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PARTE PRIMERA

DE LA VIRTUD Y EL VICIO EN GENERAL

SECCION PRIMERA

Las distinciones morales no se derivan de la razén.

Existe un inconvenienite que acompaifia a todo
razonamiento abstruso, a saber: que puede hacer
callar a su antagonista sin convencerle y que re-
quiere el mismo intenso estudio para hacernos sen-
sible su fuerza que el que fué preciso para su in-
vencién. Cuando abandonamos nuestro gabinete y
entramos en los asuntos de la vida corriente, sus
conclusiones parecen desvanecerse lo mismo que
los fantasmas de la noche cuando llega la mafiana,
y nos es dificil hasta retener la conclusién que hemos
alcanzado con dificultad. Esto es atin més notable
en una larga cadena de razonamientos, donde de-
bemos” conservar hasta el fin la evidencia de las
primeras proposiciones y donde frecuentemente
perdemos de vista las méximas més generalmente
admitidas, ya en la filosofia, ya en la vida comin.
Sin embargo, no pierdo la esperanza de que el pre-
sente sistema de filosofia adquiera nueva fuerza

‘.
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al mismo tiempo que avanza y de que nuestros
razonamientos referentes a la moral corroboren lo
que ha sido dicho acerca del entendimiento y las
pasiones. La moralidad es un asunto que nos inte-
resa més que ning@n otro; imaginamos que la ppz
de la sociedad se halla en riesgo en toda decisién
que concierne a aquélla, y es evidente que este in-
terés debe hacer que nuestras especulaciones apa-
rezcan més reales y sélidas que si el asunto nos
fuese en gran medida indiferente. Lo que nos afecta,
concluimos, no puede ser una quimera, y como nues-
tra pasién se halla comprometida en uno u otro
lado de la cuestién, pensamos, naturalmente, que
ésta se halla dentro de los limites de la compren-
8i6n humana, lo que en otros casos de la mismanatu-
raleza podria sugerir alguna duda. Sin esta ventaja
jamés me hubiese aventurado a escribir un tercer
volumen de una filosofia tan abstrusa eun una époga
en que la mayor parte de los hombres parecen
convenir en convertir la lectura en una diversion
y en rechazar todo lo que requiere algin grado consi-
derable de atencién para ser comprendido.

Se ha hecho observar que nada se halla sxempre
presente al espiritu mas que sus percepciones y que
todas las acciones de ver, oir, juzgar, amar, odigr
y pensar caen bajo esta denominacién. El espiritu
no puede desenvolverse en una accion que no pueds
ser comprendida bajo el nombre de percepcién, .y,
por consiguiente, este término no es menos aplica-
ble a los juicios por los que distinguimos el bien
del mal que a'toda otra actividad del espiritu.
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El aprobar un carécter y el condenar otro son sélo
diferentes percepeiones.

"Ahora bien: como las percepciones se dividen en
dos géneros, a saber: impresiones e ideas, esta dis-
tincién da lugar a la cuestién de con cuédles de ellas
empezaremos nuestra presente investigaciéon refe-
rénte a la moral, de si es por medio de nuestras
ideas o de nuestras impresiones como distinguimos
ehtre vicio y virtud y proclamamos una accién
censurable o meritoria. Esto evitard inmediata-
mente todos los discursos vacios y vanas declama-
ciones y nos reduciréd a algo preciso y exacto en el
Ptesente asunto.

'Todos los sistemas que afirman que la virtud
no es mas que la conformidad con la razén, que
existe una adecuacién e inadecuacién eterna de las
cosas, que es la misma para todo ser racional que
14 considera, que la medida inmutable de lo justo
¥'lo injusto impone una obligacién no sdlo a las
criaturas humanas, sino a la divinidad, coinciden en
l4 opinién de que la moralidad, lo mismo que la
verdad, es conocida meramente por las ideas y por
su yuxtaposicién y comparacién. Por consiguiente,
para juzgar estos sistemas necesitamos tan sélo
considerar si es posible distinguir sélo por la razén
‘entre bien y mal o si es necesario que concurran
otros principios para permitirnos hacer esta distin-
eibén.

" 8i la moralidad no tuviese naturalmente influen-
cia sobre las pasiones y acciones humanas seria in-
util tomarse tantos trabajos para inculcarla, y nada
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seria més estéril que la multitud de reglas y pre-
ceptos en que todos los moralistas abundan. La
filosofia se divide cominmente en especulativa y
préctioa, y como la moralidad se comprende siem-
pre en la 1ltima parte, se supone que influye sobre
nuestras pasiones y acciones y va més allé de los
tranquilos e indolentes juicios del entendimiento,
Esto se halla confirmado por la experiencia co-
rriente, que nos informa de que los hombres estén
frecuentemente .gobernados por sus deberes y se
apartan de algunas acciones por la idea de la injus-
ticia, mientras que son impelidos a otras por la de
obligacién.

Puesto que la moral tiene una influencia sobre
las acciones y afecciones, se sigue que no puede de-
rivarse de la razén, y esto porque la razén por si
sola, como ya hemos probado, no puede tener esta
influencia. La moral excita las pasiones y produce
o0 evita acciones. La razén por si misma es comple-
tamente impotente en este respecto. Las reglas de
la moralidad, por consiguiente,no son conclumones
de nuestra razén.

Creo que nadie negar4 la exactitud de esta mfe-
rencia; no existe, ademés, otro medio de evadirla
que negar el principio en el cual se funda. Mientras
se conceda que la razén no tiene influencia sobre
nuestras pasiones y acciones es en vano pretender
que la moralidad se descubre solamente por una
deduccién de la razén. Un principio activo no puede
fundarse jamés en uno inactivo, y si la razén es in-
activa por si misma debe permanecer siéndolo en
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todas sus formas y apariencias, ya se ejerza en
aguntos naturales o morales, ya considere las propie-
dades de los cuerpos externos o las acciones de los
seres racionales. . .

Seria pesado repetir aqui todos los argumentos
por los que he prohado que la razén es perfecta-
mente inerte y no puede ni prevenir ni producir
una accién o afecto. Serfa fécil recordar lo que ha
sido dicho acerca de este asunto. Solamente indica-
ré en esta ocasién uno de los argumentos, que inten-
taré hacer ain més concluyente y més aplicable .
al presente asunto.

La razén es el descubrimiento de la verdad y
falsedad. La verdad o falsedad consiste en la con-
cordancia o discordancia con las relaciones reales
de las ideas o con la existencia real y los hechos.
Tédo lo que, por consiguiente, no es susceptible de
esta concordancia o discordancia es incapaz de ser
verdadero o falso y no puede ser nunca un objeto de
nuestra razén. Ahora bien: es evidente que nues-
tras pasiones, voliciones y acciones no son suscep-
tibles de una concordancia o discordancia tal por
ser los hechos y realidades originales completos en
si mismos y no implicar referencia a otras pasiones,
véliciones y acciones. Es imposible, por consiguien-
te, que puedan ser estimadas como verdaderas o
falsas y que sean contrarias a la razén o conformes
con ella.

‘Este argumento tiene una doble ventaja para
nuestro presente propéeito, pues prueba directa-
mente que las acciones no pueden derivar su mé-
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rito de la conformidad con la razén ni su demérito
de una oposicién ¢on ella, y prueba la misma verdad -
indirectamente, mostrdndonos que la razén no pue-
de de un modo inmediato evitar o producir una
accién oponiéndose a ella o aprobéndola, y-que, por
lo tanto, no puede ser la fuente del bien y el mal
moral, que vemos que tienen esta influencia. Las
acciones pueden ser laudables o censurables; pero
no pueden ser razonables o irracionales: laudable
y censurable, por consiguiente, no es lo mismo que
razonable e irracional. El mérito y demérito de las
acciones contradicen frecuentemente y a veces se
oponen a nuestras inclinaciones naturales. Pero la
razén no tiene una influencia tal. Las distinciones
morales, por consiguieunte, no son un producto de
la razén. La razén es completamente inactiva y no
puede ser jamés la fuente de un principio activo,
como la conciencia o el sentido moral.
Quizé podria decirse que aunque la voluntad o
" 1a accién no puedan ser inmediatamente contrarias
ala razén sin embargo podemos hallar una contra-
diccién tal en algunos de los acompaiiantes de las
acciones, a saber: en sus causas y efectos. La accién
puede causar un juicio o puede ser causada indi-
rectamente por él cuando el juicio va unido con la
pasién, y por un modo abusivo de hablar quelafilo-
sofia apenas debe permitirse, la misma oposicién,
por este motivo, se atribuye a la accién. Hasta qué
punto esta verdad o falsedad puede ser la fuente
de la moral es lo que ser4 oportuno considerar
shora. .
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Se ha observado que la razén, en un sentido es-
tricto filoséfico, puede tener una influencia sobre
nuestra conducta solamente de dos modos: cuando
excita una pasion,informéndonos de la existencia de
algo que es un objeto propio de ella, o descubrien-
do el enlace de causas y efectos de tal forma que nos
proporcione los medios para ejercer una pasién.
Bstos son los dos tnicos géneros de juicio que pue-
den acompaiiar a nuestras acciones o de los que se
puede decir que las producen en cierto modo, y debe
ser concedido que estos juicios pueden ser frecuente-
miente falsos y erréneos. Una persona puede hallarse
afectade por une pasién por suponer que existe
pena o placer en un objeto que no tiene tendencia
alguna.a producir estas sensaciones o que producen
lo contrario de lo que se ha imaginado. Una per-
sonae puede también tomar falsas precauciones para
ldgrar su fin y puede retrasar por su conducta estd-
pida, en vez de apresurar, la realizacién de algtn
objeto. Puede pensarse que estos falsos juicios afec-
tan a las pasiones y acciones que se hallan enlaza-
das con ellos, y puede decirse que las hacen irra-
cionales, en un modo de hablar figurado e impropio.
Pero aunque esto sea reconocido, es facil observar
que estos errores estén lejos de ser la fuente de toda
inmoralidad, que son cominmente muy inocentes
¥ que no hacen culpable de un delito a la persona
que tiene la desgracia de caer en ellos. No van més
all4 de una equivocacién relativa a los hechos, y
que los moralistas no han supuesto, en general,
censurable por ser totalmente involuntaria. Soy



14

méas digno de compasién que de censura si me equi-
voco con respecto & la influencia de los objetos
en cuanto producen dolor o placer, o si no conogco
los medios apropiados para satisfacer mis deseos.
Nadie considera tales errores como un defecto de
mi cardcter moral. Un fruto, por ejemplo, que es
realmente desagradable se me aparece & distan-
cia, y mediante mi error imagino que es agradable
y delicioso: aqui hay un error. Elijo ciertos medios
para coger estos frutos, que no son apropiados para
mi fin: aqui hay otro error, y no hay un tercero que
pueda entrar nunca en nuestros razonamientes
concernientes a las acciones. Yo pregunto, por con.
siguiente,si un hombre en esta situacién y culpable
de estos dos errores puede ser considerado como
vicioso y criminal, aunque aquéllos hayan sido

inevitables, o si es posible imaginar que tales errores

son la fuente de toda inmoralidad.

Puede ser oportuno obsgrvar aqui que si las dis--

tinciones morales fuesen derivadas de la verdad o
falsedad de estos juicios debian tener lugar siem-
pre que los pronuncidsemos y no debia existir nin-
guna diferencia entre si la cuestién concernia a una
manzana o & un reino o si el error era inevitable o
evitable.

. Pues como la verdadera esencia de la moralidad
8e supone que consiste en un acuerdo o desacuerdo
con la razén, las otras circunstancias son completa-
mente arbitrarias y no pueden conceder & nuestra
accion el cardcter de virtuosa o viciosa o privarle
de él. A lo que podemos unir que no admitiendo
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grados este acuerdo o desacuerdo todas las virtu-
des y vicios serian por consiguiente iguales.

8i se pretendiese que sunque un error relativo
& los hechos no es inmoral, sin embargo lo es fre-
cuentemente un. error relativo al derecho y que
esto puede -ser la fuente de la inmoralidad,. res-
ponderia que es imposible que un error-tal pueda
ser nunca la fuente original de la inmoralidad, pues
supone una justicie e injusticia reales, esto es, una
distincién real de la moral independiente de estos
juicios. Por consiguiente, un error de derecho puede
llegar a ser una especie de inmoralidad, pero sola-
mente secundaria, y se funda en algin otro antece-
dente a ella. -

.En cuanto a los juicios que son efectos de nuestras
acciones y que cuando son falsos dan lugara que se
estimen estas acciones contrarias a la razén, pode-
mos observar que nuestras acoiones jamés causan
un juicio en nosotros mismos, ya sea éste verdadero
o falso, ¥y que tan sdlo sobre otros sujetos ejercen
esta influencia. Es cierto que una accién en muchas
ooasiones puede dar lugar a falsas conclusiones en
los otros y que una persona gue por una ventans me
ve conducirme de una manera galante con la mujer
de mi vecino puede ser tan simple que imagine que
es la mia propia. En este caso mi accién se parece
de algtin modo a la mentira o falsedad, tan sélo
con la diferencia importante de que yo no realizo
la accién con la intencién de dar lugar al falso jui-
cio de la otra persona, sino Unicamente para satis-
fader mi lascivia y pasién. Produce, sin embargo,
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un error y falso juicio por accidente, y la falsedad
de sus efectos puede ser adscrita, mediante un modo
singular de hablar figurado, a la accién misme.
Pero aun asi no puede encontrar pretexto o razén
para afirmar que la tendencia a causar un error tal

es el primer principio o fuente originaria de toda
mmora.hdsd (1).

Asi, en resumen, es imposible que la dmtlncn‘m
entre bien y mal moral pueda ser hecha por la razén,

(1) Se podria pensar que era totalmente superfluo demostrar
esto sl un antor ya muerto, que ha tenido la buena fortuna de lo-
grar alguna reputacién, no hubiese afirmado que una falsedad ta-
era el fundamento de todo crimen y fealdad moral. Para que poda-
mos descubrir la falacia de esta hipétesis necesitamos tan sélo conl
siderar que una conclusién falsa se obtiene de una accién dnicamente
mediante una obscuridad de los principios naturales que hacen que
una causa se halle detenida de un modo oculto en su actuacién por
causas contrarias y que hace incierta y variable la conexién entre
dos objetos. Ahora bien: como una incertidumbre y variedad anklo-
ga de causas tiene lugar también en los objetos naturales y produce
un error semejante en nuestro juicio, si la tendencia a producir:el
error fuera la verdadera esencia de la moralidad y del vicio los ob-
jetos inanimados ser viciosos ¢ inmorales.

Es en vano argilir que los objetos inanimados obran sin libertad y
eleccién, pues como la libertad y la eleccién no son necesarias para
hacer que una accién produzca una conclusién errénea, no puedsn
ser en ningdn respecto esenciales a la moralidad y no puedo ver I~
cilmente c6mo, dado este sistema, pueden ser traidas bajo conside-
racién. 8i la tendencia a causar el error es el origen de la inmorali-
dad, serfan siempre inseparables esta tendencia y la inmoralidad.

Afiddase a esto que si yo hublera tenido la precaucién de cerrar la
ventana antes de permitirme ciertas libertades con la mujer de mi
vecino no hubiera sido culpable de delito o inmoralidad alguna, ya
que quedando mi accién completamente ignorada no poseeria una
tendencia a producir una conclusién falsa.

Por la misma razén, un ladrén que roba mediante una escalera,
por una ventana, teniendo el mayor cuidado imaginable de no cau-
sar perturbacién alguna, no es en ningdn respecto criminal. Pues o
no es percibido, o si lo es es imposible que pueda producir un errer,
y nadie le tomars, dadas estas circunstancias, por otra persona de
Ia que realmente es.

Es un hecho notorio que los bizcos producen verdaderamente
errores en los otros y que nos figuramos que saludan a una persons
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'‘pues esta distincién tiene una influencia sobre
nuestras acciones de la cual la razén por sf sola es
incapaz. La razén y el juicio pueden de hecho ser
-causas mediatas de la accién, sugiriendo o dirigien-
dob la pasién; pero no se ha de pretender que un
juicio de este género, segin su verdad o falsedad,
vaya acompafiado de virtud o vicio. En cuanto a
1os juicios que son causados por nuestros juicios, -
88 les puede conceder atin menos estas cualidades
morales de las acciones que son sus causas.

0.hablan con ella, cuando en realidad se dirigen a otra. {Son, pues,
por esto inmorales?
. - Ademés podemos observar ficilmente que en todos estos argu-
menun existe un claro razonamiento en circulo. Una persona que
toma posesion de los bienes de otro y usa de ellos como si fuesen
propios declara en cierto modo que son los suyos, y esta falsedad es
Ia fuente de la inmoralidad de la injusticia. Pero {son la propiedad,
.elderecho o Ia obligacién inteligibles sin una inmoralidad precedente?

Uha persona desagradecida para con su bienhechor afirma en
clerto modo que no ha recibido jamés favores de él. Pero jde qué
manera? {Es quizd porque su deber consiste en ser agradecido? 8in
embargo, esto supone que existe una regla precedente del deber y la
moral. {Es quizé porque la naturaleza humana es generalmente agra-
decida y nos hace concluir que una persona que causa un dafio
jamés recibe un favor de la persona dafiada? Pero la naturaleza
humana no es, on general, tan agradecida que justifique esta conclu-
si6n; 0 si lo fuese, {es una excepcién de la regla general criminal en
cada caso, por la tnica razén de ser una excepcién?

Sin embargo, lo que bastars totalmente para destruir este sistema
caprichoso es observar que nos deja abandonados a Ia misma difi-
cuitad al dar una razén de por qué la verdad es virtuosa y la false-
dad viciosa que al explicar el mérito o fealdad de una accién. Conce-
deré —si asf se quiere —que toda inmoralidad es de esta supuesta fal-
sedad de 1a acci6n con 1a Gnica condicién de que se me presente una
razén plausible de por qué una falsedad tal es inmoral. 8i se conside-
ra como es debido Ia materia, nos hallaremos ante la misma dificul-
tad que en un principio.

Este tltimo argumento es muy concluyente; porque si no exis-
tiese un mérito o fealdad evidente unido a esta especie de verdad o
falsedad, ésta no podria jamds tener una influencia sobre nuestras
acciones. JPues quién piensa dejar de cometer una accién porque
otros pueden sacar falsas conclusiones de ella? ;O quién ha realizado
alguna porque puede dar lugar a conclusiones verdaderas?

TR. NATURALEYA HUMANA, - T. IIL, 2
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Sin embargo, para ser més precisos y mostrar
que la adecuacién y la inadecuacién eterna e in-
mutable de las cosas no puede ser mantenida por
una filosofia firme debemos tener en cuenta las
siguientes consideraciones: ‘
Si el pensamiento y el entendimiento fueran por
si solos capaces de fijar los limites de lo justo y lo
injusto, el cardcter de virtuoso y vicioso deberia re-
sidir en alguna relacién de los objetos o deberia ser
un hecho que se descubriria por nuestro entendi-
miento. Esta consecuencia es evidente. Como las
operaciones del entendimiento humano se dividen
en dos géneros, la comparacién de ideas y los ra-
zonamientos acerca de hechos, si la virtud fuese
descubierta por el entendimiento debia ser objeto
de una de estas operaciones, puesto que no existe
una tercera operacién del entendimiento que pueda
descubrirlo. Existe la opinién, propagada muy hé-
bilmente por ciertos filosofos, de que la moralidad
es susceptible de demostracién, y aunque nadie
ha sido capaz de avanzar un solo paso en estas de-
mostraciones, sin embargo se considera que esta
ciencia puede ser llevada a una igual certeza que
la geometria o el 4lgebra. Segn este supuesto, el
vicio y la virtud deben consistir en alguna rela-
cién, pues se concede en absoluto que ningtn hecho {
es capaz de ser demostrado. Comencemos, por con-
siguiente, examinando esta hip6tesis e intentemos,
si es posible, fijar estas cualidades morales, que han
sido durante tanto tiempo objeto de investigacio-
nes inutiles, y poner en claro las relaciones que
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constituyen la moralidad u obligacién de modo
que podamos saber en qué consiste, y después, de
qué manera debemos juzgar de ellas.

Si se afirma que el vicio y la virtud consisten en
relaciones susceptibles de certeza y demostracién,
es preciso limitarse a las cuatro relaciones que sélo
admiten este grado de evidencia, y en este caso se
caeré en absurdos de los que yo no podré sacar a
nadie. Pues si se considera que la verdadera esen-
cia de la moralidad consiste en las relaciones, como
no hay ninguna de éstas que no pueda aplicarse
nd_ 86lo a los seres irracionales, sino también a los
objetos inanimados, se sigue que tales objetos de-
ben ser susceptibles también de mérito y demé-
rito. Semejanza, contraste, grados de cuslidad y
relaciones de cantidad y ntmero son relaciones
que conciernen tanto a la materia como a nuestras
acciones, pasiones y voliciones. Es indiscutible, por
consiguiente, que la moralidad no consiste en al-
gunas de estas relaciones ni su sentido en su des-
cubrimiento (1).

Si se afirma que este sentido de la moralidad
copsiste en el descubrimiento de alguna relacién
digtinta de éstas y que nuestra enumeracién no

(1) Como una prueba de qué confuso es nuestro modo de pensar
corrientemente sobre este asunto podemos observar que los que afir-
man que la moralidad es demostrable no dicen que la moralidad radi-
ca en las relaciones y que las relaciones son distinguibles por la razén.
Tan s6lo dicen que la razén puede descubrir que una acci6én tal en
tades relaciones es virtuosa y que otra accién es viciosa. Parece que
plengan de un modo suficientemente s6lido si son capaces de introdu-
cir Ia palabra relacién en Ia proposicién sin preocuparse de si se lo
proponian o no. 8in embargo, me parece que aquf el argumento es cla-
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era completa cuando reuniamos todas las relacio-
nes demostrables bajo cuatro titulos generales, no
86 qué responda si no es rogar que alguien sea tan
bondadoso que me indique una nueva relacién. Es
imposible refutar un sistema que no ha sido nunca
expuesto. Luchando de este modo en la obscuridad
se pierden los golpes en el aire y frecuentemente se
coloca uno donde el enemigo no se halla.

Debo por consiguiente en esta ocasién contentar-
me con exponer las dos siguientes condiciones para
quien quiera emprender el aclarar este sistema:
Primero: como un bien y un mal moral se refieren
solamente a las acciones del espiritu y se derivan
de nuestra situacién con respecto a los objetos ex-
ternos, las relaciones de que surgen estas distin-
oiones morales residen tan sélo entre las acciones in-
ternas y los objetos externos y no deben ser apli-
cables ni a las acciones internas comparadas entre
si mismas ni a los objetos externos cuando se con-
traponen a otros objetos externos. Pues como la
moralidad se supone que acompaiia & ciertas rela-
ciones, si estas relaciones pudieran referirse a las
acciones internas consideradas separadamente, se
seguiria que podriamos ser culpables de crimenes

r0. La razén demostrativa descubre tan sélo relaciones. Pero la ra-
300, segin esta hipétesis, descubre también el vicio y la virtud. Por
oonsiguiente, estas cualidades morales deben ser relaciones. Cuando
censuramos una accién en una situacién dada, el objeto total y com-
plejo constituido por la accién y situacién debe realizar clertas
relaciones en las que consiste la esencia del vicio. Esta hip6tesis no
es inteligible de otro modo. {Pues qué descubre la razén cuando de-
clara que una aocion es viciosa? { Descubrirs una relacién o un hecho?
Eatas cuestiones son decisivas y no pueden ser eludidas.
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en nosotros mismos e independientemente de nues-
tra situacién con respecto del universo, y de igual
modo si estas relaciones morales pudieran ser apli-
cadas a los objetos externos se seguiria que aun los
seres inanimados serian susceptibles de belleza y
fealdad moral. Ahora bien: parece dificil imaginar
que se pueda descubrir una relacién entre nuestras
pasiones, voliciones y acciones que pueda ser com-
parada con los objetos externos, ya que dicha re-
lacién no ha de concernir ni a las pasiones y vo-
liciones o a los objetos externos comparados en-
tre si. - ‘

Aun ser4d més dificil realizar la segunda condi-
cién para justificar este sistema. Segtn los prin-
cipios de los que mantienen una diferencia racio-
nal abstracta entre bien y mal moral y una natu-
ral adecuacién e inadecuacién de las cosas, no s6lo
se supone que estas relaciones, por ser eternas e
inmutables, son las mismas consideradas por toda
criatura racional, sino que sus efectos se estiman
necesariamente los mismos, y se concluye que no
tienen menor o, més exacto, mayor influencia en la
direcciéon de la voluntad de la divinidad que en
el gobierno de nuestra voluntad racional y virtuosa
en nuestra especie. Estas dos notas son evidente-
mente diferentes. Una cosa es conocer la virtud y
otra conformar la voluntad a ella. Por consiguiente,
para probar que las reglas de lo justo e injusto
son leyes eternas y obligatorias para todo espiritu
racional no es suficiente mostrar las relaciones
sobre que esté fundada: debemos también poner de
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relieve la conexién entre la relacién y la voluntad
y debemos probar que esta conexién es tan nece-
saria que en todo espiritu bien dispuesto debe pre-
sentarse y tener su influencia, aunque la diferen-
cia entre los espiritus pueda ser en otros respec-
tos inmensa e infinita. Ahora bien: ademés de que
ya he probado que aun en la naturaleza humana
ninguna relacién por si puede producir una accién,
ademés, digo, ha sido mostrado, al tratar del en-
tendimiento, que no existe una conexién de causa
y efecto, como la que aqui se supone, que pueda ser
descubierta de otro modo que por experiencia, y de
la que podamos pretender estar seguros por la sim-
ple consideracién de los objetos. Todos los seres en
el universo, considerados en si mismos, nos apare-
cen completamente desligados e independientes los
unos de los otros. Sélo por experiencia conocemos
su influencia y conexién, y esta influencia no po-
demos extenderla més all4 de la experiencia.

Asi ser4 imposible realizar la primera oondiciéon
requerida para el sistema de las reglas eternas ra-
cionales de lo justo y lo injusto porque es imposible
mostrar las relaciones sobre las cuales la distincién
puede fundarse, y es imposible realizar la segunda
condicién porque no podemos probar a prior: que
estas relaciones, si existen realmente y son perci-
bidas, sean universalmente forzosas y obligatorias.

Para hacer eatas reflexiones generales més claras
y oconvincentes podemos ilustrarlas por algunos
casos particulares en los que este carécter de bien
0 mal moral se reconoce més generalmente. De
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todos los orimenes que las criaturas humanas son
'dapaces de cometer es el més hérrido e innatural
la ingratitud, especialmente cuando se comete con-
tra los padres y aparece en los casos més notorios
de heridas y muerte. Esto es reconocido por todo
el género humano, tanto por los filésofos como por
‘los restantes mortales; solamente entre los fil6-
‘sofos surge la cuestién de si el delito o fealdad
moral de esta acdién puede ser descubierta por un
razonamiento demostrativo o ser apreciada por un
sentido interno y por medio de alguin sentimiento
que naturalmente se ocasiona por la reflexién sobre
una accién tal. Esta cuestién seréd pronto decidida
en contra de la primera opini6én si podemos mos-
trar las mismas relaciones en objetos, sin la nocién
de una culpa o maldad que las acompaiie. La razén
o 1a ciencia no es mas que la comparacién de las
ideas y el descubrimiento de sus relaciones, y si
las mismas relaciones tienen diferentes propieda-
des, se debe seguir evidentemente que estas pro-
piedades no son descubiertas solamente por la razén.
Por oonmgmenbe, para someter la cuestién a este
examen escojamos un objeto inanimado, como, por
ejemplo, un roble o un olmo, y supongamos que sus
semillas al caer producen un véstago bajo él que,
oreciendo poco a poco, acaba por sobrepasar y
matar el 4rbol padre; yo pregunto si en este caso
puede faltar una relacién que no se presente en el
parricidio o la ingratitud. (No es uno de los &r-
boles la causa de la existencia del otro y no es el
ﬁl‘timo la causa de la destruccién del primero, del
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mismo modo que cuando un hijo asesina a sus pa- .

dres? No es suficiente replicar que falta una elec-
ci6én o voluntad, pues en el caso del parricidio la ve-
luntad no da lugar a relaciones diferentes, sino que
solamente es la causa de que la accién se deri-
va, y por conseouencia produce las mismas relacio-
nes que en el roble o el olmo surgen de otros prin-
oipios. La voluntad o la eleccién es lo que determina
& un hombre a matar a sus padrés, y son las leyes
de la materia y el movimiento las que determinan
un véstago a destruir el roble de que ha nacido.
Aqui las mismas relaciones tienen diferentes cau-
sas; pero como las relaciones son las mismas ¥y
como su descubrimiento no va acompafiado en los
dos casos de una nocién de inmoralidad, se sigue
que esta nocién no surge de este descubrimiento.

Sin embargo, para escoger un caso més semejante
preguntaré gustoso por qué el incesto en la especie
humana es criminal y por qué la misma accién -y
las mismas relaciones en los animales no tienen lo
més minimo de fealdad y deformidad moral. Si ge
me responde que esta accién es inocente en los ani-
males porque no poseen suficiente razén para re-
conocer su fealdad, pero que por estar los hombres
dotados de esta facultad, que puede obligarlos a
cumplir su deber, la misma accién en ellos se hace
criminal, replicaré que esto es evidentemente ar-
giiir en un circulo, pues antes que la razén pueda
percibir esta fealdad la fealdad debe existir, y, por
consecuenoia, es independiente de las decisiones de
nuestra razén y es més propiamente su objeto que
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su efecto. Segun este sistema, todo animal que tiene
sentidos, apetito y voluntad, es decir, todo animal,
‘debe ser susceptible de las mismas virtudes y vi-
‘olos por los cuales concedemos alabanza o censura
a-las criaturas humanas. Toda la diferencia estaré
en que nuestra razén superior puede servir para
descubrir el vicio y la virtud, y por este medio pue-
‘de aumentar la censura o alabanza; pero este des-
éubrimiento supone un ser separado en estas dis-
tinoiones morales y un ser que depende tan sélo de
la voluntad y el apetito y que tanto en pensamiento
eomo en realidad debe ser distinguido de la razén.
Los animales son susceptibles de las mismas rela-
oiones coa respecto a los otros de la especie huma-
‘nk, y por lo tanto serian susceptibles de la misma
moralidad si la esencia de la moralidad consistiese
‘en estas relaciones. Su carencia de grado suficien-
‘te de raz¢n puede impedirles percibir sus deberes
y obligaciones morales; pero nunca puede impedir
que estos deberes existan, pues deben existir de
‘antemano para ser percibidos. La razén los halla,
pero no los produce. Este argumento merece ser
teénido en cuenta por ser, segtin mi opinién, com-
pletamente decisivo.

El anterior razonamiento no sélo prueba que la
‘moralidad no consiste en relaciones que son objeto
dé la ciencia, sino que, bien examinado, prueba
también econ igual certeza que tampoco consiste en
hechos que puedan ser descubiertos por el entendi-
‘miento. Esta es la segunda parte de nuestro argu-
mento, y si podemos hacer esto evidente nos seré
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posible concluir que la moralidad no es un obje-
to de razén. Pero ;puede existir alguna dificultad
para probar que el vicio y la virtud no son hechos
cuya existencia podamos inferir por la razén? To-
memos una accién que se estima ser viciosa: el ase-
sinato intencional, por ejemplo. Examinémoslo en
todos sus aspectos y veamos si se puede hallar al-
gun hecho o existencia real que se llame vicio. De
cualquier modo que se le considere, s6lo se hallan
ciertas pasiones, motivos, voliciones y pensamien-
tos. No existen otros fenémenos en este caso. El
vicio nos escapa enteramente mientras se le consi-
dere como un objeto. No se le puede hallar hasta que
se dirige la reflexién hacia el propio pecho y se ha-
lla un sentimiento de censura que surge en nosotros
con respecto a la accién. Aqui existe un hecho; pero
es objeto del sentimiento, no de la razén. Esté en
nosotros mismos, no en el objeto. Asi, cuando se
declara una accién o cardcter vicioso no se quiere
decir sino que por la constitucién de nuestra na-
turaleza experimentamos un sentimiento o afec-
ci6én de censura ante la contemplacién de aquél. El
vicio y la virtud, por consiguiente, pueden ser com-
parados con los sonidos, colores, calor y frio, que
segin la filosofia moderna no son cualidades en
los objetos, sino percepciones en el espiritu, y este
descubrimiento en moral, 1o mismo que otros en la
fisica, debe ser considerado como un avance consi-
derable de las cienciase speculativas, aunque, lo
mismo que éstas, no tiene o tiene poca influencia en
la préctica. Nada puede ser més real o interesarnos

'
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‘thAs que nuestros propios sentimientos de placer y
dolor, y si éstos son favorables a la virtud y des-
‘favorables al vicio no puede ser requerido nada
més para la regulacién de nuestra conducta y vida.
* No puedo menos de afiadir a estos razonamientos
una observacién que puede quizé ser estimada de
alguna importancia. En todo sistema de moralidad
que hasta ahora he encontrado he notado siempre
que el autor procede durante algin tiempo segin
el modo corriente de razonar, y establece la existen-
cia de Dios o hace observaciones concernientes a
los asuntos humanos, y de repente me veo sorpren-
dido al hallar que en lugar de los enlaces usuales de
las proposiciones es no es encuentro que ninguna
proposicién se halla enlazada mas que con debe o
no debe. Este cambio es imperceptible, pero es,
sin embargo, de gran consecuencia, pues como este
debe o no debe expresa una nueva relacién o afir-
macién, es necesario que sea observada y explicada
y al mismo tiempo debe darse una razén para lo
que parece completamente inconcebible, a saber:
como esta nueva relacién puede ser una deduccién
de otras que son totalmente diferentes de ella, ya
que los autores no usan comiinmente de esta pre-
caucién, debo aventurarme a recomendarla a los
léctores, y estoy persuadido de que esta pequefia
atencién acabaré con todos los sistemas corrientes
de moralidad y nos permitiré ver que la distincién
de vicio y virtud no se funda meramente en las re-
laciones de los objetos ni se percibe por la razén.
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SECCION II

Las distinciones morales se derivan de un sentido
' moral. :

Asi, el curso del anterior argumento nos lleva a
concluir que puesto que el vicio y la virtud no pue-
den descubrirse solamente por la razén o la compa-
racién de ideas, debe ser mediante alguna impresién
o sentimiento que nos ocasionan por lo que somos
capaces de fijar la diferencia entre ellos. Nuestras
decisiones concernientes a la rectitud .y depravacién
moral son evidentemente percepciones, y como to-
das las percepciones son impresiones o ideas, la ex-
clusién de las unas es un argumento convincente
en favor de las otras.!La moralidad, por consiguien-
te, es més propiamente sentida que juzgada, aun-
que este sentimiento o afeccién es cominmente tah
suave y sutil que nos inclinamos a confundirlo con
una idea, segin nuestra costumbre de tomar unas
cosas por otras cuando existe entre ellas una gran
semejanza.

La cuestién que se presenta en seguida es de qué
naturaleza son estas impresiones y de qué manera
actiian sobre nosotros. Aqui no podemos permane-
cer largo tiempo perplejos, sino que debemos dé-
clarar que la impresién que surge de la virtud es
agradable y la que procede del vicio desagradable.
La experiencia de cada momento nos convenceré
de ello. No existe un espectéculo tan hermoso como
una acoién noble y generosa ni nada que nos cause
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maés. horror que una cruel y pérfida. No hay goce
igual al que recibimos de la compaiiia de los que
gmamos y estimamos, asi como el més grande de los
castigos consiste en ser obligado a pasar nuestra

- vida con los que odiamos o despreciamos. Una ver-
dadera obra dramética o novela debe proporcionar-
nos casos de este placer que la virtud produce y del
dolor que surge del vicio.

Ahora bien: puesto que las impresiones distinti-
vas por las que se conoce el bien y el mal moral no
son mas que dolores o placeres particulares, se si-
gue que en todas las investigaciones referentes a
estas distinciones morales seré suficiente mostrar
los principios que nos hacen sentir una satisfaccién
o dolor ante la contemplacién de un carécter, para
saber por qué el carécter es laudable o censurable.
{Por qué una accién o sentimiento o cardoter es vir-~
tuoso o vicioso? Porque su consideracién causa un
placer o dolor de un género particular. Por consi- -
guiente, dando razén del placer o el dolor explica-
mos suficientemente el vicio y la virtud. Tener el '
sentido de la virtud no es mas que sentir una satis-
faccién de un género particular ante la contempla-
.6ién de un carécter. El sentimiento mismo consti-
tuye nuestra alabanza o admiracién. No vamos més
lejos ni investigamos la causa de la satisfaccion. No
.inferimos que un carécter sea virtuoso porque agra-
da, sino que sintiendo que agrada de un modo par-
ticular sentimos, en efecto, que es virtuoso. Es el
mismo caso que nuestros juicios concernientes a
todos los géneros de belleza, gustos y sensaciones.
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Nuestra aprobacién se halla implicada en el placer:

inmediato que nos producen.

He objetado al sistema que establece reglas eter-
nas, racionales, de lo justo e injusto que es im-
posible mostrar en las acciones de las criaturas ra-
cionales relaciones que no se hallen en los objetos
externos, y que, por consiguiente, si la moralidad
acompaiia siempre a estas relaciones seré posible

para la materia inanimada el hacerse virtuosa o vi-.

ciosa. Ahora bien: puede de igual modo objetarse
al presente sistema que si la virtud y el vicio se ha-

llan determinados por efplacer y el dolor estas cua-|

lidades deben en todo caso surgir de sensaciones, y, .

por consiguiente, cualquier objeto, ya sea animado o
inanimado, racional o irracional, puede llegar &
ser bueno o malo con tal que pueda excitar una sa-

tisfaccién o desagrado. Pero aunque esta objecién -

parece ser la misma, no tiene de ningén modo
igual fuerza en un caso que en el otro, pues, primero,
es evidente que bajo el término de placer compren-
demos sensaciones que son muy diferentes entre sf

¥y que tienen tan sé6lo la semejanza remota requeri- .

da para que sean designadas por el mismo término
abstracto. Una buena composicién de misica y una
botella de buen vino producen placer igualmente y,

lo que es més, su bondad se halla determinada me-

ramente por el placer. ;Pero podremos decir por

esto que el vino es armonioso o que la musica tiene :

un buen sabor? Del mismo modo un objeto inani-
mado y el buen caréoter o buenos sentimientos de
una persona pueden producir una satisfaccién:
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pero como la satisfacoién es diferente, evita que
nuestros sentimientos que se refieren a ellos sean
confundidos y nos hace que atribuyamos virtud a
los unos y no al otro. No todo sentimiento de pla-;
cer o dolor que surja de los caracteres y acciones es
del género especial que nos hace alabar o conde-
nar. Las buenas cualidades de un enemigo nos son
necivas, pero pueden captarse nuestra estima o res-
peto. Solamente cuando un cardcter es considera-
do en general sin referencia a nuestros intereses par-
tieulares causa un sentimiento o afecto que deno-
minamos bien o mal moral. Es cierto que los senti-
mientos de interés y morales son susceptibles de ser
confundidos y que, naturalmente, pasan los unos a
los otros. Rara vez acontece que no imaginemos un
enemigo como vicioso y que podamos distinguir en-
tre su oposicién & nuestros intereses y su villania
o bajeza real; pero esto no impide que los senti-
mientos sean en si mismos diferentes, y un hombre
de temperamento y juicio puede librarse por él mis-
mo de estas ilusiones. De igual manera, aunque una
voz musical no es mas que aquella que produce un
géunero particular de placer, es dificil, sin embargo,
para un hombre notar que la voz de un enemigo
es agradable o conceder que es musical; pero una
persona de un oido fino y que tiene dominio sobre
si misma puede separar estos sentimientos y ala-
bar lo que lo merece.

Begundo, podemos recordar el precedente siste-
ma de las pasiones para hacer notar una diferencia
aun més considerable entre nuestros dolores y pla-
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ceres. El orgullo y la humildad, el amor y el odio;
soa excitados cuando se nos presenta algo que posee
uns relacién con el objeto de la pasiéon y produce
una sensacién separada relacionada con la sensa-
ci6én de la pasién. Ahora bien: la virtud y el vicio
van acompafiados de estas circunstancias. Deben
hallarse necesariamente en nosotros o en los otros
y excitar placer o dolor, y, por consiguiente, dar
lugar a una de estas cuatro pasiones, que se distin-
guen claramente del placer y el dolor que despier-
tan los objetos inanimados y que frecuentemente
no tienen relacién con nosotros; éste es quizé el
efecto més considerable que la virtud y el vicio tie-
nen sobre el espiritu humano.

Se puede ahora preguntar en general, con respec-
to a este dolor o placer que distingue el mal y el
bien moral, de qué principio se deriva y por qué
surge en el espiritu humano. A esto respondo: pri-
meramente, que es absurdo imaginar que en cada
caso especial estos sentimientos sean producidos
por una propiedad original y constitucién primarie, |
pues como el ntimero de nuestros deberes es en cier-
to modo infinito, es imposible que nuestros instin.
tos originales se extiendan a todos ellos y que desde
nuestra primera infancia impriman en el espiritu
‘humano toda la multitud de preceptos que se com-
prenden en los sistemas més completos de ética.
Semejante manera de proceder no estéd de acuerdo
con las méximas usuales segtin las que se conduce
la naturaleza, en la que pocos principios producen j
toda la variedad que observamos en el universo y
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todo sucede del modo més fécil y sencillo. Es ne-
oesario, por consiguiente, reducir estos impulsos’
primarios y hallar algunos principios generales so- -
bre los que se funden todas nuestras nociones mo-
rales. .
.- En segundo lugar, puede preguntarse si debemos
buscar estos principios en la naturaleza o debemos
suponerles algdn otro origen. Responderé que nues-
tre respuesta en esta cuestién depende de la defi-
micién de la palabra naturaleza, puesto que no
bay nada més ambiguo y equivoco que aquélla. Si
Ia naturaleza se contrapone a los milagros, no sélo
la distincién entre el vicio y la virtud es natural,
sino todo hecho que haya sucedido en el mundo,
exceptuando los milagros sobre los que nuestra
religién esté4 fundada. Diciendo, pues, que los sen-
timientos de vicio y virtud son naturales en este
sentido no hacemos ningdn descubrimiento ex-
traordinario. :
Sin embargo, la naturaleza puede contraponerse,
teambién a lo raro y no usual, y en este sentido de la -
palabra, que es el corriente, pueden surgir disputas
concernientes a lo que es natural y no natural, y se
puede, en general, afirmar que no poseemos un cri-
terio preciso segun el cual estas disputas puedan
sor decididas. Lo frecuente y raro depende del nd-
mero de casos que hemos observado, y como este
nimero puede aumentar o disminuir gradualmente,
seré impogible fijar los limites entre ellos. Podemos
s6lo afirmar en este asunto que si algo hay que pue-
da llamarse natural en este sentido lo serdn los
TE. NATURALRYA HUMANA.—T. IIL 8
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sentimientos de la moralidad, puesto que jamés
existié una nacién en el mundo ni una persona en
una nacién que se hallasen totalmente privadas
de ellos y que en algin caso no mostrasen la mas
pequeiia aprobacién o censura de la conducta. Es-
tos sentimientos se hallan tan arraigados en nues-
tra constitucion y temperamento, que sin confun-
dir al espiritu humano por la enfermedad o la lo-
cura es imposible extirparlos o destruirlos.
La naturaleza puede también ser contrapuesta al
jartificio lo mismo que lo fué a lo raro y no usual, y
en este sentido puede ser discutido si las nociones
de virtud son naturales o no. Facilmente olvidamos
que los designios, proyectos y consideraciones de
" los hombres son prineipios tan necesarios en su ac-
tuacién comoel calor y el frio, lo hiimedo y lo seco,
y estiméndolos libres y enteramente obra nuestra
es usual ponerlos en oposicién con los principios de
la naturaleza. Si, por consiguiente, se pregunta si el
sentido de la virtud es natural o artificial, opino
que me es imposible por el momento dar una res-
puesta precisa & esta ocuestién. Quizé aparecera
después que nuestro sentido de algunas virtudes es
artificial y el de otras natural. La discusién de esta
cuestién seréd més oportuna cuando entremos en
los detalles exactos de cada virtud y vicio par-
ticular (1).
Mientras tanto, no estaré fuera de lugar observar,
partiendo de estas definiciones de natural y no na-

(1) En lo que sigue, natural se contrapone a veces a cfvil, a veces
a moral. La oposicion revelard siempre el sentido en que se toma.
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tural, que nada puede ser menos filogéfico que los :
sistemas que afirman que la virtud es lo mismo que
lo natural y el vicio que lo innatural, pues en el pri-'f
mer sentido de la palabra, estando la naturaleza
contrapuesta a los milagros, la virtud y el vicio son
igualmente naturales, y en el segundo, como opuesta ¢ -
a Yo que no es usual, se hallaria quizé que la virtud
seria menos natural. En Gltimo término debe con-
cederse que la virtud heroica, no siendo usual, es
mucho menos natural que la més brutal barbarie.
Segun el tercer sentido de la palabra, es cierto que
tanto el vicio como la virtud son igualmente arti-
ficiales y se hallan fuera de la naturaleza. Pues aun-
que se discuta si la nocién de mérito o demérito en
ciertas acciones es natural o artificial, es evidente
que las acciones mismas son artificiales y realizadas
con un cierto designio e intencién; de otro modo no
podrian comprenderse bajo alguna de estas deno-
minaciones. Es imposible, por consiguiente, que el
caréoter de natural y no natural pueda, sea en el
séntido que sea, determinar los limites del vicio y
la virtud.

Asi, hemos vuelto a nuestra primera posicién de
que la virtud se distingue por el placer y el vicio por
.el dolor que una accién, sentimiento o cardcter nos
proporciona por su mero examen y consideracién.
Esta conclusién es sumamente fitil porque nos re-
duce a la simple cuestién de por qué una accién
o sentimiento, en su examen general o considera-
cién general, nos proporciona una cierta satisfac-
cién o desagrado, para mostrar el origen de su rec-
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titud o maldad moral sin indagar relaciones o cua-
lidades incomprensibles que jamés han existido en
la natufaleza, ni aun en nuestra imaginacién en la
forma de una concepcién clara y distinta. Me va-
naglorfo de haber realizado gran parte de mi pre-
sente designio llegando a un planteamiento de la
cuestién que me parece tan libre de ambigiiedad y
obscuridad.



PARTE SEGUNDA
DE LA JUSTICIA Y LA INJUSTICTA

SECCION PRIMERA
¢Es la justicia una virtud natural o artificial?

Ya he indicado que nuestro sentido de la virtud
no es siempre natural, sino que hay algunas vir-
tudes que producen placer y aprobacién por medio
de un artificio o mecanismo que surge de las cir-
cunstancias y necesidades del género humano. Afir-
mo que de esta especie es la justicia, e intentaré de-
fender esta opinién por un argumento breve y, se-
gtn espero, convincente, antes de que examine la
naturaleza del artificio del cual se deriva el sentido
de esta virtud.

Es evidente que cuando alabamos una accién
consideramos solamente los motivos que la han
producido ¥ consideramos la accién como signo o
indicacién de ciertos principios que residen en el
espiritu o temperamento. La realizacién externa no
tiene mérito. Debemos dirigir nuestra vista al in-
terior para hallar la cualidad moral. Esto no pode-
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mos hacerlo directamente, y, por consiguiente,.fi-
jamos nuestra atencién en las acciones como en sig-
nos externos; pero estas acciones se consideran atn
o6omo signos, y el Gltimo objeto de nuestra alaban-
za y aprobacion es el motivo que las ha producido.

Del mismo modo, cuando exigimos la realizacién
de una accién o censuramos a una persona pPor no
realizarla suponemos siempre que en esta situacién
unsa persona debe ser influida por el propio motivo
de esta accién y estimamos vicioso en ella el que
no lo tenga en cuenta. Si hallamos después de una
investigacién que el motivo virtuoso era atin pode-
roso en su pecho, aunque impedido en su accién por
circunstancias que nos son desconocidas, retiramos
nuestra censura y experimentamos la misma estima
por aquella persona que si* hubxese realizado la ac-
cién que exigimos de ella.

Por consecuencia, resulta que todas las acciones
virtuosas derivan su mérito de motivos virtuosos y
son consideradas meramente como signos de estos
motivos. De este principio concluyo que los prime-
ros motivos virtuosos que conceden un mérito & la
accién no pueden ser jamés la apreciacién de :la
virtud de esta accién, sino que deben ser algun otro
motivo o principio natural. Suponer que la mera
consideracién de la virtud de la accién puede ser el
primer motivo que produce la accién y la hace vir-
tuosa es razonar en un circulo. Antes de que ob-
tengamos una apreciaciéon tal, la accién debe ser
realmente virtuosa y esta virtud debe derivarse de
algin motivo virtuoso; por consiguiente, el motivo
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virtuoso debe ser diferente de la consideracién de
la virtud de la accién. Un motivo virtuoso se re-
quiere para hacer una accién virtuosa. Una accién
dsbe ser virtuosa antes de que tengamos una apre-
ciacién de su virtud. Algdn motivo virtuoso, por
consiguiente, debe ser anterior & esta considera-
eibn.

No es esto meramente una sutilidad metafisica,
Sino que entra en todos nuestros razonamientos de
la;vida corriente, aunque quizé no somos capaces
de exponerlos en términos filos6ficos tan claros.
{Por qué censyramos a un padre cuando descuida
a'su hijo? Porque muestra una carencia de la afec-
6ién natural que es el deber de todo padre. Si no
fuese el deber una afeccién natural, el cuidedo de
los hijos no seria un deber y resultaria imposible
que pudiéramos tener presente el deber para pro-
ducirle. En este caso, por consiguiente, todos los
hembres suponen un motivo de la accién distinto -
del sentido del deber.

.Hay un hombre, por ejemplo, que hace muchas
acoiones buenas: ayuda a los desgraciados, consuela
a/los afligidos y extiende su bondad hasta los extran-
jeros més remotos. Ningtn carécter puede ser més
amable y virtuoso. Consideramos estas acciones
como pruebas de la més grande humanidad. Esta
humanidad concede un mérito a las acciones. La
apreciacién de este mérito, por consiguiente, es una
consideracién secundaria y que deriva de los prin-
cipios anteriores de humanidad que son meritorios
y laudables.
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En breve puede ser establecido como una msk-
xima indudable que ninguna aceién puede ser vir-
tuosa o moralmente buena, & menos que no exista
en la naturaleza humana algin motivo que la pro-
duzca distinto del sentido de su moralidad. -

Sin embargo, {el sentido de la moralidad no pue-
de producir una accién sin ningdn otro motivo?
Respondo: puede; pero esto no constituye una obje-
cién para la presente doctrina. Cuando un motivo
o principio virtuoso es corriente en la naturaleza
humana, una persona que siente su corazén priva-
do de este motivo puede odiarse & si mismsa per
esto y puede realizar la acci6én sin el motivo, por
un cierto sentido del deber, para adquirir por préo-
tica este principio virtuoso o al menos para ocultar
tanto como es posible su carencia de él. A un hom-
bre que realmente no experimenta gratitud en su
alma le agrada, sin embargo, realizar acciones de
gracia y piensa que por este medio ha cumplido su
deber. Las acciones son al principio consideradss
como signos de motivos, pero es usual en este caso,
como en todos los otros, fijar nuestra atencién por
signos y olvidar en cierta medida la cosa significa-
da. Sin embargo, aunque en algunas ocasiones una
persona pueda realizar una accién meramente par
su apreciacién de su obligacién moral, esto mismo
supone la existencia en la naturaleza humana de
diferentes principios que son capaces de produeir
la accién y cuya belleza moral hace la accién me
ritoria. o

Ahora bien: para aplicar todo esto al caso pre-
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sente, supongo que una persons me ha prestado
una cantidad de dinero a condicién de ser devuel-
ta en pocos dias, y supongo también que después
de la expiraciéon del plazo concedido me pide la
suma. Pregunto: jPor qué razén o motivo tengo
que devolver el dinero? Se me diré que mi conside-
racién de la justicia y odio de toda villania y cana-
Hada son razones suficientes para mi si yo conservo
algo de honradez o sentido del deber u obligacién.
Esta respuesta, no lo dudo, es justa y satisfactoria
para un hombre en un estado civilizado y cuando
ba sido formado de acuerdo con cierte disciplina y
educacién; pero en una condicién ruda y més na-
tural, si se permite llamar a esta condicién natu-
ral, esta respuesta seria rechazada como perfeota-
mente ininteligible y sofistica, puesto que una per-
sona en esta situacién preguntaria inmediatamente:
-4En qué consiste la honradez y la justicia que en-
contréis en la devolucién de un préstamo y en no
focar a la propiedad de los otros? No esté, segura-
.mente, en la accién externa. Debe, por consiguien-
te, hallarse en el motivo del que la accién externa
se deriva. Este motivo no puede considerarse nun-
ca como la apreciacién de la honradez de la accién,
“pues es uns clara falacia decir que se requiere un
motivo virtuoso para hacer una accién honrada y al
mismo tiempo que la apreciacién de la honradez
es el motivo de la accién. No podemos jamés apre-
ciar la virtud de una accién a menos que la accién
no haya sido antes virtuosa. Ninguna accién pue-
de ser virtuosa sino en cuanto que procede de un
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motivo virtuoso. Un motivo virtuoso, por consi+
guiente, debe preceder a la apreciacién de la vir-
tud, y es imposible que el motivo virtuoso y la
apreciacién de la virtud sean lo mismo.

Se requiere, pues, hallar algin motivo para con-
ducirse segin la justicia y honradez, diferente de
nuestra apreciacién de la honradez, y'en esto con-
siste la gran dificultad, pues si decimos que la pre-
ocupacién de nuestros intereses privados o repu-
tacién es el motivo legitimo de todas las acciones
honradas, se sigue que siempre que esta preocupa-
ci6én cese, la honradez no podré tener lugar. Es cier-
to que el amor de si mismo, cuando actta en liber-
tad, en lugar de llevarnos a acciones honradas es el
manantial de toda injusticia y violencia y que nin-
gtin hombre puede corregirse de estos vicios sin
corregir y restringir los movimientos naturales de
este apetito.

Si se afirma que la razén o motivo de tales ao-
ciones es la consideracién del interés publico, al que
nada es m4s contrario que los ejemplos de injusticia
y falta de honradez, propondré las tres siguientes
consideraciones como dignas de tenerse en cuenta:
Primero: el interés ptiblico no se halla naturalmente
unido a la observancia de las reglas de justicia, sino
que solamente se halla enlazado con ellas después
de una convencién artificial para el establecimiento
de estas reglas, como se expondré més adelante ex-
tensamente. SBegundo: si suponemos que el présta-

- mo era secreto y que es necesario para el interés de
la persona que el dinero sea devuelto del mismo
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modo (como cuando el que presta desea ocultar sus
riquezas), en esta ocasién el caso cambia, y el publi-
c0 no se halla ya interesado en las acciones del deu-
dor, aunque yo supongo que no existir4 moralista
que pretenda afirmar que el deber y la obligacién
cesan. Tercero: la experiencia prueba de un modo
suficiente que los hombres, en el curso habitual de
la vida, no consideran algo tan remoto como el in-
terés phblico cuando pagan a sus acreedores, rea-
lizan sus compromisos y se abstienen de robo, pillaje
einjusticia de cualquier género. Aquél es un moti-
vo demasiado remoto y sublime para afectar a la
generalidad del género humano y operar con fuer-
za en acciones tan contrarias al interés privado
oomo son frecuentemente las de justicia y honra-
dez comiin. .

En general, puede ser afirmado que no existe una
pasién en el espiritu humano que consista en el
amor al género humano meramente como tal, in-
dependiente de las cualidades personales, servicios
o relacién con nosotros. Es cierto que no existe cria-
tura humana, ni de hecho sensible, cuya felicidad
o desgracia no nos afecte en alguna medida si nos
estéd préxima y nos es expuesta en vivos colores;
pero esto procede meramente de la simpatia y no
es prueba de una afeccién universal para con el gé-
nero humano, puesto que el interés se extiende més
all4 de nuestra especie. Una afeccién entre los dos
8ex08 es una pasién innata de la naturaleza huma-
na, y esta pasién nosélo aparece en sus sintomas pe-
culiares, sino también inflamando los otros princi-
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pios de afeccién y produciendo un mayor amor a la
belleza, ingenio, ternura que los que habrian surgi-
do de otro modo de ellos. Si existiese un amor uni«
versal entre las criaturas humanas se presentaria
de la misma manera. Un grado de una buensa cuali-
dad produciria una afeccién més fuerte que el odio
producido por el mismo grado de una mala cuali-
dad, lo que es contrario a lo que hallamos en la ex-
periencia. Los temperamentos de los hombres son
diferentes y algunos tienen una tendencia a las afec-
ciones tiernas, mientras que otrosla poseen hacia las
pasiones acres; pero en lo capital podemos afirmar
que el hombre en general o la naturaleza humana
no es mas que el objeto del amor y el odio y requiere
de alguna otra causa que por una doble relacién de
impresiones e ideas pueda excitar estas pasiones.
En vano intentaremos eludir esta hip6tesis. No
existe fenémeno alguno que ponga de relieve una
tal afeccién hacia los hombres independiente de su
mérito y de toda otra circunstancia. Amamos la
compaiiia en general como amamos toda otra di-
versién. Un inglés en Italia es un amigo nuestro, y
lo es un europeo en China, y quizé un hombre seria
apreciado como tal si lo encontrasemos en la Luna.
Pero esto procede sélo de las relaciones con nos-
otros mismos, que en estos casos concentran en si
mayor fuerza por hallarse confinadas a pocas per-
sonas. :
Si la benevolencia publica o la consideracién de
los intereses de la humanidad no pueden ser el mo-
tivo original de Ia justicia, mucho menos puedenser-
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lo la benevolencia privada o la consideraciéon de
los intereses de la parte interesada. jPor qué debo
pagarle si es mi enemigo y me da un justo motivo
para odiarle? jPor qué si es un hombre vicioso y
merece el odio de la humanidad entera? ;Por qué
si es un desgraciado y no puede hacer uso de lo que
le arrebato? ;Por qué si es un perdido y recibird
més dafio que beneficio de su posesién? jPor qué
si yo me hallo en la necesidad y tengo motivos ur-
gentes para adquirir algo para mi familia? En todos
estos casos el motivo original de la justicia faltaria,
¥y por consiguiente la justicia misma, y con ella la
propiedad, el derecho y la obligacién.

- Un hombre rico esté sometido a la obligacién de
dar a los que se hallan necesitados un ctimulo de
eosas que le son superfluas. Sila benevolencia pri-
vada fuese el motivo original de la justicia, un hom-
bre no estaria obligado a abandonar a la posesién
de los otros mas que lo que le agradase darles. En
dltimo término, la diferencia seria muy poco consi-
derable. Los hombres fijan sus afecciones més sobre
lo que poseen que sobre aquello de lo que jamés dis-
frutan; por esta razén seria una mayor crueldad des-
poseer & un hombre de alguna cosa que no dérsela.
Pero ;quién puede afirmar que ésta es la sola fun-
damentacién de la justicia?

Ademés debemos considerar que la razén capital
de por qué los hombres se sienten tan unidos a sus
posesiones es que las consideran como su propie-
dad y aseguradas para ellos de un modo inviolable
por las leyes de la sociedad; pero ésta es una consi-
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deracién secundaria y dependiente de las nociones
precedentes de justicia y propiedad. B

La propiedad de un hombre se supone que se ha-
lla defendida contra todo mortal en todo caso po-
sible; pero la benevolencia privada es y puede ser
més débil en unas personas que en otras, y en varias,
o de hecho en muchas, debe faltar absolutamente.
La benevolencia privada, por consiguiente, no es el
motivo original de la justicia.

De todo esto se sigue que nosotros no tenemos un’
motivo real o universal para observar las leyes de
la equidad mas que la misma equidad y mérito de
esta observancia, y como ninguna accién puede ser
equitativa o meritoria cuando no puede surgir de
algGn motivo separado, existe aquf un sofisma evi-
dente y un razonamiento en circulo. Por consiguien-
te, a menos que concedamos que la naturaleza ha
establecido un sofisma y lo ha hecho necesario e
inevitable, debemos admitir que el sentido de la jus-
ticia e injusticia no se deriva de la naturaleza, sino
que surge artificialmente, aunque necesariamente,
de la educacién y convenciones humanas.

Debo afiadir, como un c¢orolario de este razona-
miento, que puesto que ninguna accién puede ser*
laudable o censurable sin algin motivo o pasiones
que impelan a ello, distintas del sentido de la mo-
ral, estas ocasiones diferentes deben tener una gran
influencia sobre este sentido. De acuerdo con su
fuerza general en la naturaleze humana, alabamos
o censuramos. Al juzgar la belleza de los cuerpos de
los animales dirigimos nuestra vista a la disposicién
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de ciertas especies, y cuando los miembros y figura
observan la proporcién comyin a esta especie de-
claramos que es hermosa y bella. De igual manera
consideramos siempre la fuerza natural y usual
de las pasiones cuando determinamos algo concer-
niente al vicio y la virtud, y cuando las pasiones
se apartan mucho de la medida comiin, en cualquier
sentido, son siempre desaprobadas como viciosas.
Un hombre quiere més a sus hijos que a sus sobri-
nos, & sus sobrinos més que a sus primos y a sus
primos més que & los extraiios, siendo iguales las
restantes circunstancias. De aqui surgen nuestras
reglas comunes del deber, prefiriendo los unos
a los otros. Nuestro sentido del deber sigue siem-
pre el curso comin y natural de nuestras pa-
siones.

Para evitar ofender, debo observar aqui que cuan-
do niego que la justicia sea una virtud natural hago
uso de la palabra natural como contrapuesta a ar-
tificial. En otro sentido de la palabra: como ningiin
principio del espiritu humano es més natural que el
sentido de la virtud, ninguna virtud es més natural
que la justicia. El género humano es una especie
dotada del don de invencién, y cuando una inven-
cibn es clara y absolutamente necesaria puede con-
siderarse tan natural como lo que procede de un
modo inmediato de principios originales, sin la in-
tervencién del pensamiento o reflexién. Aunque las
reglas de la justicia sean artificiales, no son arbi-
trarias. No es una expresién impropia llamarlas le-
yes de la naturaleza, si por natural entendemos lo
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que es comun a una especie o aun si designamos por
ello lo que es inseparable de las especies.

SECCION II
Del origen de la justicia y la propiedad.

Procedamos ahora a examinar dos cuestiones: la
que concierne al modo como las reglas de la justi-
cia son establecidas por el artificio del hombre y
la concerniente a las razones que nos determinan
& atribuir a la observancia o descuido de estas re-
glas una belleza y deformidad moral. Estas cues-
tiones aparecerdn después como diferentes. Empe-
zaré por la primera.

De todos los animales que pueblan nuestro globo
no hay ninguno con el que la naturaleza parece (a
primera vista) haberse conducido con més crueldad
que el hombre, si se tienen en cuenta las exigenoias
y necesidades con que le ha dotado y los escasos
medios con que ella proporciona la satisfaccién de
estas necesidades. En otros seres estas dos cosas
se compensan entre si. Si consideramos el leén
como animal voraz y carnivoro veremos pronto
que tiene muchas necesidades; pero si dirigimos
nuestra vista a su estructura y temperamento,
agilidad, valor, armas y fuerza veremos que estas
ventajas compensan sus necesidades. La oveja y el

"buey se hallan privados de estas ventajas, pero sus
apetitos son moderados y su alimento es fécil de



.49
buscar. Tan s6lo en el hombre este enlace no natural
de debilidad y necesidad puede observarse en su
mayor perfeccién. No sélo el alimento que se re-
quiere para su sustento huye ante su busea y pro-
ximidad, o por lo menos requiere de su .trabajo
para ser producido, sino que también debe poseer
vestidos y habitacién contra las injurias de la in-
temperie, y consideréndole en sf mismo, no se halla
provisto ni de armas, ni de fuerza, ni de otras ha-
bilidades naturales que pudieran servir en algtn
grado para obviar tantas necesidades. .

" Sélo por la sociedad es capaz de suplir estos de-
fectos y alcanzar la igualdad con los restantes seres
Y hasta adquirir la superioridad sobre ellos. Por la
sociedad todas sus debilidades se compensan, y
aungque en esta situacién sus exigencias se multipli-
can en cada momento, sus capacidades se aumentan
todavia y le dejan en todo respecto maés satisfecho
.y feliz que le es posible estarlo en su condici6n sal-
vaje y solitaria, Cuando un individuo trabaja apar-
te y sélo por si mismo, su fuerza es demasiado es-
casa para ejecutar una obra considerable; su traba-
jo, empledndose en satisfacer todas sus diferentes
necesidades, no alcanza nunca la perfeccién en un
arte partioular, y como su fuerza y éxito no son
siempre iguales, la més pequeiia falta en una de
estas artes particulares debe ir acompaifiada de la
ruina y miseria inevitables. La sociedad aporta un
-remedio para estos tres inconvenientes. Por la unién
de las fuerzas nuestro poder se aumenta; por la
divisién del trabajo nuestra habilidad crece, y por
Tr. NATURALRZA BUMANA.—T. ITL,
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el auxilio mutuo nos hallamos menos expuestos a
la fortuna y los accidentes. Por esta fuerza, habili-
dad y seguridad adicionales Ilega a ser la sociedad
ventajosa. .
Para formar la sociedad se requiere no solamente
que ésta sea ventajosa, sino que los hombres sean
-sensibles a estas ventajas, y es imposible que en su
estado salvaje e inoulto puedan, por el estudio y re-
flexién tan s6lo, llegar a alcanzar este conocimiente.
. Afortunadamente se halla unida a estas necesida-
des, cuyos remedios son remotos y obscuros, otra
necesidad que, teniendo un remedio més presente
y claro, debe ser considerada como el principio pri-
mero y original de la sociedad humana. Esta necesi-
dad no es otra mas que el apetito sexual, que une
a los individuos de diferente sexo y mantiene su
unién hasta que un nuevo lazo surge con su interés.
por la prole comin, Este nuevo interés es también
un principio de unién entre padres e hijos, y forman
una sociedad més numeross, en la que los padres
gobiernan . por su mayor fuerza y sabiduria y al
-mismo tiempo son moderados en el ejercicio de
esta autoridad por el afecto que profesan a sus
hijos. En poco tiempo la costumbre y el habito, ac-
tuando sobre las tiernas almas de los hijos, los
hacen sensibles a las ventajas que pueden sacar de
la sociedad, al mismo tiempo que los hacen gradual-
mente también aptos para ella, disminuyendo su
rudeza y reprimiendo las afecciones insociales que
evitan su unién.
Pues debe reconocerse que aunque las circuns-
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tancias de la naturaleza humana puedan hacer la
unién necesaria, y aunque las pasiones sexuales y la
afeccién natural parezcan hacerla inevitable, sin
embargo, existen otras particularidades en nuestro
temperamento natural y en las ecircunstancias ex-
ternas que son nocivas y aun contrarias a la unién
requerida. Entre las primeras podemos estimar jus-
tamente como la més considerable al egoismo. Me
doy cuenta que, hablando en general, las exposicio-
nes de estas cualidades han ido demasiado lejos y
que las descripciones que ciertos filésofos gustan
hacer del género humano estén en este particular
tan lejanas de la naturaleza como las noticias de
log monstruos que encontramos en las fabulas y na-
rraciones. Muy lejos de pensar que los hombres no
sienten afecto por nada que vaya més alld de ellos,
opino que, aunque es raro encontrar alguien que
quiera més a otra persona que a si mismo, sin em-
bargo, es dificil no hallar una persona en quien to-
dos los afectos reunidos no equilibren al egofsmo.
Consultemos la experiencia comtin: se verd que
aunque los gastos de toda la familia estan, en gene-
ral, bajo la direccién del jefe de la misma, sin em-
bargo, existen pocos de ellos que no concedan la
mayor parte de sus fortunas a los placeres de.sus
mujeres y a la educacién de sus hijos, reservando la
més pequefia parte para su propio uso y entreteni-
miento. Esto es lo que podemos observar con res-
pecto a aquellos que han contraido ciertos lazos, y
es de presumir que sucederia lo mismo con los otros
s8i se hallasen en andloga situacién.
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Aunque esta generosidad debe ser reconocida
para el honor del género humano, debemos al mis-
mo tiempo notar que una afeccién tan noble, en lu-
gar de hacer al hombre apto para las sociedades ex-
tensas, es casi tan contrario a ellas como el més es-
trecho egoismo, pues mientras que cada persona se
amsa més & si misma que a los otros y gu amor por
los otros encierra el més grande afecto por sus rela-
ciones y préximos, debe producir esto una oposicién
de pasiones 'y una consecuente oposicién de accio-
nes, que no pueden menos de ser peligrosas para la
unién nuevamente establecida.

Sin embargo, merece ser notado que esta oposi-
oién de pasiones iria acompaiiada sélo de un peque-
fio peligro si no se uniese con ella una particulari-
dad de las circunstancias externas, que aporta la
oportunidad para que se ejerza. Existen tres espe-
cies de bienes de los que somos poseedores: la sa-
tisfacoién interna de nuestros espiritus, las ventajas
externas de nuestro cuerpo y los goces de las pose-
siones que hemos adquirido por nuestra industria
y buena fortuna. Nos hallamos perfectamente se-
guros del goce de la primera. La segunda nos puede
ser arrebatada, pero no puede ser ventajosa al que
nos priva de su uso. La tltima solamente puede ser
expuesta a la violencia y puede ser transferida sin
sufrir alguna pérdida o alteracién, mientras que al
mismo tiempo no existe cantidad suficiente para
satisfacer los deseos y necesidades de todo. Del mis-
mo modo que el cultivo de estos bienes es la ven-
taja capital de la sociedad, son la instabilidad de



.53
su posesién y .su escasez sus impedimentos capi-
tales. .

En vano esperaremos encontrar en la naturaleza
inculta un remedio. para este inconveniente o hallar
un principio natural del espiritu humano que pueda
controlar estas afecciones parciales y hacernos ven-
cer las tentaciones que surgen de las circunstancias.
La idea de la justicia no podré nunca servir para
este propésito o ser tomada por un principio natu-
ral capaz de inspirar a los hombres una conducta
equitativa con respecto de sus semejantes. Esta
virtud, tal como ahora se entiende, no fué.ni aun
sofiada entre los hombres rudos y salvajes, pues la
nocién de daiio o injusticia implica una inmoralidad
o vicio cometido contra otra persona, y como toda
inmoralidad se deriva de algtin defecto o corrupcién
de las pasiones, y como este defecto debe ser apre-
ciado_en gran medida segtn el curso ordinario y
naturaleza.de la constitucién del espiritu, seré facil
conocer si somos culpables de una inmoralidad para
con 'los otros, considerando las fuerzas naturales y
usuales y las varias afecciones que se refieren a ellas.
Ahora bien: resulta que, en la estructura original
denuestro espiritu, nuestra més intensa atencién se
halla confinada a nosotros mismos; la que le sigue, a
nuestras relaciones y préximos, y solamente la més
débil es la que alcanza a los extranjeros y las per-
sanas que nos son indiferentes. Esta parcialidad, asi,
pues, afeccién desigual, no sélo debe tener influen-
cia en nuestra vida y conducta en la sociedad, sino
también sobre nuestras ideas de vicio y de virtud
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de modo que nos haga considerar una notable trans-
gresiéon de un grado tal de parcialidad, ya sea por
una mayor extensién o restriccién de estas afec-
ciones, como viociosa e inmoral. Podemos observar
e8to en nuestros juicios comunes concernientes a las
acciones por las que censuramos & una persona que
o concentra todas sus afecciones en la familia, o le
interesa ésta tan poco que da la preferencia a un
extraiio o a un conocimiento casual. De todo lo que
se sigue que nuestras ideas naturales, no cultiva-
das, de la moralidad, en lugar de aportar un reme-
dio para la parcialidad de nuestras afecciones, se
conforman més bien con esta parcialidad y le con-
oeden una fuerza e influencia adicional.

El remedio, por consiguiente, no se deriva de la
naturaleza, sino del artificio, o, propiamente ha-
blando, la naturaleza aporta un remedio en el juicio
y el entendimiento para lo que es irregular y nowci-
vo en las afecciones, pues cuando los hombres por
su temprana educacién en la.sociedad han llegado a
ser sensibles a las ventajas que resultan de ella y
ademés han adquirido una nueva afecoién por la
compaiiia y conversacién, y cuando han observado
que las principales perturbaciones en la sociedad
surgen de los bienes que podemos llamar externos
y de su fécil desligamiento y transicién de una per-
sona a otra, deben buscar un remedio colocande
estos bienes, en tanto que es posible, sobre el misme
pie que las ventajas fijas y constantes del espiritu
y el cuerpo. Esto no puede suceder mas que por una
convenciéon realizada entre todos los miembros de
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la sociedad, con el fin de conceder estabilidad a los
bienes externos y permitir a cada uno el disfrute pa-
eoifico de 1o que puede adquirir por su fortuna e in-
dustria. Por este medio todo el mundo conoce lo
.que puede poseer seguramente y las pasiones son
.dominadas en sus movimientos parciales y contra-
dictorios. Este dominio no es contrario & estas pa-
siones, pues si lo fuese no se hubiera establecido
ni mantenido nunea, y sélo es contrario a los mo-
vimientos del 4nimo precipitados e impetuosos. En
lugar de apartarnos de nuestro propio interés o dek
de nuestros més préximos amigos, absteniéndonos
de apoderarnos de lo que poseen los otros, no pode-
mos tener en cuenta mejor estos intereses que por
una eonvencién tal, ya que por medio de ella ha-
cemos que subsista la sociedad, que es tan necesaria
pera su bienestar y existencia como para la nuestra.

Esta convencién no es del género de la promesa,
pues hasta las promesas mismas, como veremes més
adelante, surgen de las convenciones humanas, Es
solamente un sentido general del interés comun,
sentido que todos los miembros de la sociedad ex-
presan mutuamente y que los induce a regular su
conducta por ciertas normas. Yo observo que con-
wvendréd para mi interés dejar a otro en la posesién
de sus bienes, suponiendo que él se conduzca de la
misma manera con respecto a mi. Este es sensible de
un interés igual en la regulacién de su. conducta.
Cuando este sentido comun del interés se expresa
mutuamente y es conocido por ambas partes pro-
duce una resolucién y conducta conseeuente. Esto
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puede llamarse de un modo bastante exacto con-
vencién o acuerdo entre nosotros, aunque sin la in-
‘terposicién de una promesa, puesto que las accio-:
nes de cada uno de nosotros poseen una relacién
con la de los otros y son realizadas bajo el supuesto
de que algo se realiza de su parte. Dos hombres que
mueven los remos de un bote lo hacen por un acuer-
do o convencién, aunque ellos no se han prestado
jamés una promesa mutua. La regla que concierne
a la estabilidad de nuestras posiciones no se deriva
menos de las convenciones humanas, que surgen
gradualmente y adquieren fuerza en una lenta pro-
gresién por nuestra experiencia repetida de los in-
convenientes de no cumplirla. Por el contrario, esta
experiencia nos asegura més que el sentido del in-
terés se ha hecho comiin entre nuestros conciuda-'
danos y nos proporciona la confianza de la regula-
ridad futura de su conducta; solamente en la espe-
ra de ésta se fundan nuestra moderacién y abstinen-
cia. Del mismo modo todas las lenguas se establecen
. gradualmente, aunque sin promesa. De igual modo
el oro y la plata llegan a ser los tipos comunes de
cambio y son estimados como un pago suficiente
para lo que vale cien veces més.

Cuando esta convencién que concierne a la abs-
tencién de lo que los otros poseen se ha realizado y
todos han adquirido la estabilidad en su posesién,
surgen inmediatamente las ideas de justicia e in-
justicia, lo mismo qie las de propiedad, derecho y
obligacién. Las tltimas son completamente ininte- .
ligibles sin entender las primeras. Nuestra propie-
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dad no es mas que los bienes cuya constante pose-
sién estd establecida por las leyes de la sociedad, o
sea por las leyes de la justicia. Por consiguiente, los
que hacen uso de las palabras propiedad, derecho
u obligacién antes de que hayamos explicado el ori-
gen de la justicia, o hacen uso de ellas en la explica-
cién, son culpables de una gran falacia y no pue-
den razonar jamas sobre un fundamento sélido. La
propiedad de un hombre es algun objeto relaciona-
do con ella. Esta relacién no es natural, sino moral
y fundada sobre la justicia. Es verdaderamente
absurdo, por consiguiente, imaginar que podamos
tener una idea de la propiedad sin comprender ple-
namente la naturaleza de la justicia y mostrar su
origen en el artificio y mecanismo de los hombres.
El origen de la justicia explica el de la propiedad.
El mismo artificio da nacimiento a ambas. Como
nuestro primer y més natural sentimiento de la
moral se funda en la naturaleza de nuestras pasio-
nes y concede la preferencia & nosotros y a nues-
tros amigos frente a los extrafios, es imposible que
exista algo andlogo a un derecho fijo de propiedad
mientras que las pasiones opuestas impulsen al
hombre en direcciones contrarias y no sean domi-
nadas por una convencién o acuerdo.

Nadie puede dudar de que la convencién para
la distincién de la propiedad y para la estabilidad
de su posesién es, de todas las circunstancias, la més -
necesaria para el establecimiento de la sociedad hu-
mana, y de que después dgl acuerdo para fijar y ob-
servar esta norma queda poco o nada que hacer
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para fundamentar una perfecta armonia y concor-
dia. Todas las demés pasiones, aparte de la del in-
terés, son, o f4cilmente dominadas, o no tienen una
consecuencia tan perniciosa cuando son permitidas.
La vanidad ha de ser més bien estimada como una
pasion social y un enlace entre los hombres. La pie-
dad y el amor han de ser considerados del mismo
modo, y la envidia y la venganza, aunque perni-
ciosas, actian sélo a intervalos y se dirigen contra
personas particulares a quienes consideramos nues-
tros superiores o0 enemigos. Tan sé6lo la avidez por
adquirir bienes y posesiones para nosotros y nues-
tros amigos es insaciable, perpetua, universal y to-
talmente destructora de la sociedad. Apenas existe
alguno que no sea influido por ella y no hay nin-
guno que no tenga razén de temerla cuando obra
8in ningdn dominio y da rienda suelta a sus prime-
ros y més naturales movimientos del alma. Asi que,
en resumen, estimamos que las dificultades para el
establecimiento de la sociedad son més o menos
grandes segtn los que encontremos al regular o do-
minar esta pasién.

Es cierto que ninguna afeccién del espiritu hu-
mano posee a la vez la suficiente fuerza y direccién
propia para equilibrar el amor de las ganancias y
hacer a los hombres aptos para la sociedad llevén-
dolos a que se abstengan de las posesiones de los

- otros. La benevolencia hacia los extrafios es dema-
siado débil para este propésito, y en cuanto a las
restantes pasiones, més bijen inflaman esta avidez,
al observar que cuanto més grandes son nuestras
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posesiones mayor es la capacidad que tenemos de
satisfacer todos nuestros apetitos. No existe, por
oonsiguiente, otra pasién capaz de guiar la afec-
cién del interés mas que la misma afeccién median-
te un cambio de su direccién. Ahora bien: es nece-
sario que esta alteracion tenga lugar ya con la més
pequeiia reflexién, pues es evidente que la pasién
se satisface mucho mejor por su dominio que por su
libertad, y que manteniendo firme la sociedad avan-
zamos mucho més en la adquisicién de las posesio-
nes que en la condicién solitaria y desamparada,
que debe ser la consecuencia de la violencia y la
licencia universal. La cuestién de la maldad y bon-
dad de la naturaleza humana no entra en lo més
minimo en el problema concerniente al origen de la
sociedad, y no debe considerarse nada més que los
grados de sagacidad y estupidez humana, pues es
indiferente que la pasién del interés sea viciosa o
virtuosa, puesto que ella se domina a si misma; asi
que, si es virtuosa, los hombres llegan a ser virtuo-
sos por su virtud, y si es viciosa, su vicio tiene el
mismo efecto.

Ahora bien: como al establecer la regla para la es-
tabilidad de la posesién esta pasién se domina & si
misma, si esta regla es verdaderamente abstrusa y
de dificil invencién la sociedad debe ser estimada
en cierto modo accidental y efecto de mucho tiem-
Po; pero si hallamos que nada es més simple y claro
que esta regla, que ya todo padre, para mantener
1a paz entre sus hijos, debe establecerla, y que este
primer rudimento de la justicia debe ser mejorado
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cada dia cuando la sociedad se hace més amplia, si
todo esto aparece evidente, como ciertamente lo es,
debemos concluir que es totalmente imposible para
los hombres permanecer algtn tiempo considera-
ble en la condicién salvaje que precede a la socie-
dad, y que su primer estado y situacién debe con
justicia ser estimado como social. Esto, sin embar-
g0, no impide que los fil6sofos puedan, si les agra-
da, extender su razonamiento al estado de natura-
leza con tal que concedan que se trata de una fic-
cién filoséfica que jamés ha tenido ni puede tener
una realidad. Estando la naturaleza humana com-
puesta de dos partes principales que son requeridas
para todas sus acciones, las afecciones y el entendi-
miento, es cierto que los movimientos ciegos de las
primeras, sin la direccién del tltimo, hacen inca-
paces al hombre para la sociedad, y nos debe ser
permitido considerar por separado los resultados
de estas operaciones distintas de las dos partes com-
ponentes del espiritu. La misma libertad puede ser
permitida a la moral que la concedida a los filéso-
fos de la naturaleza, y es muy usual entre los wlti-
mos considerar un movimiento como compuesto y
consistente de dos partes separadas entre si aun-
que al mismo tiempo reconozean que en si es simple
e inseparable.

El estado de naturaleza, por consiguiente, ha de
ser considerado como una mera ficcién, andloga a
la edad de oro que los poetas han inventado, con la
Ymica diferencia que la primera se describe como
llena de guerras, violencia e injusticia, mientras que
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la ultima se nos pinta como la més encantadora
oondicién que es posible imaginar. Las estaciones
de la naturaleza en esta primera edad eran tan
templadas, si hemos de creer a los poetas, que no
existia para los hombres la necesidad de proporeio-
narse trajes y casa como proteccién contra la vio-
lencia del calor y el frio. Los rios llevaban leche y
vino. Los robles daban miel y la naturaleza espon-
téneamente producia sus mejores frutos. Y no eran
éstas las ventajas capitales de tan feliz edad. No
sblo las tempestades y las tormentas se hallaban
apartadas de la naturaleza, sino que también las
tempestades de los pechos humanos eran descono-
cidas, cuando ahora causan una conmocién tan
grande y engendran una tan gran confusién. La ava-
ricia, la ambicién, la crueldad, el egoismo, no exis-
tian; la afeccién cordial, la compasién, la simpatia
eran los \nicos movimientos del 4&nimo que conoocia
el espiritu humano. Hasta la distincién de mio-y
tuyo estaba desterrada de entre esta feliz raza de
mortales, y con ella las nociones de propiedad, obli-
gacién, justicia e injusticia.

Esto, sin duda, ha de ser considerado como una
f4til ficeién; pero merece ahora nuestra atenéién,
porque nada puede mostrar de un modo més evi-
dente el origen de las virtudes que son el asunto de
la presente investigacién. He hecho observar que la
Justicia nace de las convenciones humanas y que
éstas se proponen remediar algunos inconvenientes
que proceden de la concurrencia de ciertas propie-
dades del espiritu humano y de la situacién de los
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objetos externos. Las propiedades del espiritu son’
6l egoismo y la generosidad limitada, y la situacién:
de los objetos externos es su facil cambio y la esca-

sez en comparacién con las exigencias del hombre.
Pero aunque los fil6sofos hayan disparatado en-
estas especulaciones, los poetas han sido guiados de

un modo mAs seguro por un cierto gusto o instinto

comun que en los més de los géneros de los razona-

mientos va més all4 que cualquier arte y filosofia de
los que hasta ahora conocemos. Ellos vieron clara--
mente que si todo hombre experimentase carifio por

los otros y si la naturaleza satisficiese abundante-

mente nuestras exigencias y necesidades no hubie-

ra podido existir la lucha de intereses que supone

la justicia y no hubiera habido ocasién para las dis-

tinciones y limites de la propiedad y posesién que

en el presente son usuales entre el género humano.

Si aumentase en un grado suficiente la benevolencia

de los hombres o la liberalidad de la naturaleza la

justicia se haria intil, siendo ocupado su lugar por

més nobles virtudes y més valiosos bienes. El egois--
mo de los hombres se halla excitado por lo poco

que poseemos en relacién con nuestras necesidades, -
y para dominar este egoismo los hombres han sido

obligados a separarlo de la comunidad y a distin-

guir entre los bienes propios y los ajenos.

No hubiéramos tenido que recurrir a las ficciones.
de los poetas para aprender esto, sino que, aparte
de lo razonable del asunto, podriamos descubrir la
misma verdad por la experiencia y observacién
comun. Es ficil de notar que una afeccién cordial
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hace todas las cosas comunes entre amigos y que
las gentes casadas, especialmente, pierden su pro-
piedad y no conocen el mio y tuyo, que son tan ne-
cesarios y causan tanta perturbacién en la sociedad
humana. El mismo efecto surge de una alteracién
en las circunstancias del género humano; cuando
existe una cantidad tal de alguna cosa que satisfaga
todos los deseos del hombre se pierde la distincién
de propiedad enteramente y todo queda siendo co-
miin. Es esto lo que podemos observar con respecto
al aire y el agua, aunque son los més valiosos de
los objetos externos, y podemos concluir de aqui
que si los hombres estuvieran provistos de todo con
la misma abundancia, o si cada uno sintiese el mis-
mo afecto y carifio por sus semejantes que por si
mismo, la justicia y la injusticia serian igualmente
desconocidas del género humano.

Es, pues, una proposicién que me parece puede
ser considerada como cierta que sélo por el egoismo
y limitada generosidad de los hombres, juntamente
con los escasos medios que la naturaleza nos pro-
porciona para nuestras necesidades, se produce la
justicia. Si miramos hacia atrés hallaremos que
esta proposicién concede una fuerza adicional a al-
gunas de las observaciones que ya hemos hecho so-
bre este asunto.

Primero: podemos concluir de ello que una con-
sideracién del interés ptblico o una benevolencia
muy extensa no es nuestro motivo primero y ori-
ginal para la observancia de las reglas de la justicia,
¥a que se admite que si los hombres se hallasen do-
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tados de una benevolencia tal estas reglas Jamﬁs
se hubiesen imaginado.

Segundo: podemos concluir del mismo principio
que el sentido de la justicia no se funda en la razén
o en el descubrimiento de ciertas relaciones o cone-
xiones de las ideas que son eternas, inmutables 'y
universalmente obligatorias, pues ya que se confie-
sa que una alteracién como la antes mencionada, en
el temperamento y circunstancias del género hu-
mano, alteraria enteramente nuestros deberes "y
obligaciones, es necesario, por el sistema que afirmna
que el sentido de la virtud se deriva de la razén,
mostrar el cambio que éste debe producir en las ré-
laciones e ideas. Es evidente que la tnica causa de*
- por qusé la generosidad amplia del hombre y la gran
abundancia de alguna cosa destruirian la idea de ia
justicia es el que la hacen initil, y que, por otra
parte, su limitada benevolencia y su necesitada con-
dicién dan lugar a esta virtud solamente haciéndola
necesaria para el interés publico y el de cada indi-
viduo. Es, por consiguiente, el interés por nuestro
interés y por el interés publico el que nos hizo esta-
blecer las leyes de la justicia, y nada puede ser més
cierto que no existe ninguna.relacién de ideas que
nos conceda este in.terés, sino que éste proviene de
nuestras impresiones y sentimientos, sin lo que
todo en la naturaleza seria perfectamente indife-
rente y no podria afectarnos en lo més minimo. Este
sentido de la justicia, por consiguiente, no se funda
en nuestras ideas, sino en nuestras impresiones. -

Tercero: podemos confirmar més ain la precedente
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proposicién de que las impresiones que dan lugar al
sentido de la justicia no son naturales al espiritu del
hombre, sino que-surgen del artificio y las conven-
ciones humanas, pues ya que una alteracién con-
siderable del temperamento y las circunstancias
destruye igualmente la justicia y la injusticia, y ya
que una alteracién tal tiene efecto tan sélo por cam-
biar nuestro interés y el interés publico, se sigue
que el primer establecimiento de las reglas de la
justicia depende de estos diferentes intereses. Pero
si los hombres obedeciesen naturalmente al inte-
rés piblico y experimentasen un cordial afecto no
hubieran pensado en limitar a nadie mediante es-
tas reglas, mientras que si buscasen su propio inte-
rés sin ninguna precaucién caerian de lleno en
todo género de injusticias y violencias. Estas re-
glas, por consiguiente, son artificiales y buscan su
fin de una manera oblicua e indirecta, y no es el
interés que les da lugar de un género tal que pue-
da ser buscado por las pasiones naturales y espom
taneas de los hombres.

Para hacer esto més evidente consideremos que
las reglas de la justicia se establecen meramente
por el interés, que su conexién con el interés es
en cierto modo dnica y es diferente de lo que pode-
mos observar en otras ocasiones. Un acto tnico
de justicia es frecuentemente contrario al interés
publico, y si existiese solo, sin ser seguido de otros
actos, podria ser en si mismo perjudicial a la so-
ciedad. Cuando un hombre de mérito o de disposi-
cién benéfica restaura una gran fortuna a un avaro
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o a un revoltoso fanético ha obrado de un modo
justo y laudable, pero la sociedad es una victima
real. Tampoco es cada acto de justicia, considerado .
aparte, més itil para el interés privado que para
el publico, y es facilmente concebible cémo un hom-
bre puede empobrecerse a si mismo por un vnico
caso de integridad y c6mo tiene razén para desear
que con respecto a este tinico acto las leyes de la
justicia se suspendieran por un momento en el uni-
verso. Sin embargo, aunque los actos particulares
de la justicia puedan ser contrarios al interés pu-
blico o al privado, es cierto que el plan o esquema
total es altamente 1til y de hecho absolutamente
necesario, tanto para mantener la sociedad como
para el bienestar de cada individuo. Es imposible.
separar el bien del mal. La propiedad debe ser
estable y debe ser fijada por reglas generales. Aun-
que en un caso la sociedad sea una victima, este
mal momenténeo se halla ampliamente compen-
sado por la continua validez de la regla y por la
paz y orden que establecen en aquélla. Aun cada
persona individual debe considerarse como ganan-
ciosa ante la consideracién de esto, pues sin la
justicia la sociedad se disolveria inmediatamente
y cada uno caeria en la condicién salvaje y solita-
ria, que es infinitamente peor que la situacién més
mala que podamos conocer en la sociedad. Por con-
siguiente, cuando los hombres tienen suficiente ex-
periencia para observar que, sea la que quiera la
consecuencia de un solo acto de justicia realizado
por una sola persona, sin embargo el sistema total
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de las acciones que se unen a él por la sociedad en-
tera es infinitamente ventajoso para el todo y
para cada parte, no nos hallamos ya lejos de que
sea establecida la justicia y la propiedad. Cada
miembro de la sociedad es sensible a este interés,
cada uno expresa su actitud a sus compafieros jun-
teamente con la resolucién que ha tomado de adap-
tar a él sus acoiones, a condicién de que los otros
hagan lo mismo. No se requiere més para inducir a
ecualquiera a realizar un acto de justicia en cuanto
,tenga la primera oportunidad. Este llega & ser un
.ejemplo para los otros, y asi la justicia se establece
.por si misma mediante una especie de convencién
p acuerdo, esto es, por el sentido del interés, que
86 supone ser comin en todos, y cuando cada acto
perticular se realiza esperando que los otros lo
.xealicen de modo anélogo. Sin una convencién tal
padie hubiera imaginado la existencia de una vir-
.tud como la justicia o hubiera sido inducido a con-
formar con ella sus acciones. Considerando cada
acto particular, mi justicia puede ser perniciosa en
todos respectos, y solamente sobre el supuesto de
que otros imitardn mi ejemplo puedo yo ser in-
ducido a admitir esta virtud, pues nada més que
esta combinacién puede hacer la justicia ventajo-
fa 0 aportarme motivos para conformarme & sus
yeglas.

. Pasamos ahora a la segunda cuestién que hemos
.Propuesto, a saber: por qué unimos a la idea de
virtud con la justicia y la de vicio con la injusticia.
Esta cuestién no nos detendré mucho tiempo des-
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pués de los principios que ya hemos establecides
Todo lo que podemos decir por el momento serg
expuesto en pocas palabras, y para més detalles el
lector debe esperar a que lleguemos a la tercera
parte de eate libro. La obligacién natural con res-
pecto a la justicia, o sea al interés, ha sido plena-
mente explicada; pero en cuanto a la obligacién
moral o al sentimiento de lo justo y lo injusto se
necesitar4 primero examinar las virtudes natura-
les para que podamos dar una plena y satxsfacto-
ria explicacién de ella.

Cuando los hombres hallaron, por expenenma,
que su egoismo y limitada generosidad, actuando
en libertad, los incapacitaba totalmente para lq.
sociedad, y después de haber observado al misme
tiempo que la sociedad era necesaria para la satis-
~ facci6n de las pasiones, fueron naturalmente indu-
cidos a ponerse por si mismos bajo el dominio de
tales reglas, como aquellas que pueden hacer su
comercio més seguro y c6modo. Para la imposicién,
pues, y observancia de estas reglas, tanto en gene-
ral como en cada caso particular, fueron en un
principio inducidos por la consideracién del in-
terés, y este motivo, después de la formacién de la
sociedad, es suficientemente fuerte y poderoso. Sx:q
embargo, cuando la sociedad se ha hecho numeroga
y ha aumentado desde una tribu a una nacién
este interés es més remoto y los hombres no per-
ciben tan fécilmente que el desorden y la confusién
se siguen de toda transgresién de estas reglas como
en una sociedad més pequefia y reducida. Sin em.-
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bHargo, aunque en nuestras acciones frecuentemente
perdemos de vista el interés que tenemos en mante-
ner el orden y podemos seguir un interés més o me- °
nos presente, jamés dejamos de observar el prejui-
¢io que nos viene, o mediatamente o inmediatamen-
‘te, de la injusticia de los otros, & no hallarnos en
este caso cegados por la pasién o influidos por una
tentacién contraria. Es més: aun cuando la injusti-
cia se halla tan distante de nosotros que no puede
afectar a nuestros intereses, nos desagrada porque
la consideramos perjudicial para la sociedad hu-
Ynana y perniciosa para todo el que se aproxime
& la persona culpable de ella. Participamos de su
desagrado mediante la simpatia, y como todo lo
‘que produce desagrado en las acciones humanas
c¢uando se las somete a una consideracién general -
se llama vicio y lo que produce del mismo modo sa-
tisfaccién, virtud, resulta de aquf la razén de por
qué el sentido moral del bien y el mal acompafia a
1a justicia e injusticia. Aunque en el presente caso
este sentido se derive solamente de la contempla-
ci6n de las acciones de los otros, no podemos menos
de extenderlo a nuestras acciones. Las reglas gene-
tales van més all4 de los casos de los que surgen,
mientras que al rhismo tiempo simpatizamos natu-
ralmente con los otros sujetos con respecto de los
sentimientos que abrigan hacia nosotros.

Aunque este progreso de los sentimientos es na-
tural y hasta necesario, es cierto que ha sido culti-
vado por el artificio de los politicos, que para go-
bernar los hombres més fécilmente y mantener
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la paz en la sociedad humana han trabajado por
producir estima por la justicia y odio por la injus-
- ticia. Esto, sin duda, ha tenido su efecto; pero nada
puede ser més evidente que el hecho ha sido exa-
gerado por ciertos escritores de moral, que parece
que han empleado todos sus esfuerzos en extxrpar
todo sentido de virtud entre el género humano. El
artificio de los politicos puede ayudar a la natura-
leza a producir los sentimientos que ella nos su-
giere, y puede aun en ciertas ocasiones producif
por si sola una aprobacién o estima ante una accién
particular; pero es imposible que sea la tinica causa
de la distincién que hacemos entre vicio y virtud,
pues si la naturaleza no nos ayudase en este res-
pecto seria en vano para los politicos hablar de
honroso y deshonroso, de meritorio y censurable.
Estas palabras serian absolutamente uuntehgl-
bles y no despertarian m4s ideas que si constxtu-
yeran una lengua totalmente desconocida para nos-
otros. Lo més que los politicos pueden hacer es ex-
tender los sentimientos naturales més alld de sus
limites originarios; pero aun en este caso la natu-
raleza debe proporcionar el material y darnos a.l-
guna nocién de las distinciones morales.

Del mismo modo que la alabanza y censura pu-
blica aumentan nuestra estima por la justicia, cor-
tribuye la educacién privada a igual efecto. Como
los padres ficilmente observan que un hombre és
tanvo més util para si y los otros cuanto mayor es
el grado de probidad y honor de que se halla do-
tado y que estos principios tienen mayor fuerza
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cuando la costumbre y la educacién ayudan al in-
terés y la reflexién, son llevados por estas razones
a inculcar en sus hijos desde su més tierna in-
fancia los principios de probidad y & ensefiarles
a considerar la observancia de las reglas por las
que la sociedad se sostiene como meritorias y hon-
rosas y a su violacién como baja e infame. Por
este medio los sentimientos de honor pueden arrai-

r en sus tiernas almas y adquirir tal firmeza y
sohdez que llegan & ser poco inferiores en fuerza
a. los principios més esenciales de nuestra natura-
leza y a los més profundamente arraigados en nues-
tra constitucién interna.

" Contribuye atin a aumentar esta solidez el in-
terés de la reputacién, después de que la opinién
de que el mérito y el demérito acompafian a la jus-
ticia o la injusticia se halla establecida entre el
género humano. No hay nada que nos toque de tan
cerca como nuestra reputacién y nada de que nues-
tra reputacién dependa tanto como nuestra conduc-
ta con respecto a la propiedad de los otros. Por esta
razén, todo el que tenga alguna‘consideracién por
su cardcter o quiera vivir en buenos términos con
el género humano debe proponerse como ley in-
‘violable el no ser jamés arrastrado por alguna ten-
tacién a violar los principios que son esenciales a
‘un hombre de probidad y honor.

Debo hacer solamente una observacién antes de
'dejar este asunto, a saber: que aunque yo afirmo
.que en el estado de naturaleza, o estado imaginario
que precede & la sociedad, no existian ni justicia ni
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injusticia, no por esto entiendo que se permitirf’
en este estado violar la propiedad de los otros.
Solamente mantengo que no existia algo que pu-*
diera llamarse propiedad y que, por consecuencia,’
no habria algo que pudiera llamarse justicia e in-
justicia. Tendré ocasién para hacer una reflexién’
similar con respecto a las promesas cuando trate d&*
ellas, y espero que esta reflexién, si se considera de--
bidamente, ser4 bastante para desvanecer toda la“
antipatia por las opunones precedentes con res-
pecto a la justicia y la mjustmw. ’

SECCION III

. De las reglas que determinan la propiedad.
Aungque el establecimiento de las reglas referen:’

tes a la estabilidad de la posesién no fuese .s6lo
til, sino absolutamente necesario para la socie:
dad humana, no podria servir para ningin propé-'
sito mientras permaneciese en términes tan genera:’
les. Debe ser mostrado algin método mediante el
que se pueda distinguir qué bienes particulares han'
de ser asignados a cada persona particular, mien-"
tras que el resto del género humano es excluido de*
su posesién y goce. Nuestro inmediato problema,
pues, serd descubrir las razones que modifican esta '
regla general y la adaptan al uso y préctica oomfm
del mundo.

. Es claro_que estas razones no se derivan de Ia‘



73

utilidad o ventaja que la persona particular o la
sociedad puedan sacar del goce de bienes especia-
les por ser éste mas grande que el que resultaria
dela posesién de ellos por otra persona. Seria mejor,
sin duda, que cada uno poseyese aquello que le
fpese més conveniente y propio para su uso; pero
aparte de que esta relacién o adecuacién puede ser
comin a varios individuos a la vez, est4 sujeta a
tantas controversias y los hombres son tan par-
~ cisles y apasionados al juzgar de estas controver-
sias, que una regla tan floja e incierta seria incom-
patible con la paz de la sociedad humana. La con-
venci6n referente a la estabilidad de las posesiones
se ha hecho para evitar todas las ocasiones de dis-
cardia y disputa, y este fin no se lograria nunca
si permitiésemos aplicar esta regla de modo dife-
rente en cada caso particular, segin la utilidad par-
ticular que puede ser descubierta. en una aplica-
cién tal, La justicia, en sus decisiones, jamés con-
sidera la adecuacién o inadecuacién del objeto a las
personas particulares, sino que se conduce por pun-
tos de vista més amplios. Es igualmente bien re-
cibido por ella un hombre generoso que un avaro
y..obtienen ambos con la misma facilidad una de-
cjgién en su favor aun para lo que les es entera-
mente initil. -

_.Se sigue, por consiguiente, que la regla general
de que la posesién debe ser estable no se aplica por
juicios particulares, sino por otras reglas generales
que se deben extender a toda la sociedad y que de-
ben ser inflexibles ante la violencia o el favor. Para
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explicar esto pongo el siguiente ejemplo: Considero-
primero a los hombres en su condicién salvaje:y
solitaria y supongo que siendosensibles a lo misera»:
ble de su estado y previendo las ventajas que re<
sultarian de la sociedad, buscan la compaiiia log:
unos de los otros y se hacen la oferta de protecoiém:-
y asistencia mutua. Supongo, pues, que se hallan.
dotados con tal sagacidad que inmediatamente-
perciben que el obstéculo capital de su proyecto de:
sociedad y compaiiia est4 en la avidez y egoisma:
de sus temperamentos naturales, y para remedisr:
esto hacen una convencién con respecto a la estabili»:
dad de la posesién y para el mutuo dominio y re«
presién. Me doy cuenta de que este modo de proce~
der no es totalmente natural; pero aparte de que su~:
pongo solamente que estas reflexiones se han hecho .
de una vez, cuando en realidad han surgido insemn-
siblemente y por grados, es muy posible que ha.
biendo sido separadas varias personas por un acci
dente de las sociedades a las que primitivamenbe
pertenecian puedan hallarse obligadas a formar
una nueva sociedad entre ellas mismas, en cuyo
cas0 se encuentran en la situacién ahora mencio-
nada.

Es ewdente, pues, que su primera dlfwultad en
esta situacién, después de la convencién genersl
para el establecimiento de la sociedad y para la
constancis de la posesién, serd saber cémo separar
estas posesiones y asignar & cada uno su porcién
particular que debe gozar de un modo inalterable
en lo futuro, Esta difioultad no los detendra largo
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tiempo, 8ino que se les debe ocurrir inmediatamente,
como el expediente méas natural, que cada uno con-
tinve gozando de lo que es dueifio en aquel momento
¥ que la propiedad o posesién constante quede uni-
dw a la posesién inmediata. Tal es el efecto de la
costumbre, que no sélo nos reconcilia con algo que
disfrutamos desde hace largo tiempo, sino que aun
nwos proporciona una afececién por ello y nos hace
pieferirlo a los otros objetos que son més valiosos,
pero menos conocidos. Lo que ha estado largo tiem-
pe ante nuestra vista y ha sido empleado frecuente-
miente para nuestra utilidad es lo que cedemos més
oontra nuestra voluntad; pero abandonamos fécil-
mente a la posesién de otro aquello de que no hemos
disfrutado nunca y a que no estamos acostumbra-
dos. Es evidente, pues, que los hombres ge aven-
drén al recurso de que cada uno continte disfru-
tando de lo que posee en el momento presente, y
é&sta es la razén de por qué estarén de acuerdo tan
fdcilmente al preferirlo (1).

“(1) Ninguna cuesti6n es m4s dificil en filosofia que determinar,
gnando se presenta para un fen6meno un cierto nimero de causas,
cuil es la principal y predominante. Rara vez existe un argumento
pmclso para basar nuestra eleccién, y los hombres deben contentarse

n guiarse por una especie de gusto o fantasfa que surge de la ana-
yde Ia comparacién de casos similares. Asi, en el presente caso
mten 8in duda motivos de interés pdblico para las més de las re-
que determinan la proplednd pero aun sespecho que estas re-
glas se fijan principalmente por la imaginacién o por las propieda-
des mis frivolas de nuestro pensamiento ¢ concepcién. Explicaré
estas causas, dejando al lector la elecci6n para que pueda elegir entre
Jgs derivadas de la utilidad ptblica o 1as que se derivan de la imagi-
nncién. Comenzaremos con el derecho del poseedor presente.
' Una cmligmd que ya he observado en 1a naturaleza humana es

. gt en intima relacién entre si, el espi-
u se inclina a atrlbnirles una relacién adicional para completa.r su
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Sin embargo, podemos observar que aunque la
regla de la concesién de la propiedad al primer po-
seedor es natural y por este medio til, su utilidad
no se extiende més all4 de la primera formacion
de la sociedad, y nada seria més pernicioso que su
observancia constante, por la cual se excluiria la
restitucién y toda injusticia seria autorizeda y re:

unién; esta inclinacién es tan fuerte que nos hace caer frecuentemen-

toenmors(wueomoolenlwedepemmlenwymm)dh-

lhmo- servir para este propésito. Muchas de nuestras
predonulon umdomreleﬂduannluwode

mdén espacial, y, sin embargo, suponemos que estas mismas lm-

presiones poseen un enlace espacial con las impresiones de la vista v

del tacto meramente porque se hallan e por cal ¥
estén ya unidas en la imaginacién. Puesto que podemos fingir una
nueva relacién, y hasts una relacién a , completar una

bs para

unién, serd ficil imaginar que si exlsten relaciones que dependen del
espiritu se enlazarin prestamente eon la relaci6n precedente y que

se unirén mediante un nuevo lazo ob etos que estaban ya unidos en
lt fantasia. Asf, por ejemplo, al ord los cuerpos jamés dejamoo
de colocar los que son semejantes en una relaciéon de contigiiidad,
o al menos en puntos de vista correspondientes, porque experl-
mentamos una satisfaccién uniendo la relacion de contigiidad a
1a de semejanza o la semejanza de situacion a la semejanza de cuali«
dades. Esto se explica por las propiedades conocidas de la natura-
leza humana. Cuando el espiritu se halla determinado a reunir cier-
tos objetos mientras queda indeterminado en su eleccién de objetos
parti , dirige, naturalmente, su mirada a los que se hallan re-
lacionados entro si. Estos se hullnn ya unidos en el espiritu, se pre-
sentan a la concepcién al mismo tiempo, y en lugar de requerir una
nueva razén para su enlace requeririan una razén muy podeross

para hacernos no tener en cuenu su afinidad natural. Tendremes

oeuldn de explicar esto més adelante, cuando tratemos de la belle-
za. Mientras tanto podemos contentarnos con observar que el mismg
amor de orden y uniformidad que ordens los libros de una biblio-
teca o las sillas en una sala contribuye a la formacién de la socledad
y al bienestar del genero humano, modificando la regla general con-
cerniente a la estabilidad de la posesi6n. Como la propledad constitu-
ye una relacién entre una persona y un objeto, es natural fundamen-
tarla en cualquier relacién precedente, y como la propiedad no es mas
que una posesion constante asegurada por las leyes de la sociedad, es
natural afiadirla a la posesién presente, qneelmrehdbnqmuls
asemeja. Por esto tiene, pues, su lnﬂunm. 81 es natural enlasar
toda suerte de relaciones, lo e m4s atn enlazar las relaciones que
son semejantes y que se hallan relacionadas entre sf.
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eompensada. Por consiguiente, debemos buscar al-
gunas otras oircunstancias que puedan dar lugar a
la propiedad, una vez que la sociedad est4 estable-
cida, y de este género hallo las cuatro capitales si-
gmenf.es ocupacién, preseripeién, accesién y suce-
sxén. Examinaremos brevemente cada una de ellas,
empezando por la ocupacién.

" La posesién de todos los bienes externos es mu-
dable e incierta, 1o que es uno de los més considera-
blés obstéculos para el establecimiento de la socie-
dad y es 1a razén de por qué, por acuerdo universal,

" @%preso o téoito, los hombres se guian por lo que
ahora llamamos las reglas de la justicia y la equi-
dad. La miseria de la condicién que precede a este
dominio es la causa de por qué nos sometemos a
este remedio lo més pronto posible, y esto nos aporta
una razén féoil de por qué unimos la idea de la pro-
piedad con la primera posesién u ocupacién. Los
hombres no gustan de dejar la propiedad en sus-
penso, aun por el tiempo més breve, o de abrir la
més pequeiia entrada a la violencia y al desorden.
A-lo cual debemos aiiadir que la primera posesién
diempre llama més la atencién, y si la descuidése-
mos no habria ninguna razén para asignar la pro-
piedad a una posesién que la sucediese (1).

N 0 nos queda nada mas que determinar exacta-

-(1) Algunos filésofos explican el derecho de ocupacién diciendo
que oada uno tiene derecho a su propio trabajo como una propiedad;
cuando une este trabajo con algo le concede la propiedad sobre el
todo que resulta de Ia unién. 8in embargo, primero, existen varios
géneros de ocupacién en los gue no podemos decir que unimos nues-
txo trabajo a los objetos que adquirimos, como cuando poseemos una
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mente lo que se entiende por posesién, y esto no
es tan fécil como puede imaginarse a primers vistei
Decimos hallarnos en posesién de algo no solax
mente cuando lo alcanzamos inmediatamente, sino
también cuando nos hallamos situados con respecto
& ello gde manera que podamos tenerlo en nuestro
poder y usarlo y podamos moverlo, alterarlo o des-
truirlo de acuerdo con nuestro placer y ventaja
presente. Esta relacién, pues, es una especie de
causa y efecto, y como la propiedad no es mas que
una posesién estable derivada de las reglas de 13
justicia o-de las convenciones de los hombres, h#
de ser considerada como la misma especie de rela-
cién. Podemos observar aqui que como el poder de
usar un objeto se hace més o menos cierto segén
que las interrupciones que encontremos sean més
o menos probables, y como esta probabilidad pueds
sumentar por grados insensibles, es en muchos os-
sos imposible determinar cuéndo la posesién ce-
mienza o termina y no hay ningtn criterio cierfo
que pueda decidir tales controversias. Un jabali
que cae en nuestra trampsa so estima que se halla
en nuestra posesion si es imposible que se escape.
Pero ;qué se quiere decir por imposible? ;Cémo
podemos separar esta imposibilidad de una imprg-
babilidad y cémo distinguirla exactamente de una
pradera apacentando nuestro ganado; segundo, esto explica el ut;i-
to mediante la accesién, lo que es un rodeo innecesarlo; tercero, no
se puede decir que unimos nuestro trabajo a algo mas que en un sea-
ido figurado. Hablando con propiedad, solaments producimos :gn
uta :ﬂ:ﬂm ealtemcldn mediante nuestro trabajo. Esto constituye

nttenosotmsyelobjetnydeaquimrgelampledad
secﬂn loa principlos precedentes,
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probabilidad? jDetermine el que pueda los limites
precisos de la una y de la otra y muestre el crite-
rio por el que se pueden decidir todas las disputas
que puedan surgir y que, como hallamos en la ex-
periencia, surgen frecuentemente acerca de este
asunto! (1).

. Tales disputas no surgen tan sélo con respecto
o la existencia real de la propiedad o posesién, sino

1(1) 81 buscamos una solucién de estas dificultades en la razén y
el interés pdblico jamés podremos hallarnos satisfechos, y ai la bus-
camos en la imaginaci6n es evidente que las cualidades que actdan
sobre eata facultad pasan tan gradual e insensiblemente las unas a,
las otras que eslmpoaible concederles limites o términos La'
dificultad en esta cuestién debe atin aumentar si consideramos que
nuestro juicio se altera notablemente por el asunto y que se estima-
rf como propiedad la misma facultad y proximidad en un caso que
-¢p otro no se considera como tal. Una persona que ha perseguido una
Hebre hasta el dltimo grado de cansancio considerars una injusticia
por parte de otro el adelantarse a é1 y coger la presa. 8in embargo,
ls misma persons, cuando se dirige a coger una manzana que se
Halla a su alcance, no tiene razén ninguna de quejarse si otro més
avisado que él se le ha adelantado y ha tomado posesién de ella.
4CuAl es 1a razén de esta diferencia mas que el hecho de que no sien-
do 1a inmovilidad natural a Ia liebre, sino efecto de 1a industria, tie-
ne en este caso una relacién més fuerte con el cazador, mientras que
esta relacion falta en el otro caso?

. Aqui aparece que frecuentemente no produce propiedad una fa-
cultad de disfrute cierta e infalible sin contacto o alguna otra rela-
cion sensible; ademés, hago observar que una relacién sensible sin

kcnlhdpmnhesnvmnnﬁclentnmmeedauntltulo
dedoreeho:hposedondannobjom La visién de una cosa rara
wves se considera como una relacién considerable y s6lo es admitida
como tal cuando el objeto es oculto 0 muy obscuro, en cuyo caso
hallamos que la vista por sf misma concede la propiedad, segin la
ﬂﬂmqummmﬁnenhmmomrhmahmdﬂnqmlo

descublerto primero. Es, sin embargo, notable que, tanto en el
cas0 de descubrimiento como en el de posesién, el primer descubri-
dor o poseedor debe unir a la relacion la intencién de hacerse a él
mismo propietario, pues de otro modo 1a relacién no ejerce su efec-
to; esto es debido a que el enlace en nuestra fantasia entre la pro-
piedad y la relacién no es tan grande y requiers ser auxiliada por
ts antedicha intencién.
.+ Partiendo de estas circunstancias es ficil comprender qué obscuras
pueden llegar a ser muchas cuestiones relativas a la adquisicién de la
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también con motivo de su extensién, y estas dispu-
tas frecuentemente no son susceptibles de deoi-
8i6n o no pueden ser decididas por otra facultad
mas que por la imaginacién. Una persona que des-
embarca en la orilla de una pequeiia isla que se halle
desierta e inculta es considerada como poseedor
desde el primer momento y adquiere la propiedad
de todo el objeto porque éste se halla aqui limi-

propledad por ocupacion, y el més pequefio esfuerzo de pensamiéuto
nos presentaré ejemplos que no son susoeptibles de una decisién ra-
zonable. 81 preferimos loe ejemplos reales a los fingidos podemos con-
siderar el siguiente, que se encuentra en casi todos los autores que
han tratado de derecho natural. Dos colonias griegas, habiendo do-
jn.do su tierra natal en busca de ‘nuevas comarcas donde asentars#,

intormaduquemdndudmmnelluulmllm:bm-
donads por sus habitantes. Para conocer la verdad de esta noticla °
enviaron a la vezr dos mensajeros, uno de cada oolonia, que viende _
al aproximarse que la noticia era ‘verdadera emprendleron una ca-
rrera con la intencién de tomar posesién de la ciudad cada uno pdra -
sus compatriotas. Uno de los mensajeros, hallando que no tenfa tan-.
ta fuerza como el otro, lanzé su espada para clavarla en la puerta
de 1a cludad, y fué tan afortunado que pudo fijarla alli antes de que
1legase su compafiero. Esto produjo una discusién entre las dos colo-
nias acerca de cuél de ellas era la propietaria de la ciudad abando-
nada, y la discusi6n subsiste adn entre los filésofos. Por mi parte
encuentro que la discusion no puede decidirse, y esto porque la cues-
#i6n entera depende de la fantasia, que en este caso no posee un cri- °
terio que lé: sirva para pronunciar la sentencia. Para hacerlo evi-
dente consideremos que si estas dos personas hubieran sido simples -
miembros de las colonias y no nfensajeros o enviados, sus acciones -
no hubieran unldo consecuencias, ya que en dicho caso su relacién
con las col seria demasiad débﬂelmperfech.ﬂtdmam
que nada los determiné a correr hacia las puertas en lugar de correr
hacia los muros o hacia cualquier otra parte de la ciudad mas qtle :
el hecho deé que,dendohspmrm una parte mis manifiesta y no-
table, 1a fantasia 1as toma por el todo, del modo que hallamos en los
poetas que obtienen sus imégenes y metéiforas de ella. Adem4s, po-
démos considerar que la proximidad o contacto de un mennjero
no es propiamente la posesién, como tampoco-‘lo es mds el atrave- -
sar las puertas con la espada, sino que tan sé6lo constituyen una rela.
cién, y existe una relacién en el otro caso igualmente manifiesta,
aunque quizd no de igual fuerza. Dejo la decisién a los que son mis
avisados que yo de cuél de estas relaciones sugiere el ‘derecho de
propiedad; asi basta para este efecto.
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tado y circunserito en la fantasia y al mismo tiem-
po es adecuado al nuevo-poseedor. La misma per-
sona, desembarcando en islas desiertas tan grandes
eomo la Gran Bretafia, no extiende su posesién
mids all4 de su posesién inmediata aunque una co-
lonia numerosa sea estimada como propietaria del
todo desde el momento de su desembarco.

18in embargo, cuando sucede frecuentemente que
el titulo de primer poseedor llega a ser obscuro a
taavés del tiempo y.que es imposible determinarlo
pbr muchas controversias que puedan surgir refe-
rentes a él, aparece naturalmente la posesién con-
tinuada o prescripcién y concede & la persona pro-
piedad suficiente con respecto a aquello de lo que
goza. La naturaleza de la sociedad humana no
admite una gran exactitud y no podemos remontar
al primer origen de las cosas para determinar su
condicién- presente. Un periodo considerable de
tiempo coloca los objetos a una distencia tal que
parecen en cierto modo perder su realidad, y tienen
tan poca influencia sobre el espiritu como si no
hubieran existido nunca. El titulo de un hombre,
titulo que es claro, cierto y presente, pareceré
obscuro y dudogo cincuenta afios més tarde, aun-
que los hechos sobre los cuales se funda sean pro-
bados con la mayor evidencia y certeza. Los mis-
mos hechos no tienen la misma influencia después
de un intervalo tan largo de tiempo. Esto puede ser
‘admitido como un argumento convincente para
nuestra precedente doctrina referente a la propiedad
y la justicia. La posesién continuads durante un

TR. NATURALEZA HUMANA.—T. IIL 6
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largo periodo de tiempo concede derecho a un
objeto. Aunque es cierto que todo es producide
por el tiempo, nada real se produce por el tiempo;
de lo que se sigue que la propiedad, siendo produ-
cida por el tiempo, no es algo real en los objetos,
sino el resultado de los sentimientos sobre los que
se sabe que el tiempo tiene influjo (1).

Adquirimos la propiedad de los objetos por ae-
cesion cuando éstos estén enlazados de un modo inti-
mo con los objetos que eran ya de nuestra propie-
dad y que al mismo tiernpo les son inferiores.
Asi, los frutos de nuestro jardin, las crias de nues-
tro ganado y el trabajo de nuestros esclavos son
estimados propiedad nuestra aun antes de su pose-
sién. Cuando los objetos se hallan enlazados en la
imaginacién pueden ser puestos sobre el mismo
pie y se supone cominmente que se hallan dota-
dos de las mismas cualidades. Pasamos fécilmente
del uno al otro y no hacemos diferencia en nues-
tros juicios referentes a ellos, especialmente si el
ultimo es inferior al primero (2).

(1) La posesién presente es claramente una relacién entre una
persona y un objeto, pero no es suficiente para contrarrestar la re-
lacién de la primera posesion, a menos que aquélla sea larga e
ininterrumpida, en cuyo caso la relwlbnummenudelhdodah
posesién presente por la extensién del tiempo y se disminuye del
lado de la primera posesion por la distancia. Eate cambio en la re-
lacién produce un cambio consecuente en la propiedad.

(2) La fuente de la propledad puede tan sélo explicarse por la
imaginacion, y se pubde afirmar que 1as causas son aqui simples, Pa-
saremos a explicarlo ahora més detalladamente y a ilustrarlo me-
dhnte ejemplos tomados de la vida corriente y experiencia.

Se hizo observar antés que el espiritu tiene la inclinacién natural
a unir relaciones, especialmente 1as que son semejantes, y halla una
especie de adecuacién y de uniformidad en una unién tal. De esta
inclinacién se derivan las leyes naturales que dicen que en el primer
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- El derecho de sucesién es muy natural, partien-
'do del consentimiento supuesto de los padres o
‘parientes préximos y del interés general de la huma-

‘smomento de la formacién de la sociedad 1a propiedad sigue siempre
a la posesion presente y que después surge de la primera posesién o
de la posesi6n continuada. Ahora bien; podemos observar ficilmen-
te que no se limita solamente a un grado, sino que por un objeto que
se halla relacionado con nosotros nos damos cuenta de su relacién
eon cada uno de los objetos que se hallan relacionados con él, y asf
_sucesivamente hasts que el pensamiento pierda el hilo por la longitud
excesiva de 1a serie. Aunque la rehdon pueda debilitarse en cada
.trknsito no se destruye inmediatamente, sino que frecuentemente
enlaza dos objetos mediante uno inmediato que se relaciona con los
*otros dos. Este principio tiene tal fuerza que da lugar al derecho de
.accesién y nos hace adquirir la propiedad no sélo de los objetos de
que nos hallamos inmediatamente en posesién, sino también de aque-
-Boes que se hallan con ellos estrechamente enlazados.
Sup6ngase que un alemén, un francés y un espafiol entran en una
-Habitacién donde se hallan colocadas sobre una mesa tres botellas
de vino, una del Rin, otra de Borgofia y otra de Oporto, y supéngase
que surge una querella acerca de su distribucién; una persona que
fuese elegida por imparcial darfa, para mostrar su im
cada uno el producto de su propia tlerra, y esto segtn el prlnciplo
"'que en alguna medida es la fuente de la ley natural que atribuye la
propiedad a la ocupacién, prescripcion y accesion. .
En todos estos casos, y particularmente en el de 1a accesion, exis-
e rlmenmentanmunionnatunlenﬂehldeadehpmmyh
del objeto y después una nueva unién moral produdd& por el dere-
cho de propiedad que atribuimos a la persona. Pero aquf se presenta
una dificultad que merece nuestra atencién y que puede procurarnos
una oportunidad de ensefiar el método singular de razonamiento que
* ha sido empleado en el presente asunto. He observado ya que la
fmaginacién pasa con mayor facilidad de lo pequefio a lo grande que
de lo grande a lo pequefio y que la transicién de ideas es siempre més
{4eil y suave en el priner caso que en el Gltimo. Ahora bien: como el
derecho de accesién surge de la fécil transicién de ideas por la que
"Jos-objetos relacionados se hallan enlazados entre sf, se pensars, na-
tunlmente que el derecho de accesién debe aumentar en fuerza se-
-que la transicién de ideas se realice con mayor facilidad. Puede,
r consiguiente, pensarse que cnando adquirimos la propledad de
‘wh objeto peqneﬁo consideraremos ficilmente un objeto grande re-
lacionado con é] como una accesién y como perteneciendo al propje-
t&‘lo del objeto pequefio, ya que la transicién en este caso es muy
14cil partiendo del objeto pequefio para llegar a lo grande y los en-
Jararé entre sf del modo m4s intimo. Pero en la realidad sucede de
otrd modo. El imperio de la Gran Bretafia parece llevar consigo el
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nidad, que exige que las posesiones de los hombres
pasen a los que son més queridos de aquéllos,
para hacerlos asi més industriosos y frugales. Qui-

domlﬂodehlhmmhoy;domm.hhhdemnyhma
de Wight; pero la autoridad sobre estas islas m4s pequefias no im;
ca, naturalmente, un derecho al dominio de 1a Gran Bretafia.

bnveunobjeﬁopequeﬂodmmturumtc.aunocnndoeomo
su accesién, pero jamés se supone que uno grande pertenece al pro-
pietario de uno pequefio que esté relacionado con él tan sélo por
razon de esta propiedad y rehdbn 8in embargo, la transicién de las
ideas es mfs suave partiendo egnulobjetope-
quefio, que es au propledad y d objeto peqneiio al grande, que, en

el primer caso, del propietario al objeto grande y de éste al pequefio.
Puede, por consiguiente, pensarse que estos fenémenos constituyen
objeciones para la hipéGtesis precedente que dice que la atribucién
de 1a propiedad a la accesién no es mas que defecto de las relaciones
de las lden y de la transicion suave de la imaginacién,

Serd fhcil resolver esta objecion ai oonaldeumoshacmdadelnx
tabilidad de la imaginacién juntamente con los diferentes puntos
de vista en que continuamente coloca a sus objetos. Cuando atrl-
buimos a una persona la propiedad de dos objetos no necesitamos
slempre pasar de la persona a un objeto y de éste al otro objeto_re-
lacionado con él. Como los objetos se consideran aquf como la pro-
pledad de la persona, nos inclinamos a unirios entre af y a colocarlos
en la misma situacién. 8i suponemos, pues, ‘?ue un objeto grande
y uno pequefio se hallan relacionados entre
halls unhdomdnoonelobjwomde estard tam-
bién fuertemente con los dos objetos considerados juntos, porque lo
esté con la parte més considerable. Por el contrario, si se halla sola-
mente relacionada con el objeto pequefio no lo estaré fuertemente
con los dos oonddeudo- juntos, ya que su relacién radica tan sélo
en la parte m4s insignificante, que no es capax de impresionarnos
enungndoalm cuando consideramos el todo. Esta es la razén de

3 objetos pequefios llegan a ser accesiones con rupectoalos
es y no los grandes con respecto a los pequefios.

m 1a opini6n general de filéeofos y civilistas que el mar no puede
convertirse en la propiedad de una nacién, y esto porque es imposi-
ble tomar posesién de €l o crear una relacién distinta con él que
pueda ser fundamento de la propledad. Cuando esta razén cesa, la
propiedad tiene lugar inmediatamente; asi, los més decididos defen-
sores de la libertad de los mares conceden siempre que los estrechos

y bahias pertenecen, naturalmente, como una accesién a los propie-
tl.tlos del continente que los rodea, Estos, en realidad, no tienen un
mayor enlace o unién con la tierra que lo tendria el Ooémo Pacifico;
pero poseyendo una unién en la fantasia y siendo al mismo tlempo .
inferiores, se consideran en consecuencia como una accesién. . . .
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z4 estas causasse hallan secundadas por la influen-
-ia de la relacién o la asociacién de ideas, por la
cual somos llevados a considerar al hijo después

"“La propiedad de los rios, por 1as leyes de las més de las naciones y
‘por el modo natural de pensar, se atribuye a los propietarios de sus
orillas, exeeptumdo los grandes rios, como el Rin y el Danubio, que

ala n_de 0 anchos para seguir como una
woeddn a la propiedad de los campos vecinos. 8in embargo, aun
estos rios se consideran como la propiedad de la naci6n a través de
cuyos dominios corren, siendo 1a idea de una nacién algo que les co-
glespondo por su tamafio y encerrando en la fantasia una relaci6n

Las accesiones de las tierras que caen sobre los rios siguen a la
tierra de que caen, dicen los civilistas, con la tnica condicién de que
surjan por 1o que ellos llaman aluvién, es decir, insensible e imper-
ceptiblemente, circunstancias que auxilian poderosamente a la ima-
ginaci6n en su enlace. Cuando existe un derrumbamiento de un gol-

pe en una orilla y que va a unirse a otra no se convierte en la pro-
m de la tierra sobre la que cae hasta que se una con la tierra y
que los &rboles o plantas echen rafces en ambos terrenos. An-
tes de esto la imaginacién no los une de un modo suficiente.
Existen otros casos que se parecen algo a la accesién, pero que en
el fondo son muy diferentes y merecen nuestra atencién. De este
género es la unién de wopledade- de diferentes personas de una
manera tal que no admite separacién. La cueamn es a quién debe
pertenecer el conjunto.

Cuando esate enlace es de una naturaleza tal que admite divisién,
pero no separacion, la decisién es natural y ficil. El conjunto debe
suponerse que 68 comdn a los propietarios de las diversas partes y
después debe dividirse segtin 1a proporcion de estas partes. Sin em-
bu'go, aqui no puedo menos de indicar una sutilidad notable del De-

recho romano al distinguir entre confusién y conmixtién. Confusién

és 1a unién de dos cuerpos, como, por ejemplo, de dos diferentes li-
quidos, cuando las partes se hacen entesamente indistinguibles. Con-
mﬁgl; es el enlace de dos cuerpos, como, por ejemplo, de dos haces
de , cuando 1as dos partes contindan separadas de una manera
visible y manifiesta. El que en el dltimo caso la imaginacién no des-
cubre una unién tan completa como en el primero, sino que es capaz
de seguir y conservar una idea diferente de la propiedad de cada
uno, es la razén de por qué la ley civil, aunque establezca una comu-
dad total en el caso de la confusién, ylegﬂnéshnmdivhwnpro-
porcional, sin embugo, en el caso de la conmixtién suponga que

cada uno de los propletarios conserva un derecho distinto, aunque
1a necesidad al fin forzarla a someterse a la misma divisién.
Quod st frumentusm T4téi tuo mistum fuerit: si quidem ez
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propiedad de alguien, pero la cuestién es de qmén,

quae cujusque propria fuerunt, ez consensy vestro communi-

81 casu id mistum fuerit, vel Titius id miscuerit siné

voluntale, non videtur it commune esse; quia singula corpora in
4 i3 st b .

§§§§
£

modo ouj
b judicis, ut ipse asstimet quals cujusque frae-
fuerit. (Inst., libro II, titulo I, § 28.) -

Cuando las propiedades de dos personas se hallan unidas de una
manera tal que no admiten ni divisién ni separacién, como cuando
uno construye una casa sobre el terreno de otro, el todo debe perte-
necer a uno de los propietarios, y aqui yo afirmo que se concibe na-
turalmente que pertenece al propietario de la parte méis importanta,
pues aunque el objeto compuesto puede tener una relacién con las
dos personas diferentes y hacer que nuestrs vista se dirija ala ves a
ambos, como Ia parte méis considerable atrae sobre todo nuestra
atencién y por la estrecha unién que entre ellas existe lleva consigo
& la inferior, el todo posee una relaci6n con el propietario de esta
parte y se la considera como su propiedad. La tnica dificultad es
que debemos considerar la parte més considerable y més atractiva
para la imaginacién. .

Esta cualidad depende de varias circunstancias diferentes que
tienen una escasa conexién entre si. Una parte del objeto compuesto
puede llegar a ser m4s considerable que otra porque es més constante
y duradera, porque es de m4s gran valor, porque es més manifiesta
y notable, porque es de mayor extensién o porque su existencia es mis
separada e independiente. Sers ficil concebir que como estas cir-
cunstancias pueden unirse y oponerse de los més diferentes modos
de acuerdo ocon los diferentes grados que puedan imaginarse, resni-
tardn aqui muchos casos en que las razones en favor del pro y el
contra se hallarén equilibradas de modo que nos es imposible dar
una decision satisfactoria. Asf, pues, es ¢l asunto grop!o de las leges
civiles fijar lo que los principios de la naturaleza humana han deja-
do indeterminado.

La superficie pertenece al suelo, lo escrito al papel, el lienzo a la
pintura, dice 1a ley civil. Estas decisiones no es preciso que concuer-
den entre sl y son una prueba de la oposicién de los principios de
que se derivan, N

La més curiosa de estas cuestiones es la que ha dividido a través
de 1as edades a los discipulos de Proculus y 8abinus. Supéngase que
una persona hizo una copa con el metal pertenecienté a otra o un
barco con 1a madera de otro y supéngase que el propietario del metal

H
g0
i
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Aqui es evidente que los hijos de la persona se
presentan por si mismos al espiritu, y halldndose
¥a enlazados con las posesiones por medio del padre
difunto nos inclinamos & enlazarlos atdn con ellas
por la relacién de propiedad, De esto existen varios
ejemplos anélogos (1).

o de la madera ha pedido sus bienes; la cuestion es saber si adquiere
por esto un titulo de derecho a la copa o al barco. S8abinus mantenia
I afirmativa y decia que la substancia o materia es el fundamento
de todas las cualidades, que es incorruptible e inmortal, y, por con-
‘sigulente, superior a la forma, que es casual y dependlenu. Por otra
parte, Proculus observaba que la forma es la parte mis manifiesta
¥y notable y que segtin ella los cuerpos se consideran pertenecien-
do a una u otra especie partioular. A lo que pudo haber afiadido que
Ia materia o substancia es en la mayor parte de los cuerpos tan fluc-
tuante e inclerta que resulta de todo punto imposible seguirla en
todos sus cambios. Por mi parte no sé segén qué principios puede
decidirse de un modo cierto esta controversia. Por consiguiente, me
contentaré con observar que la decisién de Treboniano me parece
muy ingeniosa: la copa pertenece al propletario del metal porque
puede ser restablecida a su primera forma, pero el barco pertenece
al autor de su forma por la razén contraria. 8in embargo, por muy
ingeniosa que esta razén parezca, depende en absoluto de la fanta-
#ia, que mediante 1a posibilidad de una reduccién tal halls una rela-
ci6n més intima entre la copa y el propietario de su metal que entre
elbceoyelptoplehrlodemmnden. pues la substancia, en el pri-
280, es m4s fija e inalterable.
(l) Al examinar los duerenm titulos a la autoridad en el go-
tropezaremos ichas ratones que nos convenzan de que
derecho de sueenidn depende de la modldn de Ia
tras tanto debo contentarme con observar un ejemplo que -ll:

dejar hijos y que surge una disputa entre sus parientes con respecto
"a'su herencia; es evidente que si su riqueza se deriva en parte de su
peadre y en parte de su madre, el modo més natural de determinar
una disputa tal es dividir sus bienes y asignar cada parte a la fami-
-lis de que se derivan. Ahora bien: como se supone que la persons
hnddoelphmyenmmpmpht‘nodeumblenn.mmunw:
4Qué es lo que nos hace hallar una clerta equidad y razén natural
_en esta divisi6n mas que la imaginacion? 8u afeccién por estas fami-
“Ias no depende de sus afecciones, razon por la que su consentimiento
; puede &runmhndemmodoueclaommdlvhwnm,
en cuanto al interds pdblico, no parece hallarse interesado en lo més
mlnlmopornlnmsdeh-parm
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SECCION 1V B

De la transferencia de la propiedad por consenti-
' miento. :

A pesar de lo itil o aun necesaria que sea la es-
tabilidad de la posesién para la sociedad humans,
va acompaiiada con considerables inconvenientes.
La relacién de adecuacién o conveniencia no pueds
entrar nunca en consideracién al distribuir las pro-
piedades del género humano, sino que debemos go-
bernarnos por reglas que sean més generales en su
aplicacién y més libres de dudas e incertidumbre.
De este género es la posesién presente en el primer
establecimiento de la sociedad, y més tarde la ocu-
pacién, preseripcién, accesién y sucesién. Como és-
tas dependen en gran parte del azar, deben fré-
cuentemente aparecer contradictorias para las ne-
cesidades y los deseos del hombre y las personas y
las posesiones deben hallarse frecuentemente mal
acopladas. Este es un gran inconveniente que ne-
cesita un remedio. Aplicar directamente uno y per-
mitir a los hombres apoderarse por violencia de o
que juzgan apropiado para ellos destruiria la 80-
ciedad; por consiguiente, las reglas de la justicia
buscan algdn término medio entre la estabilidad
rigida y esta apropiacién cambiante e incierta; pero
no existe un término medio mejor que el m4s sen-
oillo, consistente en que la posesién y propiedad
sea siempre estable, excepto cuando el propietdrip
consiente en concederla a otra persona. Esta regla
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no puede tener malas consecuencias, ocasionando
luchas y disensiones, puesto que el consentimiento
del propietario, que sélo esté interesado en ella, es
tenido en cuenta en la enajenacién y puede servir
para fines buenos acoplando personas y propiedad.
Partes diferentes de la tierra producen diferentes
‘ventajas, y no sélo-esto, sino que hombres diferen-
tes se hallan dotedos por la naturaleza para dife-
rentes empleos y aleanzan la mas grande perfeccién
en uno de ellos cuando se limitan & él. Todo esto
requiere el-cambio- mutuo y comercio, por lo que
Ja transmisién de la propiedad por consentimiento
se funda en una ley de la naturaleza, lo mismo que
su estabilidad sin oconsentimiento.

. Hasta aqui todo est4 determinado por una clara
_utilidad e interés; pero quizé por razones més trivia-
les, segtin los més de los autores, se exige por las le-
.yes civiles, y por lo tanto porlas leyes de 1a naturale-
za, la tradicién o transferencia sensible de un objeto
oomo una circunstancia requerida en la traslacién
de la propiedad. La propiedad de un objeto, cuando
.8e toma por algo real sin ninguna referencia a la
.moralidad o los sentimientos del espiritu, es una
propiedad totalmente insensible y aun inconcebi-
‘ble y no podemos formar una nocién distinta ni de
:su estabilidad ni de su transmisién. Esta imperfec-
oién de nuestras ideas es experimentada menos sen-
siblemente.con respecto a su estabilidad porque
atrae menos nuestra atencién y es facilmente pasada
por alto sin un examen escrupuloso; pero como la
Arpnsrmswn de propiedad de una persona & otra es
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un suceso més notable, el defecto de nuestras ideas
se hace més sensible en esta ocasién y nos hace diri-
girnos en todos sentidos en busca de un remedio.
Ahora bien: como nada vivifica més una idea que
una impresién presente y una relacién entre esta
impresién y la idea, nos es natural buscar alguna
explicacién falsa por este lado. Para ayudar a la
imaginacién a concebir la transmisién de la propie-
dad tomamos el objeto sensible y transferimos ac-
tualmente su posesién a la persona a la que conce-
demos su propiedad. La supuesta semejanza de
las acciones y la presencia de esta entrega sensible
engafian al espiritu y le hacen imaginar que conci-
be la misteriosa transmisién de la propiedad. Que
esta explicacién del asunto es exacta aparece de
que los hombres han inventado la tradicién sim-
bélica para satisfacer su fantasia cuando la tradi-
ci6n real es impracticable. Asi, la entrega de las
llaves de un granero se entiende como la entrega
del grano que estd contenido en él; la donacién de
piedra y tier~a representa la entrega de una finca.
Esta es una especie de préctica supersticiosa de las
leyes civiles y naturales, que se asemeja a la supers-
ticién catélica romana relativa a la religién. Del
mismo modo que los cat6licos romanos representan
los misterios inconcebibles de la religi6n cristiana
y los hacen més presentes al espiritu por un cirio,
un traje, un gesto que se supone se asemeja & ellos,
asi los legistas y moralistas, por la misma razén,
han llegado a anélogas invenciones y han intentado
por estos medios satisfacerse & si mismos en lo
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referente a la transferencia de la propiedad por con-
sentimiento.

SECCION V

i

De la obligacion de las promesas.

" Que la regla de la moralidad que impone el cum-
phmlento de las promesas no es natural apareceréd
suficientemente claro partiendo de las dos propo-
siciones que yo probaré ahora, a saber: que la pro-
mesa no es inteligible antes de que las convencio-
nes humanas la han establecido y que si fuese inte-
ligible no iria acompaiiada de mnguna obhgaoxén
moml

" Digo primeramente que una promess no es na-
tura.lmente inteligible ni anterior a las convencio-
Pes humanas y que un hombre que no conozca la
sociedad no podré contraer obligaciones con otro
aun cuando pueda percibir el pensamiento de otro
por intuicién. Si las promesas fuesen naturales e in-
teligibles deberia existir algtn acto del espiritu que
acompaiiase s las palabras «¢yo prometo», y sobre
este acto del espiritu deberia reposar la obligacién.
Indaguemos todas nuestras facultades del alma y
veamos cuél interviene en nuestras promesas.

El acto del espiritu expresado por una promesa
no es una resolucién para realizar algo, pues esto
_Jamés impone una obligacién. No es tampoco un
_deseo de una realizacién, pues podemos obligarnos .
sin un deseo semejante o aun sintiendo una aver-



92

sién declarada o manifiesta. Tampoco es la resolu-
cién de la accién que prometemos realizar, pues una
Promesa se refiere siempre al futuro y no tiene la
voluntad influencia mas que en las acciones pre-
sentes. Se sigue, por consiguiente, que puesto que el
acto del espiritu que entra en la promesa y producs
su obligacién no es ni la resolucién, ni el deseo, ni
la voluntad de una accién particular, debe necessa-
riamente ser la voluntad de esta obligacién la que
surge de esta promesa. No es ésta solamente una
conclusién de la filosofia, sino que esté enteramente
conforme con nuestro modo comiin de pensar y de
expresarnos cuando decimos que nos hallamos liga-
dos por nuestro propio consentimiento y que la obli-
gacion surge de nuestra tGnica voluntad y deseo.
La cuestién consiste solamente aqui en si es 0 no un
absurdo manifiesto el suponer este acto del espi-
ritu, y un absurdo tal que ningin hombre caeria en
él a no ser que se hallase confundido por el prejuicio
y el uso engaiioso del lenguaje.

Toda la moralidad depende de nuestros senti-
mientos, y cuando una accién o cualidad del espi-
ritu nos agrada de un cierto modo decimos que
es virtuosa, y cuando su olvido o no realizacién
" nos desagrada, de una manera anéloga decimos
que nos hallamos bajo la obligacién de realizarla.
Un cambio de la obligacién supone un cambio del
sentimiento, y una creacién de una nueva obliga-
cién supone que surge algéin nuevo sentimiento:
Sin embargo, es cierto que naturalmente no pode-
mos cambiar més nuestros sentimientos que los
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movimientos de los cielos, ni por un tnico acto de
puest.ra. voluntad, esto es, por una promesa, hacer
rass una aceién agradable o desagradable, moral o
inmoral, que sin este acto hubiera producido im-
presiones contrarias o hubiera sido dotada con di-
ferentes cualidades. Seria absurdo, por consiguien-
te, desear una nueva obligacién, esto es, un muevo
gentimiento de dolor o placer, y no es posible que
los hombres puedan caer naturalmente en un ab-
surdo tan grande. Una promessa, por consiguiente,
o8 naturalmente algo totalmente ininteligible, y no
existe un acto del espiritu que le pertenezca (1).

. Segundo: si existiese un acto del espiritu que le
perteneciese no podria producir naturalmente la

(1) 8i 1a moralidad pudiese ser descubierta por la rasén y no
ol sentimiento, seria adn m4s evidente que las promesas no
producir alteracién en ella. La moralidad se supone que consiste en
una relacién. Toda nueva imposicién de la moralidad debe surgir,
]vu: es, de alguna nueva relacién de objetos, y, por consecuencia, 1a vo-
tad no puede producir inmediatamente un cambio en lo moral y
86lo puede tener este efecto produciendo un cambio en los objetos.
8in embargo, como la obligacién moral de una promesa es el puro
efecto de 1a voluntad sin el m4s minimo cambio de una parte del
universo, se sigue que las promesas no tienen obligacién natural.
" 81 se dice que este acto de 1a voluntad, siendo, en efecto, un nuevo
objeto, produce nuevas relaciones y nuevos deberes, responderé que
esto es un mero sofisma, que puede descubrirse por una cantidad
‘mhuy moderada de precisién y exactitud. Querer una nueva obliga-
cion es querer una nueva relacién de objetos, y, consiguiente, si
esta nueva relacién de objetos estuviese constituida por la volicién
.misma deberfamos querer la volicién, lo que es totalmente absurdo
e imposible. La voluntad no tendria aqui un objeto hacia el cual
dirigirse, sino que deberia volver sobre sf misma en el infinito. La
nueva obligacién depende de nuevas relaciones. Las nuevas relacio-
nes dependen de una nueva volicién. La nueva volicién tiene como
objeto una nueva obligaci6n, y, por consiguiente, nuevas relaciones,
¥, por consiguiente, una nueva volicién, volicién que de nuevo se
dirige a una nueva obligacién, relacién y volicién, y asf en una serie
infinita. Es imposible qu % e podamos querer una nueva obligacién, y,
por consiguiente, es imposible que h voluntad pueda acompafiar
mmen & una promesa o producir una nueva obligacion de moralidad.
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obligacién. Esto aparece como evidente, segin el
razonamiento que precede. Una promesa crea ung
nueva obligacién. Una obligacién supcne un nueve
sentimiento que surge. La voluntad jamés crea sen-
timientos. Por consiguiente, no puede jamés surgir
naturalmente una obligacién de una promesa, aun
suponiendo que el espiritu puede caer en el absurdo
de querer esta obligacién.

La misma verdad puede ser probada por el razo-
namiento que demostraba que la justicia, en gene-
ral, era una virtud artificial. Ninguna accién puede
ser exigida por nosotros como nuestro-deber, a me-
nos que sea implantada en la naturaleze humans
alguna pasién actuante o motivo capaz de ptoducu-
la accién. Este motivo no puede ser el sentido del
deber. Un sentido del deber supone una obligacién
antecedente, y cuando una accién no es exigide por
una pasién natural no puede ser requerida por una
obligacién natural, puesto que puede omitirse sin
revelar que existe un defecto o imperfeccién del eg-
piritu y temperamento, y, por consecuencia, sin vj-
cio. Ahora bien: es evidente que no tenemos un mo-
tivo que nos lleve a la realizacién de las promesas
distinto del sentido del deber. Si pensamos que estas
promesas no incluyen una obligacién moral, jamés
sentiremos una inclinacién que nos lleve a observar-
las. Esto no sucede con las virtudes naturales. Aun-
que no existiese la obligacién de ayudar al desgra-
ciado, por humanidad seriamos llevados a ello, y
cuando no cumpliésemos este deber la inmoralidad
de su incumplimiento surge de ello, siendo una prue-
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ba de que carecemos de los sentimientos naturales
de 1a humanidad. Un padre sabe que es su deber
“duidar de sus hijos, pero también experimenta una
_ inclinacién natural hacia ellos. Y si ninguna criatu-

ra humana tuviera este inclinacién, nadie se ha-
1laria sometido a una obligacién tal. Puesto que na-
turalmente no existe una inclinacién a observar las
promesas distinta del sentido de su obligacién, se

"sigue que la fidelidad no es una virtud natural y
que las promesas no tienen fuerza antes del esta-
blecimiento de las convenciones humanas.

" 8i alguien disiente de esta opinién debe propor-
cionar una prueba apropiada de estas dos proposi-
ciones, a saber: que hay un acto peculiar del espi-
ritu que va unido a las promesas, y que, por consi-
guiente, de este acto del espiritu surge una inclina-
cién a realizar algo distinto de un sentido del deber.

"Presumo que es imposible probar ninguno de estos
dos puntos, y, por consiguiente, me aventuro & con-
cluir que las promesas son invenciones humanas
fundadas en las necesidades e intereses de la so-
ciedad.

" Para descubrir estas necesidades e intereses de-
bemos considerar las mismas propiedades de la na-
turaleza humana que ya vimos daban lugar a las

" precedentes leyes de la sociedad. Los hombres, sien-
do naturalmente egoistas o dotados tan s6lo de una
generosidad limitada, no son llevados fadcilmente a
‘realizar una accién en provecho de los extrafios ex-
cepto cuando esperan alguna ventaja reciproca que
no creen podrian alcanzar mas que por dicha accién.
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Ahora bien: como frecuentemente sucede que estas
acciones reciprocas no pueden terminar al mismo
momento, es necesario que una parte se contente
con permanecer en la incertidumbre y que dependa
de la gratitud de la otra en lo que respecta & ung °
afeccién reciproca. Pero s tan grande la corrup-
cién entre los hombres, que esta seguridad, hablan-
do en general, es muy insuficiente, y como el bien=
hechor se supone que concede sus favores conside~
rando su propio interés, esto libra de la obligacién:
y da un ejemplo de egoismo, que es la madre de la’
ingratitud. Por consiguiente, si siguiésemos el curso
natural de nuestras pasiones e inclinaciones lleva-
riamos a cabo pocas acciones ventajosas para log
otros desde puntos de vista desinteresados, porque,:
naturalmente, nos hallariamos muy limitados en:
nuestro interés porque no podriamos esperar nadd’
de su gratitud. Aqui, pues, el comercio mutuo de
buenos oficios se halla en cierto modo anulado en-’
tre el género humano y cada uno esté reducido a su-
propia habilidad de industria para su bienestar y !
su existencia. El descubrimiento de la ley de la na- .
turaleza concerniente a la estabilidad de la posesién
ha hecho més tolerables los hombres los unos para -
los otros; la de la transferencia de la propiedad y la’
posesién por consentimiento ha comenzado a ha:
cerlos mutuamente ventajosos; pero estas leyes de
la naturaleza, aun estrictamente observadas, no son "
suficientes para hacerlos tan ttiles los unos para -
los otros como la naturaleza los ha dotado para -
serlo. Aunque la posesién sea estable, los hombres



97

pueden sacar pocas ventajas de ella mientras po-
sean una mayor cantidad de una especie de bienes
de la que necesitan y al mismo tiempo sufran de la
earencia de otros. La transmisién de la propiedad,
que es el remedio propio para este inconveniente,
no puede corregirlo del todo, porque sélo puede te-
ner lugar con respecto a objetos que estdn presen-
tes y son individuales, pero no con respecto a los
que estdn ausentes o son generales. Una persona no
puede transferir la propiedad de una casa particu-
lar que esté a veinte leguas de distancia, porque el
consentimiento no puede ir acompaifiado de la en-
trega, que es una circunstancia requerida. No puede
tampoco transferir la propiedad de diez fanegas de
grano ni de cinco pipas de vino por la mera ex-
presién del sentimiento, porque éstos son sélo tér-
minos generales y no tienen una relacién peculiar
oon un determinado montén de grano o barriles de
vino. Ademés, el comercio del género humano no
se limita al tréfico de cosas itiles, 8ino que se ex-
tiende a servicios y acciones que podemos cambiar
para nuestro mutuo interés y ventaja. Vuestro gra-
no madura hoy, el mio madurar4 mafiana. Es pro-
vechoso para ambos que yo trabaje hoy con vos
y que. vos me ayudéis maiiana. No siento carifio
ninguno por vos y sé que no lo sentis tampoco por
mi, No debo, por consiguiente, preocuparme de
vuestras cosas, sino que debo trabajar con vos por
mi interée y esperando una accién reciproca; sé
que puedo engafiarme y Qque en vano esperaré
vuestra gratitud, Asi, pues, os dejo trabajar solo y
‘TR, NATURALEZA HUMANA,— T, IIT. 7
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me conduzco de la misma manera. La estacién
cambia y ambos perdemos nuestras cosechas pox
la falta de confianza mutua y seguridad.

Todo esto es el efecto de los principios naturales
e inherentes a las pasiones de la naturaleza huma-
na, y como estas pasiones y principios son inaltera-
bles se puede pensar que nuestra conduota, que
depende de ellos, debe serlo también, y que es en
vano que los moralistas o los politicos se entreme.
tan en nuestra vida o intenten cambiar el curse
usual de nuestras acciones guiados por el interés
publico. De hecho, si el éxito de sus designios se ba-
sase en el buen resultado de su correccién del egois-
mo e ingratitud de los hombres, no harian ningyn
progreso, & menos que no fueran ayudados por el
Omnipotente, que es s6lo capaz de moldear de nue-
vo el espiritu humano y cambiar su cardcter en
respectos tan fundamentales. Todo lo més que pus-
den pretender es dar una nueva direccién a las pa-
siones naturales y ensefiarnos que podemos satis.
facer mejor nuestros apetitos de una manera indi-
recta y artificial que por movimientos precipitados
e impetuosos. Aprendo a hacer un servicio en favor
de otro sin sentir por él un carifio real porque prevee
que me devolveré mi servicio en expectacién de
otro del mismo género y para mantener la misma
correspondencia de buenos oficios econmigo o con
los otros. Segin esto, después que yo le he servido
y élse halla en posesién de la ventaja que surge de
mi aocién es-inducido a realizar su parte previendo
las consecuencias de negarse a ello,.
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- Aungque este comercio egoista comienza a tener
tugar entre los hombres y a predominar en la socie-
dad, no suprime el més generoso y noble comercio
de la amistad y los buenos oficios. Debo atin prestar
servicio a las personas que quiero y que particular-
mente conozco sin ninguna esperanza de ventajas,
y ellas se comportan conmigo del mismo modo sin
tener presente otro motivo mas que recompensar
mis servicios pasados. Por consiguiente, para dis-
tinguir estos dos tipos de comercio entre los hom-
bres, el interesado -y el desinteresado, existe una
cierta formula verbal inventada para el primero, por
la que nos obligamos nosotros mismos a la realiza-
¢i6n de una accién. Esta férmula verbal constituye
lo que llamamos una promesa, que es la sancién del
comercio interesado del género- humano. Cuando
un hombre dice que promete algo expresa , en efecto,
1e resolucién de realizar algo, y con esto, haciendo
uso de esta férmula verbal, se somete él mismo a la
penalidad de que los demés no tengan otra vez con-
fianza en 6l en caso de faltar a la palabra. Una re-
solucién es el acto natural del espiritu que se ex-
presa por la promess; pero si no existiese mas que
wuna resolucién, en este caso la promesa declararia
tan s6lo nuestros motivos anteriores y no crearia
#ingn motivo nuevo u obligacién. Son las conven-
¢iones de los hombres las que crean un nuevo moti-
vo cuando la experiencia nos ha ensefiado que los
asuntos humanos serian conducidos con mucha més
ventaja mutua si se instituyeran ciertos simbolos
o signos por los que pudiéramos darnos los unos a
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los otros la seguridad de nuestra conducta en un
incidente particular. Después que estos signos han
sido instituidos todo el que los use se hallar4 inme:
diatamente obligado por su propio interés a cum-
plir sus compromisos y no debe esperar que tengan
en 6l confianza jamés si se niega a realizar lo que
ha prometido. ' '

No es este conocimiento, que es requerido para
hacer que el género humano se dé cuenta de su in-
terés en la institucién y observancia de las proms-
sas, superior a la capacidad de la naturaleza huma-
na, aun de la salvaje e inculta. Se necesita una prée-
tica muy pequefia del mundo para percibir todas
estas consecuencias y ventajas. La més escasa ex-
periencia de la sociedad se las descubre a todo mor-
tal, y cuando el individuo percibe en todos sus com-
paiieros el mismo sentido del interés inmediata-
mente realiza su parte en un contrato, estando ase-
gurado de que ellos no dejar4n de hacerla en los
suyos. Todo esto, mediante un acuerdo, entra a for-
mar parte de una regla de las acciones, calculada
para el beneficio comin, y que se admite estd de
acuerdo con la palabra dada, y no se requiere nada
més para realizar este acuerdo o convencién que
cada uno tenga un sentido del interés por la reali-
zacién leal de sus compromisos y exprese este sern-
tido a los otros miembros de la sociedad. Esto in-
mediatamente produce que el interés acte sobre
ellos, y el interés es la primera obligacién para rea-
lizar las promesas.

Después se une un sentimiento moral al interés
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¥ llega a ser un nuevo vinoulo para el género hu-
mano. Este sentimiento de moralidad en la reali-
zacién de las promesas surge de los mismos prineci-
pios que en el respeto de la propiedad de los otros.
El interés ptblico, la educacién y los artificios de
los politicos tienen el thismo efecto en los dos casos.
Las dificultades que se nos presentan al suponer
que una obligacién moral acompaiia a las promesas
pueden vencerse o eludirse. Por ejemplo, la expre-
sién de una obligacién no se supone cominmente
que sea obligatoria, y no podemos concebir fécil-
mente c6mo el hacer uso de una cierta f6rmula ver-
bal puede ser capaz de producir una diferencia ma-
terial. Por consiguiente, fingimos aqui un nuevo
acto del espiritu, que llamamos querer una obliga-
cién, y suponemos que la moralidad depende de él.
Pero hemos probado ya que no existe un acto tal
en el espiritu y, por consecuencia, que la promesa no
impone una obligacién natural.

Para confirmar esto podemos unir algunas otras
reflexiones concernientes a esta voluntad que se
supone entra en la promesa y causa su obligacién.
Es evidente que no se supone nunca que la volun-
tad sola produzea la obligacién; debe ser expresada
por palabras y signos para obligar a una persona.
La expresién, siendo considerada ya como un auxi-
liar de la voluntad, pronto se convierte en.el ele-
mento principal de la promesa, y no se obligara
menos por su palabra quien dé secretamente una
direccién diferente a su intencién y se niegue a la re-
solucién y a querer la obligacién. Sin embargo, aun-
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que la expresién constituye en las més de las oca-
siones el total de la promesa, no sucede siempre asi,
¥ quien haga uso de una expresién de la que no co<
nooce el sentido y que usa sin la intencién de obli-
garse no se hallar4 ligado por ella. Es més: aunque
conozca su sentido, si la usa tan s6lo en broma y
con signos tales que muestren evidentemente que
no tiene la intencién seria de obligarse, no se has
llara sometido a la obligacién de su realizacién; es
necesario que las palabras sean una expresién pers
fecta de la voluntad y sin existir ningdn signo con:
trario. No debemos llevar esto tan lejoe que ima:
ginemos que una persona de la que por nuestra
precipitacién de juicio conjeturamos por ociertos
signos que tiene la intencién de engafiarnos no se
halla ligada por su expresién o promesa verbal si
nosotros la aceptamos, sino que debemos limitar
esta conclusién a los casos donde los signos son de
un género diferente del engafio. Todas estas cons»
tradicciones son facilmente explicadas si la obligas
ci6én de la promesa es meramente una invencién hui
mans para la conveniencia de la sociedad; pero no
podrén explicarse nunca si se la considera real y
natural surgiendo de una accién del espiritu o el
cuerpo. ' R

Debo hacer observar ademés que, dado que toda
 nueva promesa impone una nueva obligacién mo-
ral a la persona que promete, y dado que esta nueva
obligacién surge de su voluntad, es una de las més
misteriosas e incomprensibles operaciones que pue-
~ dan imaginarse y puede ser comparada a la tran-
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substanciaciéon u érdenes sagradas (1), en las que
una determinada férmula verbal unida a cierta in-
tencién cambia enteramente la naturaleza de un
objeto externo o aun de una criatura humana. Aun-
que estos misterios son andlogos, es muy de notar
que se diferencian mucho en otros respectos, y esta
diferencia puede ser considerada como una prueba
poderosa de la diferencia de sus origenes. Como la
obligacién de la promesa es una invencién para los
intereses de la sociedad, se halla modificada en tan-
tas formas diferentes como el interés lo requiere y
aun més bien cae antes en contradicciones que per-
der de vista a su objeto. Pero como aquellas otras
doctrinas monstruosas son meramente invenciones
de los sacerdotes y no tienen en vista el interés pd-
blico, son menos perturbadas en su progreso por
nuevos obstéculos y se debe confesar que después
del primer absurdo siguen més directamente la co-
rriente de la razé6n y buen sentido. Los te6logos per-
ciben claramente que la forma externa de las pala-
bras, siendo un mero sonido, requiere una inten-
eién para que tenga eficacia, y que si esta intencién
se considera como una circunstancia necesaria su
ausencia debe igualmente evitar el efecto, ya sea
tdcita o expresa, sincers o engafiosa. Segin esto,
han determinado cominmente que la intencién del
sacerdote hace el sacramento y que cuando secre-
tamente rechaza este intencién es altamente cri-

(1) Mo refiero a las Grdenes sagradas en cuanto se supone que
producen el cardcter indeleble. En otros respectos son tan sélo una
calificacion legal,
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minal consigo mismo, si no es que destruye atin el
valor del bautismo, de la comunién o las érdenes
sagradas. Las consecuencias terribles de esta doo+
trina no son capaces de impedir que tenga lugar
del mismo modo que los inconvenientes de una doc-
trina similar con respecto a las promesas no evitan
que esta dootrina se establezca. Los hombres se :
preocupan més de la vida presente que de la futura’:

y se inolinan a pensar que el mal més pequeiio oo -

" respecto a la primera es mayor que el mis grande .

con respecto & la dltima,

Podemos sacar la misma conclusién oonoermente'

' al origen de las promesas de la fuerza que se supone:
puede anular todos los contratos y libertarnos de«
sus obligaciones. Un principio tal es la prueba de::
que las promesas no incluyen una obligacién natu. -
ral y son meros mecanismos artificiosos para la con-; -
veniencia y ventaja de la sociedad. Si consideramos::
como es debido el asunto, la fuerza no es esencials
mente diferente de algun otro motivo de esperanza
o temor que pueda inducirnos a dar nuestra palae -

"bra o imponernos una obligacién. Un hombre heri.
do peligrosamente que promete una gran cantidad:-
de dinero a un cirujano para que le oure se hallaré
ciertamente ligado a realizar su promesa; aunque
el caso no sea muy diferente del que promete uns -
suma a un bandido, para producir unsa diferencis
tan grande en nuestros sentimientos, si éstos no se':
basasen enteramente en el interés ptblico o conve--
niencia. : .
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SECCION VI

Algunaa reflexiones concernientes a la justicia y a
la injusticia.

‘Hemos recorrido las tres leyes fundamentales de
la. naturaleza: la de la estabilidad de la posesién, la
de su transferencia por consentimiento y la de la
realizacién de las promesas. De la estricta obser-
vancia de estas tres leyes dependen la paz y la segu-
ridad de la sociedad humana, y no es posible esta-
blecer un buen sistema de relaciones entre los hom-
bres cuando éstas son desocuidadas. La sociedad es
abeolutamente necesaria para el bienestar de los
hombres, y éstas son necesarias para el sostenimien-
to-de la sociedad. Sean los que quieran los limites
que impongan a las pasiones de los hombres, son
el resultado de estas pasiones y son s6lo un modo
més hébil y refinado de satisfacerlas. Nada es més
vigilante e inventivo que nuestras pasiones y nada
es més féoil que la convencién para la observancia
de estas reglas. La naturaleza ha confiado, por con-
siguiente, este asunto a la conducta del hombre y
no ha colocado en el espiritu principios peculiares
y originales para suscitar aociones a las que nos lle-
van de un modo suficiente otros principios de nues-
tra estructura y oonstitucién. Para convencernos
més plenamente de esta verdad debemos'detener-
nos aqui un momento, y mediante una revista de los
Precedentes razonamientos podemos deducir algu-
nos nuevos argumentos para probar que estas leyes,
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aunque necesarias, son enteramente artificiales y
de invencién humana y que, por consecuencia, la
justicia es una virtud artificial y no natural. .
I. El primer argumento del que haré uso se
deriva de la definicién vulgar de la justicia. La
justicia se define cominmente como una voluntad
oconstante y perpetua de dar a cada uno lo que le es
debido. En esta definicién se supone que existen
cosas tales como derecho y propiedad, indepen-
dientes de la justicia y anteriores a ella, y que subs-
sistirian aunque los hombres no hubieran jamés
sofiado en practicar alguna virtud. Ya he hecho ob-
servar, de una manera incidental, la falacia de esta
opinién, y debo continuar aqui exponiendo, algo
més claramente, mi opinién sobre este asunto.
Comenzaré observando que esta cualidad que lla-
mamos propsedad es andloga a muchas de las cuali-
dades de la filosofia peripatética y se desvanece con
una investigacién més detallada del asunto. Es evi-
dente que la propiedad no consiste en alguna de las
cualidades sensibles del objeto, pues éstas pueden
permanecer invariablemente las mismas, mientras
que la propiedad cambia. Por consiguiente, la pro-
piedad debe consistir en alguna relacién del objeto;
pero no puede ser con relacién a otros objetos ex-
ternos e inanimados, pues éstos pueden continuar
invariablemente los mismos, mientras que la pro-
piedad cambia. Por consiguiente, esta cualidad con-
siste en las relaciones de los objetos con los seres
inteligentes y racionales. Sin embargo, no es la re-
lacién externa y corporal la que constituye la esen-
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cia de la propiedad, pues esta relacién puede ser la
misma entre objetos inanimados o con respecto a
los animales, aunque en estos casos no da lugar a la
propiedad. Por consiguiente, la propiedad consiste
en una relacién interna, es decir, en alguna influen-
cia que los objetos tienen sobre el espiritu y las ac-
ciones, Asi, la relacién externa que llamamos ocu-
pacién o primera posesién no pensamos que por sf
misma es la propiedad del objeto, sino que tan sélo
causa esta propiedad. Ahora bien: es evidente que
esta relacién externa no influye nada en los objetos
externos y que sélo influye sobre el espiritu produ-
ciendo en nosotros un sentido del deber de no apo-
derarnos del objeto y de entregarlo a su primer po-
seedor. Estas acciones son lo que propiamente lla-
mamos justicia, y, por consecuencia, de esta virtud

depende la naturaleza de la propiedad y no la vir- .

tud de la propiedad.

Si alguno, por consiguiente, afirmase que la justi-
cia es una virtud natural y la injusticia un vicio natu-
ral, debe afirmar también que, haciendo abstraccién

de las nociones de propiedad, derecho y obligaci6n, -

naturalmente, una cierta conducta'y serie de accio-
nes, en ciertas relaciones externas de los objetos,
posee una belleza o fealdad moral y causa un placer
o dolor original. Asi, la devolucién de los bienes a
su propietario se consideraria como virtuosa no
porque la naturaleza ha unido un cierto sentimiento
de placer a una conducta tal con respecto a la pro-
piedad de los otros, sino porque la naturaleza ha
unido este sentimiento a la conducta que se dirige
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& los objetos externos, de los cuales los otros tiengn
la primera o la més larga posesién, o la que han re-
cibido por el consentimiento de los que tuvieran
antes la primera posesién. Si la naturaleza nonos ha
dado un sentimiento semejante, no es natural ni
anterior a las convenciones humanas, algo anélogo &
la propiedad. Ahora bien: aunque parece suficien-
temente evidente en esta consideracién sobria ¥
exacta del presente asunto que la naturaleza no ha
unido un placer o sentimiento de aprobacién a ung
conducta tal, como yo no quiero dejar el més pe-
queiio espacio para una duda posible afiadiré al-
gunos argumentos més para confirmar mi opinién.

Primeramente, si la naturaleza nos hubiera dado
un placer de este género, hubiera sido tan evidente
y discernible como lo es en toda ocasién, y no hu.
biéramos encontrado dificultad ninguna en perci-
bir que la consideracién de acciones tales en una
situacién tal proporciona un cierto placer y senti-
miento de aprobacién. No nos hubiéramos visto
obligados a recurrir a las ficoiones de la propiedad
para la definicién de la justicia y al mismo tiempo
a hacer uso de las nociones de justicia en la defi-
nicién de la propiedad. Este modo engafioso de
razonar es una prueba clara - de que existen en el
asunto algunas obscuridades y dificultades que no
somos capaces de dominar y que deseamos evadir
por este artificio.

Segundo: estas reglas por las que se debermman
propiedades, derechos y obligaciones no presentan
ni restos de un origen natural, sino, por el contrario,
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del artificio y mecanismo. Son demasiado numero-
sas para prooeder de la naturaleza, demasiado mu-
dables por las leyes humanas, y tienen una tenden-
#ia directa y evidente hacia el bien publico y el sos-
tén de la sociedad oivil. Esta tiltima circunstancia
e8 notable en dos respectos: primero, porque, aun-
tjue la causa del establecimiento de estas leyes ha
sido la consideracién del bien pdblico, lo mismo que
€l bien ptblico es su tendencia natural, han sido
&tin artificiales porque se han imaginado y dirigido.
4'un cierto fin intencionalmente; segundo, porque
si los hombres se hallasen dotados de una poderosa
consideracién del bien piblico no se hubieran limi-
tado por estas reglas; de modo que las leyes de la
justicia surgen de los principios naturales de una
imanera més indirecta y artificial. Es el amor de si
mismo el que constituye su origen real, y eomo el
amor de si mismo de una persona es naturalmente
contrario al de las otras, esta serie de pasiones inte-
resadas se encuentra obligada a armonizarse de una
mianera tal que se organice en algtn sistema de con-
ducta y vida. Este sistema, pues, comprendiendo
el interés de cada individuo, es, por consecuencia,
ventajoso para el interés piblico, aunque no sea
nnagmado para este propdsito por sus inventores.
'II. En segundo lugar podemos observar que
todos los géneros de vicio y virtud pasan insensi-
blemente de los unos a los otros y pueden aproxi-
marse por grados tan imperceptibles que hacen
muy dificil,si no totalmente imposible, determinar
duéndo uno termina y otro comienza, y de esta ob-
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servacién podemos derivar un nuevo argumento
para el precedente principio, pues, cualquiera que
sea el caso con respecto a todos los géneros.de vicio
y virtud, es cierto que los derechos, obligaciones y
propiedad no admiten una gradacién insensible,
sino que un hombre o posee la propiedad plena y
perfectamente 0 no la tiene de ningiin modo, o esté
totalmente obligado a realizar una accién o no se
halla de ningiin modo sometido a esta obligacién,
Aunque la ley civil pueda hablar de un dominig
perfecto e imperfecto, es fécil observar que esto
surge de una ficeién que no tiene un fundamento en
_ la razén y que no puede entrar en nuestras nocio-
nes de justicia natural y equidad. Un hombre que
alquila un caballo, aunque sea por un dis, tiene un
tan pleno derecho a hacer uso de él por este tiempo
como el que llamamos propietario lo tiene para ha-
cerlo cualquier otro dia, y es evidente que aunque
el uso pueda ser limitado en tiempo y grado, el de-
recho mismo no es susceptible de una gradacién,
sino que es absoluto y total tan lejos como se ex-
tiende. De acuerdo con esto podemos observar que
este derecho surge y desaparece en un instante y
que un hombre adquiere enteramente la propiedad
de un objeto por ocupacién o por el consentimiento
del propietario y la pierde por su propio consenti-
miento, sin ninguna de las gradaciones insensibles
que se pueden apreciar en otras cualidades y rela-
ciones. Por consiguiente, puesto que sucede esﬁ?
con respecto a la propiedad, los derechos y obliga.-
ciones, pregunto ahora: ;Qué sucede con respecto
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& la justicia e injusticia? De cualquier manera que
so responda a esta cuestién se cae en dificultades in-
extricables. Si se responde que la justicia y la in-
justicia admiten grados y se transforman insensi-
blemente la una en la otra, se contradice expresa-
mente la afirmacién que precede de que obligacién
y propiedad no son susceptibles de una gradacién -
tal. Estas ultimas dependen totalmente de la jus-
ticia y la injusticia y las siguen en todas sus varia-
ciones. Donde la justicia es total, la propiedad es
también total; donde la justicia es imperfecta, la
propiedad debe ser también imperfecta. Por el con-
trario, si la propiedad no admite tales variaciones,
debe ser también incompatible con la justicia. Por
consiguiente, si se asiente a esta Gltima proposicién
y se afirma que la justicia y la injusticia no son
susceptibles de grados se afirma, en efecto, que no
son naturalmente ni viciosas ni virtuosas, puesto
que vicio y virtud, bien y mal moral, y de hecho to-
das las cualidades naturales, se transforman insen-
siblemente las unas en las otras y son en muchas
oocasiones indistinguibles.

" Merece la pena detenernos aqui para observar
que aunque el razonamiento abstracto y las méxi-
mas generales de la filosofia y la ley establecea
esta afirmacién de que la propiedad, el derecho y
la obligacién no admiten grados, sin embargo, en
nuestro modo comun y negligente de pensar halla-
mos una gran dificultad para mantener esta opi-
nién y sun abrazamos secretamente el principio
contrario. Un objeto debe hallarse en la posesién
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de una persona o de otra, una acciéon debe realizarse
o no. La necesidad, que aqui esté en escoger en
estos dilemas, y la imposibilidad, que esté aqui fre-
cuentemente en hallar un término justo, nos obli-
gan, cuando reflexionamos sobre el asunto, a reco-
nocer que toda propiedad y obligacién es total. Sin
embargo, por otra parte, cuando consideramos e}
origen de la propiedad y obligacién y hallamos que
dependen de la utilidad publica y a veces de la
imaginacién, que son rara vez completas en una
de sus direcciones, nos sentimes naturalmente in-
clinados & imaginar que estas relaciones morales
admiten una gradacién insensible. Por esto, en lag
transacciones, cuando el consentimiento de las par-
tes deja al &rbitro ser el que degide e] asunto, aquél
habitualmente descubre tanta equidad y justicig
en ambos lados, que le indueen a buscar un tér-
mino medio y divide la difereneia entre las partes,
Los jueces civiles, que no tienen esta libertad, sino
que se hallan obligados a pronunciar su sentencia.
en favor de una de las partes, no saben a vecgs;
c6mo determinarse y se hallan en la necesidad de
apoyarse en las razones mas frivolas del mundo,.
La mitad de los derechos y obligaciones que pare-
cen tan naturales en la vida comdn son perfectos.
absurdos ante su tribunal, por cuya razén se hallan
frecuentemente obligados a tomar la mitad de los’
argumentos por el todo, para terminar el asunto
de una manera o de otra.

. III, El tercer argumento de este género del que
debo hacer uso puede ser expuesto como sigue: Si
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consideramos el curso -ordinario de las acciones
humanas hallaremos que el espiritu no se gobier-
na por reglas generales y universales, sino que obra
en muchas ocasiones del modo como es determina-
do por sus motivos presentes e inclinaciones. Como
gada accién es un suceso individual, debe proce-
der de principios particulares y de nuestra situa-
cién inmediata con respecto & nosotros mismos y
al resto del universo. Si en algunas ocasiones nues-
fros motivos van més alld de las circunstancias
que les han dado origen y constituyen algo anélo-
g0 a reglas generales para nuestra conducta, es
fécil observar que estas reglas no son perfectamente
inflexibles, sino que permiten muchas excepciones.
Por consiguiente, ya que éste es el curso ordinario
de las acciones humanas, podemos concluir que las
leyes de la justicia, siendo universales y totalmente
inflexibles, no pueden derivarse de la naturaleza
ni ser el producto inmediato de un motivo o incli-
nacién natural. Ninguna accién puede ser, natural-
mente, buena o mala moralmente, a menos que no
exista alguna pasién natural 0 motivo que nos impe-
1a a ella o nos disuada de ella, y es evidente que
la'moralidad debe ser susceptible de todas las varia-
ciones que son naturales a la pasion. Dos personas
pleitean por un patrimonio: de ellas, una es un
rieo, loco y soltero, y la otra, un pobre, de buen sen-
tido y que tiene una numerosa familia; la primera es
mi enemigo; la segunda, mi amigo. Ya esté influido
en este asunto por el punto de vista del interés pu-
blico o del privado, por la amistad o por la enemis-
TR. NATURALEZA HUMANA, —T, III, 8
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tad, debo ser llevado a hacer lo més posible para
procurar el patrimonio al segundo. Nimguna consi-
deracion referente al derecho y propiedad de las
personas seré capaz de moverms, si me hallase in-
fluido tan s6lo por motivos naturales, sin existir
un arreglo o convencién con los otros, pues como
toda propiedad depende de la moralidad, y como
toda moralidad depende del curso natural de nues-
tras pasiones y acciones, y como éstas se dirigen
solamente por motivos partioulares, es evidente que
una conduocta parcial de este género, para adaptarse
a la més estricta moralidad, no debe ser nunca una
violacién de la propiedad. Si los hombres pudiesena
tener la libertad de accién con respecto a las leyea
de la sociedad como la tienen en todo otro asunto
se conducirian en muchas ocasiones por juicios pax-
tioulares y tendrian en cuenta los caracteres y ocir-
ounstancias de las personas lo mismo que la natu-
raleza general de la cuestién. Sin embargo, es facil
observar que esto produciria una confusién infi-
nita en la sociedad humana y que la avidez y par-
cialidad de los hombres traerian rapidamente el des-
orden al mundo si no fuesen dominadas por prin-
cipios inflexibles y generales. Por consiguiente, te-
niendo en cuenta este inconveniente, los hombres
establecieron estos principios y acordaron someter-
se a ellos mediante reglas generales que no pueden
cambiarse ni por el favor ni por las consideraciones
de interés publico o privado. Estas reglas, pues,
han sido inventadas para un propésito particular
y son contrarias a los principios comunes de la na-
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turaleza humana, que se acomodan a las circunstan®
cias y no tienen un modo declarado e invariable de
aoseion.

“No veo c¢émo puedo engafiarme fécilmente en
este asunto. Evidentemente, me doy cuenta de que
ouando un hombre se impone & si mismo reglas ge-
nerales e inflexibles para su conducta con los otros
considera ciertos objetos como de su propiedad, ob-
jetos que supone son sagrados e inviolables. Nin-
guna proposicién puede ser més evidente que la de
que la propiedad es totalmente ininteligible sin
swponer primero la justicia y la injusticia, y que
estas virtudes y vicios son también ininteligibles,
a ‘menos que no tengamos motivos independientes
de'la moralidad que nos impelan a las acciones jus-
tas y nos separen de las injustas. Sean estos moti-
vos los que quieran, deben, por consiguiente, aco-
modarse a las circunstancias y deben admitir todas
las variaciones de las que los asuntos humanos son
susceptibles en sus incesantes cambios. Son, por
donsiguiente, un fundamento muy inadecuado para
tales reglas, inflexibles como las leyes de la natura~
leza, y es evidente que estas leyes pueden tan sélo
derivarse de las convenciones humanas cuando los
hombres hayan percibido los desérdenes que re-
saltan de seguir sus principios naturales y varia-
bles. - - :

- /En resumen, pues, deberpos considerar la distine
ei6n entre justicia e injusticia como teniendo dos
fundamentos diferentes, a saber: el del interés, cuan-
de los hombres observan que es imposible vivir
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en sociedad sin gobernarse por ciertas reglas, y: ¢}
de larmoralidad, cuando este interés es ya una vez
observado y los hombres experimentan placer ante
la vista de las acciones que tienden a la paz de.la
sociedad y dolor por las que son contrarias a ella,
La convencién voluntaria y el artificio de los hom-
bres son los que hacen que el primer interés tengs
lugar, y, por consiguiente, las leyes de la justigis
deben considerarse de este modo artificiales. Degs
pués que este interés esta establecido y reconocide
se sigue naturalmente el sentido de la moralidad
en la observancia de estas reglas y por si mismo,
aunque es cierto que es también aumentado por un
nuevo artificio y que las disposiciones ptublicas de
los politicos y la educacién privada de los padres
contribuyen a darnos un sentido del honor y el de-
ber en la regulacién estricta de nuestras accionesg
con respecto a la propiedad de los otros. .

v

SECCION VII
Del origen del Gobierno. ot

Nada es tan cierto como que los hombres gp
guian en gran medida por el interés y que aun cuan-
do se preocupan por algo que trasciende de ellgs
mismos no llegan muy Jejos; no es usual para ellos.
en la vida corriente interesarse mas que por sps
amigos més cercanos y pr6ximos. No es menos ciqr-
to que es imposible para los hombres asegurar s
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interés de una manera més efectiva que mediante
I observancia universal e inflexible de las reglas
de la justicia, por las cuales pueden mantener fir-

_the la sociedad y evitar la recaida en la condicién
miserable y salvaje que corrientemente se nos pre-
senta como €l estado de naturaleza. Siendo gran-
8e este interés que todos los hombres tienen en el
Mmantenimiento de la sociedad y la observancia de
las reglas de la justicia, es palpable y evidente
aun para el més rudo e inculto de los miembros de
ia raza humana y es casi imposible para cualquiera
que tenga experiencia de la sociedad engafiarse en
este particular. Por consiguiente, ya que los hom-
bres se hallan tan sinceramente ligados & su inte-
¥é8, y su interés se preocupa tanto por la observan-
oia de las reglas de la justicia, y este interés es tan
dierto y declarado, puede preguntarse ¢c6mo puede
surgir el desorden en la sociedad y qué principio
tan poderoso existe en la naturaleza humana que
venza & una pasién tan fuerte o que sea tan violento
que obscurezca un conocimiento tan claro.

Ya se observé, al tratar de las pasiones, que los
hombres se hallan poderosamente guiados por la
imaginacién y adaptan sus afecciones més & la ma-
‘Tfera como un objeto se les aparece que & su valor
intrinseco y real. Lo que les impresiona mediante
una idea intensa y vivaz prevalece corrientemente
“gobre lo que se presenta obscuramente, y debe exis-
tir una gran superioridad de valor para compensar
ésta ventaja. Ahora bien: como todo lo que es con-
‘tiguo en el espacio o en el tiempo nos impresiona
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mediante una idea tal, tiene un efecto proporcional
sobre la voluntad y las pasiones y actta comin-
mente con més fuerza que un objeto que esté em
uns mayor distancia y méis obscurecido. Aunque
podamos estar plenamente convencidos de que ‘el
1iltimo objeto supera al primero, no somos capaces
de regular nuestras acciones por este juicio, sino
que cedemos a las solicitaciones de nuestras pasio-
nes, que hablan siempre en favor de todo lo que
esté cerca o contiguo.
‘Esta es la razén de por qué los hombres obrem
tan frecuentemente en contradiccién con su inte-
rés conocido, y en particular de por qué prefieren
una pequeiia ventaja presente al mantenimiento
del orden en la sociedad, que depende tanto de la
observancia de la justicia. La consecuencia de cade
violacién de la equidad parece hallarse muy remota
y no se inclina a oponerse a las ventajas inmedia-
tas que pueden ser obtenidas por ella. Sin embargo,
no son menos reales por ser remotas, y como les
hombres se hallan en algiin grado sometidos a las
mismas debilidades, sucede necesariamente que las
violaciones de la equidad deben llegar a ser muy
frecuentes. en la sociedad y el comercio de los hom-
bres; de este modo debe hacerse muy peligroso e
incierto. Vosotros tenéis la misma propensién que
yo tengo hacia lo que es contiguo frente alo que a8
remoto. Por consiguiente, sois llevados a come-
ter como.yo actos de injusticia. Vuestro ejemplo
me empuja en esta via por imitacién'y también me
proporciona una nueva razén para la violacién de
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1a equidad mostrandome que seré la vietima de mi
integridad si-me impongo solo yo el deber de do-
minarme en medio de la licencia de los otros. .
+. Por consiguiente, esta cualidad de la naturaleza
humana no sélo es muy peligrosa para la sociedad,
#ino que parece, en una ojeada rédpida, ser incapaz
de remedio. El remedio puede. venir eonsélo el con-
-gentimiento de les hombres; y si los hombres son
incapaces de preferir lo remoto a lo contiguo no
consentirén jamés en algo que los obligue a esta
#leccién y contradiga de una manera tan sensible
-sus principios e inclinaciones naturales. Siempre
‘gque se escogen los medios se escoge el fin, y si nos
+es imposible preferir lo que es remoto nos es igual-
‘mente imposible someternos a une necesidad que
‘nos obligue a un método tal de accién.

8in embargo, aqui puede observarse que esta
debilidad de la naturaleza humana llega a ser el re-
medio de si misma y que nos precavemos contra
nuestra negligencia de los objetos - remotos sola-
‘mente porque somos inclinados a esta negligencia.
-Cuando. consideramos los objetos a distancia, to-
«das sus pequeifias particularidades se desvanecen,
¥ demos siempre preferencia a lo que es prefe-
aible' en si mismo, sin considerar su situacién y
-eircunstancias. Esto da lugar a lo que en un sen-
4ido impropio llamamos razén, que es un princi-
pio que es frecuentemente contrario a las inclina-
‘ciones que se presentan ante la proximidad de un
‘objeto. Al reflexionar sobre una accién que reali-
‘zaré de aqui a doce meses me determino a preferir



120

el bien mé4s grande, ya se halle més contiguo o-
mAs remoto en este tiempo, y una diferencia en este:
particular no trae consigo una diferencia en mis:
intenciones y resoluciones presentes. Mi alejamiento;
de la determinacién final hace que estas pequeris s'
diferencias se desvanezcan, y no estoy afectado por-
nada mas que por las cualidades generales y més:
discernibles del bien y el mal; pero cuando me:
aproximo més ocerca, estas circunstancias que en:
un principio eché de ver comienzan a aparecer yi
tienen una influencia en mi conducta y mis afec~
ciones. Una nueva inclinacién hacia el bien prei
sente surge y me hace dificil el adherirme a mi:
primer propésito y resolucién. Esta debilidad na::
tural puedo lamentarla mucho y puedo intentar
por todos los medios posibles el librarme de ella.
Puedo recurrir al estudio y a la reflexién sobre:
mi mismo, al consejo de los amigos, a la medita-
cién frecuente y la resolucién repetida, y habiends
experimentado qué poco eficaces son todos estes:
medios, puedo abrazar gustoso otro expediente por:
el que me imponga el dominio sobre mi mismo y:
que me defienda contra esta debilidad.

La tnica dificultad, por consiguiente, es ha.llnr
este expediente por el que el hombre se libre de:
su debilidad natural y se ponga bajo la necesidad:
de observar las leyes de la justicia y equidad, &
pesar de su violenta inclinacién a preferir lo contis
guo a lo remoto. Es evidente que un remedio tal
jamés podré tener efecto sin corregir esta propen~
8ién, y como es imposible cambiar o corregir algo
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material en nuestra naturaleza, lo més.que pode-
mos hacer es cambiar las circunstancias de la situa-
cién y hacer de la observancia de las leyes de la
justicia nuestro interés més inmediato y de su vio-
lacién nuestro interés mas remoto. Sin embargo,
siendo esto impracticable con respecto a todo el
género humano, puede tener tan sélo lugar con res-
pecto a pocas personas, que nosotros inmediata-
mente interesamos en la ejecucién de la justicia.
Estas son aquellas que llamamos magistrados oi-
viles, reyes y ministros de éstos o gobernantes y
legisladores, que siendo personas indiferentes a la
mayor parte del Estado no tienen interés o tienen
un interés muy remoto en algun acto de injusticia,
y halldndose satisfechos con su condicién presente
¥y con su parte en la sociedad tienen un interés in- -
mediato en toda ejecucién de la justicia, ya que es
tan necesaria para el mantenimiento de la sociedad.
Aqui, pues, radica el origen del Gobierno y sociedad
oivil. Los hombres no son capaces de desarraigar en
ellos o en los otros la estrechez de horizonte que
les hace preferir lo presente a lo remoto. Estas per-
sonas, pues, no son solamente inducidas a observar
estas reglas en su propia conducta, sino también
& obligar a los otros a una igual regularidad y a
inculcar los dictados de la equidad a través de la
sociedad entera. Y si ello es neoesario deben inte-
resar a otros més inmediatamente en la ejecucién
de la justicia y orear un nimero determinado de
funcionarios civiles y militares para asistirlos en
su gobierno. -
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Sin embargo, esta realizacién de la justicia, aun-
que es la principal, no es la tnica ventaja del Go-
bierno. Como las pasiones violentas impiden & los
hombres percibir claramente el interés que tienen
en una conducta justa con respecto a los otros, les;
impide también ver esta equidad misma y los hace
de un modo notable parciales en sus propios fa-
vores. Dicho inconveniente se corrige del mismo
modo que el antes mencionado. Las mismas per;
sonas que ejecutan las leyes de la justicia decidi-
ran de las controversias referentes a ellos, y siendo
indiferentes & la mayor parte de la sociedad, deci-.
diran de un modo més equitativo que cada uno lo
haria en su propio caso.

Mediante estas dos ventajas de la c;ecucufn y de
la decisidn de la justicia los hombres adquieren ung
garantia contra la pasién y debilidad de los otros,
asi como contra las suyas propias, y bajo el amparo
de sus gobernantes comienzan a probar a gusto las
dulzuras de la sociedad y de la mutua asistenocia,
El Gobierno extiende atin més all4 su influencia
beneficiosa, y no contento con proteger a los hom-
bres en estas convenciones que realizan para sus
mutuos intereses, los obliga frecuentemente a hacer
tales convenciones y los fuerza a buscar su propia
ventaja mediante el acuerdo acerca de cualquier
fin o propésito comin. No existe cualidad de la na-
turaleza humana que cause errores més fatales en
nuestra conducta que la que nos lleva a preferir
lo que es presente a lo distante y lo remoto y nos
hace desear los objetos més por su situacién que
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por su valor intrinseco. Dos vecinos pueden po-
nerse de acuerdo para désecar un campo que poseen
én comun, porque es fécil para ellos conocer re-
ofprocamente sus espiritus y cada uno de ellos pue-
de ver que la consecuencia inmediata de no llevar
d cabo su parte es el abandono del proyecto total.
Sin embargo, es verdaderamente dificil, y de hecho
imposible, que mil personas se pongan de acuerdo
para una labor tal, siendo imposible para ellos con-
certar un designio tan complicado, y aun més difi-
¢il para ellos realizarlo, ya que cada uno trata de
buscar un pretexto para librarse de la perturba-
©ién y gasto y quiere dejar todo el peso del asunto
a los otros. La sociedad politica remedia facilmente
éstos inconvenientes. Los magistrados hallan un
interés inmediato en el interés de una parte consi-
derable de sus sibditos. No necesitan consulter a
nadie mas que & si mismos para el fomento de este
interés, y cuando el fracaso de un elemento en la
éjecucién va unido, sunque no inmediatamente,
con el fracaso del todo, evitan este fracaso porque
o tienen un interés ni inmediato ni remoto en él.
‘Asi, se construyen puentes, se abren puertos, se
fevantan fortificaciones, se hacen canales, se equi-
pan flotas y se instruyen ejéreitos en todas partes
por el cuidado del Gobierno, que, aunque compues-
to de hombres sometidos & todas las debilidades
humanas, llega a ser, por una de las invenciones
mAs finas y sutiles imaginables, una composicién
que se halla en cierta medida libre de estas debi-
lidades.
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SECCION VIII P

De la fuente de la obediencia. ‘ 3
Aungue el Gobierno sea una invencién muy veri-
tajosa y aun en algunas circunstancias absoluta-
mente necesaria para el género humsno, rno es née-
eesaria en todas las circunstancias y no es imposib¥e
para los hombres mantener la sociedad por algin
tiempo sin recurrir a una invencién tal. Es cierto
que los hombres se hallan muy inclinados a ypre-
ferir el interés presente al distante y remoto y r.o
les es facil resistir a la tentacién de alguna ventaja
que puedan gozar inmediatamente, basindose en la
estimacion de un mal que estd a distancia de ellos;
. pero aun esta debilidad es menos notable cuando las
posesiones y placeres de la vida tienen escaso o
pequerfio valor, como acontece siempre en la infan-
cia de la sociedad. Un indio experimenta una ten-
tacién muy pequefia a desposeer a otro de su choza
o a robarle su arco hallandose ya dotado de estas
ventajas, y con respecto & toda su fortuma superior
a la de los otros, que puede alcanzar cazando o pes-
cando, por ser tan sélo casual y temporal, poseerd
sélo una pequerfia tendencia a perturbar la sociedad.
Tan lejos estoy de pensar con algunos filésofos que
los hombres son totalmente incapaces de sociedad
sin Gobierno, que afirmo que los rudimentos del
Gobierno surgen de las querellas, no entre los hom-
bres de la misma sociedad, sino los pertenecientes.a



126

diferentes sociedades. Un menor grado de riqueza
puede ser suficiente para este tltimo efecto que el
que es requerido para el primero. Los hombres no,
temen més de la lucha ptblica y violencia que la
resistencia que encuentran, la que cuando la com-
Pparten en comin parece menos terrible, y cuando
proviene de extranjeros parece menos perniciosa
.en sus consecuencias que cuando se hallan expues-
.%08 a luchar individuo contra individuo, siendo su
.eomercio entre ellos ventajoso y sin cuya sociedad
.e8 imposible que puedan subsistir. Ahora bien: la
guerra contra los extrafios en unsa sociedad sin Go-
bierno produce necesariamente la guerra civil. Si
ge lanzan algunos bienes considerables entre los
sombres, inmediatamente comenzaran a luchar en-
tre 8i, ya que cada uno se esforzar4 en apoderar-
se de lo que le agrada, sin consideracién de las
consecuencias. En una guerra contra extrafios los
més considerables de todos los bienes, la vida y los
miembros, estén en peligro, y como cada uno evita
toda actitud peligrosa, elige las mejores armas y
busca excusa para las més pequefias heridas; las
leyes, que pueden ser bastante bien observadas
mientras que los hombres estdn tranquilos, no pue-
den ya mantenerse cuando se hallan en una agita-
¢ién tal.

... Esto lo hallamos verificado en las tribus ameri-

canas, en las que los hombres viven concordes y
en amistad entre ellos sin un Gobierno establecido,
¥ no se someten & ninguno de sus compafieros mas
que en tiempo de guerra, en que su jefe disfruta de
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una sombra de autoridad, que pierde después del
regreso & su territorio y del establecimiento de la
Paz con las tribus vecinas. Esta autoridad, sin em
bargo, los instruye en las ventajas del Gobierno y
los ensefia a recurrir a él cuando, o por el pillaje de
la guerra, o por el comercio, o por hallazgos for,
tuitos, sus riquezas y posesiones han llegado a ser
tan considerables que les hacen olvidar en cada apa-
ricién el interés que tienen en la conservacién de
la paz y la justicia. Por esto podemos dar, entre;
otras cosas, una razén plausible de por qué el Go-
bierno fué primero monérquico sin ninguns mez-,
cla y variedad alguna, y por qué las reptblicas.
sélo surgen de los abusos de la monarquia y del
poder despético. Los campamentos son los padres,
de las ciudades, y como la guerra no puede ser dis,
rigida, por la rapidez de sus exigencias, sin la aus,
toridad de una sola persona, el mismo género de
autoridad tiene lugar naturalmente en el Gobierng
civil que sucede al militar. Me parece que esta ra+
z6n es méds natural que la corriente, derivada del
gobierno patriarcal o de la autoridad de los padres
que se dice tuvo lugar primeramente en la familig
y acostumbré & los miembros -de ella al gobierng
de una sola persona. El estado de la sociedad sin,
Gobierno es uno de los estados més naturales del
hombre y debe subsistir con la unién de varias fa,
milias largo tiempo después de la primera geners.
cién, Sé6lo un aumento de la riqueza de posesiones
puede obligar a los hombres a abandonarlo, y tan
bérbaras e incultas son las sociedades en su pri;
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mera formacién, que deben pasar muchos afios
antes de que puedan llegar éstas a un grado tal
que perturben al hombre-en el goce de la paz y
eoncordia.

Aunque es posible para los hombres mantener
una sociedad pequeiia e inculta sin Gobierno, es im-
posible que puedan mantener una sociedad, de cual-
quier género, sin justicia y sin la observancia de las
tres leyes fundamentales concernientes a la estabi-
ldad de la posesién, su transmisién por desconoci-
miento y la realizacién de las promesas. Estas leyes
son anteriores al Gobierno y se supone que imponen
una obligacién antes de que se haya pensado en el
deber de obediencia a los magistrados civiles; puedo
ir méslejos aum y afirmar que el Gobierno, después
de su primer establecimiento, naturalmente supon-
dria que derivaba su obligacién de estas leyes de la
naturaleza y en particular de la concerniente & reali-
zacién de las promesas. Una vez que los hombres
han percibido la necesidad del Gobierno para man-
tener la paz y ejecutar la justicia, se reunirén natu-
ralmente, elegirdn los magistrados y determinarén
Bu poder y les prometerdn obediencia. Como una
promesa se supone ser un vinculo o garantia yaen
uso y acompaiiada de una obligacién moral, debe
ser considerada como la sancién original del Gobier-
no y como la fuente de la primera obligacién de obe-
diencia. Este razonamiento parece tan natural que
ha llegado a ser la fundamentacién de nuestro ele-
gante sistema de politica, y es en cierto modo el cre-
do de un partido entre nosotros que se vanagloria
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con razén de la profundidad de su filosofia y delalir
bertad de su pensamiento. «Todos los hombres—dix
cen ellos—han nacido libres e iguales; Gobierno ¥
superioridad han podido ser establecidos tan séle
por el consentimiento; el consentimiento de los hox»
bres al establecer el Gobierno les impone una nue:
va obligacién, desconocida para las leyes de la ndr
turaleza. Los hombres, por consiguiente, se hallan
obligados a obedecer a sus magistrados tan séle
porque lo han prometido, y si no hubieran dado su
palabra, ya expresa o técitamente, de mantener sy
obediencia jamés hubiera sido ésta un elemento de
su deber moral.» Esta conclusién, sin embargd,
cuando se lleva tan lejos que comprende el Gobierné
en todas sus edades y situaciones, es completamens
te errénea, y mantengo que aungque el deber de obey
diencia en un principio se derivase de la obligacién
de las promesas y por algin tiempo se mantuviess
por esta obligacién, pronto se arraigb por si mismas
Y posee una obligacién y autoridad original indes
pendiente de todos los contratos. Este es un prineis
pio de actualidad que debemos examinar con eui»
dado y atencién-antes de ir més lejos. - SR
Es razonable para los filésofos que afirman que
la justicia es una virtud natural y anterior a lak
convenciones humanas el resolver toda obedienciai
civil en la obligacién de una promesa y afirmar que
86lo por nuestro coasentimiento nos hallamos oblix
gados a una sumisién & los magistrados, pues comse,
todo Gobierno es por completo una invencién de los:
hombres y el origen de los més de los Gobiernos se
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conoce en la historia, es necesario remontar més
arriba para hallar la fuente de nuestros deberes po-
Hticos si queremos afirmar que poseen una obliga-
¢ién moral natural. Estos filésofos, por consecuen-
cia, observan en seguida que la sociedad es tan anti-
gua como el género humano y que las tres leyes fun-
damentales de la naturaleza son tan antiguas como
1a sociedad; asi que, valiéndose de la antigiiedad del
origen obscuro de estas leyes, niegan primeramente
que sean invenciones artificiales y voluntarias de
les hombres y después tratan de derivar de ellas
otros debereg que son més claramente artificiales.
Pero habiendo ya sido desengafiados en este par-
ticular y habiendo hallado que tento la justicia na-
tural como la eivil traen su origen de las conven-
ciones humanas, debemos ver en seguida cuin iniitil
es reducir la una a las otras y buscar en las leyes
de la naturaleza un fundamento més sélido para
nuestros deberes politicos que el interés y las con-
venciones humanas, ya que estas leyes se hallan
construidas sobre el mismo fundamento. De cual-
quier lado que nos dirijamos en este asunto ha-
llaremos que estos dos géneros de deberes son de
igual categoria y tiemen el mismo origen, radican-
do en la primera invencién y obligacién moral. Se
han imaginado para remediar anélogos inconve-
nientes, y adquieren su sanciép moral, del mismo
modo, por el remedio de estos inconvenientes. Son
éstos los dos puntos que trataré de probar todo lo
claro que sea posible.

Hemos mostrado ya que los hombres inventaron

TR, NATURALRZA HUMANA,—T. III. 9
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las tres leyes fundamentales de la naturaleza cuan:
do se dieron cuenta de la necesidad de la sociedad
" para-su subsistencia mutua y hallaron que era im-
posible mantener relaciones entre ellos sin dominar
de algin modo sus apetitos naturales. Por consi«
guiente, el mismo amor de si mismos, que hace a loa
hombres tan molestos los unos para los otros, to-
mando una direccién nueva y més conveniente,
produjo las reglas de la justicia y fué el primer mo-
tivo de su observancia. Sin embargo, ¢uando log
hombres observaron: que aunque las reglas de la&
justicia eran suficientes. para mantener una socie?
dad era imposible para elles observar f)o_r' su propio
impulso en una sociedad amplia y oulta estas re<
glas, establecieron el Gobierno como una nueva in¥
vencion para lograr su fin y mantener las antiguas
ventajas o procurarse otras nuevas médiante uns
ejecucién més estricta de la justicia: Por consi-
guiente, hasta tal punto se hallan enlazados nues-
tros deberes civiles con los naturales, que los pri/
meros se inventaron capitélmeénte-para. el respeto
de los tltimos y que el fin principal del Gobierno
es, obligar a 1os hombres a observar las leyes de I&
naturaleza. Sin embargo; en este respecto la ley de
la naturaleza concernienté a la realizacién de las
promesas se comprende solamente con las restan<
tes, y su exacta observancia debe ser considerada
como un efecto de la institucién del Gobierno y ne
la obediencia al Gobierno como un efecto de la obli~
gacién de las promesas. Aunque ¢l objeto de nues-
tros deberes civiles es el fortalecer nuestros debe-
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res naturales, el primer (1) motivo de la invencién,
asf como de la realizaciéon de ambos, no es mas que
el interés personal, y puesto que existe un interés
distinto en la obediencia al Gobierno del de la rea-
lizacién de las promesas, debemos admitir una obli-
gacion diferente.' Para obedecer a los magistrados
civiles se requiere mantener el orden y la concordia
en la sociedad; para realizar las promesas se requie-
re producir la fe y confianza mutua en las funciones
eorrientes de la vida. Los fines, como los medios,
son totalmente distintos y no se halla el uno subor-
dinado al otro.

. Para hacer esto més evidente conmderemos que
los hombres se obligarédn frecuentemente por pro-
mesas para la realizacién de lo que estaba en su in-
terés realizar independientemente de estas prome-
sas, como, por ejemplo, cuando quieran dar a los
. otros una seguridad més grande, afiadiendo una
nueva obligaciéon de interés a la que ya habian es-
tablecido primeramente. El interés en la realiza-
eién de las promesas, aparte de su obligacién moral,
es en general manifiesto y de extrema importancia
en la vida. Otros intereses pueden ser més particu-
lares y dudosos, y nos inclinamos & abrigar una més
grande sospecha de que los hombres pueden satis-
facer su humor o pasién obrando en contra de ellos.
Por consiguiente, aqui las. promesas se presentan
naturalmente y con frecuenocia son requeridas para
una mAs plena seguridad y satisfaccién. Suponiendo

(1) Primero en ol tiempo, no en dignidad o fuerza.
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que otros intereses son tan generales y manifiestos
como el interés de la realizacién de las promesas;
éstos serén considerados sobre el mismo pie y los
hombres comenzarén a tener la misma confianzé
en ellos. Ahora bien: esto es lo que sucede con res:
pecto a nuestros deberes civiles u obediencia a los
magistrados, sin la cual el Gobierno no podria sub!
sistir ni podria ser mantenida la paz y el orden ext
las sociedades amplias, cuando existen tantas po:
sesiones por una parte y tantas necesidades, reales 6
imaginarias, por otra. Nuestros deberes civiles, pbk
consiguiente, deben separarse pronto de nuestrad
promesas y adquirir una influencia y fuerza sepa-
radas. El interés en ambos es del mismo género, es
general, manifiesto y vale en todo lugar y tiempb.
No existe, pues, razén ninguna para fundar el und
sobre el otro, ya que cada uno de ellos posee
fundamento propio. Podemos reducir la obligacién
de abstenernos de las posesiones de los otros a una
obligacién de una promesa, del mismo modo que 16
hacemos con la obediencia. Los intereses no son
menos claros en un caso que en otro. La considera*
cién de la propiedad no es més necesaria para la
sociedad natural que la obediencia lo es a la societ
dad civil o0 Gobierno, y no es la primera sociedad mé#
necesaria para la existencia del hombre que la 1il-
tima para su bienestar y felicidad. En breve, si la
realizacién de las promesas es ventajosa, 1o es tam-
bién la obediencia para el Gobierno; si en el primer
caso el interés es general, también lo es en el \iltimo;
8i un interés es claro y general, también lo es el otrd.
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Como estas dos reglas se hallan fundadas sobre
iguales obligaciones de interés, cada una de ellas
dobe tener una autoridad peculiar independiente
de la de la otra.

.. Sin embargo, no sélo las obligaciones naturales de
interés son distintas en las promesas y la obediencia,
gino también las obligaciones morales de honor y
conciencia, y no puede el mérito y demérito de las
ynas depender en lo més minimo del de las otras.
De hecho, si consideramos la estrecha conexién que
existe entre las obligaciones naturales y morales ha-
llaremos que esta conclusién es enteramente inevi-
table. Nuestro interés se encuentra siempre del lado
de la obediencia a los magistrados, y tan sélo una
gran ventaja presente puede llevarnos a la rebelién,
haciéndonos no considerar el interés remoto que te-
pemos en mantener la paz y el orden en la sociedad.
Aunque un interés presente pueda cegarnos asi con
respecto & nuestras acciones, no tiene esto lugar con
respecto a las acciones de los otros y no impide que
éstas aparezcan en su aspecto real como altamente
perjudiciales al interés piiblico y al nuestro propio
en particular. Esto, naturalmente, nos produce do-
Jor al considerar tales acciones sediciosas y desleales
¥y nos hace unir a ellas la idea de vicio o fealdad
moral. Es éste el mismo principio que nos lleva a
desaprobar todo género de injusticia privada, y en
particular la violacién de las promesas. Censuramos
toda traicién y violacién de la fe porque considera-
mos que la libertad y la extensién del comercio hu-
mano dependen enteramente de la fidelidad con res-
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pecto a las promesas. Censuramos toda deslealtad a
los magistrados porque percibimos que la ejecucién
de la justicia, en la estabilidad de la posesién, su
traslacién por consentimiento y el cumplimiento
de las promesas es imposible sin la-sumisién al' Go-:
bierno. Como alli, existen aqui dos intereses ente-
ramente distintos el uno del otro, que deben dar
lugar a dos obligaciones morales igualmente sepa-
radas. e independientes. Aunque no existiese algo
semejante a la promesa en el mundo, los Gobiernos
serian todavia necesarios en las sociedades amplias
y civilizadas, y si las promesas poseyesen s6lo su
propia obligacién sin la sancién separada-del Go-
bierno tendrian muy poca eficacia en estas socie-
dades. Esto separa los limites de nuestros deberes
publicos y privados y muestra que los ultimos de-
penden mas de los primeros que los primeros de
los tltimos. La-educacién y el artificio de los po:
liticos concurren para conceder una moralidad ul-
terior basada en la lealtad y para marcar toda re-
belién con un mayor grado de delito e infamia. No
es de maravillar que los politicos hayan sido muy
hébiles para inculcar dichas nociones, ¢uando su
interés se halla tan particularmente interesado. !
Si estos argumentos no apareeen totalmente con-
cluyentes (como pienso que lo son) regurriré a la
autoridad y probaré por el consentimiento univer-
sal del género humano que la obligacién de sumi-
si6n al Gobierno no se deriva de una promesa de los:
stibditos. Nadie debe maravillarse de que aunque
yo he intentado siempre establecer mi sistema so-
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bre la pura razén y he citado muy poco siempre el
juicio aun de los fil6sofos o -historiadores sobre al-
gun punto, apele a la autoridad popular ahora y
oponga los sentimientos de la plebe a los del razo-
namiento filoséfico. Pero debe observarse que las
opiniones de los hombres en este caso llevan con-
sigo una autoridad peculiar y son en gran medida
infalibles. La distincién de bien y mal moral se fun-
da en el placer o el dolor que resulta de la presen-
cia de un sentimiento o caricter, y como el placer
o el dolor no pueden ser desconocidos por la perso-
na que los experimenta, se sigue (1) que existe pre-
cisamente tanto vicio y virtud en un cardcter como
cada uno coloca en él y que es imposible en este
particular - que podamos equivocarnos nunca. Y
aunque nuestros juicios referentes al origen del vi-
¢io y la virtud no sean tan ciertos como los concer-
nientes a sus grados, sin embargo, ya que la cues-
tién no se refiere en este caso a ningtn origen filo-
s6fico de una obligacién, sino a un hecho claro, no
es fécil concebir c6mo podemos caer en el error. Un
hombre que reconoce hallarse ligado a otro por una
cierta suma debe ciertamente saber si es por su
propia hipoteca o por la de su padre por lo que esto
sucede asi, 0 i esto acaece por su buena voluntad
o por dinero que ha tomado prestado, y bajo qué

(1) Esta proposicién debe considerarse estrictamente verdadera
con respecto a toda cualidad que se determina meramente por sen-
timiento. En qué sentido podemos hablar de un mal gusto o un
buen gusto en la moral, elocuencia y belleza, lo veremos més tarde.
Mientras tanto, puede indicarse que existe una uniformidad tal en

los sentimientoe generales de la humanidad que hace de pequefia
importancia cuestion semejante.
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condiciones y para qué propésito se ha ligado ék:::
mismo. De igual modo, siendo cierto que existe und:s
obligacién moral de someterse al Gobierno porquei::
cada individuo lo piense asi, debe ser cierto que est&. =
" obligacién no surge de una promesa, pues nadie}
cuando su juicio no esté descarriado por su adhesién:: :
demasiado estricta a& un sistema de filosofia, ha/;-
sofiado atribuirle este origen. Ni los magistrados:/}
ni los stibditos se han formado esta idea de nues- i
tros deberes civiles. g 2
Hallamos que los magistrados se hallan tan lejosi+
de derivar su autoridad y la obligacién de obedien<::1
cia de sus stbditos del fundamento de una promes=*
sa o contrato original, que ocultan tanto como ed:i:
posible & su pueblo, especialmente al vulgo, que::
tienen su origen aqui. Si fuese ésta la sancién deko!
Gobierno, nuestros gobernantes jamsés la recibiriasi .
técitamente, que es 1o més que puede pretenderse,i-
ya que lo que se concede tacite e insensiblemente
no puede tener tanta influencia sobre el género hu=;
mano como lo que es realizado express y publicax:: -
mente. Una promesa técita existe cuando la volun.i
tad se expresa por otros signos més difusos que los:::
del lenguaje; pero debe hallarse en ella incluida una
voluntad, y esto no puede escapar al conocimiento’ -
de la persona que la hace, aunque sea no verbal .o
tacita. Ahora bien: si preguntéis & la mayor partev:
de la nacién si ha consentido en la autorided de sus:
gobernantes o prometido obedecerlos, ésta se ha-:
llar4 inclinada & pensar algo extrafio de vosotros y
replicara ciertamente que el asunto no depende de:
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sy consentimiento, sino que ellos han nacido ya en
upa obediencia semejante. En consecuencia de esta
opinién, vemos que imagina frecuentemente que
sop sus gobernantes naturales personas que en el
momento se hallan privadas de todo poder y auto-
ridad y a las que nadie, aunque estuviese tonto,
querria escoger voluntariamente, y esto porque se
hallan en la linea de los que gobernaron antes y en
el grado que acostumbra a sucederles, aunque qui-
zé en un periodo tan distante que ningdn hombre
viyo puede haber prometido obediencia. { No tiene,
pues, un Gobierno autoridad sobre personas como
éstas, porque no han consentido en él, y estimaré el
intento de una eleccién tal como un caso de arro-
' gancia e impiedad? Hallamos por experiencia que
lod.castiga sin restriccién por lo qué llams traicién
y rebelién, que segin parece, de acuerdo con este
sistema, se reduce & la injusticia comin. Si se dice
que por vivir en sus dominios consienten, en efecto,
para establecer el Gobierno, responderé que esto
s6lo podria ser si pensasen que el asunto dependia
“de.su eleccién, lo que pocos o ningunos, aparte de
los fil6sofos & que nos referimos, han imaginado has-
ta ahora. Jamés se ha usado para la defensa de un
rebelde que el primer acto que ha realizado después
dellegar a los afios de madurez fué el promover una
guerra contra los soberanos de un Estado, ya que
mientras era nifio no se pudo obligar por su propio
consentimiento, y habiendo llegado a ser hombre
mostr6 claramente por el primer acto que realizé
que no tiene el designio de imponerse la obligaciéon
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de obediencia. Hallamos, por el contrario, que las
leyes civiles castigan este crimen & la misma edad
que otro que es criminal por si mismo sin nuestro
consentimiento, esto es, cuando la persona llega
al pleno uso de razén, mientras que para este cri-
men deberia en justicia ser concedido algun tiem-
po intermedio, en el que un consentimiento, técito
al menos, pudiera ser supuesto. A esto puede ‘afia-
dirse que un hombre, viviendo bajo un Gobierno
absoluto no le deberia obediencia, pues por su pre-
pia naturaleza no depende de nuestro consenti-
miento. Sin embargo, como éste es un Gobierno tan
natural y comin como otro cualquiera, debe oca-
sionar alguna obligacién, y es claro, por experiencia;
que los hombres que estdn sometidos a él piensani
siempre asi. Esto es una prueba clara de que no es-
timamos comdnmente nuestra obediencia derivada
de nuestro consentimiento o promesa, y es una prue-
ba ademés de que cuando nuestra promesa se hallg
ligada expresamente por alguna razén distingui-
mos siempre exactamente entre las dos obligaciones
y creemos que la una afiade més fuerza a la otra que
én una repeticién de la misma promesa. Cuando nin-
guna promeea hubiese sido hecha, una persona ne
considera rota su fe en asuntos privados por moti-
vo de rebelién, sino que considera los dos deberes
de honor y obediencia como completamente dis.:
tintos y separados. El que la uaién de ellos fué pen-
sada por estos filésofos, una invencién muy sutil, es.
una prueba convincente de que no es verdadera,
Pues una persona no puede prestar una promesa o-
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ser dominada por su sancién y obligacién quedando
éstas desconocidas para ella.

SECCION IX
De las medidas de obediencia.

- 1’Los escritores politicos que han recurrido a las.
promesas o contrato originario como fuente de
nuestra obediencia para con los Gobiernos preten-
den establecer un principio que es perfectamente
jasto y razonable, aunque el razonamiento sobre el
que intenten establecerlo sea erréneo y sofistico.
Desean probar que nuestra sumisién al Gobierno
admite excepciones y que una extraordinaria ti-
rdnia en los gobernantes es suficiente para libertar
a los stibditos de todos los lazos de la obediencia.
Puesto que los hombres, dicen ellos, entran en so-
ciedad y se someten al Gobierno por su consenti-
miento libre y voluntario, deben tener presentes
ciertas ventajas que se proponen obtener y por las
que les agrada abandonar su libertad nativa. Exis-
te, por lo tanto, algo prometido por la parte de los
magistrados, a saber: la proteccién y la seguridad,
y-es tan s6lo por la esperanza de estas ventajas por
lo que se puede persuadir al hombre de someterse
& ¢Hos. Pero cuando en lugar de la proteccién y la
seguridad encuentran la tirania y la opresién, se
hallan liberados de sus promesas (como sucede en
todo contrato condicional) y vuelven al estado de
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libertad que precede & la institucién del Gobierné:
Los hombres no serén nunca tan tontos que realicef
compromisos que resulten sélo ventajosos pars
otros sin una esperanza de mejorar su propia con-
dicién. Todo el que quiera sacar algin provecho
de nuestra sumisién debe comprometerse é1 mismb;
expresa o tdcitamente, a hacernos sacar alguna vem:
" taja de su autoridad, y no puede esperar que sin la
realizacién de su parte nosotros continuemos obes
deciéndole. e

Repito que esta conclusién es justa, aunque sui
principios sean erréneos, y me vanaglorio de poder
llegar & la misma conclusién sobre principios mé&s
razonables. No intentaré al establecer nuestros de-
beres politicos afirmar que los hombres se daxx
cuenta de las ventajas del Gobierno, que instituas
yen después un Gobierno teniendo en cuenta estas
ventajas y que esta institucién requiere una prqg-
mesa que impone una obligacién moral en un ciertd
grado, pero que, siendo condicional, cesa de sew
obligatoria cuando la otra parte contratante nb
realiza su parte en el compromiso. Comprendo que
la promesa misma surge totalmente de las conver+
ciones humanas y esté inventada con el fin de wm
ocierto interés. Busco, por consiguiente, algtin interés
semejante, enlazado més inmediatamente con el
Gobierno y que pueda ser a la vez el motivo oris:
ginal para su institucién y la fuente de la obedien-
cia a él. Este interés hallo que consiste en la se-
guridad y proteccién que disfruto en la sociedad
politica. y que no podemos jamés alcanzar cuando
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somos absolutamente libres e independientes. Como
el interés, por consiguiente, es la sancién inmediata
del Gobierno, el uno no puede tener més larga exis-
tencia que el otro, y siempre que los magistrados
civiles llevan su opresién tan lejos que hacen in-
tolerable totalmente su autoridad no nos hallamos
abligados a someternos a ellos. La causa cesa: el
efecto debe cesar también.

«{ Hasta aqui es inmediata y directa la conclusién
cencerniente a la obligacién natural que tenemos de
obediencia. En euanto a la obligacién moral, po-
demos observar que seria aqui falsa la méxima
deique cuando la causa cesa el efecto debe cesar,
phes existe un principio en la naturaleza humana,
del que frecuentemente hemos tenido noticia, se-
g1n el cual los hombres se hallan poderosamente
adheridos a las reglas generales y frecuentemente
aplican nuestras méiximas més all4 de las razones
que. nos indujeron a establecerlas en un comienzo.
GCuando los casos son similares en muchas particu-
lpgidades nos sentimos inclinados a considerarlos
del mismo modo, sin vér que difieren en las més
de;sus circunstancias importantes y que su seme-
janza es mAs aparente que real. Debe, por consi-
guiente, pensarse que en el caso de la obediencia
nuestra obligaciéon del deber no cesaré4 aun cuando
la obligacién natural del interés, que es su causa,
haya cesado, y que los hombres pueden hallarse
obkligados por conciencia a someterse a un Gobierno
tirAnico contra su propio y publico interés. De
hat¢ho, s6lo admito la fuerza de este razonamiento
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en cuanto reconozco que las reglas generales &g
aplican més all4 de los principios sobre los que
han sido fundadas y que rara vez notamos una ex:
cepoién de ellas, & menos que esta excepcién tenge
las cualidades de una regla general y se funde ex
08808 muy numerosos y comunes. Ahora bien: afir-
mo que esto ocurre en el caso presente. Cuando log
hombres se someten a la autoridad dé los otros es
para procurarse alguna seguridad contra la maldad,
e injusticia de los hombres, que son llevados conti-
nuamente por sus pasiones indéciles y por su inte-
rés presente e inmediato a la violacién contra’las
leyes de la sociedad. Pero como esta imperfeceiém
es inherente a la naturaleza humana, sabemos que.
debe alcanzar a los hombres, en todos sus estadog
y condiciones, y que aquellos que elegimos por gon
bernantes no deben llegar a ser inmediatamente s+
periores al resto de la humanidad por razén de sw
superior poder y autoridad. Lo que esperamos de
ellos no depende de un cambio de su naturaleza,:
sino de su situacién, cuando adquieren un interés
més inmediato en el mantenimiento del orden ¥
la ejecucién de la justicia. Sin embargo, aparte de, '
que este interés es solamente més inmediato en ls
realizacién de la justicia entre sus stbditos, digo
que debemos esperar frecuentemente de la irregu-
laridad de la naturaleza humana que olviden agué:-
llos aun su interés inmediato y sean llevados por,
sus pasiones a todos los excesos de crueldad y am:.
bicién. Nuestro conocimiento general de la natp-.
raleza humana, nuestra observacién de la historisa:
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pasada del género humano, nuestra experiencia de
la' época presente nos llevan a abrir la puerta a
lés excepciones y nos hacen concluir que podemos
éponernos a los efectos - mas violentos del poder su-
premo sin cometer crimen o injusticia.

:De acuerdo con esto, podemos observar que es
Ia prictica general y el principio de la humanidad
lo que acabamos de expomer y que ningunse na-
6idn que sepa hallar remedio para ello sufre los es-
tragos de un tirano o es censurada por su resisten-
cis. Los que tomaron armas contra Dionisio, Nerén
o Felipe II se atraen la simpatia de todo lector
én la lectura de su historia y sélo la perversién del
sentido comin puede llevarnos a condenarlos.
Por consiguiente, es cierto que en todas nuestras
nociones de moral jamas mantenemos un absurdo
tal como lo es la obediencia pasiva, sino que permi-
timos la resistencia en los més evidentes casos de
tirania y opresién. La opinién general del género
humano tiene alguna autoridad en todos los casos;
pero en moral es perfectamente infalible y no es
menos infalible porque los hombres no puedan ex-
plicar claramente los principios en que se funda.
Pocas Personas pueden seguir la marcha de este
razonamiento; el Gobierno es una mera invencién
humana para el interés de la sociedad. Cuando la
tirania del gobernante suprime este interés su-
prime la obligacién natural de la obediencia; la
obligacién moral se funda en la natural y, por
consiguiente, debe cesar cuando ésta cesa, especial-
mente cuando el asunto es tal que nos hace prever
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muchas ocasiones en que la obligacién natural
puede cesar y producirnos una especie de reglas
generales para la regulacién de nuestra conducta
en tales casos. Aunque este razonamiento es de-
masiado sutil para el vulgo, es cierto que todos los
hombres tienen una nocién implicita de él1 y:se
dan cuenta de que deben obediencia al Gobierho
tan s6lo por razén del interés publico, y al mismo
tiempo de que la naturaleze humana se halla tan
sometida a tantas fragilidades y pasiones que pme-
de pervertir fdcilmente esta institucién y cambiar
sus gobernantes en tiranos y enemigos publicos. 8i
el sentido del interés ptiblico no fuese nuestro mo-
tivo original de obediencia, preguntaria gustosa-
mente qué otro principio existe en la naturaleza
humana capaz de dominar la ambicién de los hon-
bres y forzarlos a una sumisgién tal. La imitacin
y la costumbre no son suficientes, pues se powe
de nuevo la cuestién de qué motivo produjo los
primeros casos de sumisién que imitamos y la sorie
de acciones que dan lugar a la costumbre. No es
evidentemente otro principio mas que el del in-
terés publico, y si el interés produce primeramente
obediencia al Gobierno, la obligacién de la obedien-
cia debe cesar cuando el interés cesa en un grado
alto y en un niimero considerable de casos.
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P SECCION X

nte De los objetos de la obediencia.

i Aunque en algunas ocasiones puede ser justifi-
+eado, tanto en la sana politica como en la morali-
«ded, resistir al poder supremo, es cierto que en el
-enarso ordinario de los asuntos humanos nada puede
r@er més pernicioso y criminal, y que aparte de las
.qonvulsiones que acompafian siempre a las re-
sveluciones, un proceder semejante tiende directa-
7mente a la destruccién de todo Gobierno y a la
.groduccién de una anarquia y confusién total entre
-ek:género humano. Como las sociedades numerosas
ay«eivilizadas no pueden subsistir sin Gobierno, asi
-at-Gobierno es enteramente infttil sin una exacta
ohediencia. Podemos siempre pesar las ventajas
‘xpae obtenemos de la autoridad frente & sus des-
aéntajas, y de este modo llegaremos a ser més es-
<rupulosos para poner en prictica la doctrina de
e resistencia. La regla general requiere sumisién,
yisélo en los casos de gravosa tirania y opresién
Jacexcepcién puede tener lugar.

.aFPuesto que una sumisién ciega de este tipo se
olige corrientemente a los magistrados, surge la
cuestién de & quién es debida y & quién debemos con-
siderar como magistrados legales. Para responder
a esta cuestién resumamos lo que ya se establecié
con respecto al origen del Gobierno y sociedad poli-
tica. Una vez que los hombres han experimentado
la imposibilidad de mantener un orden estable en

TR, NATURALEZA HUMANA,—T, III, 10
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la sociedad, mientras cada uno de ellos es duefio
de si mismo y viola u observa las leyes del interés se-
gtn su interés o piaeer.presente, van a dar natural-
mente & la invencién del Gobierno y apartan de su
poder propio, tan lejos como les es posible, el violar
las leyes de la sociedad. Por consiguiente, el Go-
bierno surge de la convencién voluntaria de los
hombres, y es evidente que la misma convencién
que establece el Gobierno determina las personas
que han de gobernar y evita toda duda y ambigiie-
dad en este respecto. El consentimiento volunta.-
rio de los hombres debe tener aqui més grande efi-
cacia, de modo que la autoridad de los magistra-
dos debia hallarse en un principio basada en el fun-
damento de la promesa de sus stbditos, por la que
se obligaban a la obediencia, lo mismo que en otro
contrato o acuerdo. La misma promesa, pues, que
los obliga a la obediencia los somete a una persotia
particular y la hace objeto de su obediencia.
Pero cuando el Gobierno ha sido estableeido sobre
este fundamento durante algén tiempo considera-
ble y el interés separado que tenemos en la sumi-
8ién ha producido un sentimiento diferente de mo-
ralidad, el caso cambia totalmente y una promesa
no es ya capaz de determinar el magistrado particu-
lar, puesto que ya no se considera como fundamento
del Gobierno. Nos suponemos naturalmente naci-
dos para esta sumisién e imaginamos que estas
personas determinadas tienen el derecho de gober-
narnos, del mismo modo que nosotros por nuestra
parte nos hallamos obligados a obedecerlas. Estas
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.nociones de derecho y obligacién no se derivan mas
que de las ventajas que obtenemos del Gobierno;
lo que nos produce una repugnancia & resistirnos &
ellas y nos desagrada cuando vemos un caso de
este tipo en nosotros. Sin embargo, es aqui nota-
ble que en este nuevo estado de cosas la sancién
_original del Gobierno, que es el interés, no se ad-
.mite para determinar las personas a que hemos de
pbedecer, como lo hizo la sancién original en un
_comienzo, cuando los asuntos se basaban en la pro-
mesa. Una promesa fija y determina las personas
sin vacilacién; pero es evidente que si los hombres
hubieran de regular su conducta en este particu-
_lar por la consideracién de un interés peculiar, ya
. ptblico o privado, se verian envueltos en una con-
. fusién sin fin y harian todo Gobierno en gran parte
.ineficaz. El interés privado de cada uno es diferen-
,te, y aunque el interés piblico es siempre en si
mismo uno e idéntico, sin embargo llega a ser la
.fuente de grandes disensiones por razén de las di-
_ferentes opiniones que mantienen las personas par-
ticulares con respecto de él. El mismo interés, por
_consiguiente, que nos lleva a someternos a los ma-
. gistrados nos hace renunciar a la elecciéon de éstos
Yy nos obliga a una cierta forma de Gobierno y a
personas particulares, sin permitirnos aspirar a la
més grande perfeccién en ambas cosas. El caso es
.aqui el mismo que en la ley de la naturaleza re-
ferente & la estabilidad de la posesién. Es muy ven-
.tajoso, y aun absolutamente necesario, pars la so-
_piedad que la posesién sea estable, y esto nos lleva
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al establecimiento de una regla tal; pero hallnmos
que si persiguiésemos la misma ventaja asxgnandct
Pposesiones particulares a personas particularesno lo-
grariamos nuestro fin y perpetuariamos la confusién
que esta regla intenta evitar. Debemos, por consi-
guiente, proceder por reglas generales y guiarnos por
intereses generales al modificar la ley de la natu:
raleza concerniente a la estabilidad de las poselsio-J
nes. No necesitamos temer que nuestro asentnmen-
to & esta ley disminuiré por razén de la aparente
insignificancia de los intereses por los que se halla
determinada. El impulso del espiritu se deriva de
un interés muy fuerte, y los restantes intereses, pe-
quefios, sirven solamente para dirigir el movimien:
to, sin afiadirle nada o disminuirlo. Lo mismo su:
cede con el Gobierno. Nada es més ventajoso par&
la sociedad que una invencién semejante, y esté
interés es suficiente para hacérnoslo abrazar cor

ardor y presteza aunque estemos obligados des-
pués a regular y dirigir nuestra sumisién al Go:
bierno por diversas consideraciones que no tienen
la misma importancia y & elegir nuestros magis-
trados sin tener presente una ventaja partlcula.r
para hacer dicha eleccién.

El primero de los principios de que yo debo ocu:
parme como fundamento del derecho de la magis-
tratura es el que da autoridad a los més de los Go-
biernos establecidos del mundo, sin exeepcién; me
refiero a la posesién continuada de. una forma d¢
Gobierno o a la sucesién de los principes. Es cierto
que si remontamos al primer origen de toda nacién
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hallaremos que poces veces existe una dinastia real
o un Gobierno que no se halle fundado primitiva-
mente en la usurpacién y la rebelién y cuyo dere-
cho no sea en un comienzo peor que dudoso e in-
cierto. Sélo el tiempo concede solidez a su derecho,
y actuando gradualmente sobre los espiritus de los
hombres los reconcilia con la autoridad y hace
que ésta les parezca justa y razonable. Nada como
la costumbre causa un sentimiento que tenga més
influencia sobre nosotros o que dirija nuestra ima-
ginacién més poderosamente hacia el objeto, Cuan-
do nos hemos acostumbrado durante largo tiem-
Po & obedecer a una serie de hombres, este instinto
general o tendencia que suponemos una obliga-
cién moral que acompaiia a la lealtad toma fécil-
mente su direccién propia y elige esta serie de hom-
bres para su objeto. Es el interés el que da el ins-
tinto general, pero la costumbre es la que da su
direcci6én particular.

Se puede observar aqui que la misma longitud
de tiempo tiene una influencia diferente sobre nues-
tros sentimientos de moralidad, segtin su diver-
sa influencia sobre el espiritu. Juzgamos natural-
mente de todo por comparacién, y puesto que con-
siderandola fortuna de los reyes y repiblicas abar-
camos un largo periodo de tiempo, una pequefia
duracién no tiene en este caso una influencia sobre
nuestros sentimientos igual a la que ejerce cuando
consideramos algun otro objeto. Una persona pien-
sa que adquiere el derecho a un caballo o a un sur-
tido de telas en un tiempo muy breve; pero una
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centuria es apenas suficiente para establecer un
nuevo Gobierno y desarraigar todos los escrypulos’
en los espiritus de sus stbditos y que se refieren’
a él. Afiddase & esto que un periodo més breve de
tiempo bastaréd para Har & un principe el derecho
para un poder adicional que haya usurpado que
el que es preciso para fijar su derecho cuando en’
su totalidad se debe a una usurpacién. Los reyes
de Francia no han poseido un poder absoluto arriba
de dos reinos y, sin embargo, nada apareceré més
extravagante a un francés que hablarle de sus li-
bertades. Si consideramos lo-que se ha dicho refe-’
rente a la accesién, explicaremos facilmente este'
fenémeno.

Cuando no existe forma de Gobierno establecida
por una larga posesion, la posesién presente es su-
ficiente para suplirla y puede ser considerada com,ol‘
el segundo origen de toda autoridad publica. El
derecho a la autoridad no es mas que la posesién
constante de la autoridad mantenida por las leyes
de la sociedad y los intereses del género humano, y
nada puede ser mas natural que unir esta constante
posesién con la presente segin los principios antes
mencionados. Si los mismos principios no tienen
lugar con respecto a la propiedad de las personas
privadas es porque estos principios se hallan eqm-
librados por consideraciones muy poderosas de i in-
terés desde el momento que observamos que toda
restitucion seria impedida por medio de ellos y
toda violencia autorizada y protegida. Aunque los’
mismos motivos pueda parecer que tienen fuerza
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con respecto a la autoridad publica, se hallan, sin
embargo, contrarrestados por un interés eontrario
que consiste en el mantenimiento de la paz y la
supresién de todos los cambios, que aunque puedan
producirse facilmente en los asuntos privados, van
inevitablemente unidos con derramamiento de san-
gre y confusién cuando la vida piblica se halla
interesada.

~ Todo el que al hallar la imposibilidad de expli-
car el derecho .del poseedor presente por un siste-
ma admitido de ética se resuelva a negar en abso-
luto este derecho y afirme que no esté autorizado
por la moralidad, seré estimado como defensor de:
una paradoja muy extravagante y chocaré con el
sentido comn y el juicio del género humano. Nin-
guna méaxima esté més de acuerdo con la pruden-
cia y la moral que el someternos tranquilamente al.
Gobierno que hallamos establecido en la comarca’
donde vivimos, sin inquirir demasiado curiosamente
su origen y primer establecimiento. Pocos Gobiernos
resistirian el ser examinados ten rigurosamente.
iCuéntos Gobiernos existen hoy dia en el mundo y
cuédntos hallamos en la historia cuyos gobernantes
no tienen un mejor fundamento para su autoridad
que la posesién presente! Para limitarnos al impe-
rio de los romanos y de los griegos, ino es evidente
que la larga sucesién de los emperadores desde la
ruina de la libertad romana hasta la total extin-
cién del imperio por los turcos no puede presentar
otro derecho al imperio? La eleccién del Senado
era una pura férmula que seguia siempre a la clcc-
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oi6n de las legiones, y hallandose éstas en oposicién--
casi siempre, en las diferentes provincias sélo le:
espada era capaz de terminar con las diferencias: -
Por consiguiente, por la espads adquiria y defen-
dia todo emperador su derecho, y debemos decir; :
o que todo el mundo conocido, durante tantas:.
edades, no tenia Gobierno y no debia obediencis::
& nadie, o debemos admitir que el derecho del més-
fuerte en los asuntos publicos debe ser admitido
como legitimo y autorizado por.la moralidad cuan-:
do no se le opone algdn otro titulo. =
El derecho de conquista debe ser oonmderadou
como un tercer origen del derecho de los soberanos.
Este derecho se parece mucho al de la posesiém -
Presente; pero tiene més bien una fuerza superior:
por hallarse secundado por las nociones de glorias'
y honor que adscribimos a los conquistadores, en’
lugar de los sentimientos de odio y aborrecimiente:
que acompaifian a los usurpadores. Los hombres,:
naturalmente, favorecen a aquellos & quienes aman;
Y, por consiguiente, se inclinan més a atribuir un:
derecho a una violencia con éxito entre un sobe::
rano y otro que a la rebelién triunfante de un sib«.
dito contra sus soberanos (1). Cuando no tiene
lugar ni la posesién continuada, ni la posesién pre-=

(1) No se afirma aquf que la posesién presente o conquista ses-
suficiente para conceder un titulo frente a la posedbn continuada o
ley positiva, sino tan s6lo que tienen algmm ¥ que serfin ca-
paces de equilibrar 1a balanza cuando los titulos son iguales y que
seré suficiente a veces para santificar el titulo de derecho més débil.
Qué grado de fuerza tienen es dificil determinarlo. Creo que todos
los espiritus moderados concederin que tienen una gran fuerza e
todas las disputas refetentes a los derechos de los principes. .
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sente, ni la conquista, como cuando el soberano
que fundé una monarquia muere, el derecho de
sueesién prevalece naturalmente en su lugar y los
hombres se.sienten cominmente inducidos a co-
locar al hijo del monarca muerto sobre el trono y a
suponer que hereda la autoridad de su padre. El
presunto consentimiento del padre, la imitacién de
la sucesién en las familias privadas, el interés que
el Estado tiene en elegir la persona que es més po-
derosa y tiene el mayor ntimero de partidarios, todas
estas razones llevan a los hombres a preferir al
hijo del monarca muerto & otra persona (1).

. Estas razones tienen algin peso; pero estoy per-
suadido de que el que considere imparcialmente
elrasunto verd que concurren algunos principios de -
la imaginacién con estas consideraciones de interés.
La autoridad real parece hallarse enlazada con el
joven principe aun durante la vida de su padre, por
la-natural transicién de nuestro pensamiento, y to-
davia més después de su muerte; asi que nada es
mi#s natural que completar esta unién por una nue-
varelacién poniéndole actualmente en posesiéndelo
que parecia de un modo tan natural pertenecerle.

:Para confirmar esto debemos considerar los si-
guientes fenémenos, que son muy curiosos en su
género. En las monarquias electivas el derecho de
swoesién no tiene lugar por las leyes y costumbres

(1) Para evitar errores debo observar que este caso de sucesién
no.es el mismo que el de las monarquias hereditarias, en las que la
costumbre ha fijado el derecho de sucesion. Estas dependen del
principio de la posesién continuada, antes explicada.
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establecidas, y sin embargo su influencia es tan
natural, que es imposible excluirlas de'la imagina.~
cién y hacer a los sibditos indiferentes ante el hijp,
de su monarca muerto. Por esta razén en algunos,
Gobiernos de este género la eleccién recae comun -
mente en alguna persona de la familia real y en,
otros se hallan éstas todas excluidas. Estos fend-
menos contrarios proceden del mismo principio,,
Cuando la familia real es excluida lo es por un refj-,
- namiento de politica que hace al pueblo sensible de.
su inclinacién a elegir soberano en esta familia y;
le concede el celo de su libertad de miedo que el nues,
vo monarea, ayudado por estainclinacién, establez.,
ca su familia y destruya la libertad de la elecolén
para el futuro.

La historia de Artajerjes y el joven Ciro puedq,
proporcionarnos. algunas reflexiones sobre el mis-
mo asunto. Ciro pretendia el derecho a la Corons,
sobre su hermano mayor porque habia nacido
después de haber subido su padre al trono. No pre-
tendo que esta razén fuese vilida. Quiero tan sélo;
inferir de esto que no hubiera hecho uso de un pre-,
texto tal si no fuese por las cualidades de la ima.
ginacién antes mencionadas, por lo que nos senti-
mos naturalmente inclinados a unir por una nueva
relacién los objetos que hemos hallado ya unidos,
Artajerjes tenia la ventaja sobre su hermano de
ser el hijo mayor y el primero en la sucesién; pero,
Ciro se ha]laba més intimamente relacionado con la,
autoridad real por haber sido engendrado despuén
de que el padre fué investido con ella. :
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‘" Bi se pretendiese que la consideracién de la con-
veniencia puede ser el origen de todo derecho de su-
¢esién y que los hombres se aprovechan con gusto
de una regla que pueda fijar el sucesor de su sobe-
rano muerto y evitar la anarquia y confusién que
acompafian & una nueva eleccién, responderé que
concedo que este motivo puede contribuir algo al
nmismo efecto; pero al mismo tiempo afirmo que sin
otro principio es imposible que un motivo tal pueda
tener lugar. El interés de una nacién requiere que
la sucesién de la Corena sea fijada de un modo o
de ‘otro; pero es indiferente para su interés de qué
manera esté fijada; asi, que si la relacién de sangre
no tiene un efecto independiente del interés pbli-
co, jamas hubiera sido oonsiderada sin una ley po-
sittiva y hubiera sido imposible que tantas leyes po-
sitivas o diferentes naciones pudieran haber coinci-
dido en las mismas consideraciones:e intenciones.
!"'Esto nos lleva a considerar la quinta fuente de la
autoridad, a saber: las leyes positivas, cuando los
legisladores establecen una cierta forma de Gobier-
no y sucesién de los principes. A primera vista pue-
deé pensarse que ésta debe resolverse en alguno de
los precedentes titulos a la autoridad. El poder le-
gislativo, 'del que se deriva la ley positiva, debe ser
establecido o por un contrato original o por la po-
sésién duradera, posesién presente, conquista o
sucesién, y, por consecuendia, la ley positiva debe
derivar su fuerza de alguno de estos principios.
Pero aqui es notable que aunque la ley positiva
puede derivar su fuerza s6lo de estos principios, sin
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" embargo no adquiere toda su fuerza de los prinoci-
pios de que se deriva, sino que pierde una parte
considerable de ella en la transicién, como es natu-.
ral imaginarlo. Por ejemplo, un Gobierno se estable-.
ce durante varias centurias sobre un cierto sistema.
de leyes, formas y modos de sucesién. El poder le-
gislativo establecido sobre esta larga sucesién cam-
bia de un modo repentino todo el sistema e introdu-
ce una nueva Constitucién en su lugar. Creo que
pocos de los sibditos se creerén obligados a confog:.
marse con esta alteracién, a menos que muestre
una tendencia evidente hacia el bien ptblico, sing
que se sentiran libres de restablecer el antiguo Go-
bierno. De aqui la nocién de las leyes fundamenta-.
les que se supone son inalterables por la voluntad
del soberano, y en Francia la ley sélica se entiende
ser de esta naturaleza. Hasta dénde se extienden es-
tas leyes fundamentales no se determina en nin-
gun Gobierno ni es posible que se determine jamés.
Existe una gradacién insensible tal desde las leyes
més importantes a las més triviales y de las més.
antiguas a las més modernas, que seria imposible
poner limites al poder legislativo y determinar has-
ta qué limite puede introducir innovaciones en los
principios del Gobierno. Es esto méAs obra de la
imaginacién y la pasién que de la razén.

Todo el que considere la historia de las dlversas
naciones del mundo, sus revoluciones, conquistas,
aumento y disminucién, modo en que se han esta-
blecido sus Gobiernos particulares y el derecho que
sucesivamente se ha transmitido de una persona a
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otra, aprenderé a considerar como algo muy super-
ficial las disputas concernientes a los derechos de
los' principes y se convenceré de que una adhesién
edtricta & las reglas generales y la rigida lealtad a
pérsonas particulares y familias, & 1a que algunas
gentes atribuyen tanto valor, son virtudes que par-
titipan menos de la razén que de la intolerancia y
1s ‘supersticién. En este particular el estudio de la
historia confirma los razonamientos de la verdade-
ra filosofia, que mostrdndonos las cualidades origi-
nales de la naturaleza humana nos ensefia a consi-
derar las controversias en politica como incapaces
de una solucién en muchos casos y como totalmente
subordinadas a los intereses de la paz y la libertad.
Ciuando el bien pdblico no exige un cambio eviden-
temente, es cierto que la concurrencia de los si-
guientes titulos de derecho, contrato original, po-
sesién continuada, posesién presente, sucesién y le-
yés positivas, constituye el derecho més poderoso
de la soberania, y es éste justamente considerado
como sagrado e inviolable; pero cuando estos titu-
los de derecho se hallan mezclados y contrapuestos
eni diferentes grados ooasionan frecuentemente una
pérplejidad y son menos capaces de solucién por
168 argumentos de los legistas y los fil6sofos que por
14 espada de los soldados. ; Quién puede decirme, por
ejemplo, quién debia suceder a Tiberio, si Germé-
ni¢o o Druso, habiendo muerto aquél mientras que
168 dos vivian y no habiendo nombrado a ninguno
de ellos sucesor? jPuede el derecho de la adopcién
sér considerado equivalente al de la sangre en una
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nacién en la que tiene el mismo efecto en las fami-
lias privadas y tuvo lugar ya dos veces en la vida
publica? ;Puede Germénico ser estimado el hijo
mayor por haber nacido antes que Druso o el me-
nor porque ha sido adoptado después del nacimien -
to de su hermano? ;Puede el derecho del hermano
mayor ser tenido en cuenta en una nacién-en la que
el hijo mayor no goza de ninguna ventaja en la su-
cesién de las familias privadas? ;Puede el imperio
romano al mismo tiempo ser estimado hereditario
a causa de dos ejemplos o puede igualmente ser
considerado como perteneciente al més fuerte o al
poseedor presente por estar fundado en una tan
reciente usurpacién? Sean los que quieran los prin-
cipios sobre los que pretendamos responder tales
cuestiohes y otras andlogas, temo que jamés serg-
mos capaces de satisfacer a un inquiridor imparcial
que no tome un partido en las controversias politi-
cas y no quiera satisfacerse con nada mas que con
la sélida razén y la filosofia.

Un lector inglés deseard aqui indagar este pro-
blema con respecto de la famosa revolucién que
tuvo una influencia tan beneficiosa sobre nuestra
Constitucién y que ha ido acompafiada de conse-
cuencias tan importantes. Hemos hecho notar ya
que en el caso de una tirania y opresién grande es
legal tomar las armas aun contra el poder supremo,
¥ que como el Gobierno es una mera invencién hy-
mana para la mutua ventaja y seguridad, no im-
pone ninguna obligacién, ni natural ni moral, una
vez que cesa de tener este tendencia. Aunque este
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principio general se halle autorizado por el sentido
‘domvm y la préctica de todos los tiempos, es cier-
tamente imposible para las leyes o para la filosofia
establecer una regla particular por la que se pueda
saber cudndo la resistencia es legal y decidir de las
‘dontroversias que puedan surgir acerca de este
asunto. No puede suceder sélo esto con respecto del
poder supremo, sino que es posible, aun en ciertas
‘¢constituciones en las que la autoridad legislativa
‘no reside en una Unica persona, que exista un ma-
gistrado tan eminente y poderoso que obligue a
guardar silencio a las leyes en este particular. Este
‘stlencio no serd s6lo un efecto de su respeto, sino
también de su prudencia, ya que es cierto que en la
‘vasta variedad de circunstancias que se presentan
en todos los Gobiernos un ejercicio-del poder en un
magistrado tan grande puede en un respecto ser
beneficioso al bien piublico, mientras que en otras

‘6casiones es pernicioso y tirdnico. A pesar de este
silencio de las leyes en las monarquias limitadas, es
vierto que el pueblo conserva ain el derecho de la
resistencia, ya que es imposible, hasta en los Gobier-
nos més despéticos, privarle de él. La misma nece-
sidad de defensa propia y el mismo motivo del bien
+/piblico le conceden la misma libertad en un caso
que en otro. Podemos observar ademés que en ta-
les Gobiernos mixtos los casos en que la resistencia
es legal deben ocurrir més frecuentemente, y debe
tolerarse més que los stibditos se defiendan por la
‘fuerza de las armas que en un Gobierno absoluto.
"No sélo cuando el magistrado principal interviene
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en medidas extremamente perniciosas por si mis-
mas para el bien publico, sino cuando quiere usui~-
par los otros elementos de la Constitucién y exten-
der su poder més allé de los limites legales, es per-
mitido resistirle y destronarle, aunque tal resisten-
cia y violencia puedan, en el aspecto general de las
leyes, ser consideradas como ilegales y sedmlosas,
pues, aparte de que nada es més esencial al interés
piblico que el mantenimiento de la libertad ptblica,
es evidente que si un Gobierno tal mixto se supone
hallarse ya establecido, cada parte o miembro de la
Constitucién tiene el derecho de propia defensa y
de mantener sus antiguos limites contra la usurpa-
cién de toda otra sutoridad. Del mismo modo qub
la materia hubiera sido creada en vano si se hallase
desprovista del poder de resistencia, sin el que cada
. parte no podria conservar una existencia dxstmta
y el universo entero se amontonaria en un solo
punto, es un gran absurdo suponer en un Gobxemo
un derecho sin un remedio para él o permitir qu§
el poder supremo egté unido con el pueblo sin con-
ceder que es legal para éste el defender su parte
contra todo invasor. Por consiguiente, aquellos que
parecen respetar nuestro libre gobierno y niegan el
derecho de resistencia han renunciado a todas la.s
pretensiones del sentido comtn y no merecen una.
respuesta seria.

No corresponde a mi propésito presente mostrar
que estos principios generales se aplican a la pasada
revolucién y que todos los derechos y pnvﬂegws
que pueden ser sagrados para una nacién libre se
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hallasen en aquel tiempo amenazados del mayor
pehgro Me agrada més abandonar este discutido
asunto, si realmente admite discusién, y permitirme
algunas reflexiones filos6ficas que naturalmente
surgen de tan importante suceso.
. Primeramente podemos observar que si los lores
'y comunes, en nuestra Constitucién, pudiesen sin
razén de interés publico deponer al rey actusl o
después de su muerte excluir al principe que por
leyes y .costumbres establecidas debia suceder-
e, nadie estimaria este procedimiento legal o se
‘(,'z'reeritb obligado a contentarse con éL. Pero si el
rey, por sus précticas injustas o sus intentos de un
poder tirénico y despético, perdiese su carécter le-
gal entonces no sélo es moralmente justo y conve-
mente a la naturaleza de la sociedad politica des-
txonarlo, sino que, lo que es més aun, nos inclina-
rpmos a pensar que los miembros restantes de la
Constltuclén adquieren el derecho de excluir a su
préxxmo heredero y & escoger quien les agrade.
Esto se funda en una propiedad muy particular de
nuestro pensamiento e imaginacién. Cuando un rey
plerdesuautondad su heredero, naturalmente, per-
manece en la misma situacién que si el rey hubiera
desaparecido por muerte, & menos que por megclar-
se en la tirania no pierda su autoridad también. Sin
embargo, aunque esto pueda parecer razonable, f&-
cilmente nos satisfacemos con la opinién contraria.
La deposicién de un rey en un Gobierno como el
nuestro es ciertamente un acto que va més allé de
la autoridad corriente y la asunci6n ilegal del po-
TR. NATURALEZA HUMANA.~T. III. 1
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der para el bien piblico, que en el curso ordinario
del Gobierno no puede pertenecer a ning¥m mierxi-
bro de la Constitucién. Cuando el bien pﬁblicogé's
tan grande y tan evidente que justifica esta accién,
el uso recomendable de esta licencia nos lleva.”g
atribuir al Parlamento el derecho de usar de Hceii-
cias ulteriores, y siendo una vez transgredidos cQ;x
aprobacién los antiguos limites de las leyes, no
nos hallamos inclinados a ser tan rigurosos confi-
ndndonos en sus limites. El espiritu continta, na-
turalmente, una serie de acciones que ha comenza-
do, y no'sentimos corrientemente ningin escrﬂpulo
raferente a nuestro deber después que la prxmera
acci6n, del género que sea, ha sido realizada por
nosotros. Asi, én la revolucién ninguno de los QUé
pensaban que el destronamiento del padre era jus-
tificable estimaban hallardse limitados a su huo,
atn nifio; aunque el desgraciado monarca hubxexfa
muerto inocente en este tiempo y su hijo, por un
accidente, hubiera atravesado el mar, no hay duda
de que una regencia hubijera sido nombrada hasta
que él hubiera llegado a la dekida edad y pudiera
ser repuesto en sus dominios. Como las propieda-
des més insignificantes de la imaginacién tienen
un efecto sobre los juicios del pueblo, es una mues+
tra de la sabiduria de las leyes y del Parlmento
aprovechar estas propiedades y elegir los magis-
trados en una o en otra linea, segiin como el vulgo
les atribuya, naturalmente, autoridad y derecho.
Segundo: aunque la subida al trono del principe
de Orange pudo en un principio dar ocasién a mu-
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chas disputas y pudo ser su derecho contestado, no
idebe aparecer ahora dudoso, sino haber adquirido
‘une autoridad suficiente por los tres principes que
le han sucedido en el mismo derecho. Nada es més
‘usual, aunque nada puede parecer & primera vista
més irracional; que este modo de pensar. Los prin-
'qi_pes parecen frecuentemente adquirir un derecho
por sus sucesores lo mismo que por sus antecesores,
y un rey que durante su vida pudo ser considera-
do eomo usurpadar seré considerado por la posteri-

ad como un principe legal porque ha tenido la
buena fortuna de poner su familia sobre el trono y.
de cambiar enteramente la forma de Gobierno. Julio
César se considera como el primer emperador ro-’
mano, mientras que Sila y Mario, cuyos derechos
eran iguales a los de éste, son tratados como tiranos

usurpadores. El tiempo y la costumbre dan auto-
ridad a todas las formas de Gobierno y a todas las
sucesiones de los principes, y el poder, que en un co-
mienzo se hallaba fundado solamente en la injus-
ticja y la violencia, llega & ser con el tiempo legal y
obligatorio. No se detiene aqui el espiritu, sino que,
retrocediendo sobre sus huellas, transfiere a los
predeeesores y antepasados el derecho que natu-
ralmente atribuye a la posteridad, por hallarse re-
lacionados y unidos en la imaginacién. El actual
rey de Francia hace & Hugo Capeto un principe
més legal que Cromwell, del mismo modo que la li-
bertad establecida de los holandeses no es una apo-
logia poco considerahle para su obstinada resisten-
cia contra Felipe II.
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SECCION XI

3

De las leyes de las naciones.

Cuando la sociedad civil ha sido establecida en-
tre la mayor parte del género humano y han sido
formadas diferentes sociedades contiguas las unas
a las otras surge un nuevo sistema de deberes en-
tre los estados vecinos, deberes adecuados a la m-v
turaleza de las relaciones que mantienen los unoq
con los otros. Los tratadistas de politica nos dicen,
que en todo género de relaciones un cuerpo polmoo
debe ser considerado como una persona, y de heohol
esta asercién es justa en tanto que las diferentes
naciones, del mismo modo que las personas priva-
das, requieren de la asistencia mutua y al mismo,
tiempo que su egoismo y ambicién son las fuentes,
perpetuas de la guerra y la discordia. Sin embarg(_)&
aunque las naciones en este particular se asemejen
& los individuos, como son muy diferentes en otros
respectos, no hay que maravillarse de que se deter-
minen por méiximas muy diferentes y den lugar a
un nuevo sistema de reglas que nosotros llamamols,;
las leyes de las naciones. Bajo este titulo compren-
demos la inviolabilidad de las personas de los em-,
bajadores, la declaracién de guerra, el abstenerse de
envenenar las armas, con otros deberes del mismo
género que son evidentemente calculados para Ia.s
relaciones que son peculiares a las diferentes so—
ciedades.

Aungque estas leyes se afiaden a las leyes de la na-
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turaleza, no las suprimen completamente, y se pue-
de afirmar con seguridad que las tres reglas funda-
mentales de la justicia, la estabilidad de la pose-
8ién, su transmisién por consentimiento y la reali-
zacién de las promesas, son deberes tanto de los
principes como de los stbditos. El mismo interés
produce el mismo efecto en ambos casos. Cuando la
posesién no tiene estabilidad, la lucha debe ser con-
tinua. Cuando la propiedad no se transmite por
consentimiento, no puede existir comercio alguno.
Cuando las promesas no se observan, no puede ha-
ber ni ligas ni alianzas. Por consiguiente, las ven--
tajas de la paz, comercio y auxilio mutuo nos hacen
extender a los diferentes reinos las mismas nocio-
nes de justicia que tienen lugar entre los individuos.

" Existe una méxima muy corriente en el mundo
que pocos politicos conceden con gusto, pero que
ha sido autorizada por la préctica de todas las eda-
des, seguin la que existe un sistema de moral cal-
culado para los principes, mucho més libre que el
que debe regir para las personas privadas. Es evi-
dente que esto no ha de ser entendido en el sentido
més limitado de los deberes y obligaciones piblicas
ni serd nadie tan extravagante que afirme que los
tratados més solemnes no puedan tener fuerza en-
tre los principes, pues cuando los principes realizan
entre ellos tratados deben proponerse alguna ven-
taja por la ejecucién de los mismos, y la espera de
una ventaja tal para el futuro debe obligarlos a rea-
lizar su parte y debe establecer esta ley de la natu-
raleza. Por consiguiente, el sentido de esta méxima
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politioa s que aunque la moralidad de los principes
tiene la misma extensién no tiene la misma fuerza
que la de las personas privadas y puede ser vwlada
por el motivo més trivial. Aunque esta proposmxéri
pueda parecer extraiia a ciertos filésofos, serd fécll
defenderla sobre los. principios eon que exphoamos‘
el origen de la justicia y la equidad.

* Cuando los hombres han hallado por experiencia,
que es imposible subsistir sin sociedad y que es‘
imposible mantener la sociedad mientras se da h‘.
bre curso a los apetitos, un interés tan urgente dOf)
mina répidamente sus acciones y les impone la obli-
gacién de observar las reglas que yo llamo leyes de
justicia. Esta obligacién de interés no permanece}
aqui, sino que, por el curso necesario de las pa,slones,
y sentimientos, da lugar a la obligacién meral del(
deber, cuando aprobamos las acciones que tienden.
a la paz de la sociedad y desaprobamos las que tie-
den & su perturbacién. La misma obligacién natu-
ral de interés tiene lugar entre reinos independien-
tes y da lugar a la misma moralidad; asi, que nin-
guno que profese tan corrompida moral aprobaré,
que un principe voluntariamente y por su proplo'
acuerdo no cumpla su palabra o viole un tratado
Sin embargo, podemos observar aqui que au.nque
las relaciones de diferentes Estados sean venta]osas
Y & Veces necesarias no son tan necesarias y ven-
tajosas como las que existen entre los individuos,
sin las que es totalmente imposible para la natura-
leza humana la existencia. Por consiguiente, ya
que la obligacién natural de justicia entre los di-
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ferentes Estados no es tan poderosa como entre los
individuos, la obligacién moral que surge de ella
debe participar de su debilidad y debemos ser més
indulgentes con un principe o un ministro que en-
gaiia a otro que con un caballero particular que
rompe su palabra de honor.

 Si se pregunta qué relacién existe entre estas
dos especies de moralidad responderé que ésta es
una cuestiéa a la que no podemos dar una respues-
ta precisa y no es posible reducir a nimeros esta
relacién que podemos fijar entre ellas. Se puede afir-
miar seguramente que esta relacién se halla por si
rnisma, sin ninguna clase de estudio de los hombres,
como podemos observarla en muchas otras oca-
siones. La préctica del mundo va més lejos y nos
ensefia los grados de nuestro deber mejor que la
més sutil filosofia que hasta ahora se haya inven-
tado. Esto puede servir como una prueba convin-
cente de que todos los hombres tienen una nocién
implicita de la fundamentacién de las reglas mora-
les referentes a la justicia natural y civil y se dan
duenta de que surgen meramente de las convencio-
nes humanas y del interés que tenemos en el man-.
tenimiento de la paz y el erden, pues de otro modo
la dieminucién de interés jamés produciria una rela-
jaciéon de la moralidad y jaméds nos reconciliaria
més facilmente con la violacién de la justicia entre
los principes y repiblicas que en el comercio privado
de un sdbdito ¢on otro.
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SECCION XII ”

De la castidad y la modestia. e

Si alguna dificultad acompaiia al sistema cons'
cerniente a las leyes de la naturaleza y de las na~ -
ciones se referir4 a la aprobaci6én o censura univert
sal que sigue a su observancia o violacién, y que nd':
se puede pensar suficientemente explicada por el
interés general de la sociedad. Para evitar tanto’
como sea posible los escrtipulos de este género con=:
sideraré aqui otra serie de deberes, a saber: la mo="
destia y la castidad, que pertenecen al bello sexo, ¥
no dudo se hallard que estas virtudes son casos atmn®
més notables de la actuacién de log principios sobre '
los que yo he insistido. '

Hay algunos filésofos que combaten con ve
mencia las virtudes femeninas, y ye pienso que han’ '
ido demasiado lejos disipando errores popularés::
‘cusndo creen poder mostrar que no existe funda-
mento en la naturaleza para la modestia exterior'-
que exigimos en las expresiones, traje y conducta
del bello sexo. Creo que puedo economizéarme el tra~
bajo de insistir sobre un asunto tan claro, y me es™
dado proceder sin més preparacién a examinar de+’
qué manera estas nociones surgen de la educacién:;
de las convenciones voluntarias de los hombres ¥
del interés de la sociedad. L

Quien considere la longitud y debilidad de la in<*
fancia humana al mismo tiempo que el interés que:
ambos sexos tienen por su progenie veré fécilmen=



. ~

169

te que debe existir una unién del hombre y la mu-
jer para la educacién de la juventud y que esta
unién debe ser de duracién considerable. Sin em-
bargo, para inducir al hombre a imponerse a él mis-
* mo esta obligacién y a someterse gustosamente a
todas las fatigas y gastos a los que se halla por ella
sujeto debe creer que sus hijos son los suyos pro-
Ppios y que su instinto natural no se dirige a un ob-
jato injusto cuando da rienda suelta a su amor y
ternura. Ahora bien: si examinamos la estructura
del cuerpo humano hallaremos que esta seguridad
es muy dificil de alcanzarse por nuestra parte y que
¥ que en la copulacién de los sexos el principio de
1a generacién pasa del hombre a la mujer, puede te-
ner facilmente lugar un error por parte del primero,
aunque es totalmente imposible con respecto & la
tltima. De esta observacién trivial y anatémica se
deriva la gran diferencia entre la educacién y los
deberes de los dos sexos.

.8i un filésofo considerase el a.sunto a prwn ra-
zoparia del siguiente modo: Lo# hombres son in-
clinados al trabajo para la alimentacién y nutri-
cién de sus hijos, por la persuasién de que son real-
mente los propios, y, por consiguiente, es razona-
ble y aun necesario darles algune seguridad en este
particular. Esta seguridad no puede consistir total-
mente en la imposicién de severos castigos para
las transgresiones de la fidelidad conyugal por parte
de la mujer, puesto que estos castigos publicos
no pueden ser infligidos sin prueba legal, lo que
_ es dificil de encontrar en este asunto. ; Qué impo-
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sicién, por consiguiente, debemos imponer a la
mujer para equilibrar una tentaciérni tan fuerte
como es la que tienen con respecto a la infidelidad ?
No parece existir més imposicién posible que el
castigo de la mala fama o reputacién, castigo que
tiene una poderosa influencia sobre el espiritu hu-
mano y que al mismo tiempo es infligido por é‘l
mundo valiéndose de presunciones y conjeturas y
de pruebas que jamés se admitirian ante un tri-
bunal de justicia. Por consiguiente, para imponer
un debido dominio sobre si al sexo femenino de-
bemos unir un grado peculiar de vergiienza con'su
infidelidad, sobre todo con la que surge meramente
de su injusticia, y debemos conceder una alabanza’
proporcionada a su castidad. :

Sin embargo, aunque éste es un motivo muy po-
deroso para la fidelidad, nuestro filésofo descubrird
rdpidamente que no basta por si solo para este
propésito. Todas las criaturas humanas, especial-
mente las del sexo femenino, se inclinan a aban-
donar los motivos‘remotos en favor de una tenta-
cién presente. La tentacién es aqui la més fuerte'
imaginable; su aproximacién es insensible y seduc-’
tora, y una mujer facilmente halla, o se vanagloria
de hallar, ciertos medios de proteger su reputa.’
cién y evitar todas las consecuencias perniciosas de
sus placeres. Por consiguiente, es necesario que,
aparte de la infamia que acompafia a tales licencias,
debe existir algin precedente retraimiento o temor
que pueda evitar la aproximacién primera y pueda
dar al sexo femenino repugnancia por todas las’
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expresiones, posturas y libertades que tienen in-
mediata relacién con este placer.

.. Tal seria el razonamiento de nuestro filésofo es-
peculativo; pero yo estoy persuadido de que si no
tiene un conocimiento perfecto de la naturaleza
humana lo consideraréd como una especulacién qui-
ménca y estimaré la infamia que acompafia & la
infidelidad y el temor & toda su aproximacién como
principios que serian més de desear que de esperar.
en este mundo. (Por qué medios, dicen, persuadir
al | género humano que las transgresiones del deber
qpnyugal son més infames que cualquier otro gé-
nero de injusticia, cuande es evidente que son més
-excusables por lo grande de la tentacién? ;Y qué
posxbxhdad existe de conceder temor a la aproxima-
cién del placer, para el cual la naturaleza ha dado
una inclinacién tan fuerte y uns inclinacién que es
absolutamente necesaria de satisfacer para la pro-
pagaocién de la especie?

Pero los razonamientos especulativos, que cues-
tm tanto trabajo a los fil6sofos, se forman natural-
mente por las gentes y sin réflexién, del mismo
modo que dificultades que parecen insolubles en
teoria son facilmente dominadas en la practica. Los
que tienen interés en la fidelidad de la mujer des-
aprueban, naturalmente, suinfidelidad y toda apro-
ximacién a ella. Los que no tienen interés son lle-
vados por la corriente. La educacién toma posesién
de los espiritus dtectiles del bello sexo en su infan-
cia. Y cuando una regla general de este género se
halla establecida los hombres se inclinan a esta-
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blecerla més alla de los principios de los que surgié
en un eomienzo. Asi, los solteros, aun viciosos, no
pueden preferir un caso de lascivia e impudor en
la mujer, sino que esto los molesta. Aunque todas
estas méximas hayan tenido une clara referencia
a la generacién, sin embargo, las mujeres que han
pasado de la edad de tener hijos no tienen més pri-
vilegio en este respecto que las que se hallan en 1a
flor de su juventud y de la belleza. Los hombres
tienen implicitamente una nocién de que todas
estas ideas de modestia y decencia se refieren a la
generacién, puesto que noimponen las mismas leyes
con la misma fuerza al sexo masculino, en el qué
esta razén no tiene lugar. La excepcién es aqui clara
y extensiva y se funda sobre una notable diferen-
cia que produce una clara separacién y disyuncién
de ideas. El caso no es el mismo con respecto a las
diferentes edades de la mujer, por la razén de que,
aunque los hombres conocen que estas nociones se
hallan fundadas sobre el interés ptblico, la regla
general los lleva atin més all4 del principio ori-
ginal y les hace extender las nociones de modestia
sobre el sexo entero desde su més temprana in-
fancia hasta la més extrema vejez y debilidad.

El valor, que es el punto de honor entre los hom-
bres, deriva su mérito en gran parte de un artificio,
del mismo modo que la castidad de la mujer, aun-
que posee alguna fundamentacién en la naturaleza,
como veremos més adelante.

En cuanto a las obligaciones a que se halla so-
metido el sexo masculino con respecto a la castidad,
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podemos observar, segtin las nociones generales del
comun sentir, que guardan la misma relacién apro-
xnnadamente con las obligaciones de la mujer que
lap obligaciones de la ley de las naciones con la
l,ey de la naturaleza. Es contrario al interés de la
sociedad civil que los hombres tengan entera liber-
gad de entregarse a sus apetitos sexuales; pero como
este interés es més débil que el existente en el
caso del sexo femenino, la obligacién moral que
gyrge de él ha de ser igualmente més débil. Para
probar esto debemos tan sélo apelar a la préctica
¥ los sentimientos de todas las naciones y tiempos.

£l
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PARTE TERCERA

DE OTRAS VIRTUDES Y VICIOS

SECCION PRIMERA
Del origen de las virtudes y v%cioa naturales.

Pasamos ahora a examinar las virtudes y vicios
que son enteramente naturales y no dependen del
artificio e invencién de los hombres. El examen
de éstos pondra fin a nuestro sistema de moral.
~ El resorte capital o principio propulsor de las
acciones del espiritu humano es el placer o el dolor,
y cuando estas sensaciones se suprimen en nuestro
pensamiento y en nuestro sentimiento somos en
gran medida incapaces de pasién o accién y de
deseo o volicién. Los efectos més inmediatos del
placer y dolor son las acciones del espiritu de apro-
ximarse a algo o apartarse de algo, y que se ha-
llan diversificadas en volicién, deseo y aversion, -
pena y alegria, esperanza y temor, segin como el
placer o el dolor cambia la situacién y se hace més
.probable o improbable, cierto o incierto, o es con-
siderado fuera de nuestro poder en el momento
presente. Cuando al mismo tiempo que esto los
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objetos que causan placer o pena adquieren una
relacién con nosotros o los otros, contindan exci-
tando deseo o aversién, pena o alegria; pero cau-
san también al mismo tiempo las pasiones indi-
rectas de orgullo y humildad, amor u odio, que en
este caso tienen una doble relacién de xmpreaones
e ideas con el dolor y el placer.

+Hemos hecho observar ya que las dxstmclones
morales dependen enteramente de ciertos senti-
mientos peculiares de dolor o placer y que cualquier
cualidad espiritual que en nosotros o los otros nos |
produoe satisfaccién por su consideracién o contem-~
placién es en consecuencia virtuosa, del mismo
modo que todo lo que dentro de este género produep
dolor es vicioso. Ahora bien: puesto que toda cuali-
dad en nosotros o los otros que causa -placer pré-
duce siempre orgullo o amor, del mismo medo que
todo lo que produce dolor despierta la humildad o el
odio, se sigue que se han de considerar como equi-
valentes con respecto a nuestras cualidades menc
tales las dos propiedades: virtud y poder de pro-
ducir amor u orgullo, y vicio y poder de producir
humildad u odio. Por consiguiente, en cada case
debemos juzgar de la una por la otra y podemos
declarar virtuosa una cualidad del espfritu cuando
produce amor u orgullo y viciosa cuando causa
odio o humildad.

Queunaménseawrtuossowmosaestansﬁlo

un signo de alguna cualidad o caréoter y debe de«
pender -esto de principios duraderos del espirita;
que se extienden sobre la conducta total Yy pene-
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4xan en el earécter personal. Las acciones mismas,
1o procediendo de un principio constante, no tie-
nen influencia sobre el amor o el odio, orgullo o
humildad, y por consiguiente no son consideradas
pmé.s en la moralidad.

-» Esta reflexién es evidente por si misma y merece
ser tenida en cuenta, siendo de la mayor importan-
zin para el presente asunto. No debemos congide-
-r&r nunca una accién particular en nuestra inves-
#igacién concerniente g}\ origen de la moral, sino
4an sélo la cualidad o cardcter de que la accién pro-
cede. Este s6lo es duradero suficientemente para
afectar nuestros sentimientos concernientes a la
persona. Las acciones son, de hecho, mejores indi-
aaciones del cardoter que las palabras o aun los
deseos y sentimientos; pero solamente en. tanto
que son tales indicaciones, porque van acompaiiadas
de amor u odio, alabanza o censura.

i-‘Para descubrir el verdadero origen de la moral
yel del amor u odio que surge de estas cualidades
mentales debemos entrar muy profundamente en
el asunto y comparar algunos principios que ya han
sido examinados y explicados.
«+Podemos comenzar considerando de nuevo la
nbturaleza y fuerza de la simpatia. Los espiritus de
tados los hombres son similares en sus sentimien-
tos y operaciones, y no puede ser influido uno de
ellos por alguna afecoién de la que todos los demés
. ne sean en algin grado susceptibles. Lo mismo que
en las cuerdas enlazadas de un modo igual el mo-
vimiento de la una se comunica al resto de ellas,
TR. NATURALEZA HUMANA.—T. III. 12
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las afecciones pasan rdpidamente de una persona
a otra y ejecutan movimientos correspondientes
en toda criatura humana. Cuando yo veo los efee-
tos de la pasién en la voz y gestos de una persona
mi espiritu pasa inmediatamente de estos efectas
a sus eausas y se forma una idea vivaz de la pasién
tal, que se convierte en el momento en la pasién
misma. De igual modo, cuando yo percibo las cau-
sas de una emocién mi espiritu es llevado a sus
efectos y afectada con una emoeién igual. Si yo
me hallase presente a una de las més terribles opera-
oiones de la cirugia es cierto que, antes que comen-
zase, la preparacién de los instrumentos, la coloca-
¢i6n de los vendajes en orden, el calentar los hierros,
con todos los signos de ansiedad y preocupacién del
paciente y los asistentes, tendrian un gran efeoto
sobre mi espiritu y excitarian los sentimientos més
poderosos de piedad y terror. Ninguna pasién de
otro sujeto se descubre por si misma inmediata-
mente al espiritu. Solamente somos sensibles a sus
causas y efectos. De éstos inferimos la pasién y,
por consecuencia, éstos son los que dan lugar a
nuestra simpatia. -

- Nuestro sentido de la belleza depende en gran
parte de este principio, y cuando un objeto tiene
tendéncia a producir placer en su poseedor €s con-
siderado siempre como bello, del mismo modo que
todo objeto que tiene tendencia a producir dolor
es desagrddable y feo. Asi, lo conveniente de una
casa, la fertilidad de un campo, la fuerza de un
caballo, la capacidad, seguridad y rapidez para na-
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'vegar de un barco constituyen la belleza capital
‘de estos varios objetos. Aqui el objeto que-se llama
bello agrada tan s6lo por su tendencia a producir
‘un cierto efecto. Este efecto es el placer 0 la ventaja
“de alguna otra persona. Ahora bien: el placer de
‘un extraiio por el que no experimentamos amistad
‘nos agrada tan s6lo por la simpatia. A este princi-
pio, por consiguiente, se debe la belleza que halla-
mos en todo lo que es ttil. Qué elemento tan con-
siderable de la helleza es éste 1o veremos después
de reflexionar sabre ello. Siempre que un objeto
“tiene la tendencia a producir placer en el poseedor,
D, con otras palabras, es la caussa propia del placer,
-®8 seguro que agradaré al espectador por unsa deli-
-'cada simpatia con el peseedor. Las més de las obras
“'de arte se estiman bellas en proporcién & su ade-
- tuacién para el uso del hombre, y aun muchas de
" las producciones de la naturaleza tienen su belleza '
én este origen. Hermosura y belleza no son en mu-
chas ocasiones una cualidad absoluta, sino relativa,
¥ no nos agradan mas que por su tendencia & pro-
“duecir lo que es agradable (1).

El mismo principio produce en muchos casos
‘tanto nuestro sentimiento de moral como el de
"Belleza. Ninguna virtud es més estimada que la

Justicia y ningiin vicio més odiado que la injusticia,
"y no hay otras cualidades que vayan més lejos

eV Dmuﬁarmcummﬁatamntmc,wdmm

"mtam parats quiﬂ species a Mdvm&d
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para fijar este cardcter que el ser amable u odioso;
Ahora bien: la justicia es una virtud moral merai
mente porque posee la tendencia hacia el bien del
género humano y de hecho no es mas que una iri¢
vencién artificial para este propésito. Lo mismé
puede decirse de la obediencia de las leyes de las
naoiones, de la modestia y de las buenas maneras.
Todas ellas son meros artificios humanos para el
interés de la sociedad. Puesto que existe un sentit
miento muy fuerte de la moral, que en todas las
naciones y en todos los tiempos lo ha acompaifiado,
debemos conceder que la reflexién sobre la tenden:
cia del cardcter y las cualidades mentales es sufi:
ciente para producirnos el sentimiento de aprobat
¢ién y censura. Ahora bien: dado que los medios
para un fin pueden ser sélo agradables cuando el
fin es agradable y que el bien de la sociedad cuando
nuestro interés no esté contra ello o el de nuestros
amigos agrada por simpatia, se sigue que la simpsa:
tia es el origen de la estima que concedemos a todd
las virtudes artificiales. o

Asi, resulta que la simpatia es un principio muy
poderoso de la naturaleza humana, que tiene una
gran influencia sobre nuestro sentido de la belleza
¥y que produce nuestro sentimiento de la moral efi
todas las virtudes artificiales. De aqui podemes
presumir que da lugar también a muchas de lad
otras virtudes y que las cualidades adquieren nues:
tra aprobacién por su tendencia al bien del género
humano. Esta presuncién debe convertirse en cer:
tidumbre cuando hallemos que estas cualidades que
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aprobamos naturalmente poseen esta tendencia y
hacen al hombre propio para la sociedad, mientras
que las cusalidades que desaprobamos natural-
mente tienen la tendencia contraria y hacen las
relaciones con la persona que las posee peligrosas
a desagradables. Habiendo hallado que tendencias
tales tienen fuerza suficiente para producir los més
fuertes sentimientos morales, no podemos en estos
casos buscar razonablemente jamés otra causa de
aprobacién o censura, siendo una méxima inviola-
ble en la filosofia que cuando una causa particular
es suficiente para un efecto debemos contentarnos
oon ella y no debemos multiplicar las causas sin
necesidad. Hemos logrado experimentos en las vir-
tudes artificiales en los que la tendencia de las cua-
lidades al bien de la sociedad eran la dnica causa
de nuestra aprobacién, sin existir rastro de la parti-
gipacién de otro principio. De aqui vemos la fuerza
de este principio. Cuando este principio puede tener
lugar y la cualidad aprobada es realmente benefi-
ciosa para la sociedad, un verdadero fil6sofo no
buscard jamés otro principio para explicar la més
decidida aprobacién y estima.

.. Nadie puede dudar de que muchas de las virtu-
des naturales tienen este tendencia al bien de la
sociedad. Mansedumbre, beneficencia, caridad, ge-
nerosidad, clemencia, moderacién y equidad poseen
la mayor consideracién entre las cualidades mora-
les, y se denominan cominmente virtudes sociales
para indicar su tendencia al bien de la sociedad.
Sucede esto hasta tal punto que algunos filésofos
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han expuesto que todas las distinciones morales.
gon un producto del artificio y la educacién porque.
los- politicos hébiles han intentado dominar lag
pasiones turbulentas de los hombres y hacerlos la-.
borar por el bien ptblico mediante las nociones de
honor y vergtienza. Este sistema, sin embargo,
no éoncuerda con la experiencia, pues primeramente:
existen ‘otras virtudes y vicios ademés de los que
tienen esta tendencia haciala ventaja y desventaja
piblica. Segundo: si los hombres no tuviesen un.
sentimiento natural de aprobacién o censura no
podria haber sido esto despertado por los. politi-
cos, ni lag palabras laudable y digno de alabanzs,
censurable y odieso serian més inteligibles que si
perteneciesen a un lenguaje desconocido totalmen-
te para nosétros, como ya lo hemos hecho observar.
Sin embargo, aunque este sistema sea errémeo,
puedé ensefiarnos que las distinociones morales sur-
gen en gran medida de la tendenocia de cualidades
y caracteres hacia los intereses de la sociedad y
que la preocupacién por este interés es la que nos
hace aprobarlas o desaprobarlas. Ahora bien: nos-
otros no tenemos un interés tan extenso por la
soeiedad mas que mediante la simpatia, y, por con-
siguiente, este principio es el que nos aparta hasta
tal punto de nosotros que nos proporeciona el mismo
placer o dolor por los caracteres de los otros que
si éstos tendieran hacia nuestra propia ventaja o
desventaja. .
:La unica diferencia existente entre las virtudes.
naturales y la justicia est4 en que el bien ‘que re-
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_ gulte de la primera surge de cada acto particular y
e8 objeto de alguna pasién natural, mientras que
un acto separado de justicia considerado en si mis-
mo puede ser contrario frecuentemente al bien pt-
blico, y s6lo la concurrencia del género humano
en un esquems o sistema de accién es lo ventajoso.
Cuando ayudo & las personas que se hallan en la
desgraeia, mi motivo es mi humanidad natural y-
hasta donde llega mi auxilio he promovido la feli-,
cidad de mis semejantes; pero si examinamos todas:
las cuestiones que se presentan ante un tribunal
de justicia hallaremos que, considerando aparte
eada caso, seré un ejemplo de humanidad frecuen-
temente decidir en contra de las leyes de justicia
y no conformarse a ella. Los jueces toman el cau-
dal de un hombre pobre para entregérselo a un
rico, conceden al disoluto el trabajo del industrioso
¥ ponen en-manos de los viciosos los medios de da-
fiarse & si mismos y de dafiar a los demés. El siste-
ma total, sin embargo, de la ley y la justicia es
ventajoso para la sociedad, y en consideracién a
esta ventaja fué por lo que los hombres la gstable- .
cieron mediante sus convenciones voluntarias. Una
vez que fué establecida por estas convenciones, va
siempre naturalmente acompaiiada con un fuerte
sentimiento moral que no puede proceder mas que
de nuestra simpatia con los intereses de la sociedad.
No necesitamos otra explicacién de esta estima que
acompaiia & las virtudes naturales que tienen:ten-
dencia hacia el bien piblico. ‘

Debo-aiiadir ademés que existen varias: cirouns..
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tancias que hacen esta hipétesis mucho més probas. -
ble con respecto a las virtudes naturales que coni
respecto a las artificiales. Es cierto que la imagina- -
ci6n es més afectada por lo que es particular que:
por lo general y que los sentimientos se despiertan
siempre con dificultad cuando sus objetos son em::-
cierto grado vagos e indeterminades. Ahora bien:
cada acto particular -de justicia no es beneficioso:.
para la sociedad, sino todo el esquema o sistema, ¥
no puede quizé ser una persona particular por la:
cual nos interesamos la que recibe un beneficio de
la justicia, sino el todo social. Por el contrario, todo
acto particular de generosidad o ayuda del indus-:
trioso o del indigente es beneficioso para una per-+:
sona particular que no es indigna de él. Es més na-
tural, por consecuencia, pensar que las tendencias:
de la tltima virtud afectarin nuestros sentimiens:.:
tos y exigirdn nuestra aprobacién que pensar que: -
lo hagan las primeras, y, por consiguiente, ya que -
hallamos que la aprobacién de las primeras sufre
en sus tendencias, podemos adscribir con mas ra+:!
z6n la misma causa a la aprobacién de las tltimas.
En un némero de efectos similares, si una causa es:'
descubierta para uno, podemos extender esta causa
a todos los otros efectos-que pueden serexplicados :
por ella; pero podemos hacerlo mucho més atn si-
estos otros efectos van acompaiiados con circunstan::
cias peculiares que facilitan la acciéon de la causa.
Antes de que vaya més lejos debo hacer obsers::
var dos notables circunstancias en este asunto que:
pueden parecer objeciones para el sistema pre-: -
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sente. La primera puede ser explicada asi: Cuando
alguna cualidad o carédcter posee una tendencia ha-
cia el bien del género humano, nos agrada y la apro-
bamos porque presenta la idea vivaz de placer,
idea que nos afecta por simpatia y es en si misma
un género de placer; pero como esta simpatia es
muy variable y puede pensarse que nuestros sen-
timientos morales admiten las mismas variacio-
nes, simpatizamos més con personas contiguas a
nogotros que con personas que estan remotas, con
nuestros préximos que con los extrafios, con nues-
tros compatriotas que con los extranjeros. A pesar
de esta variacién de nuestra simpatia concedemos
la misma aprobacién a las mismas cualidades mo-
rales en China que en Inglaterra; aparecen igual-
mente virtuosas y exigen igualmente la estima de
un espectador juicioso. La simpatia varia sin una
variacién de nuestra estima. Nuestra estima, por
consiguiente, no procede de la simpatia.

‘A esto respondo que la aprobacién de las cuali-
dades morales no se deriva de la razén o de una
comparacién de ideas, sino que procede entera-
mente del sentido moral y de ciertos sentimientos
de placer o disgusto que surgen ante la contempla-
cién o consideracién de eualidades o caracteres
particulares. Ahora bien: es evidente que los senti-
mientos, derivense de dondese quiera, deben variar
segin la distancia o contigiiidad de los objetos y
que yo no siento el mismo placer vivaz por las vir-
tudes de una persona que vivié en Grecia hace dos
mil afios que por las virtudes de un amigo familiar
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y por la de mis préximos. Yo no digo que estime ia .
una més que la otra, y, por consiguiente, si la varig--
cién del sentimiento sin la variacién de la estima:
es una objecién, deben tener igual fuerza contra.
todo otro sistemia que contra el de la simpatia. 8in:
embargo, si‘se considera el asunto debidamente, no:
tiene fuerza alguna y es lo més facil en el munde-
explicarla. Nuestra situacién con respecto a las

personas y coses estéd en fluctuacién continus, y:
un hombre que se halla a distancia nuestra puede:
en un tiempo breve convertirse en nuestro familiar:
y préximo. Ademés, todo hombre particular tiene:
una posicién peculiar con respecto a los otros y es-
imposible que podamos mantener un trato recipro<

co en términos razonables si cada uno de nosotros-
considera los caracteres y las personas s6lo como:
aparecen desde su punto de vista particular. Por
consiguiente, para evitar estas continuas contra-.
dicciones y llegar & un juicio més estable de las co-

sas nos fijamos en algunos puntos de yiste firmes y

generales y siempre nos colocamos en nuestros pens+

samientos en ellos, cualquiera que sea nuestrs si-
tuacién presente. De igual modo la belleza externa
. se determina meramente por el placer, y es evidente-
que un porte hermoso no puede producir tanto pla-
cer cuando se ve a la distancia de veinte pasas:
como cuando se halla més cerca de nosotros. Sin

embargo, no decimos que nos parece menos her-

moso, porque sabemos qué efecto tendré en una pos:

sicién tal y por esta reflexién corregimos su a.pa»
riencia del momento. :
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::in general, todos los sentimientos son variables
segun nuestra situacién de proximidad o lonta-
nanza con respecto a la persona censurada o alaba-
da y segtn la disposicién presente de nuestro es-
piritu; pero no consideramos estas variaciones en
nuestras decisiones generales, sino que aplicamos
0s. términos que expresan nuestro agrado o des-
agrado del mismo modo que si permaneciésemos en
un mismo punto de vista. La experiencia nos ense-
iia- pronto este procedimiento para corregir nues-
tros sentimientos, o al menos para corregir nuestro
lenguaje cuando los sentimientos son més tenaces
e-inalterables. Nuestro servidor, si es diligente y
fiel, puede despertar sentimientos més fuertes de
amor y ternura que Marco Bruto, tal como nos
lo:presenta la historia; pero no decimos por esto
que el cardcter del primero es més laudable que el
dal ultimo. Sabemos que si nos aproximasemos
. igualmente al famoso patricio nos produciria un
grado mucho mayor de afeccién y admiracion.
Tales ' correcciones son comunes con respecto a
todos los sentidos, y de hecho seria imposible que.
pudiésemos hacer uso del lenguaje o comunicar
nuestros sentimientos a los otros si no corrigiése-
mos la apariencia momenténea de las cosas y su-
perésemos nuestra situacién presente.

. Por. consiguiente, por la influencia del caracter
y cualidades sobre aquellos que tienen un trato con
otra persona los censuramos o alabamos. No con-
sideramos si las personas afectadas por estas cua-
lidades son nuestros pré6ximos o extrafios, compa-
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triotas o extranjeros. Es més: superamos nuestio
presente interés en tales juicios y no censuramos
& un hombre por oponérsenos a algunas de nuestrés
pretensiones cuando su propio interés se halla par-
ticularmente comprometido en ello. Permitimos un
cierto grado de egoismo en los hombres porque sa-
bemos que es inseparable de la naturaleza humane
. e inherente a nuestra estructura y constitucién.
Mediante esta reflexién corregimos los sentimientos
de censura que surgen naturalmente de esta opo-
sicién. '
Sin embargo, aunque el principio general de nues-
tra censura o alabanza pueda ser corregido por es-
tos principios, es cierto que no son totalmente efi-
caces ni nuestras pasiones corresponden frecuente-
mente a la presente teoria. Rara vez los hombres
aman de corazén lo que se halla lejos de ellos y to
que no redunda en su particular beneficio, del mis-
mo modo que no es menos raro encontrar personas
que puedan perdonar a los otros la oposicién que
hacen a su propio interés, aunque sea justificable
esta oposicién por las reglas generales de la morali-
dad. Aqui nos contentamos diciendo que la razéa
requiere una conducta tal, imparcial, pero que rara
vez podemos someternos a ella y que las pasionies
no siguen fécilmente la determinacién de nuestro
juicio. Este lenguaje serd fécilmente entendido si
consideramos lo que dijimos primeramente refe-
rente a la razén que es capaz de oponerse a las pa-
siones, y que hallamos que no era mas que ung dé-
terminacién general tranquila de las pasiones fun.
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dada en alguna consideracién distante o reflexién.
Cuando pronunciamos nuestros juicios acerca de
las personas meramente por la tendencia de su ca-
réeter hacia nuestro provecho o hacia el de nues-
tros amigos hallamos tantas contradicciones eon
naestros sentimientos en la sociedad y conversa-
¢ién y tal incertidumbre por los incesantes cambios
de nuestra situacién, que buscamos algtn otro cri-
terio de mérito o demérito que no puede admitir
una variacién tan grande. Habiéndonos librado asi
de nuestro primer punto de vista, no podemos fijar
la atencién después tan cé6modamente por ningin
medio como por la simpatia con los que tienen algiin
cemeroio con la persona que consideramos. Esta se
halla lejos de ser tan vivaz como cuando nuestro
propio interés o el interés de nuestros amigos se
halla en juego y no tiene una influencia andloga
sobre nuestro amor y odio, sino que, halléndose de
acuerdo con nuestros principios generales y tran-
quilos, se dice que tiene una autoridad igual sobre
‘nuestra razén y determina nuestro juicio y opinién.
Censuramos igualmente una accién mala que lee-
moe en la historia que la realizada en nuestra ve-
cindad un dia de éstos; el sentido de esto es que
sabemos por reflexién que la primera accién des-
pertaria un sentimiento de desaprobacién tan fuer-
te como la dGltima si se hallase en la misma situa-
cidén. '

»Paso ahora a la segunda circunstancia notable
quie me propongo indagar. Cuando una persona po-
see un carécter que su tendencia natural es benefi-
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ciosa para la sociedad, la estimamos virtuosa, y nes
agrada la consideraciéon de este cardcter aunque ag-
cidentes particulares impidan su actuacién y la in-
capaciten para ser 1itil a sus amigos y pais. La vir-
tud en andrajos es atin virtud, y el amor que pro-
duce alcanza al hombre en un calabozo o en el de-
sierto, donde la virtud no puede ejercitarse  ya y
estd perdida para el mundo entero. Ahora bient
esto puede ser estimado como una objecién pars
el presente sistema. La simpatia nos interesa per
el bien del género humano, y si la simpatia fuese el
origen de nuestra estima de la virtud, el sentimien»
to de aprobacién sélo podria tener lugar cuando la
virtud lograse realmente su fin y fuese beneficiess
para el género humano. Cuando no alcanza este fin
es s6lo un medio imperfecto y, por consiguiente, ja-
més adquiere mérito alguno por este fin. La bon-
dad. de un fin puede conceder mérito tan sélo a los
medios que son perfectos y que producen actual-.
mente el fin.

A esto podemos replicar que cuando un objeoo,
en todas sus partes, se halla adecuado pare alcan-
zar un fin agradable produce naturalmente plaocer-
y es estimado como bello aunque algunas eircuns~
tancias externas sean todavia necesarias pars her
cerlo totalmente efectivo. Es suficiente que todo
sea completo en el objeto mismo. Una casa que estt
imaginada con gran conocimiento para todas lap
comodidades de la vida nos agrada por esta razén
aunque quizé nos damos cuenta de que nadie vi-
viré en ella. Un suelo fértil y un clima agradable



191

nos deleitan por la reflexién acerca de la felicidad
que dportaran a sus habitantes aunque en el pre-
gente la comarca esté desierta y deshabitada. Un
hombre cuyos miembros y hechura prometen fuer-
za y actividad se estima como hermoso aunque se
‘halle condenado a una prisién perpetua. La ima-
ginacién experimenta una serie de pasiones con-
eernientes a aquellos de que deben depender nues-
tros sentimientos de belleza. Estas pasiones son
-producidas por grados de vivacidad y fuerza que
son inferiores & la creencia e independientes de la
oxistencia real de sus objetos. Cuando un earéoter
e8 en todos respectos adecuado para el bien de la
sociedad, la imaginacién pasa fdcilmente de la eau-
8o al efecto sin considerar que existen algunas ecir-
cunstancias necesarias atin para hacer que la causa
sea completa. Las reglas generales crean una espe-
vie de probabilidad que a veces influye nuestro jui-
d¢io y siempre la imaginacion.

Es cierto que cuando la causa es completa y una
buena disposicién va acompaifiada de buena fortu-
na que la hace realmente beneficiosa a la sociedad,
produce un placer més grande en el espectador y
va.acompanada de una simpatia més vivaz. So-
mos més afectados por ella, y sin embargo no de-
‘eimos que es mAs virtuosa o que la estimamos més.
‘Nos damos cuenta que una alteracién de la fortuna
puede oonvertir la disposicién faverable en com-
pletamente impotente y, por consiguiente, separa-
mos tanto como es posible la buena fortuna de esta
disposicién. Es el mismop caso que cuando eorregi-
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mos los diferentes sentimientos de la virtud que
proceden de las diferentes distancias de los objeteos
con respecto & nosotros. Las pasiones no siguen
siempre nuestras correcciones, pero estas correccio-
nes sirven de un modo suficiente para regular nues-
- tras nociones abstractas y se tienen s6lo en cuenta
cuando nos pronunciamos en general con respeeté
de los grados del vicio y la virtud.

Se ha observado por los tratadistas de estétxoa
que todas las palabras o sentencias que son difici-
les para la pronunciacién son desagradables al oido.
No hay diferencia entre que un hombre las oiga
pronunciar o las lea por lo bajo. Cuando paseo mi
vista sobre las péginas de un libro imagino que lo
oigo todo, y por la fuerza de la imaginacién penetro
en el desagrado que la lectura del mismo produci-
ria al declamador. El desagrado no es real; pero
como una composicién de palabras semejante tierie
una tendencia natural a producirlo, es esto sufi-
ciente para afectar nuestro espiritu con un senti-
miento penoso y hacer el discurso duro y desagra-
dable. Es un caso anélogo a cuando una cualidad
real, por circunstancias accidentales, resulta impo-
tente y se halla privada de su influencia natural en’
la sociedad.

Baséndonos en estos principios podemos fécil-
mente resolver una contradiccién que puede presen-
tarse entre la simpatia extensiva, de la que depen-
den nuestros sentimientos de virtud, y la geneross-
dad limitada, que he hecho frecuentemente obser-
var era natural al hombre y que suponen la justicia
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¥ la propiedad segin el razonamiento presente. Mi
simpatia con otro sujeto puede producirme el senti-
miento de dolor o desaprobacion cuando se presen-
ta un objeto que tiene la tendencia a proporcionar
a aquél dolor, aunque no me halle dispuesto a sa-
grificar algo de mi propio interés y a pasar por en-
cima de mis pasiones para su satisfaccién. Una
casa puede desagradarme por sus malas condicio-
nes para la comodidad del habitante y sin embar-
go puedo rehusarme el dar ni siquiera un chelin
para reconstruirla. Los sentimientos deben llegar
gl corazén para guiar nuestras pasiones, pero no
pecesitan extenderse més alld de la imaginacién
pera hacerla influir en nuestro gusto. Cuando una
gonstruccién parece torpe y vacilante a la vista es
fea y desagradable aunque podamos estar plena-
mente seguros de la solidez de su estructura. Una
especie de miedo causa este sentimiento de des-
aprobacién, pero la pasién no es la misma que la
que experimentamos cuando nos hallamos obliga-
des a estar bajo un muro que realmente nos parece
vacilante e inseguro. Las tendencias aparentes de
los objetos afectan al espiritu, y las emociones que -
excitan son de igual especie que las que proceden
de las consecuencias reales de los objetos, pero su
cualidad afectiva es diferente. Es més: estas emo-
ciones son tan diferentes en su cualidad afectiva
que pueden ser frecuentemente contrarias sin des-
truirse las unas a las otras, como cuando las forti
ficaciones de una ciudad perteneciente al enemigo
sgn estimadas hermosas por razén de su fuerza,
TR. NATURALEZA HUMANA.—T. IIL 13
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aunque podamos desear que sean totalmente des-
truidas. La imaginacion se adhiere a las considera-
ciones generales de las cosas y distingue los senti-
mientos que surgen de ella de los que produce nues-
tra situacién particular y momenténea.

Si examinamos los panegiricos que cominmente
se hacen de los grandes hombres hallaremos que
las més de las cualidades que se les atribuyen pue-,
den ser divididas en dos géneros, a saber: las que Ies"'i
hacen llevar a cabo su parte en la sociedad y las |
que les hacen dtiles a si mismos y los capacitan para
trabajar por su propio interés. Su prudencia, tem-
planza, frugalidad, industria, asiduidad, arresto,
destreza se celebran del mismo modo que su gene-
rosidad y humanidad. Si somos indulgentes con
alguna cualidad que incapacita al hombre para re-
presentar un papel en la vida es ésta la indolencia,
que no se supone que le priva de una parte de su
capacidad, sino solamente que suspende su ejer-
cicio, y esto sin inconveniente para la persona mis-
ma, puesto que es en alguna medida cosa de su pro-
pia eleccién. Sin embargo, la indolencia se conce-
de siempre que es un defecto muy grande, si no ex-
tremo, y jamaésa un amigo se le reconoce sometido a
ella mas que para salvar su cardcter en otros aspec-
tos més importantes. Se dice: podia hacer un papel
si él quisiera aplicarse & ello; su entendimiento es
sélido, su concepcién rdpida y su memoria tenaz,
pero odia el trabajo y es indiferente a lo que res-
pecta a su fortuna. Este hombre puede hallarse
a veces sujeto a la vanidad, aunque con el aire de
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confesar su defecto, porque puede pensar que su
“incapacidad para el trabajo implica cualidades
‘mucho més nobles, como un espiritu filoséfico, un
"gusto fino, un ingenio delicado y un sentido para
los placeres de la sociedad. 8in embargo, tomemos
‘otro caso: supongamos una cualidad que, sin ser
una indicacién de etras cualidades buenas, incapa-
‘cite & un hombre siempre para el trabajo y es fatal
para sus intereses, como un entendimiento desati-
‘nado y un juicio absurdo de todo en la vida, incons-
“tancia e irresolucién o falta de habilidad en el ma-
nejo de los hombres y los negocios; todas éstas se
‘concede que son imperfecciones del cardcter, y mu-
chos hombres preferirian tomar sobre si los més
grandes crimenes a ser sospechados de hallarse en
‘algin grado sujetos a ellas.
* Es una gran ventaja para nuestras investigacio-
nes filos6ficas hallar el mismo fenémeno diversifi-
"cado por una serie de circunstancias, y descubrien-
do lo que es comin entre los diversos casos podemos
asegurarnos mejor de la verdad de una hipétesis
de la que podemos hacer uso para explicarlo. Si no
fuese estimado como virtud mas que lo beneficioso
para la sociedad, estoy persuadido que la explica-
cién precedenté del sentido moral debia ser tam-
bién admitida, y esto con evidencia suficiente; pero
esta evidencia debe aumentar para nosotros cuan-
do hallemos otros géneros de virtud que no admi-
ten mas explicacién que nuestra hipétesis. Ved un
hombre que no carece de un modo notable de sus
cualidades sociales, pero que se recomienda princi-
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palmente por su destreza en los negocios, por la
que ha salido por si mismo de las més grandes difi-
cultades y llevado los asuntos més delicados con
una habilidad y prudencia singulares. Hallo que
una estima hacia él surge inmediatamente en mi; su
compaiiia me es una satistaccién, y antes de tener
un trato ulterior con él preferiria prestarle un servir
" cio que hacerlo a otros cuyo carécter es en todo
respecto igual, pero es deficiente en este particular.
En este caso las cualidades que me agradan son
consideradas como utiles para la persona y como
teniendo una tendencia a promover su interés y sa-
tisfaccién. Se las considera tan s6lo como medios
para un fin y me agradan en proporciér con su ade:
cuaci6n para este fin. El fin, por consiguiente, debe
serme agradable. Pero ;qué hace agradable el fin?
La persona es extranjera; no me hallo de manera
alguna interesado por ella y no me encuentro so-
metido a ninguna obligacién para con ella; su feli-
cidad no me preocupa més que la felicidad de todo
ser humano, y de hecho, de toda criatura sensible;
esto es, me afecta solamente por simpatia. Mediante
este principio, siempre que descubro su felicidad o
bien, en sus causas o en sus efectos, penetro tan
profundamente en ello que me produce una emo-
cién apreciable. La apariencia de las cualidades
que tienen una tendencia a promoverla posee un
efecto agradable sobre mi imaginacién y desplerta
mi amor y mi estima.

Esta teoria puede servir para explicar por qué las
mismas cualidades, en todos los casos, producen or-
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gullo y amor, humildad y odio, y el mismo hombre
es virtuoso o vicioso, perfecto o vil para los otros
euando lo es para si mismo. Una persona en la que
descubrimos una pasién o habito que originalmente
es tan s6lo incomado para ella misma se nos hace
siempre desagradable por esta razén, lo mismo que,
por otra parte, una persona cuyo carécter es s6lo
peligroso o desagradable a los otros no puede ja-
més hallarse satisfecha de si misma en tanto que
se da cucnta de esta desventaja. Esto no sélo pue-
de observarse con respecto a los caracteres y a las
maneras, sino que puede ser notado aun en las més
pequeiias circunstancias. Una tos violenta en otro
nos produce desagrado aunque en si misma no nos
afecta en lo més minimo. Un hombre se sentiré
mortificado si se le dice que tiene un aliento des-
agradable aunque es evidente que no constituye
una molestia para él. Nuestrafantasia cambia fécil-
mente su situacién o contemplandonos tal como
aparecemos a los otros o considerando a los otros
tal como se experimentan a si mismos; penetramos
por este medio en los sentimientos que de ningin
.modo nos pertenecen y por los que nada més que la
simpatia es capaz de interesarnos. Esta simpatia nos
lleva a veces tan lejos que nos sentimos desagra-
dados cos una cualidad ecé6moda para nosotros me-
ramente porque desagrada a los otros, y nos hace
desagradables a sus ojos aunque quizé no podemos
tener nunca ningun interés en hacernos agradables
a ellos.

. Han existido muchos sistemas de moralidad, ex-
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puestos por los filésofos en todas las edades; perp.
si se los examina rigurosamente pueden ser redu-
cidos & dos que tan sélo merecea nuestra atencién.
El bien y el mal moral son distinguidos ciertamente
por nuestros sentimientos, no por nuestra razoén;.
pero estos sentimientos pueden surgir o de la mera
forma o apariencia de los caracteres y pasiones o de
las reflexiones sobre su tendencia hacia la felicidad;
del género humano y de las personas particulares.,
Mi opinién es que las dos causas se hallan mezcladas
en nuestro juicio o moral del mismo modo que lo,
estan en nuestras decisiones referentes a los mds de
los géneros de la belleza externa, aunque soy tam,
bién de la opinién que las reflexiones acerca de las
tendencias o de las acciones tienen con mucho la
mayor influencia y determinan lo més importante
de nuestros deberes. Existen, sin embargo, casos
de menos importancia en los que el gusto inmediato
o sentimiento produce nuestra aprobacién. El in.
genio y una conducta fécil y desenvuelta son cuali-
dades inmediatamente agradables a los otros y
conquistan su amor y estima. Algunas de esta;
cualidades producen satisfaccién en los otros por
principios originales particulares de la naturaleza
humana que no pueden ser explicados; otras pue-
den ser reducidas a principios que son més genera-
les. Esto aparecerda mejor después de una investi-
gacion particular.

Del mismo modo que algunas cualidades adqmev
ren su mérito por ser inmediatamente agradables a
los otros, sin necesidad de ninguna tendencia hacia
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<1 interés publico, se denominan algunas virtuosas
por ser inmediatemente agradables a la persona
misma que las posee. Cada una de las pasiones y ac-
tividades del espiritu tiene su peculiar cualidad
afectiva, que debe ser agradable o desagradable. La
primera es virtuosa; la segunda, viciosa. Esta pecu-
liar cualidad afectiva constituye la naturaleza de
las pasiones y, por consiguiente, no necesita ser ex-
plicada.

_ Sin embargo, aunque directamente la distincién
de vicio y virtud parezca fluir inmediatamente de
los placeres y dolores inmediatos que cualidades
particulares nos causan a nosotros y los otros, es
fécil observar que dependen también del principio
de la simpatia, sobre el que se ha insistido. Nos agra-
da una persona que posee cualidades inmediata-
mente agradables a aquellos con quienes tiene rela-
cién aunque quizé nosotros mismos jemés obten-
gamos placer de ella. También nos agrada una per-
soaa que posee cualidades que son inmediatamente
agradables para ella misma aunque ellas no presten
servicia alguno a ningun mortsal. Para explicar esto
debemos recurrir a los precedentes principios.
Resumiendo la hip6tesis presente: toda cualidad
del espiritu es denominada virtuosa cuando produ-
ce placer por la mera contemplacién, del mismo
modo que toda cualidad que produce dolor se llama
viciosa. Este placer y esto dolor pueden surgir de
cuatro fuentes diferentes, pues logremos plecer por
la consideracién de un cardcter que se halla ade-
cuado para ser 1til a los otros o ala persona misma



200

o que es agradable a los otros o a la misma persona-
Alguien puede quizé mostrarse sorprendido de que
entre todos estos intereses y placeres nos olvide-
mos del nuestro propio, que nos toca tan de cerca
en toda otra ocasién; pero nos satisfaremos fécil-
mente acerca de este asunto si consideramos que
siendo diferentes todo placer particular e intereses
de una persona, es imposible que los hombres se
hallen de acuerdo acerca de sus sentimientos y jui-
cios, 8 menos que escojan un punto de vista co:
muin desde el que puedan contemplar su objeto y .
que pueda hacer que aparezca idéntico a los demés.
Ahora bien: al juzgar de los caracteres, el tinico in=-
terés o placer que aparece el mismo a todo especta-
dor es el de la persona misma cuyo carécter se exa-
mina o elde personas que tienen una. conexién con
él, y aunque tales intereses y placeres nos afectan
més débilmente que los nuestros, sin embargo, sien:
do'més constantes y universales, contrarrestan g
los 1ltimos siempre en la préactica y son sélo admi:
tidos en la especulacién como criterio de virtud ¥
moralidad. Sélo ellos producen esta particular cua-
lidad afectiva o sentxmxento del que dependen laa
distinciones morales.

Igualmente el merecimiento, bueno o malo, de la
virtud o el vicio es una consecuencia evidente de los
sentimientos de placer y dolor. Estos sentimientos
producen amor u odio, y amor u odio, por la cons:
titucién original de la pasion humana, van acompa-
fiados con benevolencia o célera, esto es, con un
deseo de hacer feliz a la persona que amamos y des:
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graciada a la que odiamos. Hemos tratado de esto
més detalladamente en otra ocasién.

SECCION II
De la grandeza de alma.

. Seré oportuno ilustrar este sistema general de mo-
ral aplicindole a casos particulares de virtud y vicio
y mostrando c6mo el mérito o demérito surgen de
los cuatro origenes aqui explicados. Comenzaremos
examinando las pasiones de orgullo y humildad y
consideraremos el vicio y la virtud que se halla
en su exceso o justa proporeién. Un orgullo exce-
8ivo o concepto presuntuoso de nosotros mismos
se estima siempre como vicioro y es universalmen-
te odiado, del mismo modo que la modestia o un
justo sentido de la debilidad se estima como vir-
tuoso y despierta la buena voluntad de todo el
mundo. Esto debe ser adscrito a la tercera de las
ocuatro fuentes de las distinciones morales, a saber:
el agrado o desagrado inmediato que una cualidad
produce a los otros, sin reflexién acerca de la ten-
dencia de esta cualidad.

. Para probar esto debemos recurrir a dos princi-
pios que son muy notables en la naturaleza humana.
El primero de éstos es la simpatia y comunicacién
de sentimientos y pasiones, antes mencionadas. Tan
estrecha e intima es la correspondencia de las almas
humanas, que apenss se aprox m:. una persona &
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mi difunde sobre mi ser entero todas sus opiniones
e influye en mi juicio en un grado mayor o menor.
Aunque en muchas ocasiones mi simpatia con ella
no vaya tan lejos que cambie totalmente mis sen-
timientos y mi modo de pensar, en general no es
nunca tan débil que no perturbe el facil curso de
mi pensamiento y no conceda una autoridad a la
opinién que se me recomienda por su asentimiento
y aprobacion. No es de ninguna importancia el
objeto al que ella y yo apliquemos nuestros pensa-
mientos. Ya juzguemos de una persona indiferente
o de una de mi mismo carécter, mi simpatia conce-
do igual fuerza a su decisién, y aun sus sentimien-
tos y su propio mérito me hacen considerarla del
mismo modo que ella se considera a si misma.

El principio de la simpatia es de una naturaleza
tan poderosa e insinuante que penetra los més de
nuestros sentimientos y pasiones y frecuentemente
tiene lugar bajo la apariencia de su contrario, pues
es notable que cuando una persona se me opone en
algo a lo que yo me inclino marcadamente y des-
pierta mi pasién por la contradiceién, experimento
siempre un grado de simpatia con ella, y mi movi-
miento de 4nimo no procede de otro origen. Po-
demos observar aqui un conflicto evidente o en-
cuentro de dos pasiones y principios opuestos. Por
una parte, existe la pasién o sentimiento que me es
natural, y puede observarse que cuanto més fuerte
una pasion es, més fuerte es la emocién. Debe exis-
tir también una pasién o sentimiento contrario, y
esta pasion no puede proceder mas que de la sim-
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patia. Los sentimientos de los otros sujetos jamés
pueden afectarnos mas que convirtiéndose en cierto
modo en los nuestros, en cuyo caso actian sobre
nosotros oponiéndose & nuestras pasiones y aumen- .
té,ndolas del mismo modo que si se hubiesen de-
rivado originalmente de nuestro temperamento y
digposicién. Mientras permanecen encerradeas en los
espiritus de los otros jamés pueden tener alguna
influencia sobre nosotros, y aun cuando son cono-
cidas, si no atraen mas que a la imaginacién o con-
cepcién, como esta facultad se halla tan acostum-
brada a objetos de todo género, una mera idea,
aunque contraria a nuestros sentimientos e incli-
naciones, jamés seré por si sola capaz de afectarnos.
El segundo principio que tengo en cuenta es el
de comparacién o el de la variacién de nuestros
juicios referentes a objetos seguin la relacién que
tienen con aquellos otros con los que los compara-
mos. Juzgamos més frecuentemente por compara-
cién de los objetos que por su valor intrinseco, y
consideramos todo como insignificante cuando lo
ponemos en oposicién con lo que es superior dentro
del mismo género. Sin embargo, ninguna compara-
cién es més clara que la que se refiere a nosotros
mismos, y de aqui que en todas las ocasiones ten-
ga lugar y se mezcle con las més de nuestras pasio-
nes. Este género de comparation es totalmente con-
trario a la simpatia en su actuacién, como ya lo
hemos hecho observar al tratar de la compasién
y malicia. En todos los géneros de compasién, un
objeto nos hace obtener de otro con el que se com-
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para una sensacién contraria a la que surge de.él
mismo en su consideracién directa e inmediata. La
consideracién directa del placer de otro nos pro-
duce naturalmente placer, y, por consiguiente, pro-
duce dolor cuando lo comparamos con el nuestro
propio. Su dolor, considerado en si mismo, es ps-
noso, pero aumenta la idea de nuestra propia feli-
cidad y nos concede placer.

Puesto que los principios de la simpatia y l&
comparacién con nosotros mismos son completa-
mente contrarios, merecerd la pena de detenernos
para considerar qué reglas generales pueden crearee,
ademés del temperamento particular de una per-
sona, para que el uno o el otro prevalezcan. Su-
pongamos que yo me hallo ahora en seguridad en
tierra y quiero obtener algin placer mediante esta
consideracién: debo pensar en la miserable condi-
cién de los que se hallan en el mar durante una
tormenta y debo tratar de hacer esta idea tan fuer-
te y vivaz como sea posible para hacerme més
sensible & mi propia felicidad. Sin embargo, cua-
lesquiera que sean los trabajos que me tome, la
comparaciéon jamés tendré una eficacia igual a la
que tendria si me hallase realmente en la ori-
lla (1) y viese un barco & cierta distancia arrastra-
do por una tempestad y en peligro constante de
perecer sobre una roca o en un banco de arena. Sin

(1) Suavi mari magno turbantabuc aequora ventis
E terra mag alterius &p laborem, .

1,

Non gquia vezari ¢ est j
Sed quibus ipse malis careas quw cerene suav est.
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embargo, supongo que esta idea llega a ser atin més
vivaz. Supongamos que el barco se aproxima a mi,
que yo puedo percibir el dolor pintado en los ges-
tos de los marineros y pasajeros, oir sus gritos do-
lorosos, ver a los amigos més queridos decirse el
tGltimo adiés o tomar juntos la resolucién de pere-
oer los unos en los brazos de los otros; ningtn hom-
bre tendrd un corazén tan duro que obtenga un
placer de este espectéculo o resista & los movimien-
tos de la més tierna compasién y simpatia. Es evi-
dente, por consiguiente, que existe en este caso un
término medio y que si la primera idea era demasia-
do débil no tenia influencia por la comparacién, y
si era, por otra parte, demasiado fuerte actuaba
sobre nosotros por simpatia, que es lo contrario de
la comparacién. Siendo la simpatia la conversién
de una idea en una impresién, exige una mayor
fuerza y vivacidad en la idea que la que se requiere
para la comparacién.

"Todo esto se aplica facilmente al asunto presente.
Descendemos mucho ante nosotros mismos cuan-
do nos hallamos en presencia de un gran hombre
o de un genio superior, y esta humildad constituye
un ingrediente considerable del respeto que conce-
demos & nuestros superiores, de acuerdo con nues-
tro precedente razonamiento acerca de esta pasién.
A veces, aun la envidia y el odio surgen de la com-
paracion; pero en la mayor parte de los hombres
no se pasa del respeto y la estima. Como la simpatia
posee una influencia tan poderosa sobre el espiritu
humano, hace que el orgullo tenga en cierto modo
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el mismo efecto que el mérito, y haciéndonos pe-
netrar en los sentimientos elevados que-el hombre
orgulloso abriga de si mismo presenta la compara-
cién, que es tan mortificante y desagradable. Nues-
tro juicio no acompaifia necesariamente el concep'to
laudatorio que tiene de si mismo; pero es lo sufi-
cientemente sensible para admitir la idea que ise
le presenta y para que ésta adquiera un influjo
sobre las concepciones inconexas de la imaginacién.
Un hombre que en un rato de mal humor quisiéée
formar la nocién de una persona poseyendo un
mérito muy superior al suyo propio no se sentiria
mortificado por esta ficcién; pero si un hombre
se nos presenta y estamos persuadidos realmente
de que le somos inferiores en mérito, y si observamos
en él un grado extraordinario de orgullo o de alto
concepto de si mismo, la firme conviceién que él
tiene de su propio mérito se apodera de la imagina-
cién y nos disminuye ante nuestros ojos de la mis-
ma manera que si él se hallase poseido de todas las
buenas cualidades que se atribuye a si mismo tan
decididamente. Nuestra idea se encuentra aqui pre-
cisamente en el punto medio que se requiere para
hacer que actie sobre nosotros por comparacion.
Si fuera acompafiada de la creencia y la persona
pareciese poseer el mismo mérito que ella misma
supone, tendria un efecto coatrario y actuaria sobre
nosotros por la simpatia. La influencia de este prin-
cipio seria superior a la de la comparacién, o sea
lo contrario que sucede cuando el mérito de la
parsona parece ser inferior a sus pretensiones.
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La consecuencia necesaria de estos principios es
que el orgullo o el concepto presuntuoso de nos-
otros mismos debe ser vicioso, pues produce dolor
en todos los hombres y se presenta a ellos en todo
momento acompaiiado de una comparacion des- -
agradable. Es una observacién trivial en filosofia,
y aun en la vida y conversacién corriente, que es
nuestro propio orgullo el que hace que nos desagrade
tanto el orgullo de las otras personas y que la va-
nidad nos es. insoportable tan sélo porque somos
vanos. El de caracter alegre se asocia naturalmente
con el que es alegre, y el inclinado al amor, con el
‘amoroso; pero el orgulloso jamés puede sufrir al
orgulleso, y busca més bien la compadiia de los que
se hallan en disposicién contraria. Como todos nos-
otros somos hasta cierto punto vanidosos, el or-
gullo es censurado y condenado universalmente por
todo el género humano por poseer tendencia a cau-
sar dolor en los otros sujetos mediante la compara-
cién. Y este efecto debe seguirse tanto més natu-
ralmente cuanto que los que tienen un concepto mal
fundado de si mismos hacen siempre estas compara-
ciones y no tienen otro modo de mantener su va-
nidad. Un hombre de buen sentido y mérito se
halla satisfecho de si mismo independientemente
de todas las consideraciones de los otros; pero un
tonto debe hallar siempre una persona que sea
més tonta para hacerle contentarse con sus pro-
pias dotes y entendimiento.

Aunque un concepto presuntuoso de nuestro pro-
pio mérito sea vicioso y desagradable, nada puede
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ser més laudable que tener una estima de nosotros
mismos cuando realmente apreciamos cualidades
que son estimables. La utilidad y ventaja para
nosotros mismos de una cualidad es la fuente de
la virtud, lo mismo que lo es su agrado para los
otros, y es cierto que nada nos es més util en la
. conducta de la vida que un justo grado de orgullo,
que nos da confianza y seguridad en nuestros pro-
yectos y empresas. Cualquiera que sea la cualidad
de que nos hallemos dotados, ésta ser4 completa-
mente inutil si no nos damos cuenta de ella y si
no concebimos designios que le sean adecuados. En
todas las ocasiones necesitamos conocer nuestra
propia fuerza, y si es permitido equivocarse en
algin sentido, seré mas ventajoso equivocarse en
favor de nuestro mérito que formarnos ideas acerca
de él que estén por bajo de gu justo valor.

Aifiddase a esto que aunque el orgullo o alaban-
za de si mismo puede a veces ser desagradable a.
los otros es siempre agradable para nosotros mis-
mos, del mismo modo que la modestia, aunque
proporciona placer a todo el que la observa, produce
- frecuentemente dolor en la persona que se halla do-
tada de ella. Ahora bien: ha sido observado que
nuestras propias sensaciones determinan el vicio.y
la virtud de una cualidad lo mismo que las sensa-
ciones que ésta puede suscitar en los otros.

Asi, la satisfaccion de si mismo y la vanidad no.
s6lo son permitidas, sino requeridas en un carécter.
Sin embargo, es cierto que la buena crianza y de-
cencia requieren que evitemos todos los signos y
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éxpresiones que tienden a mostrar directamente
ésta pasién. Tenemos todos nosotros una parciali-
dad prodigiosa para con nosotros mismos, y si ex-
presésemos claramente nuestros sentimientos en
éste particular nos produciriamos mutuamente la
mids grande indignacién los unos a los otros, no
s6lo por la presencia inmediata de un asunto tan
desagradable de comparacién, sino también por lo
édntrario de nuestros juicios. Por consiguiente, del
mismo modo que hemos establecido las leyes de
Ia naturaleza para asegurar la propiedad en la so-
¢iedad y evitar la oposicién del interés egoista es-
tidblecemos las reglas de la buena crianza para evi-
tar la oposicién del orgullo de los hombres y hacer
el trato agradable e inofensivo. Nada es més des-
dgradable que el concepto presuntuoso que un hom-
bre tiene de si mismo. Todo el mundo tiene casi
una tendencia tan fuerte a este vicio. Nadie puede
- distinguir bien en si mismo entre vicio y virtud
o‘hallarse cierto de que esté hien fundada su esti-
ma de su propio mérito; por estas razones todas
las expresiones directas de esta pasién se condenan
y ni hacemos excepcién en esta regla en favor de
los hombres de buen sentido y mérito. No se conce-
de que se hagan a si mismos claramente justicia
en sus palabras més que las otras gentes se la
hacen, y si muestran reserva y duda secreta con
respecto a hacerse a si mismos justicia en sus pro-
pios pensamientos son més aplaudidos. Esta incli-
nacién impertinente y casi universal de los hom-
bres a sobreestimarse a si mismos nos ha producido
TR. NATURALEZA HUMANA.—T, IIL, 14
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un prejuicio tal contra la alabanza propia, que ncs
sentimos llevados a condenarla, segin una regla ge-
neral, siempre que la descubrimos, y sélo con al-
guna dificultad la concedemos como un privilegio
a los hombres de buen sentido, y esto aun en sus
maés secretos pensamientos. Al menos debe reco-
nocerse que alguna disimulacién en este respecto
es absolutamente requerida y que si abrigamos or-
gullo en nuestros pechos debemos mantener un ex-
terior agradable y mostrar un aspecto de modestia
y de deferencia mutua en toda nuestra conducta
y vida. Debemos en toda ocasién mostrarnos pres-
tos a preferir a nosotros los otros, a tratarlos con
una especie de respeto aun cuando sean nuestros
iguales, a parecer siempre los inferiores y tltimos
en la sociedad cuando no somos muy superiores a
los demads, y si observamos estas reglas en nuestra
conducta los hombres serdn més indulgentes para
nuestros sentimientos secretos cuando los revela-
mos de un modo indirecto. '
No creo que nadie que tenga préactica del mundo
y pueda penetrar en los sentimientos de los hom-
bres afirme que la humildad, la buena crianza y
la decencia requieran de nosotros ir més alld del
aspecto externo o que una absoluta sinceridad en
este respecto sea estimada como un elemento de
nuestro deber. Por el contrario, podemos observar
que un orgullo o estima de si mismo genuino y cor-
dial, si se halla bien oculto y fundado, es esencial
para el caracter de un hombre de honor y que no
hay cualidad del espiritu que sea més indispensa-
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ble requisito para procurar la estima y la aproba-
cién del género humano. Existen ciertas deferen-
oias y sumisiones mutuas que la costumbre exige
de los diferentes rangos de los hombres, los unos
oon respecto de los otros, y todo el que se excede
en este particular, si lo hace por interés, es acusado
de bajeza; si por ignorancia, de simplicidad. Es ne-
cesario, por consiguiente, conocer nuestro rango y
situacién en el mundo, ya sea fijado por nuestro
nacimiento, fortuna, empleo, talento o reputa-
cién. Es necesario experimentar el sentimiento y pa-
8i6én del orgullo en conformidad con ello y regular
nuestras acciones de acuerdo con esto. Se dira
que la prudencia puede bastar para regular nues-
. trasacciones en dicho particular sin un orgullo real;
responderé que aqui el objeto de la prudencia es
conformar nuestras acciones con el general uso y
costumbre y que es imposible que el aire oculto
de superioridad pueda haber sido establecido y au-
torizado por la costumbre, a menos que éstos no
fuesen habitualmente orgullosos y que esta pasiéon
fuese en general aprobada cuando estuviese bien
fundada.
Si pasamos de la vida y conversacién corrientes
& la historia, el razonamiento anterior adquiere una
nueva fuerza al observer que todas las grandes
acciones y sentimientos que han llegado a ser la
admiracién del género humano no se fundaron
mas que en el orgullo y la estima de si mismo.
«Id—decia Alejandro el Magno a sus soldados cuan-
do no quisieron seguirle a la India—, id a ccntar
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a vuestros compatriotas que habéis dejado a Ale-
jandro acabando la conquista del mundo.» Este
pasaje fué particularmente admirado por el prin-
cipe de Condé, como sabemos por Saint-Evremond.
Dice el principe: ¢«Alejandro, abandonado por sus
soldados, entre bérbaros aun no completamente
sometidos, experimenté en si mismo una dignidad
y derecho de mando tal que no pudo creer posible
que nadie rehusase el seguirle. Le era indiferente
hallarse en Europs, en Asia, entre los griegos y los
persas: donde hallaba hombres imaginaba que habia
hallado stbditos.»

En general, podemos observar que todo lo que
llamamos virtud heroica y admiramos por su cardcter
de grandeza y elevacién de alma no es mas que
un orgullo continuo y bien establecido o participa
con mucho de esta pasién. Valor, intrepidez, ambi-
cién, amor de la gloria, magnanimidad y las demés
brillantes virtudes de este género contienen clara-
mente un importante elemento de estima de si
mismo y derivan una gran parte de su mérito de
este origen. De acuerdo con esto hallamos que mu-
chos predicadores religiosos censuran estas virtu-
des como puramente paganas y naturales y nos
presentan las excelencias de la religién cristiana,
que coloca la humildad en el rango de las virtudes
y corrige el juicio del mundo y aun de los filésofos,
que tan generalmente admiran todos los esfuerzos
del orgullo y la ambicién. No pretenderé determi-
nar si la virtud de la humildad ha sido bien en-
tendida. Me contento con hacer la concesién de
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que el mundo estima naturalmente un orgullo bien
reglﬂado; que determina secretamente nuestra con-
ducta sin manifestarse en expresiones inconvenien-
tes de vanidad que puedar ofender la vanidad de
los otros.

El mérito del orgullo o estima de si mismo se
deriva de dos circunstancias, a saber: su utilidad
y su agrado para nosotros mismos, por las que nos
capacita para nuestros asuntos y al mismo tiempo
nos produce una satisfaccion inmediata. Cuando va
maés allé de los debidos limites pierde la primera ven-
taja y hasta se hace perjudicial, razén por la que
condenamos un orgullo y ambiocién extravagantes,
aunque regulados por el decoro de la buena crianza
y cortesia. Sin embargo, como esta pasién es atn
agradable y sugiere una sensacién elevada y subli-
me para la persona que se halla afectada por ella,
la simpatia con esta satisfaccién disminuye consi-
derablemente la censura que naturalmente acom-
pafia a su influencia peligrosa sobre nuestra con-
ducta y vida. De acuerdo con esto podemos obser-
var que un valor excesivo o magnanimidad, sobre
todo cuando se desarrolla bajo los reveses de la
fortuna, contribuye en gran medida al caricter de
un héroe y conceder4 a una persona la admiracién
de la posteridad, al mismo tiempo que echa a per-
der sus asuntos y le lleva a peligros y dificultades
que no habria conocido de otro modo.

El heroismo o gloria militar es muy admirado
por la generalidad de los hombres. Lo consideran
como el género més sublime de mérito. Los hom-
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bres de reflexién fria no se sienten exaltados en sus
alabanzas con respecto a él. Las infinitas confusio-
nes y desérdenes que ha causado en el mundo dis-’
minuyen mucho su mérito a sus ojos. Cuando quie-
ren oponerse a las ideas populares en este respecto,
pinten los males que esta supuesta virtud ha pro-
ducido para la sociedad humana: la destruccién de
imperios, la devastaciéon de regiones, el saqueo de
ciudades. Mientras estos males se hallan presentes
& nosotros nos sentimos més inclinados a odiar
que & admirar la ambicién de los héroes; pero
cuando fijamos nuestra vista en la persona misma
que es €l autor de todo este dafio, hay algo tan des-
lumbrador en su cardcter, su mera contemplacién
eleva el alma de tal modo, que no podemos rehusar-
le nuestra admiracién. El dolor que sentimos por
su tendencia a perjudicar a la sociedad es dominado
por una simpatia més fuerte y més inmediata.
Asi, nuestra explicacién del mérito o demérif,b
que acompaiia a los grados de la estima de si mis-
mo puede servir como un argumento poderoso en
favor de mi precedente hipétesis, mostrando los
efectos de los principios antes expuestos en todas
las variaciones de r.aestros juicios referentes a la
pasién. No nos serd solamente ventajoso este razo-
namiento ‘mostrandonos que la distineién de vicio
y virtud surge de cuatro principios, la ventaja y
el placer de la persona misma y la ventaja y el pla-
cer de los otros, sino que también nos proporciona-
r4 una prueba rigurosa de algunos elementos se-
cundarios de nuestra hipétesis.
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Nadie que considere como es debido este asunto
experimentaré escripulo alguno para conceder que
un acto de mala crianza o una expresién de orgullo
o altaneria nos es desagradable solamente porque
tropieza con nuestro propio orgullo y nos lleva por
simpatia a la comparacién que causa la pasion des-
agradable de la humildad. Ahora bien: como censu-

. ramos una insolencia de tal género aun en una per-
sona que siempre ha sido atenta con nosotros, es
més ain, en una persona cuyo nombre sélo nos es
conocido por la historia, se sigue que nuestra des-
aprobacién procede de la simpatia con los otros
y de la reflexién acerca de que un caracter seme-
jante es altamente desagradable y odioso para todo
el que conversa o tiene trato con la persona que
los posee. Simpatizamos con estas personas en su
desagrado, y como su desagrado procede en parte
de la simpatia con la persona que las molesta, po-
demos observar aqui un doble efecto de la simpatia,
lo que constituye un principio muy semejante al
que hemos observado en otra ocasién (1)..

SECCION III
' De la bondad y la benevolencia.

i Habiendo asi explicado el origen de la alabanza
y eprobacién que acompaiia a todo lo que llamamos

(1) Libro segundo, parte segunda, secci6n 5.*
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grande en las afecciones humanas, procedemos ahora
a dar una explicacion de su bondad y a mostrar de
dénde se deriva su mérito. ' )
Una vez que la experiencia nos ha dado un cono-
oimiento sélido de los asuntos humanos y nos ha
mostrado la relacion que guardan con las pasiones
humanas, percibimos que la generosidad «de los
hombres es muy limitada y que rara vez se extien-
de maés allé4 de sus amigos y familia, o todo lo més
de su tierra natal. Conociendo asi la naturaleza
del hombre, no esperamos cosas imposibles de él,
sino que limitamos nuestra vista al pequefio circu-
lo en que las personas se muevea cuando queremos
formular un juicio referente a su caracter moral.
Cuando la tendéncia natural de estas pasiones las
lleva a ser serviciales y ttiles en su esfera, aproba.-
mos su carécter y amamos a estas personas por
una simpatia con los sentimientos de los que tienen
una conexién més particular con ellas. Estamos
obligados a olvidar rdpidamente nuestros intereses
en un juicio de este género, en razén de las contra-
dicciones perpetuas que encontramos en la socie-
dad y conversacién por parte de personas que no
se hallan colocadas en la misma situacién y no
tienen el mismo interés que nosotros. El unico
punto de vista en el que coinciden nuestros senti-
mientos con los de los otros es el que se toma cuando
consideramos la tendencia de una pasién hacia la
ventaja o dafio de los que tienen una conexién in-
mediata o trato con la persona que la experimenta,
y aunque esta vertaja o dafio sea frecuentemente
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fmuy remoto a nosotros mismos, a veces, sin embar-
go, est4 muy préximo de nosotros y nos interesa po-
derosamente por la simpatia. Extendemos esta
preocupacién facilmente a otros casos que soa se-
mejantes, y cuando éstos son muy remotos, nuestra
simpatia es proporcionalmente més débil y nuestra
alabanza o censura menos fuerte y més dudosa.
Es éste el mismo caso que el de nuestros juicios re-
ferentes a los cuerpos externos. Todos los objetos
parecen disminuir por la distancia; péro aunque la
apariencia de los objetos a nuestros sentidos sea
el patrén original por el cual los juzgamos, no po-
demos decir que disminuyen realmente por la dis-
tancia, sino que corrigiendo la apariencia por. la
reflexién llegamos a un juicio més constante y es-
table acerca de ellos. De igual modo, aunque la
simpatia sea mucho méas débil que el interés por
nosotros mismos y una simpatia con personas re-
motas mucho més débil que con personas préxi-
mas y contiguas, no tenemos en cueanta estas dife-
rencias en nuestros juicios serenos referentes a los
caraoteres del hombre. Aparte de que cambiamos
nuestra situacién frecuentemente en este respecto,
encontramos todos los dias personas que se hallan
en una situacién distinta de la nuestra y que no
podrian tratar con nosotros en términos razona-
bles si permaneciésemos coustantemente en la si-
tuacién y punto de vista que nos es peculiar.
“La comunicacién de sentimientos, por consi-
guiente, en la sociedad y conversacién nos hace
crear un tipo general e inalterable mediante el que



218

aprobamos o desaprobamos los caracteres y mane-
ras, y aunque el corazén no tome parte siempre en
estas nociones generales o regule su amor y odio
por ollas, son suficientes para el discurso y sirven
para todos nuestros propoésitos en sociedad, en el
pulpito, en el teatro y en las escuelas.

Mediante estos principios podemos explicar fé-
cilmente el mérito que comunmente se atribuye a
la generosidad, humanidad, compasién, gratitud,
amistad, fidelidad, celo, desinterés, liberalidad y
todas las restantes cualidades que forman el caréc-
ter del bueno y benevolente. Una inclinacién a las
pasiones afectuosas hace al hombre agradable y
util en todas las ocasiones de la vida y da una justa
direccién a todas las demés cualidades, que de otro
modo podrian ser perjudiciales a la sociedad. El
valor y la ambicién, cuando no son regulados por
la benevolencia son adecuados tan sélo para hacer
un tirano o un bandido. Sucede lo mismo con el
juicio y la capacidad y todas las cualidades de
este género: son en si mismas indiferentes para los
intereses de la sociedad y tienen una tendencia al
bien o al mal del género humano, segiin como se
hallen dirigidas por estas pasiones.

El hecho de que el amor es inmediatamente agre.-
dable para la persona que esté afectada por ¢l y
el odio inmediatamente desagradable puede ser
también una razén considerable de por qué alaba-
mos todas las pasiones que participan del primero
y censuramos todas las que tienen un elemento
considerable del wltimo. Es cierto que somos tan
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afectados por un sentimiento afectuoso como por
uno grande. Las ldgrimas asoman naturalmente a
nuestros ojos cuando lo concebimos, y no podemos
menos de dejar rienda suelta al carifio hacia la
persona que lo experimenta. Todo esto me parece
una prueba de que nuestra aprobacién tiene en
estos casos un origen diferente de la consideracién
de la ventaja y utilidad, ya sea la nuestra o la de
los otros. A esto podemos afiadir que los hombres
aprueban naturalmente y sin reflexién el cardcter
que es més semejante al suyo. El hombre de dis-
posicién suave y afecciones tiernas, al formarse una
nocién de la virtud més perfecta pone en ella més
de benevolencia y humanidad que el hombre de
valor y espiritu de empresa, que naturalmente con-
siders una cierta elevacién del alma como el cardcter
més perfecto. Esto debe de proceder evidentemente
de una simpatia inmediata que los hombres tienen
con un carécter similar al suyo. Penetran con mayor
calor en sentimientos analogos y sienten més sen-
siblemente el placer que surge de ellos.

Es digno de ser notado que nada afecta més a
la humanidad que un caso de extraordinaria de-
licadeza en el amor o amistad, en el que una per-
sona se interesa por las més pequeiias cosas de su
amigo y estd presta a sacrificar a él sus intereses
maés considerables. Tales delicadezas tienen poca in-
fluencia sobre la sociedad, porque nos hacen con-
siderar las més grandes bagatelas; son tanto mas
dominadoras cuanto méis pequefios son los asuntos
y son una prueba del mérito més alto en los que son
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capaces de ellas. Las pasiones son tan contagiosas
que pasan con la mayor facilidad de una persona a
otra y producen conmociones correspondientes en
todos los pechos humanos. Cuando la amistad apa-
rece en casos muy notables, mi corazén experi-
menta la misma pasién y est& animado por los
ardientes sentimientos que tienen lugar ante mi.
Tales movimientos del 4nimo, agradables, deben
procurarme una afeccién para con todo el que los
despierta. Esto es lo que sucede con todo lo que es
agradable en una persona. La transicién del placer
al amor es fécil, pero la transiciéon debe de ser aqui
avn més fécil, pues el sentimiento agradable que es
despertado por la simpatia es el amor mismo, y no
se requiere nada més que un cambio del objeto.

De aqui proviene el mérito peculiar de la bene-
volencia, en todas sus formas y apariencias. De
aqui también que sus debilidades mismas sean
virtuosas y amables y que una persona cuya pena
por la muerte de un amigo fuese excesiva sea esti-
mada por este motivo. Su ternura concede un mé-
rito, como lo hace un placer, a su melancolia.

Sin embargo, no debemos imaginar que todas las
pasiones coléricas son viciosas aunque sean des-
agradables. Existe una cierta indulgencia, debida a
la naturaleza humana, en este respecto. Célera y
odio son pasiones inherentes a nuestra estructura y
constitucién. La carencia de ellas en alguna ocasién
puede ser prueba de blandura o debilidad, y cuando
aparecen sé6lo en un grado moderado no sélo las
exousamos porque son naturales, sino que hasta
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les concedemos nuestro aplauso porque son infe-
riores a lo que aparece en la mayor parte del gé-
nero humano.

Cuando estas pasiones coléricas surgea de la
crueldad coustituyen el més detestado de todos los
vicios. Toda la piedad e interés que experimenta-
mos por el desgraciado que sufre este vicio se di-
rige contra la persona culpable de él y produce un
odio mA4s fuerte que el que experimentamos er toda
otra ocasién. '

Aun cuando el vicio de inhumanidad no alcance
este grado extremo, nuestros sentimientos referen-
tes a él se hallan muy influidos por las reflexiones
acerca del dafio que de él resulta. Es dado observar,
en general, que si podemos hallar una cualidad en
una persona que la hace molesta a los que viven
y tratan con ella, concedemos siempre que consti-
tuye una falta o imperfeccién sin consideracion
ulterior alguna. Por otra parte, cuando enumera-
mos las buenas cualidades de una persona mencio-
namos siempre los elementos de su caradcter que le
hacen un compaifiero seguro, un amigo facil, ua
sefior hondadoso, un marido agradable o un padre
indulgente. Le cousideramos con todas sus rela-
ciones en la sociedad y le amamos o le odiamos se-
gun sus afectos para con aquellos que tienen in-
mediatamente trato con él. Y es una regla de las
més ciertas que si no existiese alguna relacién en
la vida en que yo no pudiese desear hallarme con
respecto a una persona particular, su carioter po-
dia ser eonsiderado perfecto. Si es tan poco defec-
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tuosa para si misma como para los otros, su caréc-
ter es enteramente perfecto. Esta es la Gltima prue-
ba del mérito y la virtud. .

SECCION IV
De las capacidades naturales.

Ninguna distincién es més usual en todos los sis-
temas de ética que la que se hace entre capacidades
naturales y virtudes morales, en la que las primeras
se colocan eh el mismo plano que las dotes corpo-
rales y se supone que no van acompaiiadas de nin-
giin mérito o valor moral. Todo el que considere con
exactitud la cuestién hallar4 que una discusién
acerca de este asunto seré una pura discusién en
torno de palabras y que aunque estas cualidades no
son totalmente del mismo género coinciden, sin
embargo, en las circunstancias més importantes.
Ambas son cualidades mentales y ambas producen
igualmente placer y poseen, por consiguiente, una
tendencia igual a despertar el amor y estima de la
humanidad. Existen pocos individuos que no sean
tan celosos de su carécter con respecto del buen sen-
tido y conocimiento como de su honor y valor, y
mucho mas atin que con respecto & su templanza y
sobriedad. Los hombres temen pasar por estar dota-
dos de una buena naturaleza por temor de que se
tome esto porfalta de inteligencia, y frecuentemente
alardean de més vicios que los que realmente tienen,
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para darse aires de ardor y espiritu. En breve, el pa-
pel que un hombre representa en el mundo, la acep-
tacién que encuentra en la sociedad, la estima que
se le concede por su trato, todas estas ventajas de-
penden casi tanto de su buen sentido y juicio como
de otros aspectos de su cardcter. Haced que un
hombre tenga las mejores intenciones del mundo,
que se halle lo més apartado posible de toda injus-
ticia y violencia: jaméas sers capaz de ser muy con-
siderado sin poseer, por lo menos, algunes dotes
naturales e inteligencia. Ya que las capacidades na-
turales, aunque quizé inferiores, se hallan en el
mismo plano, tanto en sus causas como en sus efec-
tos, que las cualidades que llamamos virtudes mo-
rales, jpor qué debemos hacer una distincién entre
ellas?

Aunque rehusemos a las capacidades naturales el
titulo de virtudes, debemos conceder que procuran
el amor y estima del género humano, que dan un
nuevo brillo a las virtudes y que un hombre que las
posea tiene més titulos & nuestra buena voluntad
y servicios que otro que se halle totalmente privado
de ellas. Puede de hecho pretenderse que el senti-
miento de aprobacién que producen estas cualida-
des, aparte de ser inferior, es algo diferente del que
acompaila a las otras virtudes. Pero esto, segiin mi
entender, no es razén suficiente para excluirlas del
catélogo de las virtudes. Cada una de las virtudes,
aun la benevolencia, la justicia, la gratitud y la in-
tegridad, despierta un sentimiento o cualidad afec-
tiva diferente en el espectador. Los caracteres de



224
César y Catodn, tales como los pinta Salustio, sun
ambos virtuosos, en el sentido estricto de la pala-
bra, pero de un modo diferente, y kos sentimientos
que surgen de su consideracién no son enteramente
los mismos. El uno produce amor, el otro estima; el
uno es amable, el otro temible; deseariamos encon-
trar el cardcter del primero en un amigo; el segundo.
ambicionariamos poseerlo nosotros mismos. De
igual modo, la aprobacién que acompaiia a las capa-
cidades naturales puede ser algo diferente a la cua~
lidad afectiva de la que surge de las otras virtudes,.
sin convertirse por esto en una especie diferente. De
hecho podemos observar que las capacidades na-
turales, lo mismo que las otras virtudes, no produ-,
cen todas el mismo género de aprobacién. El buen
sentido y el genio despiertan estima; el ingenio .y
humor dan lugar a amor (1). -

Los que exponen esta diferencia entre capacxda-
des y las virtudes morales como muy importante
pueden dec¢ir que las primeras son completamente.
involuntarias y no tienen ningidn mérito que lag
acompaiie, no dependiendo de la libertad y libre al-
bedrio. Pero a esto respondo que, primero, muchas
de las cualidades que todos los moralistas, especial-

(1) El amor y la estima son en el fondo 1a misma pasién y sur-
gen de causas andlogas. Las cualidades que-producen a ambos son
agradables y causan placer; pero cuando este placer es severo y se-
rio o cuando su objeto es grande y hace una impresion poderosa o
cuando produce un cierto grado de humildad y respeto, la pasién
que surge se denomina m4s propiamente estima que amor. La bene-
volencia acompafia & ambas, pero est4 enlazada con el amor en un
mayor grado.



225
mente los antiguos, comprenden bajo el titulo de
virtudes morales, son tan involuntarias y necesa-
rias como las cualidades del juicio y la imaginacién.
De esta clase son la constancia, fortaleza, magnani-
midad y en breve todas las cualidades que consti-
tuyen un grande hombre. Puede decirse lo mismo,
en algun grado, de las otras, siendo casi imposible
para el espiritu cambiar su cardcter en un elemento
considerable o librarse de un carédcter apasionado o
bilioso cuando le son naturales. Cuanto mayor es
el grado de estas cualidades censurables tanto més
viciosas son, y entonces precisamente son atin menos
voluntarias. Segundo, pediria que alguno me expli-
case por qué la virtud y el vicio no pueden ser in-
voluntarios, como la belleza y la fealdad. Las dis-
tinciones morales surgen de las distinciones natu-
rales de dolor y placer, y cuando experimentamos
estos sentimientos por la consideracién general de
una cualidad o caricter lo llamamos vicioso o vir-
tuoso. Ahora bien: creo que nadie afirmara que ja-
maés una cualidad puede producir placer o dolor a la
persona que la considera mas que cuando es total-
mente voluntaria en la persona que la posee. Ter-
cero, en cuanto al libre albedrio, hemos mostrado
ya que no tiene lugar con respecto a las acciones ni
a las cualidades de los hombres. No es una conse-
cuencia exacta decir que lo que es voluntario es li-
bre. Nuestras acciones son més voluntarias que
nuestros juicios, pero no poseemos més libertad en
los unos que en las otras.

Aunque esta distincién entre voluntario e in-
TR. NATURALEZA HUMANA.~T. IIL 15
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voluntario no es suficiente para justificar la distin-
cién entre capacidades naturales y virtudes mora-
les, sin embargo, la primera distincién nos aportara
una razén plausible de por qué los moralistas han
inventado la ultima. Los hombres han observado
que aunque las capacidades naturales y morales se
hallan en lo capital en el mismo plano, existe, sin
embargo, una diferencia entre ellas, a saber: que
las primeras son casi invariables por arte o indus-
tria, mientras que las ultimas, o al menos las accio-
nes que proceden de ellas, pueden cambiarse por
motivos que parten de la recompensa y el castigo,
alabanza y censura. Por esto los legisladores, teélo-
gos y moralistas se han aplicado principalmente a
la regulacién de las acciones voluntarias y han tra-
tado de producir motivos adicionales para ser vir-
tuosos en este particular. Saben que el castigar a
un hombre por tonto o el exhortarle a ser prudente
y sagaz tendria un efecto muy pequeiio, aunque los
mismos castigos y exhortaciones, con respecto a la
justicia e injusticia, pueden tener una influencia
considerable; pero como los hombres en la vida co-
mun y trato no debeu tener presente estos fines,
sino alabar o censurar natura'mente todo lo que les
agrada o desagrada, no parecen tener muy en cuen-
ta esta distincién, sino considerar que la prudencia
posee tanto el cardcter de virtud como la benevo-
lencia, y la inteligencia tanto como la justicia. Es
més: hallamos que todos los moralistas cuyo juicio
no estéd pervertido por una estricta adhesién a un
sistema proceden segun el mismo modo de pensar,
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y que los antiguos moralistas, en particular, no se
hacian escripulo alguno de colocar la prudencia a
la cabeza de las virtudes cardinales. Existe un sen-
timiento de estima y aprobacién que puede ser ex-
_citado en alguin grado por una facultad del espiritu
en su estado y condicién perfecta, y explicar este
sentimiento es el asunto da los filésofos. Pertenece
a los gramaéticos qué cualidades tienen derecho a
llamarse virtudes; hallardn después de examinar la
cuestién que no es una tarea tan sencilla como pa-
rece a primera vista.

La razén principal de por qué las cualidades na-
turales se aprecian es por su tendencia a ser ttiles
a la persona que las posee. Es imposible llevar a
cabo algtn designio con éxito cuando no esté guiado
con prudencia y discrecién, y no bastaré la bondad
sola de nuestras intenciones para procurarnos un
buen resultado de nuestra empresa. Los hombres
son superiores a los animales principalmente por la
superioridad de su razén, y son los grados de esta
misma facultad los que establecen una diferencia
infinita entre unos hombres y otros. Todas las ven-
tajas del arte se deben a la razén humana, y cuando
la fortuna no es muy caprichosa, la parte més con-
siderable de estas ventajas debe corresponder a la
porcién del prudente y sagaz.

Cuando se pregunta: ;Qué vale més, una apre-
hensién répida o lenta?! ;Qué vale més, el que
penetra & primera vista en el asunto, pero no puede
perfeccionar nada por el estudio, o un carécter con-
trario, que debe obtener algo mediante la fuerza de
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la aplicacién? ;Qué vale més, un entendimiento
claro o una invencién abundante? ;Un genio pro-
fundo o un juicio seguro? En resumen: ; Qué caréc-
ter o entendimiento peculiar es mejor que los otros?
Es evidente que no podemos responder & ninguna
de estas cuestiones sin considerar cuél de estas cua-
lidades capacita mejor a un hombre para el mundo
y le lleva més lejos en todas sus empresas.

Existen muchas otras cualidades del espiritu
cuyo mérito se deriva del mismo origen. Industria,
perseverancia, paciencia, actividad, vigilancia, apli-
cacién, constancia, con otras virtudes de este gé-
nero, que seria facil recordar, se estiman vélidas
tan s6lo por razén de su ventaja en la conducta de
la vida. Sucede lo mismo con la templanza, fru-
galidad, economia y resolucién, y, por otra parte, la
prodigalidad, lujuria, irresolucién, incertidumbre,
son viciosas meramente porque nos traen la ruina
y nos incapacitan para los negocios y accion.

Del mismo modo que sabiduria y buen sentido
se aprecian porque son ttiles a la persona que los
posee, el ingenio y la elocuencia se estiman porque
son inmediatamente agradables a los otros. Por
otra parte, el buen humor es amado y estimado por-
que es inmediatamente agradable a la persona mis-
ma. Es evidente que la conversacién de un hombre
de ingenio produce satisfaccién, del mismo modo
que un compaiiero jovial y de buen humor difunde
la alegria alrededor suyo mediante la simpatia con
su estado de animo. Estas cualidades, por consi-
guiente, siendo agradables, despiertan, natural-
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mente, amor y estima y corresponden a todos los
caracteres de la virtud. )

~ Es dificil decir en muchas ocasiones qué es lo que
hace a un hombre tan agradable y entretenido en
su conversacién y a otro tan insipido y desabrido.
Como las conversaciones son una transcripeién del
espiritu, lo mismo que los libros, las cualidades que
hacen vélida a las primeras nos hacen estimar a los
ultimos: Consideraremos esto después. Mientras
tanto, puede afirmarse en general que todo el mé-
rito que un hombre puede derivar de su conversa-
cién (que no dudo pueda ser muy considerable), no
surge mas que del placer que produce a los que es-
tén presentes.

" En este respecto el aseo puede considerarse como
una virtud, pues nos hace agradables a los otros y
s una fuente considerable de amor y afeccién. Na-
die negaréd que una negligencia en este particular
es una falta, y como las faltas no son mas que pe-
queifios vicios y esta falta no puede tener més ori-
gen que las sensaciones desagradables que producen
los otros, podemos descubrir claramente en este
caso, que parece tan trivial, el origen de la distin-
cién moral de vicio y virtud en otros casos.

Ademaés de estas cualidades que hacen a una per-
sona amable o estimable existe también un cierto
nosegué de agradable y bello que concurre al mismo
efecto. En este caso, tanto como en el del ingenio y
la elocuencia, debemos recurrir & un cierto sentido
que actuasin reflexién y no considera las tendencias
de las cualidades y caracteres. Algunos moralistas
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explican todos los sentimientos de virtud por este
sentido. Su hipétesis es muy plausible. Nada més
que una investigacién particular puede dar la pre-
ferencia a alguna otra hipdtesis. Cuando hallamos
que casi todas las virtudes tienen tales tendencias
particulares y vemos también que estas tendencias
son suficientes por si solas para proporcionar un
fuerte sentimiento de aprobacién, no podemos du-
dar acerca de que las cualidades son aprobadas en
proporeién con la ventaja que resulta de ellas.

La conveniencia o inconveniencia de una cuali-
dad con respecto a la edad, el cardcter o la situa-

“cién contribuye también a la alabanza o censura.
Este decoro depende en gran medida de la experien-
cia. Es corriente ver que los hombres pierden su li-
gereza con la edad creciente. Por consiguiente, un
grado tal de seriedad y una edad tal se hallan enla-
zados en nuestros pensamientos. Cuando los ob-
servamos separados en el caracter de una persona,
impone este hecho una especie de violencia a nues-
tra imaginacion y es desagradable.

La facultad del alma que tiene, entre todas las
otras, la menor importancia para el cardcter y po-
see la menor cantidad de vieio 0 virtud en sus gra-
dos diversos, admitiendo al mismo tiempo une gran
variedad de grados, es la memoria. A no ser que
alcance un grado tan estupendo que nos sorprenda o
desecienda tan bajo que afecte en algo a nuestro jui-
¢io, no nos preocupamos comunmente de sus varia-
ciones ni la mencionamos para la alabanza o censu-
ra de una persona. Se halla tan lejos de ser una
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virtud el tener buena memoria, que los hombres se
quejan generalmente de poseerla mala, y tratando
de persuadir a todo el mundo de que lo que dicen
es enteramente obra de su propia invencién la sa-
crifican para obtener la alabanza por su genio y jui-
cio. Considerando la materia abstractamente, seria
dificil dar una razén de por qué la facultad de re-
~ producir las ideas pasadas con fidelidad y claridad

no tiene tanto mérito como la facultad de colocar
nuestras ideas en el orden conveniente para formar
proposiciones y opiniones verdaderas. La razén de
la diferencia debe de estar ciertamente en que la
memoria se ejerce sin senshcién de placer o dolor y
todos sus grados intermedios son igualmente dtiles
en los trabajos y negocios. Pero las més pequeiias
variaciones en el juicio se experimentan sensib'e-
mente en sus consecuencias; ademéas, esta facultad
jamés se ejercita en su grado més eminente sin un
deleite y satisfaccién extraordinarios. La simpatia
con’esta utilidad y placer concede un mérito al .
entendimiento y su ausencia nos hace considerar
la memoria como una facultad indiferente a la cen-
sura y la alabanza.

Antes de que deje el asunto de las capacidades
naturales debo observar que quizé una fuente de la
estima y afeceién que las acompaifia se deriva de
la importancia y peso que conceden a las personas
que las posee. Se hacen por ellas de mayor impor-
tancia en la vida; sus resoluciones y acciones afec-
tan & un ntmero maés grande de sus semejantes. Su
amistad y enemistad son importantes. V es fécil
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observar que todo el que se halla elevado de esta
manera sobre el género humano debe despertar
en nosotros los sentimientos de estima y aproba-
cién. Todo lo que es importante atrae nuestra aten-
cién, fija nuestro pensamiento y es contemplado con
satisfaccién. Las historias de los reinos son més in-
teresantes que las historias domésticas; las histo-
rias de los grandes imperios, més que las de las pe-
queilas ciudades y principados, y las historias de
las guerras y revoluciones, més que las de la paz.y
el orden. Simpatizamos con las personas que sufren
en todos los varios sentimientos que corresponden &
su fortuna. El espiritu sé halla ocupado por la mul-
titud de los objetos y por las acciones violentas que
los mismos despiertan. Esta ocupacion o agitacién
del espiritu es corrientemente agradable y diver-
tida. La misma teoria explica la estima y conside-
racién que concedemos & los hombres de dotes.y
capacidades extraordinarias. El bien y el mal de
las muchedumbres esté enlazado con sus acciones.
Todo lo que emprenden es importante y requiere
nuestra atencién. Nada debe ser omitido y olvidado
de lo que & ellas respecta. Cuando una persona pue-
de despertar estos sentimientos pronto adquiere
nuestra estima, & menos que otras circunstancias de
su carécter no la hagan odiosa y desagradable. :
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SECCION V

Algunaa reflexiones mds referentes a las virtudes
naturales.

. Ha sido observado al tratar de las pasiones que el
orgullo y la humildad, el amor y el odio son excita-
-dos por las ventajas o desventajas del espiritu, cuer-
po o fortuna, y que estas ventajas y desventajas
tienen este efecto por producir una impresién sepa-
rada de dolor o placer. El dolor o placer que surge
‘de la consideracién general o contemplacién de una
#oceién o cualidad del espiritu constituye su vicio o
virtud y da lugar a nuestra aprobacién o censura,
.gue no es mas que un amor u odio més débil e im-
perceptible. Hemos asignado cuatro origenes dife-
réntes a este dolor y placer, y para justificar més
plenamente esta hipétesis seré oportuno hacer ob-
servar aqui que las ventajas o desventajas del cuer-
po y de la fortuna producen dolor o placer por los
mismos principios. La tendencia de un objeto a ser
" #til a la persona que lo posee o a los otros, el pro-
porocionar un placer & si mismo o a los otros, son
todas circunstancias que despiertan un placer in-
mediato en la persona que considera el objeto y
obtiene su amor y aprobacién.

Para comenzar con las ventajas del cuerpo pode-
mos observar un fenémeno que puede aparecer al-
go trivial y ridiculo, si algo puede ser trivial cuando
afirma una conclusién de tanta importancia y ri-
diculo cuando se emplea en un razonamiento filo-
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s6fico. Es una indicaciéon general que los que lla-
mamos vulgarmente ¢hombres de mujer», que se
_ han sefialado por sus éxitos amorosos o cuya estruc-
tura del cuerpo promete un vigor extraordinario de
este género, son bien recibidos por el bello sexo y -
naturalmente se atraen el afecto aun de personas
cuya virtud impide todo designio de emplear sus
talentos. Es evidente aqui que una capacidad de
una persona semejante para producir placer es la
fuente real del amor y estima que encuentra entre
las mujeres, y al mismo tiempo que las mujeres que
le aman y estiman no pueden tener la ®speranza de
obtener del mismo un goce tal y pueden ser sélo
afectadas por su simpatia con una mujer que man-
tenga con él comercio amoroso. Este caso es singu-
lar y merece nuestra atencién.

Otro origen del placer que podemos obtener de
la consideracién de las ventajas corporales es su
utilidad con respecto a la persona misma que las
posee. Es cierto que un elemento considerable de
la belleza de los hombres, lo mismo que de la de los
apimales, consiste en una conformacién de los miem-
bros que por experiencia sabemos va acompafiada
de fuerza y agilidad y capacita & las criaturas para
alguna accién o ejercicio. Anchas espaldas, vientre
reducido, articulaciones firmes, miembros esbeltos,
son elementos de belleza en nuestra especié por ser
signos de fuerza y vigor; siendo ventajas con las
que simpatizamos, naturalmente proporcionan al
que las considera la misma satisfaccién que produ-
cen al poseedor.
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_Esto en cuanto a la utilidad que puede acompa-
fiar a una cualidad del cuerpo. En cuanto al placer
inmediato, es cierto que un aire de salud, del mismo
modo que la fuerza y la agilidad, constituyen un
elemento considerable de la belleza y que un aire
enfermizo en los otros es siempre desagradable por
la idea de dolor y malestar que nos sugiere. Por
otra parte, nos agrada la regularidad en nuestras
propias formas, aunque no es util ni a nosotros
ni a los otros, y nos es necesario en algin modo
situarnos a distancia de nosotros mismos para
procurarnos alguna satisfaccion. Corrientemente
nos consideramos tales como aparecemos ante los
ojos de los otros y simpatizamos con los sentimien-
tos ventajosos que experimentan & nuestro res-
pecto. '

Podemos explicarnos hasta qué punto las venta-
jas de la fortuna producen estima y aprobacién, se-
gun los mismos principios, reflexionando sobre nues-
tro razonamiento precedente acerca de este asunto.
Hemos observado que nuestra aprobacién de los que
poseen las ventajas de la fortuna puede ser atri-
buida & tres causas diferentes: Primero, al placer
inmediato que un hombre rico nos proporciona por
la consideracién de sus hermosos trajes, equipajes,
jardines o casas que posee. Segundo, a la ventaja
que esperamos sacar de él por su generosidad y li-
beralidad. Tercero, al placer y ventajas que él mis-
mo obtiene de sus posesiones, y que produce una
agradable simpatia en nosotros. Ya atribuyamos
nuestra estimsa al rico por una u otra de estas cau-
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sas, podemos ver las huellas de estos principios que
dan lugar al sentido del vicio y la virtud. Creo que
las més de las gentes, a primera vista se inclinaran
& atribuir nuestra estima por el rico al interés egois-
ta y la esperanza de una ventaja. Sin embargo,
como es cierto que nuestra estima o deferencia se
extiende maés all4 de toda consideracién de ventaja
egoista, es evidente que este sentimiento debe de
proceder de la simpatia con aquellos que dependen
de la persona que estimamos y respetamos y que
mantienen con ella una relacién inmediata. Consi-
deramos a ésta capaz de contribuir a la felicidad y
goce de sus semejantes, cuyos sentimientos con res-
pecto de él abrazamos naturalmente. Esta conside-
racién serviré para justificar mi hipétesis, que con-
siste en preferir el tercer principio & los otros dos y
atribuir nuestra estima por el rico a la simpatia con
el placer y ventaja que él mismo tiene en sus pose-
siones, pues como los otros dos principios no pueden
actuar en su debida extensién o explicar todos los
fen6menos sin recurrir a la simpatia de un género o
de otro, es mucho més natural elegir la simpatia in-
mediata y directa que la remota e indirecta. A esto
debemos afiadir que cuando la riqueza y el poder
son muy grandes y hacen a la persona considerable
e importante en el mundo, la estima que la acom-
paiia puede ser atribuida en parte a otro origen de
estos tres, a saber: el interesar al espiritu por la con-
sideracién de la multitud e importancia de sus con-
secuencias, aunque para explicar la actuacién de
este principio debemos recurrir a la simpatia, del
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mismo modo que hemos observado en la seccién
precedente.

" No estaré fuera de lugar en esta ocasién hacer
notar la flexibilidad de nuestros sentimientos y los
varios cambios que facilmente admiten de parte de
. los objetos con los cuales van unidos. Todos los senti-

mientos de aprobacién que acompaiian & una espe-
cie particular de objetos tienen unasemejanza gran-
de entre si, aunque se derivan de diferentes fuen-
tes, y, por otra parte, estos sentimientos, cuando
se dirigen a diferentes objetos, son diferentes en su
cualidad afectiva, aunque se derivan de la misma
fuente. Asi, la belleza de todos los objetos visibles
produce un placer muy semejante, aunque se de-
riva a veces de la mera especie y apariencia de los
"objetos y a veces de la simpatia e idea de su utili-
dé.d. De igual modo siempre que consideramos las
acciones y caracteres de los hombres sin un interés
particular por ellas, el placer o dolor que surge de
esta consideracién es fundamentalmente del mismo
género (con pequeiias diferencias), aunque quizé
exista una gran diversidad en las eausas de que se
deriva. Por otra parte, una casa conveniente y un
caracter virtuoso no producen el mismo sentimien-
to de aprobacién, aunque el origen de nuestra apro-
bacién sea el mismo y fluya de la simpatia e idea de
su utilidad. Existe a veces algo inexplicable en esta
variacién de nuestros sentimientos; pero esto es lo
que hemos notado por experiencia con respecto a
todas nuestras pasiones y sentimientos. -
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SECCION VI

Conclusién de este libro.

Asi, considerado en conjunto, espero que nada
falta para una prueba rigurosa de este sistema de
ética. Es cierto que la simpatia es un principio muy
poderoso de la naturaleza humana. Es cierto tam- .
bién que tiene una gran influencia sobre nuestro
sentido de la belleza, tanto cuando consideramos
los objetos externos como cuando juzgamos de la
moralidad. Hemos hallado que tiene fuerza sufi-

» ciente para proporcionarnos los més poderosos sen-
timientos de aprobacién cuando opera por si sola
sin la concurrencia de algtn otro principio, como
sucede en el caso de la justicia, la obediencia, la cas-
tidad y buenas maneras. Podemos observar que
todas las circunstancias requeridas para su opera- .
ci6n se hallan en las més de las virtudes que poseen
en su mayor parte una tendencia hacia el bien de la
sociedad o hacia el de la persona que las posee. Si
comparamos todas estas circunstancias no dudare-
mos de que la simpatia es la fuente capital de las
distinciones morales, especialmente si considera-
mos que ninguna objecién puede elevarse contra
esta hipé6tesis en un caso que no se refiera a todos
los casos que comprende. La justicia se estima cier-
tamente tan sélo porque posee una tendencia hacia
el bien piblico, y el bien piublico nos es indiferente
& no ser que la simpatia nos interese en él. Podemos
suponer lo mismo con respecto a todas las demés
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virtudes que poseen una tendencia igual hacia el
bien publico. Deben derivar todo su mérito de nues-
tra simpatia con los que logran alguna ventaja de
ellas, del mismo modo que las virtudes que poseen
una tendencia hacia el bien de la persona que las
posee derivan su mérito de nuestra simpatia con
ésta.

Muchos concederén fécilmente que las cualida-
des utiles del espiritu son virtuosas porque son
utiles. Este modo de pensar es tan natural y se pre-
senta en tantas ocasiones que pocos se haran un
escripulo para admitirle. Ahora bien: una vez esto
admitido; debe ser reconocida necesariamente la
fuerza de la simpatia. La virtud se considera como
medio para un fin. Los medios para un fin se esti-
man en tanto que el fin se estima; pero la felicidad
de los que nos son extrafios nos afecta por simpatia
tan s6lo. A este principio debemos adscribir, por,
consiguiente, el sentimiento de aprobacién que sur-
ge de la consideracién de todas las virtudes que son
utiles a la sociedad o a la persona que las posee. Es-
tas constituyen la parte més considerable de la mo-
ralidad. _

Si fuese necesario en este asunto arrebatar el sen-
timiento de los lectores o emplear algo més que
argumentos s6lidos, encontrariamos suficientes té-
picos para interesar a las afecciones. Todos los
amantes de la virtud (y yo estoy seguro de que to-
dos lo somos en la especulacién aunque podamos
degenerar en la préctica) deben ciertamente sen-
tirse halagados al ver derivadas las distinciones mo-
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rales de un origen tan noble, que nos da una noecién
justa de la generosidad y capacidad de la naturale-
za humana. Se necesita tan sélo un conocimientq
muy pequefio de los asuntos humanos para darse
cuenta de que el sentido moral es un principio in-
herente al alma y uno de los méds poderosos que en-
tran en su composicién. Sin embargo, este sentido
debe adquirir nueva fuerza cuando reflexionando
sobre si mismo aprueba los principios de que se de-
riva y no halla mas que lo bueno y lo grande en su
comienzo y origen. Los que reducen el sentir moral
a instintos originales del espiritu humano pueden
defender la causa de la virtud con la autoridad su-
ficiente; pero carecen de la ventaja que poseen los
que explican este sentido mediante una simpatia,
extensa con el género humano. Segin su sistema,
no sélo la virtud puede ser dprobada, sino tam-
bién el sentido de la v1rtud y no solamente este
sentido, sino también los principios de que se deriva.
Asi, que nada se presenta en alguna parte mas que
lo que es laudable y bueno.

Esta observacién puede extenderse a la ]ustlcm
y las demés virtudes de este género. Aunque la justi-
cia es artificial, el sentido de su moralidad es natu-
ral. Es la combinacién de los hombres en un sistema
de conducta la que hace un acto de justicia benefi-
cioso para la sociedad; pero una vez que posee esta
tendencia naturalmente la aprobamos, y si no lo
hiciéramos asi seria imposible que una combinacién
o convencién pudiese producir este sentimiento.

Las més de las invenciones de los hombres se
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hallan sujetas al cambio, dependen del humor y del
capricho. Estén en boga durante un cierto tiem-
po.y después caen en olvido. Puede pensarse quizé
que si la justicia se estimase ser del mismo género
se hallaria colocada en las mismas condiciones.
Sm embargo, los casos son muy diferentes. El in-
terés sobre el que la justicia se funda es el més gran-
de imaginable y se extiende a todos los tiempos y
lugares. No puede ser garantizado por ninguna
otra invencién. Es manifiesto y se descubre por

“‘mismo ya en el primer momento de la formacién
de la sociedad. Todas estas causas hacen a las re-
glas de la justicia firmes e inmutables, o por lo me-
nos tan inmutables como la naturaleza humana.
Si se fundasen en instintos originales, jpodrian te-
ner una més grande estabilidad?

El mismo sistema nos puede ayudar a formarnos
una justa nocién de la felicidad lo mismo que de
la dzgmdad de la virtud y puede interesar a todo
prmmpxo de nuestra naturaleza para abrazar y
apreciar esta noble cualidad. ;Quiéu de hecho no
experimenta un aumento de su celo en su perse-
cucién del conocimiento y habilidad, de cualquier
género que sea, cuando considers que, aparte de
las ventajas que resultan inmediatamente de estas
adquisiciones, le concederdn éstas un nuevo brillo
ante los ojos del género humano e irén acompaiia-
das universalmente de la estima y aprobacién? ;Y
quién puede peusar que una ventaja de fortuna
es compensacién suficiente para la més pequeila
violacién de las virtudes sociales, cuando considera
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que no sé6lo su carécter con respecto a los otros,
sino también su paz y satisfaccién interior depen -
den de la estricta observancia de ellos y que un es-
piritu jamés seré capaz de sufrir la consideracién de
si mismo cuando ha faltado con respecto a sus cuali-
dades con el género humano y la sociedad? Pero
me abstengo de insistir sobre este asunto. Tales
reflexiones requieren una obra aparte muy distinta
del tono de la presente. El anaténomo no puede
nunca emular al pintor ni pretende dar en sas
exactas disecciones y reproducciones de las més
pequeriias partes del cuerpo humano una actitud
o expresién graciosa o atractiva. Existe algo re-
pugnante, o al menos mezquino, en el aspecto ‘de
las cosas que nos presentan, y es necesario que los
objetos sean vistos a més distancia y dominados
més en coanjunto por la vista para hacerlos atrac-
tivos a los ojos y a la imaginacién. Un anaténomnto,
8in embargo, se halla admirablemente dotado para
hacer indicaciones & un pintor, y aun es imposible
ser excelente en el ultimo arte sin la ayuda del
primero. Debemos tener un conocimiento exaeto
de las partes, de su situacién y conexién, antes de
que podamos dibujar con alguna elegancia o co-
rréceién. Asi, las especulaciones més abstractas re-
ferentes a la naturaleza humana, aunque frias y éri-
das, llegan a ser ttiles a la moral préctica y pueden
hacer a esta ciencia més correcta en sus preceptos
y més persuasiva en sus exhortaciones (1).

(1) Véase Apéndice.



APENDICE

*. Nada haria con més gusto que buscar una opor-
tunidad para confesar mis errores, y estimaria que
- .este regreso hacia la verdad y la razén era més
honroso que el juicio més exacto. El que se halla
libre de errores ne puede pretender més alabanzas
que las que se refieren a la exaoctitud de su enten-
dimiento; pero el que corrige sus errores muestra
al mismo tiempo la exactitud de su entendimiento
y el candor e ingenuidad de su temperamento. No
he sido todavia tan feliz que haya descubierto al-
gun error considerable en los razonamientos ex-
puestos en el volumen precedente, excepto en un
golo respecto; pero he hallado por experiencia que
algunas de mis expresiones no han sido bien esco-
gidas para evitar la mala inteligencia en los lecto-
res, y para remediar capitalmente este defecto he
unido a mi obra el siguiente Apéndice.

. Jamés podemos ser llevados & creer en un hecho
mas que cuando su causa o su efecto nos estén
presentes; pero cuél es la naturaleza de la creen-
cia que surge de la relacién de causa y efecto es
algo que pocos han tenido la curiosidad de pregun-
tarse. En mi opinién, el siguierte dilema es in-.
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evitable: O la oreencia es alguna nueva idea, como
la de realidad o existencia, que se uune & la simple
conoepcién de un objeto, 0 es meramente una cuali:
dad afectiva o sentimiento peculiar. Podemos con-
vencernos por los dos argumentos que ahora ex-
pongo de que no es una nueva idea unida & la con-
cepeién simple. Primeramente, no tenemos una
idea abstracta de existencia distinguible y separa-
ble de la idea de los objetos particulares. Por con-
siguiente, es imposible que esta idea de existencia
pueda unirse con la idea de un objeto o consti-
tuir la diferencia entre una concepcién simple y-la
oreencia. Segundo, el espiritu posee el dominio so-
bre todas sus ideas y puede separarlas, unirlas,
combinarlas y variarlas como le agrade; de modo
que si la oreencia consistiese meramente en una
nueva idea unida a la concepcién, estaria en el po-
der del hombre creer lo que le agradase. Por con-
siguiente, podemos concluir que la creencia consis-
te tan sélo en una cierta cualidad afectiva o senti-
miento, en algo que no depende de la voluntad,
sino que debe surgir de ciertas causas determina.-
das y principios determinados de los cuales no so-
mos los duefios. Cuando nos hallamos convencidos
de un hecho no hacemos mas que conocebirlo al mis-
mo tiempo que experimentamos una oierta cuali-
dad afectiva diferente de la que acompaifia al mero
soflar despierto de la imaginacién. Cuando expre-
samos nuestra incredulidad referente a un hecho
queremos decir que los argumentos en favor de
este hecho no producen esta cualidad afectiva. Si
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la creencia no consistiese en un sentimiento dife-
rénte de nuestra mera concepcién, todos los obje-
+0s que nos fueran presentados por la imaginacién
més desenfrenada estarian en el mismo plano que
las verdades més firmes fundadas en la historia y
la experiencia. Tan sélo la cualidad afectiva o sen-
timiento distinguen las unas de las otras.

. Por consiguiente, siendo considerado como una
verdad indudable que la creencia no es mas que un
sentimiento peculiar diferente de la simple con-
cepcién, la cuestion que se presenta naturalmente
en seguida es la de cuél es la naturaleza de esta cua-
lidad afectiva o sentimiento y si es anéloga a otro
sentimiento de la naturaleza humana. Esta cues-
tién es importante, pues si no es andloga a algin
otro sentimiento, podemos perder la esperanza de
explicar sus causas y debemos considerarla como
un principio original del espiritu humano. Si es
anéloga, podemos esperar explicar sus causas por
analogias y derivarla de principios més generales.
Ahora bien: que existe una mayor firmeza y soli-
dez en las concepciones que son objeto de la con-
viceién y seguridad que en las vagas e indolentes
divagaciones del que hace castillos en el aire, lo
oonfesaré fécilmente todo el mundo. Nos impresio-
nan con més fuerza, nos est4n més presentes, el
espiritu tiene més dominio sobre ellas y es més in-
fluido y movido por ellas. Les concede su aquies-
cencia y en cierto modo se fija y reposa sobre ellas.
En breve se aproximan mas & las impresiones que
nos son inmediatamente presentes y son, por con-
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siguiente, andlogas & muchas otras operaciones deél
espiritu. »
No existe, & mi ver, ninguna posibilidad de eva-"
dir esta conclusién mas que afirmar que la creencis,
ademés de la concepcién simple, consiste en algu:
na impresién o cualidad afectiva distinguible de la
concepcién. No meodifica la concepoién y la hade
més presente e intensa; tan sélo se une a ella dél
mismo modo que la voluntad y el deseo se unen
& las concepciones particulares del bien y placer.
Pero las siguientes consideraciones espero que sean
suficientes para eliminar esta hip6tesis: v
Primero. Es totalmente contraria a la experieat
oia y & nuestra conciencia inmediata. Todos les
hombres han concedido al razonar que es ésta mé-
ramente una operacién de nuestros pensamientos's
ideas, y aunque estas ideas puedan variar oon res:
pecto de la cualidad afectiva, nada entra en nues-
tras conoclusiones mas que ideas o nuestras concep:
ciones més débiles. Por ejemplo: 0igo en el momentc
presente la voz de una persona que me es conocida,
y este sonido viene de la habitacién contigua a la
que ocupo. Esta impresién de mis sentidos sugiere
inmediatamente mis pensamientos relativos a la
persona juntamente con todos los objetos que la ro-
dean. Me la imagino como existente en el momento
presente, con las mismas cualidades y relacionés
que poseja primeramente. Estas ideas dominan més
& mi espiritu que las ideas de un castillo encantado.
Son diferentes en cuanto a la cualidad afectiva;
pero no existe una impresién distinta o separads
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gue las acompafie. Sucede lo mismo que cuendo yo-
recuerdo los diferentes incidentes de un dia o los.
spcesos de una historia. Todo hecho particular es-
abjeto de creencia. Su idea se modifica de un modo
diferente a las vagas divagaciones del que hace cas-
tillos en el aire; pero no acompaiia a toda idea dis-
tinta o concepcién de un hecho una impresién dis-
tinta. Esto es asunto de simple experiencia. Si esta
experiencia puede ser discutide en alguna ocasién,
lo seré cuando el espiritu se halla agitado por dudas
y. dificultades, y después, considerando el objeto
desde un nuevo punto de vista, o siendo presentado
éete con un nuevo argumento, se fija y reposa en
una concisién y creencia estable. En este caso existe
una cualidad afectiva distinta y separada de la
econcepoién. El paso de la duda y agitacién a la
tranquilidad y el reposo sugiere una satisfaccién
¥ un placer al espiritu. Pero consideremos otro
caso. Supongamos que veo las piernas y muslos
de una persona en movimiento, mientras que algin
objeto interpuesto nos oculta el resto de su cuerpo.
En este caso es cierto que la imaginacién reconstru-
ye toda su figura. Le concedo una cabeza y espal-
das y un pecho y cuello. Estos miembros los imagi-
Do y creo que la persona los posee. Nada puede ser
més evidente que esta operaciéon entera se realiza
tan sélo por el pensamiento o la imaginacién. La
transicién es inmediata. Las ideas nos impresionan
presentemente. Su conexién habitual con la impre-
8i6n presente las varia y modifica de cierta manera;
pero no produce un acto del espiritu distinto de esta
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‘peculiaridad de la concepcién. Si cada uno examina:
:su propio espiritu hallaré4 evidentemente que esto.
-es cierto. 1
Segundo. Cualquiera que sea el caso con res-:
pecto a esta impresiéon distinta, debe concederge
que el espiritu tiene un més firme dominio sobre
1a concepcién de un hecho o que ésta es més firme
que cuando se trata de ficciones. jPor qué indagar
més lejos o multiplicar los supuestos sin necesidad ?
Tercero. Podemos explicar las causas de la con-
cepeién firme, pero no las de una impresion separa=
da. Y no solamente esto, sino que las causas de 1a
conoepcién firme agotan todo el asunto y nada que-
da para producir otro efecto. Una inferencia con-
cerniente & los hechos no es mas que la idea de un
objeto que se halla frecuentemente unida o est#&
asociada con la impresiéon presente. Esto es todo.
Cade parte se requiere para explicar por analogia
la concepecién més firme, y nada queda capaz de
producir una impresién distinta. :
Cuarto. Los efectos de la creencia mfluyendo
sobre las pasiones y la imaginacion pueden ser
explicados por la concepocién firme, y no hay oca-
sién alguna para recurrir a otro principio. Estes
argumentos, con muchos otros enumerados en los
precedentes volimenes, prueban suficientemente
que la creencia modifica tan sélo la idea o concep-
cién y hace diferente la cualidad afectiva sin pro-
ducir una impresién distinta.
Asi, después de una consideracién general de!
asunto, aparecen dos cuestiones de importancia que
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nos podemos aventurar a recomendar a la conside
racién de los filésofos: si existe algo que distin-
ga la creencia de la simple concepcién, ademés de
la cualidad afectiva o sentimiento, ysiesta cualidad
afectiva es algo méis que una concepcién més firme
oun dominio mas firme que tenemos del objeto.

- 8i despuée de una investigacién imparcial la mis-
ma oconclusién a que he llegado es admitida por
los filésofos, la préxima cuestién consistiria en
examinar la analogia que existe entre la creencia
ylos otros actos del espiritu y hallar la causa de la
firmeza y rigor de la concepcién, y no copsidero
que esto sea una tarea dificil. La transicién de la
impresién presente vivifica y fortalece siempre la
idea. Cuando un objeto se presents, surge en nos-
otros la idea de lo que lo acompaiia usualmente
como algo real y sélido. Es més bien sentido que
concebido y se aproxima & la impresién de que se
deriva en cuanto a su fuerza e influencia. He pro-
bado esto con amplitud y no puedo afiadir ahora
nmlevos argumentos.

~Tengo la esperanza de que aunque mi teoria del
mundo intelectual fuese deficiente se hallaria libre
de las contradicciones y absurdos que parecen acom-
pefiar toda explicacién que la razén humana puede
der del mundo material. Sin embargo, después de
una rigurosa revisién de la seccién referente a la
identidad personal me hallo metido en un laberinto
tal, que confieso no sé cémo corregir mis opiniones o
¢6mo hacerlas consistentes. Si no es ésta una buena
razén general para el escepticismo, es al menos una
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razén suficiente para mantener mi desconfianza y
modestia en todas mis decisiones (si no me hallage
ya abundantemente dotado de aquéllas). Propan-
dré los argumentos en favor del pro y el contra, ¢o-
menzando con los que me llevan a negar la identi-
dad y simplicidad estricta y propia de un yo o ger
pensante.

Cuando hablamos de un yo o subsistencia debe-
mos tener una idea unida a estos términos, pues . de
otro modo serian totalmente aquellas palabras jn-
inteligibles. Toda idea se deriva de impresiones
precedentes, y no poseemos una impresion del yo
o substancia como algo simple e individual. Ror.
consiguiente, no tenemos ninguna idea de ellos en
este sentido.

Todo lo que es distinto es distinguible, y tqdo
lo que es distinguible es separable por el pensamien-
to o la imaginacién. Todas las percepciones son
distintas. Por consiguiente, son distinguibles y se-
parables, y muchas pueden ser concebidas como
existentes separadamente y pueden existir separa-
damente sin ninguna contradiccién o absurdo,

Cuando yo miro esta mesa y esta chimenea.no
tengo presente mas que percepciones que son de
un género andlogo a todas las otras percepciones.
Esta es la doctrina de los filésofos. Pero esta mesa
que se halla presente ante mi y esta chimenea
pueden y deben existir separadamente. Esta es la
dooctrina del vulgo, y no implica contradiceién. No
implica contradiccién, por consiguiente, extender
esta doctrina a todas las percepciones.
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- En general, el siguiente razonamiento parece sa-

tisfactorio. Todas las ideas son tomadas de per-
cepciones precedentes. Nuestras ideas de los ob-
jetos, por consiguiente, se derivan de este origen.
Pér consecuencia, ninguna proposicién puede ser
inteligible o firme con respecto de objetos que no
lo sea también con respecto de percepciones; pero
ed-inteligible y firme decir que los objetos existen
distinta e independientemente sin una substancia
simple comin o un sujeto en que son inherentes.
Exta proposicién, por consiguiente, no puede jamaés
ser absurda con respecto a las percepciones.

Cuando dirijo mi reflexién sobre mi mismo no
puedo percibir nunca este yo sin una o més per-
cepciones, ni puedo percibir algo més que estas
pércepciones. Asi, pues, es la composicién de éstas
la que constituye el yo.

‘Podemos concebir que un ser pensante tiene més
o'menos percepoiones. Supongamos que el espiritu
se Teduce a menos que la vida espiritual de una os-
tra. Supongamos que tiene solamente una percep-
cién tal como la de la sed o del hambre. Consideré-
mosle en esta situacién. {Se veréd en ella algo més
que esta percepeién? ;Se halla en ella alguna no-
cién de yo o substancia? Si no es asi, la adicién
dé las otras percepciones no puede jamés dar esta
néeién.

La destruccién que algunos suponen que sigue
a'la muerte, y que hace desaparecer totalmente su
Y0, no es mas que la extineién de todas las percep-
ciones particulares: amor y odio, pena y placer, pen-



252

samiento y sensacién. Por consiguiente, éstas deben
ser lo mismo que el yo, ya que éste no puede sobre-
vivir & aquéllas. !
(Es el yo lo mismo que la substancia? Si lo es,
(06mo puede tener lugar esta cuestién, que se refiere
a la subsistencia del yo, cuando existe un cambio
de substancia? Si es distinto, jqué diferencia hay
entre ellos? Por mi parte, no poseo una nocién de
ninguno de ellos cuando se conciben como distin-
tos de las percepciones particulares. Los filésofos
comienzan a reconciliarse con el principio de gque
no tenemos una idea de la substancia externa dis-
tinta de las ideas de las cualidades particulares.
Esto debe abrir camino a un principio anélogo con
respecto al espiritu, a saber: que no tenemos una
nocién de él distinta de las percepciones particu-
lares. .
Hasta aqui me parece que mi razonamiento va
acompaiiado de una evidencia suficiente. Sin em-
bargo, habiendo asi separado todas nuestras per-
cepciones particulares, cuando intento explicar el
principio de unién que las enlaza y nos hace atri-
buirles una simplicidad e identidad real me doy
cuenta que mi explicacién es muy defectuosa. y
que nada més que la evidencia aparente de los
razonamientos precedentes puede haberme indu-
cido a admitirla. Si las percepciones son existencias
distintas, forman tan s6lo un todo por hallarse en-
lazadas entre si. Sin embargo, no. pueden descu-
brirse por el entendimiento humano conexiones en-
tre existencias distintas. Sélo sentimos un enlace
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o 'det.erminagién del pensamiento a pasar de un
objeto a otro. Se sigue, pues, que el pensamiento
86lo siente la identidad personal cuando, reflexio-
nando sobre la serie de las percepciones pasadas que
componen el espiritu, siente las ideas de ellas como
enlazadas entre si e introduciéndose naturalmente
las unas en las otras. Aunque esta conclusién parez-
o extraordinaria no debe sorprendernos. Los més
de los filésofos parecen inclinarse a pensar que la
identidad personal surge de la conciencia, y con-
ciencia no es mas que un pensamiento o una per-
cepeién reflexiva. La presente filosofia, por consi-
guiente, tiene hasta aqui un aspecto lleno de pro-
mesas. Pero todas mis esperanzas se desvanecen
cuando trato de explicar los principios que unen
nuestras percepciones sucesivas en nuestro pen-
samiento o conciencia. No puedo descubrir una
teoria que me satisfaga en este asunto.

En breve existen dos principios que no puedo
hacer compatibles y no esté4 en mi poder renunciar
a ninguno de ellos, a saber: que todas nuestras per-
cepciones distintas son existencias distintas y que
el espiritu jamés percibe una conexién real entre
existencias distintas. No existiria dificultad en este
cago si nuestras percepciones fueran inherentes a
algo simple e individual o percibiese el espiritu
alguna conexién real entre ellas. Por mi parte, yo
debo defender el privilegio del escéptico y confesar
que esa dificultad es demasiado grande para mi en-
tendimiento. No pretendo, sin embargo, decir que
es  absolutamente insuperable. Otros quizé, o yo
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mismo después de reflexiones més maduras, pueden
descubrir alguna hipétesis que reconcilie estas-con-
tradicciones.

Aprovecharé esta oportunidad para confesar otros
dos errores de menos importancia que una refle-
xi6n més madura me ha descubierto en mis razo-
namientos. El primero puede hallarse en el tomo I,
pégina 105, donde digo que la distancia entre dos
cuerpos se conoce, entre otras cosas, por los éngulos
formados por los rayos de luz que provienen del
cuerpo. Es cierto que estos d4ngulos no son conoci-
dos por el espiritu, y por consecuencia no pueden
descubrirnos la distancia. El segundo error se halla
en el tomo I, pagina 161, donde digo que dos ideas
de un mismo objeto pueden ser sélo diferentes por
los diferentes grados de fuerza y vivacidad. Creo
que existen otras diferencias entre las ideas §ue
no pueden ser comprendidas propiamente bajo'es-
tos términos. Si yo hubiera dicho que dos ideas
del mismo objeto pueden ser solamente diferentes
por su diferente cualidad afectiva me hubiera acer-
cado més a la verdad.

3
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