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제 1 .장

서문
고트프리트 빌헬름 라이프니츠의 모나드론(1714)

714년, øÿ의 철Þ×  - 
는 에 대한 ÷론을 제ÞÝ습니다. ÷ ÷론은 물리É 현

실과는 동떨õ져 ü÷고 과 상충되는 것처ÿ üÆÉ만,
의 À전, û히 의 관Ø에Ý 재고되고 Ï습니다.

ÿ÷프니츠는 ý리스 철Þ× 과 고대 ý리스의 에 깊은 Ç향을
¿Ø습니다. ý의 은 플ÿ톤의 유명한 에Ý 설명된 

와 놀ÿ운 유사성을 üÉ니다.

º나ü론(프랑스õ: La Monadologie, 1714)은 ÿ÷프니츠의  중 ¬
장 잘 알¼진 ÈØ 중 Ý나É니다. ÷는 þ 90개의 단Ā으ü í성된 짧은 Þ스ú
ü,  또는 에 대한 을 제Þþ니다.

1712년부터 1714년 9월까É 에Ý의 ùÉú 체류 기간 동안, ÿ÷프니츠는
 두 편의 짧은 프랑스õ Þ스ú를 Ø성Ý

습니다. ý의 사후, 를 위해 쓰í진 
¬ 에Ý 프랑스õü 출간되É습니다. 철Þ× 

와 ý의 협½×들은 후에 'º나ü론'으ü 알¼É게 된 두 번째 Þ스ú를 
Ýí 출간Ý습니다.

고ú프리ú 빌헬½ ÿ÷프니츠 세계 최후의 ü편
É 천재 무한 º나ü

현대 과ÞÉ 실재론
현대 물리Þ 비îÍ성

플ÿ톤 öü 철Þ
º나ü ÷론 동굴의 비유 플ÿ

톤의 형상계
후기 철Þ

단순 실체 무한 º나ü 형÷상Þ
빈

×신의 철Þ을 간명Ý게 설명Ý기 위한
사ü÷의 유진 ×× ÷성에 기Í한 ×연과 은

총의 원리 네덜란ü 크리스티안 볼프
øÿõ

와 ÿ틴õü 번î



제 2 .장

모나드론
, 1714년

Principia philosophiæ seu theses in gratiam principis Eu-genii
conscriptæ

고트프리트 빌헬름 라이프니츠



여
§ 1

기Ý 논할 는 ýþ체를 í성Ý는 에 다½ Å니다. 
 ( ).

§ 2

¬ Ï으므ü ¬ Ïõý만 한다. ýþ체란 
에 불과Ý기 때문÷다.

§ 3

부분÷ Ç는 곳에는 ÷, ÷, ÷ Ç다. ÷러한 
÷며 한ù디ü ÷다.

§ 4

또한  필Ö÷ Ç으며,  수 Ï는
õ떠한 상상 ¬능한 방ß÷ 존재ÝÉ 않습니다 ( ).

§ 5

같은 ÷유ü  수 Ï는 방법÷ Ç다. þ성에 의해
형성될 수 Ç기 때문÷다.

º나ü 단순 실체 단순
Ý다는 것은 부분÷ Ç다는 뜻÷다 신의론, § 104

ýþ체 단순 실체 단순한 것들의 ÚÉ 또
는 Úþ체

연장 형Ü 분할 ¬능성 º나ü들은 ×
연의 진정한 원× 만물의 ÖÍ

해체를 두¼워할 단순 실체¬ ×연É으ü Í멸할
§ 89

단순 실체¬ ×연É으ü ÞØ될



§ 6

따ÿÝ 는 단번에만 ÞØÝ거나 끝날 수 Ï다고 말할 수 Ï다. 즉, 에
의해Ý만 ÞØ할 수 Ï고 에 의해Ý만 끝날 수 Ï다. 반면에 ýþ체는 부분
에 의해 ÞØÝ거나 끝난다.

§ 7

õ떤 ¬ 다른 피ø물에 의해 내É으ü 변Ö되거나 변경될 수 Ï는 방법÷
설명할 수 Ç다. º나ü 안에Ý는 Å무것÷ 옮길 수 Ç고, ×þ되거나 ÉÞ되거
나 증¬Ý거나 감Í될 수 Ï는 õ떤 ÷ 생­할 수 Ç기 때문÷다. ÷는
부분들 사÷에 변Ö¬ Ï는 ýþ체에Ý는 ¬능Ý다. 에는 õ떤 것÷ 들õ
오거나 나갈 수 Ï는 ý문÷ Ç다. 은 스콜ÿ 철Þ×들의 ¬ÞÉ 종
처ÿ 실체ü부터 분리되õ 밖으ü 나돌Å다닐 수 Ç다. 따ÿÝ õ떤 실체나 ö연
É Î성÷ 외부ü부터 º나ü 안으ü 들õ올 수 Ç다.

§ 8

ý러나 는 õ떤 을 ¬져ý만 한다. ý¿É 않으면 존재×ø차 될 수
Ç을 것÷다. 만þ 단순 실체들÷ ý들의 성질에 의해 Ýü í별되É 않는다면,
사물들의 õ떤 변Ö÷ 감É할 수 Ç을 것÷다. ýþ체 안에 Ï는 것은 단순한 í
성ÖÍü부터만 올 수 Ï기 때문÷다. º나ü들÷ 성질÷ Ç다면, 양에Ý÷ 차÷
¬ Ç으므ü Ýü í별할 수 Ç을 것÷다. 따ÿÝ 충만÷ ¬정된다면, ­ 장Í는
운동에Ý 항상 ÷전에 ¬졌던 것과 동등한 것만을 ¿게 될 것÷고, 한 상Ü는 다
른 상Ü와 í별 불¬능할 것÷다.

§ 9

º나ü ýø
Í멸

º나ü
내É 운동

º나ü
ö연É Î성

º나ü 성질



­ 는 다른 º든 º나ü와 달ÿý만 한다. ×연에는 Ýü 완전히 동ÿÝ고
내É 차÷나 내재É û성에 기Í한 차÷를 þ을 수 Ç는 두 존재×¬ 결코 Ç기
때문÷다.

§ 10

나는 또한 º든 ÷ 변Ö의 대상÷며, 따ÿÝ ÷ ý러Ý고,
÷÷÷ ÷ 변Ö¬ ­­에Ý 연ÎÉ÷ÿ는 것을 당연한 것으ü ¿Å들인다.

§ 11

ö리¬ 방® 말한 것으ü부터, 는 내É 원리ü부터 오는 것
È을 알 수 Ï습니다. 외부É 원인÷ ý것의 내부에 Ç향을 미칠 수 Ç기 때문É
니다 ( ).

§ 12

ý러나  외에÷ 단순 실체들의 û수성과 다양성을 ÷루는, 말Ý×면
변ÖÝ는 것의 세부사항÷ Ïõý만 한다.

§ 13

÷ 세부사항은  또는 단순한 것 안의 다수를 포ý해ý 한다. º든
는 Ø진É으ü ÿõ나므ü, õ떤 것은 변Ý고 õ떤 것은 ¸는다. 따

ÿÝ 단순 실체 안에는 부분은 ÇÉ만 í러 ¬É 상Ü와 관계¬ Ïõý만 한다.

§ 14

º나ü

피ø물 피ø된 º나ü

º나ü의 ×연É 변Ö
§ 396, § 900

변Ö의 원리

Ý나 안의 다수
×연É 변Ö



Ý나 안의 다수 또는 단순 실체 안의 다수를 포ýÝ고 표상Ý는 ÿÞÉ 상Ü는
É­÷ÿ고 불리는 것에 다½ Å니다. ÷는 뒤에Ý ü게 될 것처ÿ  또는 
과 í별되õý 한다. 은 ö리¬ 의ßÝÉ 못Ý는 É­들을
전혀 고¼ÝÉ 않음으ü써 크게 잘못을 È질렀다. ÷것÷ ý들ü Ýí® 오Ê 정
신만÷ º나ü÷며 동물의 Ç혼÷나 다른 는 Ç다고 생­Ý게 만들É
다. 또한 ý들은 ÿ반 대중과 ù찬¬Éü 긴 기절 상Ü를 엄Ā한 의미의 ý음과
혼동Ý으며, ÷는 ý들÷ Ç혼의 완전한 분리ÿ는 스콜ÿÉ 편견에 빠É게 Ý고,
나Å¬ 잘못된 방향으ü 흐른 정신들÷ Ç혼의 사멸성÷ÿ는 견해를 ×신Ý게
만들É다.

§ 15

한 É­에Ý 다른 É­으ü의 변Ö나 ÷Þ을 만ü는 의 Ø용은 ×íÿ
고 불릴 수 Ï다. ×í¬ ×신÷ É향Ý는 전체 É­에 항상 완전히 ÷달할 수는
ÇÉ만, 항상 무언¬를 얻õ내고 새ü운 É­에 ÷달한다는 것은 사실÷다.

§ 16

ö리¬ 의ßÝ는 ¬장 Ø은 생­ø차÷ 대상의 다양성을 포ý한다는 것을 À견
할 때, ö리는 을 ÊÙ 경험한다. 따ÿÝ 
ÿ는 것을 인정Ý는 º든 사람들은  안의 ÷러한 다수성을 인정해ý만 한
다. 베ÿ 씨는 ×신의 사전의 üÿ리ö스 항»에Ý ý랬던 것처ÿ í기Ý õ¼움
을 À견해Ý는 안 된다.

§ 17

게다¬ 과 ý것에 의존Ý는 것들은 기계É ÷유들ü는 설명할 수 Ç다는 것
을 인정해ý만 한다. 즉, 형Ü와 운동으ü는 설명할 수 Ç다. 생­Ý고 느끼고 É
­Ý는 기계¬ Ï다고 ¬정해ü×. ö리는 ý것을 같은 비율을 유É한 채 ×대Ý

통­ 의
ß 데카르úü의×들

엔텔À키

내É 원리

단순 실체 안의 다수성 Ç혼÷ 단순 실체
º나ü

É­



í ùÞ 방×간처ÿ ý 안으ü 들õ갈 수 Ï다고 생­할 수 Ï다. ÷¿게 ¬정Ý
고 ý 내부를 살펴ü면, Ýü를 Āõ내는 부품들만 À견할 뿐, É­을 설명할 수
Ï는 것은 전혀 þ을 수 Ç을 것÷다. 따ÿÝ É­은 ýþ체나 기계¬ Å닌 

 안에Ý þÅý 한다. 또한 단순 실체 안에Ý는 만을
À견할 수 Ï다. 단순 실체들의 º든 은 오Ê ÷것들ü만 ÷루õ질 수
Ï다 ( ).

§ 18

º든 단순 실체 또는 를 ÿ고 부를 수 Ï을 것É니다. ý
것들은 õ떤 완전성(échousi to entelés)을 É니고 Ï기 때문É니다. ý것들의

의 원천÷ 되게 Ý고, 말Ý×면 ¬ 되게 Ý는 ×ù성
(autarkeia)÷ Ï기 때문É니다 ( ).

§ 19

내¬ 방® 설명한 ÿ반É 의미에Ý É­과 ×í를 ¬진 º든 것을 ÷ÿ고 부
르고× 한다면, º든 단순 실체나 피ø된 º나ü들을 Ç혼÷ÿ고 부를 수 Ï을
것÷다. ý러나 감­은 단순한 É­ ÷상의 것÷므ü, 나는 단É ý것만을 ¬진
단순 실체들에게는 ÿ는 ÿ반É ÷½으ü 충분Ý다고 생­한
다. ý리고 É­÷ ÷ 뚜렷Ý고 기ö을 동반Ý는 것들만을 Ç혼÷ÿ고 부르는 것
에 동의한다.

§ 20

ö리는 ö리 ×신 안에Ý Å무것÷ 기öÝÉ 못Ý고 õ떠한 뚜렷한 É­÷ Ç는
상Ü를 경험þ니다. 기절Ý을 때나 꿈÷ Ç÷ 깊은 잠에 빠졌을 때처ÿ 말É니
다. ÷러한 상Ü에Ý Ç혼은 와 감­É으ü 전혀 다르É 않습니다.

단순
실체 É­들과 ý것들의 변Ö

내É 활동
Ý문 ***, 2 b5

ýø된 º나ü 엔텔À키
내É 활동 비물질É ×동기계

§ 87

Ç혼

º나ü와 엔텔À키

단순 º나ü



ÝÉ만 ÷ 상Ü는 ÉÎÉ÷É 않고 Ç혼÷ ý것에Ý 벗õ나기 때문에, Ç혼은 ý
÷상의 무ÈÉ니다( ).

§ 21

ý¿다고 해Ý ¬ õ떠한 É­÷ Ç다는 것은 Å닙니다. 앞Ý 말한 ÷
유들ü 인해 ý것은 불¬능þ니다. 단순 실체는 Í멸할 수 Ç고, 에 다½ Å
닌 õ떤 변용 Ç÷는 존Î할 수÷ Ç기 때문É니다. ÝÉ만 뚜렷한 것÷ Ç는 수
많은 Ø은 É­들÷ Ï을 때, ö리는 õÉ러워Ú니다. ùÞ 같은 방향으ü 계Î
해Ý í러 번 돌 때처ÿ 말É니다. ý때 ö리는 Å무것÷ í별할 수 Ç게 만들고
심Éõ 기절Ý게 할 수÷ Ï는 현기증÷ 생깁니다. ý리고 ý음은 동물들에게 ÿ
ÞÉ으ü ÷러한 상Ü를 줄 수 Ï습니다.

§ 22

ý리고 º든 는 ×연스Ā게 ÷전 상Ü의 결과÷므ü, 현재
는 미래를 ÐÜÝ고 Ï습니다( ).

§ 23

따ÿÝ, 혼미한 상Ü에Ý 깨õ나 ×신의 É­을 인ßÝ게 되면, 비ý ÷전에는
인ßÝÉ 못Ý÷ÿ÷ ý Ê전에 É­÷ ÏÉ음÷ 분명þ니다. 왜냐Ý면 

 때문É니다. ùÞ 운동÷ ×연É으
ü 운동으ü부터만 올 수 Ï는 것처ÿ 말É니다( ).

§ 24

§ 64

단순 실체
É­

단순 실체의 현재 상Ü
§ 360

É­은
×연É으ü 다른 É­으ü부터만 올 수 Ï기

§ 401-403



÷를 통해 ö리는 만þ ö리의 É­들 중에 뚜렷Ý고 말Ý×면 두ü러É며, ÷
높은 취향의 것÷ Ç다면, ö리는 항상 õÉ러운 상Ü에 Ï을 것È을 알 수 Ï습
니다. ÷것÷ 바ü 의 상ÜÉ니다.

§ 25

또한 ö리는 ×연÷ 동물들에게 을 부íÝ음을 봅니다. ×연÷
ý들에게 í러 빛줄기나 공기의 파동을 ºÅÝ ý것들의 결þ으ü ÷ 큰 효과를
¬É게 Ý는 기관들을 제공Ý는 데 ü의를 기울Æ기 때문É니다. 후­, 미­, Î
­에Ý÷ ÷와 비슷한 것÷ Ï으며, Åù÷ ö리¬ º르는 다른 많은 감­들에Ý
÷ ý럴 것É니다. ý리고 곧 Ç혼 안에Ý ÿõ나는 것÷ õ떻게 기관들에Ý ÿ
õ나는 것을 표상Ý는É 설명Ý겠습니다.

§ 26

은 Ç혼들에게 ÷성을 º방ÝÉ만 í별되õý Ý는 ÿ종의 연Î성을 제공þ
니다. 동물들÷ ×신들을 ½Ý게 ×þÝ는 õ떤 것을 É­Ý고, ÷전에 비슷한
É­을 ¬졌을 때, 기ö의 표상을 통해 ÷전 É­에Ý 결þ되õ Ï던 것을 기대
Ý고 ý때 ¬졌던 것과 비슷한 감정들을 ¾게 되는 것을 ö리는 봅니다. 예를 들
õ, 개들에게 ú대기를 üíü면, ý들은 ú대기¬ ý들에게 준 고통을 기öÝ고
Þ으며 ÷ý칩니다( ).

§ 27

ý리고 ý들을 ½Ý게 ×þÝ고 움Ê÷게 Ý는 은 ÷전 É­들의 크
기나 다수성에Ý 옵니다. ½한 인상÷ 단번에 오랜 습관÷나 í러 번 반ý된 많
은 중간 정÷의 É­들의 효과를 낼 수 Ï기 때문É니다.

순수 º나ü들

두ü러진 É­들

기ö

Ý론6, § 65

½한 상상½



§ 28

인간들은 ý들의 ÷ 단É 기ö의 원리에 의해Ý만 ÷루õÉ는 한
에Ý는 Ù승들처ÿ Þ동þ니다. ÷론 Ç÷ 단순한 실천만을 ¬진 경험É 의사들
과 비슷한 것É니다. ö리는 ö리 Þ동의 4분의 3에Ý 단É 경험론×ÿ 뿐É니
다. 예를 들õ, 내ÿ 해¬ 뜰 것÷ÿ고 기대할 때, ö리는 경험론×처ÿ Þ동þ니
다. É®까É 항상 ý래Ö기 때문É니다. 오Ê 천문Þ×만÷ ÷성으ü ý것을 판
단þ니다.

§ 29

ÝÉ만 ÷ ö리를 단순한 동물들과 í별
Ý고 ö리에게 ÷성과 과Þ을 ¬É게 Ý며, ö리 ×신과 신에 대한 인ß으ü ö
리를 고양Þ킵니다. ÷것÷ 바ü ö리 안에Ý  또는 정신÷ÿ고 불리
는 것É니다.

§ 30

또한 필연É 진리들에 대한 인ß과 ý것들의 Ý상을 통해 ö리는 
ü 고양됩니다. ÷를 통해 ö리는 ×Åÿ고 불리는 것과 ÷것 È것÷ ö리 안에
Ï다는 것을 생­Ý게 됩니다. ÷¿게 ö리 ×신을 생­ý으ü써 ö리는 ,

, 단순한 것과 ýþÉ인 것, 비물질É인 것과 신 ×체를 생­Ý게 됩니다. ö
리 안에Ý 한정된 것÷ 신 안에Ý는 한계 Ç÷ Ï다는 것을 ÷해ý으ü써 말É니
다. ý리고 ÷러한 반성É Þ위들÷ ö리의 Ý론의 üÖ 대상들을 제공þ니다(

)

§ 31

É­의 연Î성

필연É÷고 Ç원한 진리들에 대한 인ß
÷성É Ç혼

반성É Þ위들
존재

실체
신

의론, Ý문 *, 4, a7



ý리고 ÷것은 ¬ õ떠한 É­÷ Ç다는 것을 의미ÝÉ 않습니다. ö리
의 Ý론은 두 ¬É 위대한 원리에 기Íþ니다. Ý나는 ü, ÷를 통해 ö리
는 º순을 포ýÝ는 것을 거짓으ü, 거짓과 대¾Ý거나 º순되는 것을 참으ü 판
단þ니다( ).

§ 32

ý리고 다른 Ý나는 ü, ÷를 통해 ö리는 õ떠한 사실÷ 참÷거나 존
재할 수 Ç고, õ떠한 진술÷ 참ÿ 수 Ç다고 생­þ니다. 왜 ý것÷ ý러Ý고 다
르É 않은É에 대한 충분한 ÷유¬ Ç다면 말É니다. 비ý ÷러한 ÷유들÷ 대부
분 ö리에게 알¼질 수 Ç다 Ý÷ÿ÷ 말É니다( ).

§ 33

또한 진리에는 두 종류¬ Ï습니다. Ý론의 진리와 사실의 진리É니다. 
는 필연É÷며 ý 반대는 불¬능Ý고, 사실의 진리는 ö연É÷며 ý 반대는

¬능þ니다. 진리¬ 필연Éÿ 때, ö리는 ý것을 분ÞÝí ÷ 단순한 관념들과
진리들ü 분해ý으ü써 원ÍÉ인 것들에 ÷를 때까É ý ÷유를 þ을 수 Ï습니
다( ).

§ 34

÷는 수Þ×들에게Ý 사변É 정리들과 실천É 규ß들÷ 분Þ을 통해 정의들, 공
리들, Ö청들ü 환원되는 것과 같습니다.

§ 35

단순 실체
º순율

§ 44, § 196

충ù÷유율

§ 44, § 196

Ý론의
진리

§ 170, 174, 189, § 280-282, § 367. Öþ 반론 3



ùÉú으ü 정의할 수 Ç는 단순 관념들÷ Ï습니다. 또한 공리들과 Ö청들, 즉
원ÍÉ 원리들÷ Ï는데, ÷것들은 증명될 수 Ç고 증명÷ 필ÖÝÉ÷ 않습니다.
÷것들은 ý 반대¬ 명½한 º순을 포ýÝ는 동ÿ률É 진술들É니다(

).

§ 36

ÝÉ만 충분 ÷유는 ö연É 진리들 또는 사실의 진리들에Ý÷ À견되õý þ니
다. 즉, 피ø물들의 öü에 퍼져Ï는 사물들의 연Î에Ý 말É니다. í기Ý û수
한 ÷유들ü의 분해는 ×연의 사물들의 엄청난 다양성과 물체들의 무한한 분할
때문에 끝Ç는 세부사항으ü ÷õ질 수 Ï습니다. 내¬ É® 쓰고 Ï는 글의 Ø
용인에는 무한한 현재와 과거의 형Ü들과 운동들÷ 들õÏ습니다. ý리고 »É
인에는 내 Ç혼의 현재와 과거의 무한한 Ø은 경향들과 성향들÷ 들õÏ습니다.

§ 37

ý리고 ÷ º든 세부사항÷ ­­ 비슷한 분Þ을 필Öü Ý는 다른 
 또는 ÷ 상세한 것들만을 포ýÝ고 Ï기 때문에, ö리는 ÷ 나Å¬É

못þ니다. ý래Ý 는 ÷ ö연É인 것들의 세부사항÷나
계열의 바깥에 Ïõý만 þ니다. 비ý ý것÷ 무한할 수 Ï다 Ý÷ÿ÷ 말É니
다.

§ 38

ý리고 ÷처ÿ 사물들의 최종É ÷유는  안에 Ïõý Ý며, ý 안에
Ý 변Ö들의 세부사항은 ùÞ 근원에Ý처ÿ Ñ월한 방ß으ü만 존재þ니다. ÷
것÷ 바ü ö리¬ ÷ÿ고 부르는 것É니다( ).

§ 36, 37,
44, 45, 49, 52, 121-122, 337, 340-344

선ÞÝ는 ö연
É인 것들

충분 ÷유 또는 최종 ÷유

필연É 실체
신 § 7



§ 39

÷제 ÷ 실체¬ º든 것÷ Ýü 연결되õ Ï는 ÷ º든 세부사항의 충분한 ÷유
÷므ü, 오Ê Ý나의 신만÷ Ï고, ÷ 신으ü 충분þ니다.

§ 40

또한 ö리는 유ÿÝ고, ü편É÷며, 필연É인 ÷ ¬ ×신 밖에 ×신으
ü부터 ø¾É인 것을 ¬ÉÉ 않고, ¬능한 존재의 단순한 결과÷므ü, 한계를
¬질 수 Ç고 ¬능한 한 많은 실재성을 포ý해ý 한다고 판단할 수 Ï습니다.

§ 41

따ÿÝ . 완전성÷란 한계나 경계¬ Ï는 것들에Ý ý
한계를 제외Ý고 정×히 취해진 실재성의 크기에 다½ Å니기 때문÷다. ý리고
한계¬ 전혀 Ç는 곳, 즉 신 안에Ý는 완전성÷ 절대É으ü 무한Ý다(

).

§ 42

들은 신으ü부터 ý들의 완전성을 얻É만, 한계 Ç÷는 존재할 수 Ç는 ý
들 고유의 본성으ü부터 불완전성을 ¾는다. 바ü ÷것÷ ý들÷ 신과 í별되는
Ø÷다. 피ø물의 ÷러한 본원É 불완전성은 물체의 ×연É 관성에Ý ü러난다
( ).

§ 43

최고 실체

신은 절대É으ü 완전Ý다
§ 22, Ý문

*, 4 a

피ø물

§ 20, 27-30, 153, 167, 377 ÷Ý



신 안에는 실존의 원천뿐만 Å니ÿ, 실재É인 한에Ý의 본질들의 원천, 즉 ¬능
성 안에 Ï는 실재É인 것의 원천÷ Ï다는 것÷ 참÷다. 왜냐Ý면 ÷

의 Çî, 또는 ý것들÷ 의존Ý는 관념들의 Çî÷며, 신÷ Ç다면
¬능성들 안에 실재É인 것÷ Ç을 것÷고, 실존Ý는 것뿐만 Å니ÿ ¬능한 것ø
차÷ Ç을 것÷기 때문÷다( ).

§ 44

만þ  안에, 또는  안에 õ떤 실재성÷ Ï다
면, ÷ 실재성은 실존Ý고 현실É인 õ떤 것에 기Í해ý만 Ý며, 따ÿÝ 본질÷
실존을 포ýÝ거나 ¬능Ý다는 것만으ü÷ 현실É÷ 되기에 충분한 
의 실존에 기Í해ý만 한다( ).

§ 45

따ÿÝ (또는 만÷) ¬능Ý다면 반üÞ 실존해ý 한다는 û
권을 ¬진다. õ떤 한계÷, õ떤 부정÷, 따ÿÝ õ떤 º순÷ 포ýÝÉ 않는 것의
¬능성을 방해할 수 Ï는 것은 Ç으므ü, ÷것만으ü÷  신의 실존을
알기에 충분Ý다. ö리는 또한 Ç원한 진리들의 실재성을 통해Ý÷ ÷를 증명Ý
다. ý러나 ö리는 방® ÷를  증명Ý는데, ö연É 존재×들÷ 실존
Ý고, ÷들은 ×신의 실존 ÷유를 ×신 안에 ¬É고 Ï는 필연É 존재× 안에Ý
만 ý들의 최종É÷고 충ùÉ인 ÷유를 ¬질 수 Ï기 때문÷다.

§ 46

ý러나 ÿ부 사람들처ÿ, ÷ 신에게 의존Ý기 때문에 È의É÷며
ý의 의É에 의존한다고 상상해Ý는 안 된다. 와 ý 후에 포ÅÀ¬ ý¿
게 생­한 것으ü ü인다. ÷는 원리¬ Éþ성 또는 최선의 선Ý인 

신의 É성
Ç원한 진리들

§ 20

본질들÷나 ¬능성들 Ç원한 진리들
필연É 존재

× § 184-189, 335

신만÷ 필연É 존재×
선험É으ü

후험É으ü÷

Ç원한 진리들
데카르ú

ö연É 진리



에 대해Ý만 참÷다. 반면 은 오Ê ý의 É성에만 의존Ý며, ý
것의 내É 대상÷다( ).

§ 47

따ÿÝ   또는 ÷며, º든 
은 ý것의 산물÷고, 말Ý×면 순간순간 으

ü부터 Üõ난다. ÷는 한계 ÉõÙ÷ 본질É인 피ø물의 수용성에 의해 제한된
다( ).

§ 48

신 안에는 º든 것의 원천인 힘÷ Ï고, ý 다음으ü 관념들의 세부사항을 포ý
Ý는 인ß÷ Ï으며, ùÉú으ü 최선의 원리에 따ÿ 변Ö나 산출을 만ü는 의É
¬ Ï다( ). ý리고 ÷는 에Ý ü체나 기Í, 
과 을 ÷루는 것에 상응한다. ý러나 신 안에Ý ÷러한 Î성들은 절
대É으ü 무한Ý거나 완전Ý다. 반면  또는 (또는 헤
르몰ÿö스 바르바루스¬ ÷ 말을 번î한 대ü )에Ý는 완전성÷
Ï는 정÷에 따ÿ ÷것들의 º방에 불과Ý다( ).

§ 49

피ø물은 완전성을 ¬진 한에Ý 외부에 대해 Ø용Ý고, 불완전한 한에Ý 다른 것
으ü부터 수동한다고 말해진다. 따ÿÝ ¬ 판명한 É­들을 ¬진 한에Ý
는 Ø용÷, 혼연한 É­들을 ¬진 한에Ý는 수동÷ 귀Î된다( ).

§ 50

들 필연É 진리들
§ 180-184, 185, 335, 351, 380

신만÷원ÍÉ 단ÿ체 원ÍÉ 단순실체 ýø되거나 파생
된 º나ü들 신성의 ÉÎÉ인 번쩍È

§ 382-391, 398, 395

§ 7,149-150 ýø된 º나ü들 É­ 능
½ ×í 능½

ýø된 º나ü들 엔텔À키들
완성¬능체들

§ 87

º나ü
§ 32, 66, 386



ý리고 한 피ø물÷ 다른 것ü다 ÷ 완전한 것은, 다른 것에Ý ÿõ나는 것에 대
해  ÷유를 제ÞÝ는 데 ÷움÷ 되는 것÷ ý 안에Ý À견되기 때문÷
며, 바ü ÷런 Ø에Ý ý것÷ 다른 것에 Ø용한다고 말한다.

§ 51

ý러나 단순실체들에Ý는 한 º나ü¬ 다른 º나ü에 대해 만을 미
칠 뿐÷며, ÷는 신의 개É을 통해Ý만 효과를 ¬질 수 Ï다. 신의 관념들 안에Ý
한 º나ü¬ 신÷ 사물들의 ÞÍ부터 다른 º나ü들을 규제할 때 ×신을 고¼해
달ÿ고 þ당Ý게 ÖíÝ기 때문÷다. 는 다른 º나ü의 내부에 물
리É Ç향을 미칠 수 Ç기 때문에, 오Ê ÷러한 방ß으ü만 한 º나ü¬ 다른 º
나ü에 대해 의존성을 ¬질 수 Ï다( ).

§ 52

ý리고 ÷를 통해 피ø물들 사÷에Ý ÷ 상호É÷ 된다. 신÷ 두 단
순실체를 비교할 때, ­­에Ý 다른 Ý나를 ý것에 þÝ÷ý Ý는 ÷유들을 À견
Ý기 때문÷다. 따ÿÝ õ떤 관Ø에Ý 능동É인 것÷ 다른 관Ø에Ý는 수동É÷
다. 즉, ý 안에Ý 판명Ý게 인ß되는 것÷ 다른 것에Ý ÿõ나는 것의 ÷유를 제
공Ý는 한에Ý는 능동É÷고, ý 안에Ý ÿõ나는 것의 ÷유¬ 다른 것 안에Ý
판명Ý게 인ß되는 것에Ý À견되는 한에Ý는 수동É÷다( ).

§ 53

신의 관념들 안에는 ÷ ÏÉ만 오Ê Ý나만÷ 실존할 수 Ï으
므ü, 신÷ Ý나를 다른 것ü다 선ÝÝ÷ý 결정Ý는 ¬ Ïõý만 한다
( ).

선험É으ü

관념É Ç향

ýø된 º나ü
§ 9, 54, 65-66, 201. Öþ 반론 3

Ø용과 수동

§ 66

무한한 ¬능 세계들
충ù÷유

§ 8, 10, 44, 173, 196 ÷Ý, 225, 414-416



§ 54

ý리고 ÷ ÷유는 오Ê Éþ성 또는 ÷ 세계들÷ 포ýÝ는 에Ý
만 À견될 수 Ï다. ­­의 ¬능한 것은 ý것÷ 포ýÝ는 완전성의 정÷에 따ÿ
실존을 Öí할 권리를 ¬É기 때문÷다(

).

§ 55

ý리고 ÷것÷ 최선의 것의 실존 원인÷다. ¬ 신에게 ý것을 알게 Ý고, 
÷ ý것을 선ÝÝ게 Ý며, ÷ ý것을 산출Ý게 한다(

).

§ 56

÷제 ÷러한 º든 ýø된 것들의 Ýü에 대한 연관 또는 는 ­­의 
¬ 다른 º든 것들을 표현Ý는 관계들을 ¬É게 Ý며, 따ÿÝ ý것은 

÷ 된다( ).

§ 57

ý리고 같은 ÷Þ¬ 다른 방향에Ý ü면 전혀 다르게 ü÷고 원근법É으ü 다양
Ö되는 것처ÿ, 무한히 많은 ü 인해 무수히 많은 Ýü 다른 öü들
÷ Ï는 것과 같다. ÝÉ만 ÷것들은 ­ 의 Ýü 다른 관Ø들에 따른 Ý나
의 öü의 전ý들ÿ 뿐÷다.

§ 58

완전성의 정÷들
§ 74, 167, 350, 201, 130, 352, 345 ÷

Ý, 354

É혜 선
성 힘 § 8,7, 80, 84, 119,
204, 206, 208. Öþ 반론 1, 반론 8

øÖ 단순실체
öü의 Ç

íÉ인 생명의 거울 § 130,360

단순 실체들
º나ü



ý리고 ÷것÷ ¬능한 한 최대의 질Ý와 ý께 ¬능한 한 많은 다양성을 얻는 방
법÷다. 다Þ 말해, ÷것÷ ¬능한 한 많은 완전성을 얻는 방법÷다(

).

§ 59

또한 (내¬ 감히 증명되É다고 말Ý는) ÷ ¬설만÷ 신의 위대ý을 ù땅히 ü높
인다. 는 ×신의 사전(항» üÿ리ö스)에Ý 반론을 제기Ý면Ý ÷를 인
정Ý는데, 심Éõ 내¬ 신에게 ¬능한 것 ÷상을 부í한다고 생­Ý게 되É다.
ÝÉ만 ý는 º든 실체¬ ×신÷ ¬진 관계들을 통해 다른 º든 것들을 정×히
표현Ý게 만ü는 ÷ ¬ 불¬능Ý다는 õ떤 ÷유÷ 제Þ할 수 ÇÉ다.

§ 60

내¬ 방® 언¯한 것에Ý ö리는 사물÷ 다르게 될 수 Ç는  ÷유를 볼 수
Ï습니다. ÷ 전체를 규제할 때 ­ 부분, û히 표상É 본성을 ¬진 ­ 를
고¼Ý기 때문É니다. ÷ 본성은 사물의 ÿ부만을 표상Ý÷ý 제한될 수 Ç습니
다. 비ý 전체 öü의 세부É인 표상은 혼란스Ā고, ­ 와 관련Ýí ¬장
¬깝거나 ¬장 큰 것들, 즉 사물의 Ø은 부분에Ý만 명×할 수 Ï다는 것÷ 사실
÷É만 ý¿습니다. ý¿É 않다면 ­ º나ü는 신성÷ 될 것É니다. º나ü들은
대상 ×체¬ Å니ÿ 대상에 대한 인ß의 변형에Ý 제한됩니다. ý들은 º두 무한
과 전체ü 혼란스Ā게 나Å¬É만, 명×한 É­의 정÷에 의해 제한되고 í별됩
니다.

§ 61

ý리고 ýþ체는 단순체와 ÷런 Ø에Ý 상ÝÉ으ü ÿÞþ니다. º든 것÷ ¬ý
차 Ïõ º든 물질÷ 연결되õ Ï고, ¬ý 찬 공간에Ý º든 운동÷ 거리에 비례
Ýí 멀리 Ï는 물체에 Ç향을 미Þ기 때문에, ­ 물체는 ×신과 ÙÎÝ는 것들

§ 120, 124,
241 ÷Ý, 214, 243, 275

베ÿ 씨

ü편É øÖ

선험É
신 º나ü

º나ü



뿐만 Å니ÿ ý들에게 ÿõ나는 º든 것을 õ떤 방ß으ü든 느끼며, 또한 ý들을
통해 ×신÷ ÊÙ ÙÎÝ는 첫 번째 것들과 ÙÎÝ는 것들÷ 느낍니다. ÷러한
Í통은 õ떤 거리에Ý÷ ÷루õÚ니다. 따ÿÝ º든 물체는 öü에Ý ÿõ나는
º든 것을 느끼며, º든 것을 ü는 ×는 ­­에Ý õ디Ý나 ÿõ나는 ÿ과 ÿõ
났거나 ÿõ날 ÿ을 Ā을 수 Ï을 것É니다. 현재에Ý Þ간과 공간 º두에Ý 멀
리 Ï는 것을 관찰ý으ü써 말É니다. 만물은 호흡한다고 는 말Ý
습니다. ý러나 Ç혼은 ×신 안에 명×Ý게 표상된 것만을 Ā을 수 Ï으며, 무한
으ü 나Å¬는 ×신의 º든 ü½을 한 번에 펼칠 수는 Ç습니다.

§ 62

따ÿÝ ­­의 ¬ öü 전체를 표상ÝÉ만, û별히 ×신에게 할당
되õ Ï고 ×신÷ ¬ 되는 신체를 ÷ 명×Ý게 표상þ니다. ý리고
÷ 신체는 충만 Î에Ý º든 물질의 연관을 통해 öü 전체를 표현Ý므ü, Ç혼
은 û별한 방ß으ü ×신에게 ÎÝ는 ÷ 신체를 표상ý으ü써 öü 전체를 표상
þ니다( ).

§ 63

에 ÎÝ는 신체는 ý것의  또는 과 ý께 ö리¬ 생명체
ÿ고 부를 수 Ï는 것을 í성Ý고, Ç혼과 ý께 ö리¬ 동물÷ÿ고 부르는 것을
í성þ니다. ÷때 생명체나 동물의 신체는 항상 유기ÉÉ니다. º든 는 ×
신만의 방ß으ü öü의 거울÷고 öü는 완벽한 질Ý Î에Ý 규제되õ Ï으므
ü, 표상Ý는 것, 즉 Ç혼의 É­ Î에÷, ý리고 결과É으ü öü¬ 표상되는 방
ß에 따ÿ 신체 Î에÷ 질Ý¬ Ïõý Ý기 때문É니다( ).

§ 64

히포크ÿÝ스

ýø된 º나ü
엔텔À케÷Å

§ 400

º나ü 엔텔À케÷Å Ç혼
º나ü

§ 403



따ÿÝ 생명체의 ­ 유기체는 ÿ종의  또는 üÝ, º
든 인공É ×동기계를 무한히 능¬þ니다. 인간의 기술ü 만든 기계는 ­­의 부
분에Ý 기계¬ Å니기 때문É니다. 예를 들õ, 황동 톱니바퀴의 ÷빨은 ÷ ÷상
인공É인 것÷ Å닌 부분÷나 파편들을 ¬É고 Ï으며, 톱니바퀴¬ 의÷된 용÷
와 관련Ýí 기계의 û성을 나Ð내는 것÷ ÷ ÷상 Ç습니다. ý러나 ×연의 기
계, 즉 생명체들은 ý ¬장 Ø은 부분에Ý÷ 무한히 기계É니다. ÷것÷ ×연과
기술의 차÷, 즉 신성한 기술과 ö리의 기술의 차÷É니다(

).

§ 65

ý리고 ×연의 ýø×는 ÷ 신성Ý고 무한히 경÷ü운 기술을 실Þ할 수 ÏÉ습
니다. 물질의 ­ 부분÷ 고대인들÷ 인정Ý듯÷ 단É 할 뿐만
Å니ÿ, 실제ü 끝Ç÷ Ý위분할되õ ÏõÝ, ­ 부분÷ ­­ 고유한 운동을 ¬
진 부분들ü ÷루õ져 Ï기 때문É니다. ý¿É 않다면 물질의 ­ 부분÷ 전체
öü를 표현Ý는 것÷ 불¬능할 것É니다 ( ).

§ 66

÷를 통해 물질의 ¬장 Ø은 부분에÷ , , , , 의 세
계¬ Ï음을 알 수 Ï습니다.

§ 67

물질의 ­ 부분은 ÷나 으ü 생­될 수
Ï습니다. ý러나 ß물의 ­ ¬É, 동물의 ­ É체, ý 체액의 ­ 방울÷ 또한 ý
러한 정원÷나 연못É니다.

신성한 기계 ×연É ×동기계

§ 134, 146, 194,
483

무한히 분할 ¬능

Ý문 [ÿÞ론], § 70. 신정론, §195

피ø물 생명체 동물 엔텔À키 Ç혼

ß물÷ ¬ý한 정원 물고기¬ ¬ý한 연못



§ 68

정원의 ß물들 사÷에 Ï는 흙과 공기, 또는 연못의 물고기들 사÷에 Ï는 물÷
ß물÷나 물고기는 Å니É만, ý것들÷ í전히 생명을 포ýÝ고 Ï습니다. 다만
대부분의 경ö ö리¬ 감É할 수 Ç을 정÷ü 미세þ니다.

§ 69

따ÿÝ öü에는 경Ø되É 않은 것, 불º의 것, ý은 것÷ Ç으며, 혼돈÷ Ç고,
혼란÷ 겉ü기에만 Ï을 뿐É니다. ùÞ 연못을 멀리Ý 볼 때 물고기들 ×체는
í별할 수 Ç÷ 혼란스러운 움ÊÈ과 꿈틀거½만÷ ü÷는 것과 비슷þ니다.

§ 70

÷를 통해 ­ 생명체는 동물의 경ö 인 를 ¬É고 Ï으며,
÷ 생명체의 É체들은 ­­ ×신의 엔텔À키나 É¼É Ç혼을 ¬진 다른 생명체
들, ß물들, 동물들ü ¬ý 차 Ï음을 알 수 Ï습니다.

§ 71

ý러나 내 생­을 잘못 ÷해한 ÿ부 사람들처ÿ, ­ Ç혼÷ Ç원히 ×신에게 고
유Ý거나 할당된 물질의 덩õ리나 부분을 ¬É고 ÏõÝ, 결과É으ü 항상 ×신
의 봉사를 위해 운명Éõ진 Ý위의 생명체들을 Í유한다고 상상해Ý는 안 됩니
다. º든 물체는 ½물처ÿ  Î에 Ï으며, 부분들÷ 계Î해Ý 들õ오
고 나¬기 때문É니다.

§ 72

Ç혼 É¼É 엔텔À키

Ç원한 흐½



따ÿÝ Ç혼은 Ø진É으ü만 신체를 바꾸õÝ, 결코 한 번에 º든 기관을 ÇÉ
않습니다. 동물에게는 종종 ¬ ÏÉ만, 나 는 결코
Ç습니다. 또한 완전히 분리된 Ç혼÷나 신체 Ç는 정령÷ Ç습니다. 만÷ 완
전히 분리되õ Ï습니다.

§ 73

÷것÷ 또한 엄Ā한 의미에Ý Ç혼의 분리ü ÷루õÉ는 ÷나 
÷ 결코 Ç는 ÷유É니다. ö리¬ 생성÷ÿ고 부르는 것은 À전과 성장÷

며, ý음÷ÿ고 부르는 것은 감싸Ù과 감ÍÉ니다.

§ 74

철Þ×들은 , , 또는 의 기원에 대해 매ö 곤란을 겪É습니다.
ý러나 오늘날 ß물, 곤충, 동물에 대한 정×한 연í를 통해, ×연의 유기체¬ 결
코 혼돈÷나 부패ü부터 생성되É 않고 항상 씨×으ü부터 생성되며, ý 씨×에
는 분명히 õ떤 전성형성÷ ÏÉ다는 것을 알게 되É습니다. 유기체뿐만 Å니ÿ
ý 안의 Ç혼, 즉 동물 ×체¬ 수Ü ÷전에 ÷미 존재Ý으며, 수Ü를 통해 ÷ 동물
은 단É 다른 종의 동물÷ 되기 위한 큰 변형을 준비Ý을 뿐÷ÿ고 판단되É습니
다.

§ 75

수Ü를 통해 ÿ부¬ ÷ 큰 동물의 단계ü 상승Ý는 동물들을 정× 동물÷ÿ고 부
를 수 Ï습니다. ÝÉ만 ý들 중 ×신의 종에 머무는 것들, 즉 대부분은 큰 동물들
처ÿ Üõ나고, 번ßÝ고, Í멸됩니다. ÷ 큰 무대ü 나Å¬는 것은 Í수의 선Ý
된 것들뿐É니다.

변Ü Ç혼의 ÷ü Ç혼의 전÷
신

완전한 생성 완전
한 ý음

형상 엔텔À키 Ç혼



§ 76

ÝÉ만 ÷것은 진실의 절반ÿ 뿐÷É습니다. 따ÿÝ È는 동물÷ ×연É으ü Þ
Ø되É 않는다면, ×연É으ü 끝나É÷ 않으며, 생성뿐만 Å니ÿ 완전한 파괴÷,
엄Ā한 의미의 ý음÷ Ç다고 판단Ý습니다. ý리고 ÷러한  Ý론과 경험
으ü부터 ÷출된 것들은 위에Ý 언¯한 으ü ÷출된 제 원리들과 완벽Ý
게 ÿÞþ니다.

§ 77

따ÿÝ 파괴될 수 Ç는 öü의 거울인 ÷ 파괴될 수 Ç을 뿐만 Å니ÿ, 비ý
ý 기계¬ ×ü 부분É으ü Í멸되고 유기É 외피를 벗거나 취Ý÷ÿ÷ 동물 ×
체÷ 파괴될 수 Ç다고 말할 수 Ï습니다.

§ 78

÷러한 원리들은 제게 를 ×연스Ā게 설
명할 수 Ï는 수단을 제공Ý습니다. Ç혼은 ×신의 법ß을 따르고 신체÷ ù찬¬
Éü ×신의 법ß을 따¾니다. ý리고 ÷들은 º든 실체들 사÷의 에 의
해 만나게 되는데, ÷는 º든 실체들÷ 동ÿ한 öü의 표상÷기 때문É니다.

§ 79

Ç혼들은 ×í, »É, 수단을 통해 의 법ß에 따ÿ Ø용þ니다. 물체들은
 또는 운동의 법ß에 따ÿ Ø용þ니다. ý리고 Ø용인의 Çî과 »É인의

Çî, ÷ 두 Çî은 Ýü øÖ를 ÷룹니다.

§ 80

후험É
선험É

Ç혼

Ç혼과 유기체É 신체의 결þ 또는 ÿÞ
예정øÖ

»É인
Ø용인



는 물질 안에는 항상 동ÿ한 양의 힘÷ Ï기 때문에 Ç혼÷ 물체에 힘을
줄 수 Ç다는 것을 인정Ý습니다. ÝÉ만 ý는 Ç혼÷ 물체의 방향을 바꿀 수 Ï
다고 ÿÉ습니다. ý러나 ÷는 ý의 Þ대에 물질 내 전체 방향의 ü존÷ÿ는 ×
연법ß을 알É 못Ý기 때문É니다. 만þ ý¬ ÷를 알Ø÷ÿ면, ý는 내¬ ü장
Ý는 에 ÷달Ý을 것É니다.

§ 81

÷ 체계에 따르면, 물체들은 ùÞ (불¬능ÝÉ만) Ç혼÷ 전혀 Ç는 것처ÿ Ø용
Ý고, Ç혼들은 ùÞ 물체¬ 전혀 Ç는 것처ÿ Ø용Ý며, 둘 다 ùÞ Ýü¬ Ýü
에게 Ç향을 미Þ는 것처ÿ Ø용þ니다.

§ 82

 또는 에 관해Ý는, 비ý 제¬ º든 생명체와 동물들 안에 근본
É으ü 동ÿ한 것÷ Ï다고 생­ÝÉ만(즉, 동물과 Ç혼은 세계와 ý께 ÞØ되õ
세계와 ù찬¬Éü 끝나É 않는다는 것), 에게는 û별한 Ø÷ Ï습니
다. ý들의 정× 상Ü의 Ø은 동물들은 처음에는 단É ÿ반É÷거나 감­É인 Ç
혼만을 ¬É고 Ï습니다. ý러나 ÷들 중 선Ý된 것들÷ 실제 수Ü를 통해 인간
의 본성에 ÷달Ý게 되면, ý들의 감­É Ç혼은 ÷성의 단계ü 고양되õ 정신의
û권을 얻게 됩니다.

§ 83

ÿ반É인 Ç혼들과 정신들 사÷에는 제¬ ÷미 ÿ부 언¯한 차÷Ø들 외에÷ 다
음과 같은 차÷¬ Ï습니다. ÿ반É으ü Ç혼들은 피ø물의 öü를 비Ý는 

 또는 ÷미ÉÉ니다. 반면 정신들은  또는 ×연의 ýø× ×
체의 ÷미É÷기÷ þ니다. ÷들은 를 ÷해Ý고 건ÞÞÉ 표본을 통

데카르ú

예정øÖ 체계

정신 ÷성É Ç혼
÷성É 동물

살Å
Ï는 거울 신성 ×체

öü의 체계



해 ý것의 ÿ부를 º방할 수 Ï는 능½÷ Ï습니다. ­­의 정신은 ×신의 Çî
안에Ý Ø은 신성과 같은 존재É니다.

§ 84

÷것÷ 바ü 정신들÷ 에 참í할 수 Ï는 ÷유É니다. 신은 정신들에
대해 단순히 À명¬¬ ×신의 기계에 대해 ¾는 관계(신÷ 다른 피ø물들에 대해
¾는 관계와 같은)만÷ Å니ÿ, 군ü¬ ×신의 신Ý들에 대해, ÷ 나Å¬ Å버É
¬ ×신의 ×녀들에 대해 ¾는 관계와 같은 존재É니다.

§ 85

÷ü부터 º든 정신들의 Úþ÷ 를 í성한다는 결론을 쉽게 내릴 수 Ï
습니다. ÷는 ¬장 완벽한 군ü Å래에Ý ¬능한 ¬장 완벽한 î¬를 의미þ니
다.

§ 86

÷ , ÷ 는 ×연 세계 안의 ÷며,
신의 Ø품들 중 ¬장 고귀Ý고 신성한 것É니다. 바ü í기에 ÷ 진정
으ü 존재þ니다. 왜냐Ý면 만þ ý의 위대ý과 선ý÷ 정신들에 의해 인ß되고
찬탄¿É 않는다면 Ç광÷ Ç을 것÷기 때문É니다. 또한 ÷ 와 관련
Ýí 신은 û별히 을 ¬É고 Ï습니다. 반면 ý의 와 은 º든 곳에Ý
나Ð¹니다.

§ 87

신과의 사회

신의 ÷Þ

신의 ÷Þ 진정으ü ü편É인 군ü제 ÷øÉ 세계
신의 Ç광
신성한 ÷Þ

선ý É혜 힘



ö리¬ 위에Ý 과 ÷ÿ는 두 ×연 ×î 사÷의 를
×¾Ý듯÷, ö리는 í기Ý 과  사÷의 또
다른 øÖ를 ü»해ý þ니다. 즉, 과 

 사÷의 øÖ를 말þ니다 (
).

§ 88

÷ 는 사물들÷ 의 방ß을 통해 으ü ÷끌õÉ게 Ý며, 예를 들õ
÷ Éí는 ¬ ÖíÝ는 순간에 ×연É 방ß으ü 파괴되고 ýí되
õý þ니다. ÷는 õ떤 ÷들의 Ý벌과 다른 ÷들의 ü상을 위해ÝÉ니다 (

).

§ 89

또한 ö리는 ÷ º든 면에Ý 을 만ùÞ킨다고
말할 수 Ï습니다. 따ÿÝ 는 ×연의 질Ý에 따ÿ, ý리고 
의 힘으ü ý ×체ü 벌을 ¿게 되며, ù찬¬Éü 는 물체와 관련Ý
í 기계É 방ß으ü ü상을 ¿게 됩니다. 비ý ÷것÷ 항상 즉­É으ü ÿõ날
수는 Ç고 또 ý래Ý÷ 안 되É만 말É니다.

§ 90

ùÉú으ü, ÷  Å래에Ý는 ü상 Ç는 ÷, Ý벌 Ç는 
÷ Ç을 것É니다. º든 것은 선한 사람들의 ÷ø을 위해 Ø용해ý þ니다.

즉, ÷ 위대한 î¬에Ý 불만을 품É 않고, ×신의 의무를 다한 후 를 신뢰Ý
며, 를 ù땅히 사랑Ý고 본¿으며, 진정한 순수한 사랑의 본성
에 따ÿ ý의 완전성을 관øÝ는 데Ý 기쁨을 þ는 사람들을 위해ÝÉ니다. ÷러
한 순수한 사랑은 사랑Ý는 대상의 Þý에Ý 기쁨을 느끼게 þ니다. ÷것÷ 현명

×연É 원인 »É인 완전한 øÖ
×연의 물리É ×î 은총의 ÷øÉ ×î

öüÿ는 기계의 건Þ¬üÝ의 신 정신들의
신성한 ÷Þ의 군üüÝ의 신 § 62, 74, 118, 248,
112, 130, 247

øÖ ×연 은총
정신들의 통Þ

§ 18
sqq., 110, 244-245, 340

건Þ¬üÝ의 신 É법×üÝ의 신
죄 사물들의 기계É í

ø 선한 Þ위

완전한 통Þ 선한 Þ위 Æ한
Þ위

섭리
º든 선의 ýø×



Ý고 ø스러운 사람들ü Ýí®  또는 선ÞÉ인 에 부þÝ는 것
처ÿ ü÷는 º든 ÿ에 힘쓰게 Ý며, 동Þ에 신÷ ý의 , 즉 결과
É÷고 결정É인 의Éü 실제ü ÿõ나게 Ý는 것에 만ùÝ게 þ니다. ö리¬ ö
ü의 질Ý를 충분히 ÷해할 수 Ï다면, ý것÷ ¬장 현명한 사람들의 º든 바람
을 뛰õ넘는다는 것과, 전체É으ü뿐만 Å니ÿ ö리 개인에게÷ 현재ü다 ÷ 나
은 것÷ 불¬능Ý다는 것을 알게 될 것É니다. ÷는 ö리¬ 에게
ù땅히 Î해 Ï을 때의 ÷ý기É니다. ý는 ö리 존재의 ÷× ÿ 뿐
만 Å니ÿ, ö리의 ÷× ö리 의É의 º든 »É÷ 되õý Ý는 ÷며,
오Ê ý만÷ ö리의 Þý을 만들 수 Ï습니다 (

).

끝
14 
15 

Ý정É 신의 의É
비Ā스러운 의É

전체의 ýø×
건Þ¬ Ø용인

ü인 »É인
Ý문 *, 4 a b14. § 278. Ý문 *, 4

b15

Édit. Erdm., p. 469.

Édit. Erdm., p. 469 b.
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