I -,             
,             p. 
w �–     p �–        B,   w 

   ,     B   . �’  p -
p   -           
.        p  ,    
    �‘  p�’,            -

 . Henrich, Identität und Objektivität. Eine Untersuchung über Kants transzendentale Deduktion, H, 
C W V, p.   et passim. 
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  p ,           �’ 
�‘�’,      w  p   p  -
      p  p.       
   w   -, , p  ,  xp  
pp             �–  w    transcenden-
tal    - ,          p 
 . 
     xp what  pp   - , 

,      ,    ipso facto p 
,     w      xp  -
    pp   -   pp   ;   
               
,      pp   �‘ �’,    
pp   -. 
    : ,       

         pp   . B    
 ,              
 pp,        .       
 the possibility of  having . G   w    
     pp   .     p   
         ,    
         ,       
. B        , w 
     p ,     -  -
p p           ,       
    , as . 

R, C   ,      x p, 
 w p    p         
p  w   p,      �‘--
�’ ,       ,   �‘-
�’ w    () . �’ w     
 w  w, p   ,      
 pp   �‘ �’ (�’   �‘�’ ,     
).               p  
       w �’   �‘�’   
  ,  w:  
[]    w   w pp         
 j,   w    j    .    -
  p    w w   w     
w,   p          p   .  
  at all   ,   p  j,  p;    at all 
    about an object. Y    p    j    j   
j-    ,  ,     , 

 C. olley, The Generality of  Kant�’s Transcendental Logic, «J    H   Pp», l, ,  , 
pp. -. 
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p  conditio sine qua non  any       . B , 
,        p, w p   -
   w   p .   w     
          w ,     w  
 p,          w aspects      j  
   �– ,    w        .  

 
2. Contradictory houghts and the nity of Consciousness  

 p:       w   p      -
 pp     A is ¬A. O     ,  w   p 
          pp  , i.e.    
w  A is ¬A   xp   .     
 pp   -   pp.        -
    B-    w- w pp   p-
pp,  �‘   , w     p   p-
�’.        w    p, « w 
 p         , w        
 p w   p     w    
» (KrV, B  ).  p �‘�…w         p 
w [�…]  p�’ (IMP)          p-
    pp, i.e.  p xp    p  
 pp     A is ¬A. 
 p           xp  w   

      p       
  w       pp.  pp 
  ppp    pp    p   ,   pp 
   .  pp   ppp   p pp,   
 pp.  ppp    p p w 
p   pp,   w  pp   -  p 
  .   p   KrV, B -,    -
 ppp   w    (  ,    xp ). 
     ,            

 �–     p �–       
pp     A is ¬A,  w   w   pp 
  -,     pp     A is ¬A?  
 pp   ppp w     w  
     pp, w      
      ,   w  w   �‘pp�’  �‘�’  
pp   -      pp. B     , 
         w       
    ,  ,    .   
  p:    original synthetic unity of  consciousness,  
      , w   p -

 C. olley, The Generality of  Kant�’s Transcendental Logic, p. ,  . 
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       w  w    p  
 w  pp   ,   j, ,  w    
 j  �–      j  �–    -
       j   j. 

B ,            
j,   p   <bright darkness>       
,        ; ,   
 ,    p      w . 
H w:  
[] pp p  .    �‘ �’  
 w   p   p.      
  �‘      p (   )  �’, i.e.,     
( /B ). [�…]   x    p    p, 
      A  non-A,       . [�…] 
    w w    ,       
 �–  w  �–       w  w   
 p   p.              
.   p p  pp,     w 
  ,     ( , mortal  non-mortal).       
p            �–      p    
.    ,    x  ,      -
:       p     p.  
L w,    pp x w   «[] ,  
        j  p p ( p ), 
       �“  �”    p   �“�”», 
  «[]     p,     -, 
 -    - ( )  w  
 ».  ,  w�’ w «   pp  ».  
   «    p     pp   -
».    w,     «    ». B, 
w      ,     w «  p-
      , [�…]   p     ».  

Hw,  w�’  �’ p w pp     
   �’ transcendental        ,   
p    xp  .      ,  
 , -    p    -
p  w    j ,       p-
p   p   <bright>  <darkness>   
   p <bright darkness>, i.e.    p-
       p   w      
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 . pp       p, , �‘x  �’, �‘x 
 �’, �‘x  �’. B     �‘x   �’, �‘x  �’, �‘x   �’. ,    
     , p,   ,  w 
 p        ?  
    �– w,    ,      

  ,    j       , i.e.  p 
 �–                p-
  .        p    
p, w  ( p )   ppp  «-
 ()»,     w w    (KrV, B 
). W               
    p         p. 
Hw    p   <bright darkness>   -
  ,     px p     
     ppp       x  
  p   , �‘�’,     , 
      .       -
     pp p  �’     pp p  
p      p j  . 
   ,      p <bright>  <darkness> as -

            ,       
  p             
p   ,   ,    (  w  
).      <bright>  <dark>   p-
        p    w     
  p   ,  , x  p     
         j      
p     (         -
) , p  , ,  ,  w       -
 w.           , 
      ,          
j  ,   , .      -
  w           ,  
  w H, w,        .  w 
w      «      »,  
 w,  «  p      »,  w p-
p    w    «   p     ». F w 
  pp          pp  
  ?       negation    ,        
            ,    
           px   . -
      w         pp-
  .  F : «   p     ,     

    C O    .          eton, Kant on Negation, p. . 



Per uso strettamente personale dell’autore. È proibita la riproduzione e la pubblicazione in open access. 
For author’s personal use only. Any copy or publication in open access is forbidden.

                                                    dennis schulting
  ;    w   ».       
   ,  F ,      , . 

W     w       p    
, w     pp     p   
,  ,  p    about      
;     p    .    
     p, w       
   .          -
    w p (. KrV, B -)   , 
,  p   p    .    x-
p w       .   j   
    ,    p    j  - 
,         , w      p  
,  p      .

 G. Frege, Negation,  The Frege Reader, .  M. B, M, M/Ox, B w, , p. . 
 Ibidem. 
      C O    p        .    
 p  . chulting, The Bounds of  Transcendental Logic, L, P M, 
 ,  p  w  p  P M.
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