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PARTE SEGUNDA

DE LA JUSTICIA Y LA INJUSTICIA

SECCION PRIMERA

¢Es la justicia una virtud natural o artificial?

Ya he indicado que nuestro sen-
ddo de Lovirtud no es siempre na-
wial, sine que hay aigunas virtudes
quic prodacen placer v aprobacién
por medio de un artificio o meca-
aismo que surpe de las circunstan-
cias y necesidades del género huma-
no. Afirmo que de esta especie es
la justicia, e intentaré defender esta
opinién por un argumento breve vy,
segin espero, convincente, antes de
que examine la naturaleza del arti-
ficio del cual se deriva el sentido
de esta virtud.

Es evidente que cuando alabamos
una accion consideramos solamen-
te los motivos que la han producido
y consideramos la accién como sig-
no o indicacidn de ciertos principios
que residen en el espiritu o tempe-
ramento. La realizacién externa no
tiene mérito. Debemos dirigir nues-
tra vista al interior para hallar la
cualidad moral. Esto no podemos
hacerlo directamente, y, por consi-
guicnte, fijamos nuestra atencién en
las acciones como en signos exter-
nos; pero estas acciones se conside-
van adn como signos, y el ultimo
ubjeto de nuestra alabanza y apro-
bacidn ¢s el motivo que las ha pro-
ducido.

Del mismo modo, cuando exigi-
mos la realizacién de una accién o
Senstramos a o una pel"SOnﬂ poOr no
realizarla suponemos siempre que en
2sta situacién una persona debe ser
influida por ¢l propio motivo de es-
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ta accién y estimamos vicios en ells |
el que no lo tenga en cuenta. Si ha- !
llamos después de una investigaciom

que el motivo virtuoso era atin po-
deroso en su pecho, aunque impe-
dido en su accién por circunstancies
que nos son desconocidas, retira-
mos nuestra censura y experimen-
tamos la misma estima por aquells

persona que si hubiese realizado la:}

accién que exigimos de ella,

Por consecuencia, resulta que to-
das las acciones virtuosas derivan sz

mérito de motivos virtuosos y soa

consideradas meramente como sig-
nos de estos motivos. De este prin-
cipio concluyo que los primeros mo-
tivos virtuosos que conceden un mé- ;
rito a la accién no pueden ser ja- i
mas la apreciacién de la virtud d= ;

esta accidn, sino que deben ser
algdn otro motivo o principio na

tural. Suponer que la mera conside-
racién de la virtud de la accién pue- 4

de ser el primer motivo que produ-
ce la accién-y la hace virtuosa es
razonar en un circulo. Antes de que

obtengamos una apreciacién tal, la :
accién debe ser realmente virtuosa

y esta virtud debe derivarse de al
gin motivo virtuoso;

tuoso se requiere para hacer una

accién virtuosa. Una accidén debe -
ser virtuosa antes de que tengamos .3
una apreciacién de su virtud. Algin -

J

por consi i
guiente, el motivo virtuoso debe ser -§
diferente de la consideracién de la %
virtud de la accién. Un motivo vir- 3

»
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motivo virtuoso, por consiguiente,
debe ser anterior a esta considera-
cidén.

No es esto meramente una sutili-
dad metafisica, sino que entra en
todos nuestros razonamientos de la
vida corriente, aunque quizd no so-
mos capaces de exponerlos en tér-
minos filoséficos tan claros. ¢Por
qué censuramos a un padre cuan-

"do descuida a su hijo? Porque mues-

tra una carencia de la afeccién na-
tural que es el deber de todo padre.

" Si no fuese el deber una afeccién

natural, el cuidado de los hijos no
seria un deber y resultaria imposi-
ble que pudiéramos tener presente
el deber para producirle. En este ca-

so, por consiguiente, todos los hom-

bres suponen un motivo de la ac-
cion distinto del sentido del deber.

Hay un hombre, por ejemplo, que
hace muchas acciones buenas: ayu-
da a los desgraciados, consuela a-los
afligidos y extiende su bondad has-
ta los extranjeros mas remotos. Nin-

glin cardcter puede ser mas amable -

y virtuoso. Consideramos estas ac-
ciones como pruebas de la més gran-
de humanidad. Esta humanidad con-

. cede un .mérito a las acciones. La

apreciacion de este mérito, por con-
siguiente, es ‘una consideracién se-

- cundaria y que deriva de los prin-

cipios anteriores de humanidad que
son meritorios y laudables.

En breve puede ser establecido co-
mo_una méxima indudable que nin-
guna accién puede ser virtuosa o
moralmente buena, a menos que no
exista en la naturaleza humana al-

' gin motivo que la produzca distin-

to del sentido de su moralidad.
Sin embargo, (el sentido de la mo-
ralidad no puede producir una ac-

' cién sin ningin otro motivo? Res-

pondo: puede; pero esto no consti-
tuye una objecién para la presente
doctrina. Cuando un motivo o prin-
cipio virtuoso es corriente- en la na-
turaleza humana, una persona que
siente su corazén privado de este
motivo puede odiarse a si mis-

)

ma por esto y puede realizar la ac-
cién sin el motivo, por un cierto sen-
tido del deber, para adquirir por
préctica 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 cum-
plido su deber. Las acciones son al
principio consideradas como signos
de motivos, pero es usual en este ca-
so, como en todos los otros, fijar
nuestra atencién por signos y olvidar
en cierta medida la cosa significada
Sin embargo, aunque en algunas oca-
siones una persona pueda realizar
una accién meramente por su apre-
ciacién de su obligacién moral, esto
mismo supone la existencia en la na-
turaleza humana de diferentes prin-
cipios que son capaces de producir
la accién y cuya belleza moral hace
la accién meritoria. ‘
Ahora bien: para aplicar todo es-
to al caso presente, supongo que

‘una persona me ha prestado una

cantidad ‘de dinero a condicién de
ser devuelta:en pocos dias, y su-
pongo también que después de la
expiracion del plazo concedido me
pide la suma. Pregunto: (Por qué
razén o0 motivo tengo que devolver
el dinero? Se me dird que mi con-
sideracién de la justicia y odio de
toda villania y canallada son razo
nes suficientes para mi si yo con.

" servo algo de honradez o sentido del

deber u obligacién. Esta respuesta,
no lo dudo, es justa y satisfactoria
para un hombre en un estado civili-
zado y cuando ha sido formado de
acuerdo con cierta disciplina y edu-
cacién; pero en una condicién ruda
y mds natural, si se permite llamar a
esta condicién natural, esta respues-
ta serfa rechazada como perfecta-
mente ininteligible y sofistica, pues-
to.que una persena en esta situacion
preguntaria inmediatamente: ¢(En
qué consiste la honradez y la justi-
cia que encontrais en la devolucién




310 TRATADO DE LA NATURALEZA HUMANA

de un préstamo y en no tocar a la
propiedad dc los otros? No esta, se-
guramente, en la accidn externa. De-
be. por consiguiente, hallarse en el
motivo del que la accién externa
s deriva. Este motivo no puede con-
siderarse nunca como la apreciacion
Jde la honradez de la accidn, pues
cs una clara falacia decir que se
requiere un motivo  virtuoso para
facer una accidn honrada y al mis-
mo tiempo que la apreciacién de la
honradez es ¢l motivo de la accién.
No podeinos jamds apreciar la vir-
tud de una naccidn a menos que la
accion no haya sido antes virtuosa.
Ninguna accién puede ser virtuosa
sinv en cuanto que procede de un
motivo virtwoso. Un motivo virtuo-
s0, por consiguiente, debe preceder
a fa apreciacion de la virtud, y es
anposible que el motivo virtuoso y
i apreciceion de la virtud sean lo
mismno.

Se requicre, pues, hallar algin
motivo para conducirse segin la jus-
ticia y honradez, diferente de nues-
tra apreciacidn de la honradez, y
en esto consiste la gran dificultad,
pues s1 decimos que la preocupacién
de nuestros intereses privados o re-
putacién es el motivo legitimo de
todas las acciones honradas se si-
gue que siempre que esta preocupa-
cion cese, lu honradez no podrd
tener lugar. Es cierto que el amor
de s{ mismo, cuando actda en li-
bertad, ¢n lugar de llevarnos a
acciones honradas es el manantial
de toda injusticia y violencia y que
ningin hombre puede corregirse de
estos vicios sin corregir y restrin-
gir los movimientos naturales de es-
e apetito.

Si se afirma que la razén o moti-
vo de tales acciones es la considera-
cion del interés pablico, al que na-
da es mds contrario que los ejem-
plos de injusticia y falta de honra-
dez, propondré las tres siguientes
consideraciones como dignas de te-
ierse en cuenta: Primero: el interés
publico no se halla naturalmente

unido a la observancia de las reglas
de la justicia, sino que solamente
se halla enlazado con éllas después
de una convencién artificial para el
establecimiento de estas reglas, co-
mo se expondrd mds adelante exten-
samente. Segundo: si suponemos
que el préstamo era secreto y que es
necesario para el interés de la per-
sona que el dinero sea devuelto del
mismo modo (como cuando el que
presta desea ocultar sus riquezas),
en esta ocasién el caso cambia, y el
puablico no se halla ya interesado en
las acciones del deudor, aunque yo
supongo que no existird moralista
que pretenda afirmar que el deber
y la obligacién cesan. Tercero: la
experiencia prueba de un modo su-
ficiente que los hombres, en el cur-
so habitual de la vida, no conside-
ran algo tan remoto como el inte-
rés puablico cuando pagan a sus
acreedores, realizan sus compromi-
sos y se abstienen de robo, pillaje e
injusticia de cualquier género. Aquel
es un motivo demasiado remoto y
sublime para afectar a la generali-
dad del género humano y operar
con fuerza en acciones tan contra-
rias al interés privado como son
frecuentemente las de justicia y hon-
radez comin.

En general, puede ser afirmado
que no existe una pasién en el espi-

ritu humano que consista en el -

amor meramente como tal, indepen-
diente de las cualidades personales,
servicios o relacién con nosotros.
Es cierto que no existe criatura hu-
mana, ni de hecho sensible, cuya
felicidad o desgracia no nos afec-
te en alguna medida si nos estd pré-
xima y nos es expuesta en Vivos
colores; pero esto procede mera-
mente de la simpatia y-no es prue-
ba de una afeccién universal para
con el género humano, puesto que
el interés se extiende mds alld de
nuestra especie. Una afeccién entre
los dos sexos es una pasién innata
de la naturaleza humana, y esta pa-
sién no solo.aparece en sus sinto-

J
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mas peculiares, sino también infla-
mando los otros principios de afec-
cién y produciendo un mayor amor
a la belleza, ingenio, ternura que los .
que habrian surgido 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 buena cualidad
produciria una afeccién mas fuerte
que el.odio producido por el mismo
grado de una mala cualidad, lo que
es contrario a lo que hallamos en la
experiencia. Los temperamentos de
los hombres son diferentes y algunos
tienen una tendencia a las afeccio-

‘nes tiernas, mientras que otros la

poseen hacia las pasiones acres; pe-

ro en lo capital podemos afirmar

que ¢l hombre en general o la na-

turaleza humana no es mas que el
objeto del amor y el odio y requie-

re de alguna otra causa que por una

doble relacién de impresiones e

ideas pueda excitar estas pasiones.

En vano intentaremos eludir esta hi-

potesis. No existe fenémeno alguno

que ponga de relieve una tal afec-

zibn hacia los hombres - indepen-.
liente de su mérito y de toda otra

circunstancia. Amamos la compa-

fifa ‘en general como amamos toda:
otra diversién. Un inglés en Italia

es un amigo ruestro, y lo es un eu-

ropeo en China, y quiz4 un hombre

seria apreciado como tal si lo en-

contrdsemos en la Luna. Pero esto

procede s6lo de las relaciones con

nosotros mismos, que en estos ca-

sos concentran en si mayor fuerza

por hallarse confinadas a pocas. per-

sonas. ‘ ,

Si la benevolencia ptblica o la
consideracién de los ‘intereses de la
humanidad no pueden ser el moti-
vo original de la justicia, mucho me-
nos pueden serlo la benevolencia
privada o la consideracién de los
intereses de .la parte interesada.
¢Por qué debo pagarle si es mi ene-
migo y me da un justo motivo para
odiarle? ¢{Por qué si es un hombre
vicioso y merece el odio de la hu-

)

manidad 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 mas dafio
que beneficio de su posesién? ¢Por
qué si yo me hallo en la necesidad
y. tengo motivos urgentes para ad-
quirir algo para mi familia? En to-
dos estos casos el motivo original
de la justicia faltaria, y por consi-
uiente la justicia misma, y con ella
a propiedad, el derecho y la obliga-
cién.

Un hombre rico estd sometido a
la obligacién de dar a los que se
hallan necesitados un cimulo de co-
sas que le son superfluas. Si la be-
nevolencia privada fuese el motivo
original de la justicia, un hombre
no estaria obligado a abandonar a
la posesién de los otros mds que lo
que le agradese darles. En altimo
término, la diferencia seria muy po-
co considerable. Los hombres fijan
sus afecciones més sobre lo que po-
seen que sobre aquello de lo que ja-
mas disfrutan; por esta razén seria
una mayor crueldad desposeer a un
hombre de alguna cosa que no déar-
sela. Pero ¢(quién puede afirmar que
ésta es la sola fundamentacién de
la justicia?

Ademés debemos considerar que
la razén capital de por qué los hom-
bres se sienten tan unidos a sus po-
sesiones es que las consideran como
su propiedad y aseguradas para
ellos de un modo inviolable por las
leyes de la sociedad; pero ésta es
una consideracién secundaria y de-
pendiente de las nociones preceden-
tes de justicia y propiedad.

La propiedad de un hombre se su-
pone que se halla defendida contra
todo. mortal en todo caso posible;
pero la benevolencia privada es y
puede ser mas débil en unas perso-
nas que en otras, y en varias, o de
hecho en muchas, debe faltar abso-
lutamente. La benevolencia priva-
da, por consiguiente, no es el mo:
tivo original de la justicia.

De todo esto se sigue que noso-

Tae o as
e
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(ros no tenemos un motivo real o
universal para observar las_leyes de
la equidad mas que la misma equi-
dad y mérito de esta observancia, y
cono - ninguna  accion  puede  ser
cquitativa o meritoria cuando no
puede surgir de algin motivo se-
parado, existe aqui un sofisma evi-
dente y un razonamiento en circu-
lo. Por consiguiente, a menos que
concedamos que la naturaleza ha
establecido un sofisma y lo ha he-
cho necesario ¢ inevitable, debemos
admitir que el sentido de la justi-
cia e injusticia no se deriva de la
naturaleza, sino que surge artificial-
mente, aunque necesariamente, de
ia educecién y convenciones huma-
a8,

Uicbo whadir, comu un corolario
deeste razonamienio, que puesto
Jue mingna accidn puede ser lau-
Jable o censurable sin algin moti-
YO 0 pusiones que impelan a ello,
distintas del sentido de la moral, es-
tas ocasiones diferentes deben tener
una gran influencia sobre este sen-
tido. De acuerdo con su fuerza ge-
neral en la naturaleza humana, ala~
bamos o censuramos. Al juzgar la
belleza de los cuerpos de los ani-
males dirigimos nuestra vista a la
disposicién de ciertas especies, y
cuando los miiembros y figura ob-
servan la proporcién comtn a esta
especie declaramos que es hermosa
y bella. De igual manera considera-
mos siempre la fuerza natural y usual
de las pasiones cuando determina-
mos algo concerniente al vicio y la
virtud, y cuando las pasiones se
apartan mucho de 1a medida co-
mun, en cualquier sentido, son
siempre  desaprobadas como vicio-
sas. Un hombre quiere mas a sus
hijos que a sus sobrinos, a sus so-
orinvs nids gue u sus primos y a sus
orimos nuls yue o los extranos, sien-
Jo iguales Jus restanies circunstan-
ctas. De aqui surgen nuestras reglas
comunes del deber, prefiriendo los
anos a los otros. Nuesiro sentido

del deber sigue siempre el curso co-
mdn y natural .de nuestras pasiones.

Para evitar ofender, debo obser-
var aqui que cuando niego que la
justicia sea una. virtud natural hago
uso de la palabra natural como con-
trapuesta a artificial. En otro senti-
do de la palabra: como ningdn
principio del espiritu humano es
més natural que el sentido de la
virtud, ninguna virtud es mas na-
tural que la justicia. El género hu-
mano es una especie dotada del don
de invencién, y cuando una inven-
cién es clara y absolutamente nece-
saria puede considerarse tan natu-
ral como lo que procede de un mo-
do inmediato de principios origina-
les, sin la intervencién del pensa-
miento o reflexién. Aunque las re-
glas de la justicia sean artificiales,
no son arbitrarias. No es una expre-
sidn impropia llamarlas leyes de la
naturaleza, si por natural entende-
mos lo que es comin a una especie
o aun si designamos por ello lo
que es inseparable de las especies.

SEccIon 11

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 a atri-
buir a la observancia o descuido
de estas reglas una belleza y defor-
midad moral. Estas cuestiones apa-
recerdn después como diferentes.
Empezaré por la primera.

De todos los animales que pue-
blan nuestro globo no hay. ningu- .

no con el que la naturaleza parece
(a primera vista) haberse conduci-
do con més crueldad que el hom-
bre, si se tiene en cuenta las exigen-
cias y necesidades con que le ha
dotado y los escasos medios con que

J
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ella proporciona la satisfaccién de
estas necesidades. En otros seres
estas dos' cosas se compensan en-
tre si. Si consideramos el leén como
animal voraz y carnivoro veremos
pronto que tiene muchas necesida-
des; pero si dirigimos nuestra vis-
ta a su estructura y temperamento,
agilidad, valor, armas y fuerza ve-
remos que estas ventajas compen-
san sus necesidades. La oveja y el
buey se hallan privadas de estas
ventajas, pero sus apetitos son mo-
derados y su alimento es ficil de
buscar., Tan s6lo en el hombre este
enlace no natural de debilidad y ne-
cesidad puede observarse €n su ma-
yor perfeccién. No sdlo el alimento
que se requiere para su sustento hu-
ye -ante su busca y proximidad, o
por lo menos requiere de su traba-
io para ser producido, sino que tam-
bién debe poseer vestidos y habita-
cién contra las injurias de la intem-
perie, y considerdndole en si mis-
mo, no se halla provisto ni de ar-

mas, ni de fuerza, ni de otras habi-

lidades naturales que pudieran ser-

vir en algiin grado para obviar tan- -

tas necesidades. :

Sélo por la sociedad es capaz de
suplir estos defectos y alcanzar la
igualdad con los restantes seres y
hasta adquirir la superioridad sobre

: ellos. Por la sociedad todas sus debi-

lidades se compensan, y aunque en
esta situacién sus exigencias se mul-
tiplican en cada momento, sus ca-
pacidades se aumentan todavia y le
dejan en todo respecto mds satisfe-
cho y feliz que le es posible estarlo
en su condicién salvaje y solitaria.
Cuando un individuo trabaja apar-
te y s6lo por si mismo, su fuerza
es demasiado escasa para ejecutar
una obra considerable; su trabajo,
empledndose en satisfacer todas sus
diferentes necesidades, no alcanza
nunca la perfeccién en un arte par-
ticular y como su fuerza y éxito no
son siempre iguales, la mis peque-

- fia falta en una de estas artes parti-

culdres debe ir acompafiada de Ia

9D

ruina y miseria inevitables. La so-
ciedad aporta un remedio para es-
tos tres inconvenientes. Por la’
unién de las fuerzas nuestro poder
se aumenta; por la divisién del tra-
bajo nuestra habilidad crece, y por
el auxilio mutuo nos hallamos me-
nos expuestos a la fortuna y los ac-
cidentes. Por esta fuerza, habilidad
y seguridad adicionales llega a ser
la sociedad ventajosa.

Para formar la sociedad se re-
quiere no solamente que ésta sea
ventajosa, sino que los hombres sean
sensibles a estas ventajas, y es im-
posible que en su estado salvaje e
inculto puedan, por el estudio y re-
flexién tan sélo, llegar a alcanzar
este acontecimiento. Afortunada-

‘mente- se halla unida a estas necesi-

dades, cuyos remedios son remotos
y obscuros, otra necesidad que, te-
niendo un remedio mas presente y
claro, debe ser considerada como el
principio primero y original de la
sociedad humana. Esta necesidad
no es otra mds que el apetito sexual,
que une a los individuos de dife-
rente sexo y-mantiene su unién has-
‘ta que un nugvo lazo- surge con su
interés por la prole comin. Este
nuevo interés es también un prin-
cipio de unién entre padres e hi-
jos, y forman una- sociedad mas ny-
merosa, en la que los padres gobier-
nan por su mayor fuerza y sabidu-
ria y al mismo tiempo son mode-
rados en el ejercicio de esta autori-
dad por el afecto que profesan a
sus hijos. En poco tiempo la cos-
tumbre y- el hébito, actuando sobre
las tiernas almas de los hijos, los
hacen sensibles a las ventajas que
pueden sacar de la sociedad, al mis-
mo tiempo que los hacen gradual-
mente también aptos para ella, dis-
minuyendo su rudeza y reprimiendo

_las afecciones insociales que evitan

su unién,

Pues debe reconocerse que aun-
que las circunstancias de la natura-
leza humana puedan hacer la unién
necesaria, y aunque las pasiones se-
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xuales y la afeccidn natural parez-
cunt hacerla inevitable, sin embargo,
2aisten  otrus  particularidades en
fucstro  temperamento natural y en
las circunstancias externas que son
noctvas y aun contrarias a la unién
requerida. Entre las primeras pode-
mos  estimar justamente como la
mds considerable al egoismo., Me
doy cuenta que, hablando en gene-
ral, las exposiciones de estas cuali-
dades han ido demasiado lejos y
que las descripciones que ciertos fi-
I6sofos gustan hacer del género hu-
mano estdn en este particular tan
lejanas de Ja naturaleza como las
noticias de los monstruos que en-
countramos en las fabulas y narra-
ciones. Muy lejos de pensar que los
hombres no sienten afecto por nada
que vayz mdas alld de ellos, opino
que, aungue es raro encontrar al-
guien que quiera mas a otra perso-
na que a si mismo, stn embargo, es
dificil no hallar una persona en
quien todos los afectos reunidos no
equilibren al egoismo. Consultemos
la cxpericncia comin: se verd que
dundgue los pastos de toda la fami-
liu estdn, cn general, bajo la direc-
cion del jefe de la misma, sin em-
bargo, existen pocos de ellos que no
concedan la mayor parte de sus for-
tunas a los placeres de sus mujeres
y a la educacién de sus hijos, reser-
vando la mds pequefia parte para su
propio uso y entretenimiento. Esto
es lo que podemos observar con res-
pecto a aquellos que han contraido
ciertos lazos, y es de presumir que
sucederia {0 mismo con los otros si
se hallasen en analoga situacién.
Aunque esta generosidad debe ser
reconocida para el honor del género
humano, debemos al mismo tiempo
notar que una afeccion tan noble, en
lugar de hacer al hombre apto pa-
ra las sociedades extensas, es casi
tan contrurio a ellas como el mas
estrecho egoismo, pues mientras que
cada persona s¢ ama mas a si mis-
ma que a los otros y su amor por
tos otros encierra el més grande

afecto por sus relaciones y préxi-
mos, debe producir esto una opo-
sicién de pasiones y una consecuen-
te oposicién de acciones, que no
pueden menos de ser peligrosas pa-
ra la unién nuevamente establetida.

Sin embargo, merece ser notado
que esta oposiciéon de pasiones iria
acomparnada sélo de un pequefio pe-
ligro si no se uniese con ella una
particularidad de las circunstancias
externas, que aporta la oportunidad
para que se ejerza. Existen tres es-
pecies de bienes de los que somos
poseedores: la satisfaccién interna
de nuestros espiritus, las ventajas ex-
ternas de nuestro cuerpo y los go-
ces de las posesiones que hemos ad-
quirido por nuestra industria y bue-
na fortuna. Nos hallamos perfecta-
mente seguros del goce de la pri-
mera. La segunda nos puede ser
arrebatada, pero no puede ser ven-
tajosa al que nos priva de su uso.
La dltima solamente puede ser ex-
puesta a la violencia y puede ser
transferida sin sufrir alguna pérdida
o alteracién, mientras que al mis-
mo tiempo no existe cantidad sufi-
ciente para satisfacer los deseos y
necesidades de todo. Del mismo mo-
do que el cultivo de estos bienes es
la ventaja.capital de la sociedad, son
la instabilidad de su posesién y su
escasez sus impedimentos capitales.

En vano esperaremos encontrar
en la naturaleza inculta un remedio
para este inconveniente o hallar un
principio natural del espiritu huma-
no que pueda controlar estas afec-
ciones parciales y hacernos vencer

- las tentaciones que surgen de las cir-

cunstancias, La idea de la justicia
no podrd nunca servir para este
propésito o ser tomada por un prin-
cipio natural capaz de inspirar a los
hombres una conducta equitativa
con respecto de sus semejantes. Es-
ta virtud, tal como ahora se -en-
tiende, no fue ni aun sofiada entre
los hombres rudos y salvajes, pues
la nocién de dafio o injusticia im-
plica una inmoralidad o vicio come-
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tido contra otra persona, y como to-
da inmoralidad se deriva de algin
defecto o. corrupcién de las pasio-
nes, y como este defecto debe ser
apreciado en gran medida segtn el
curso ordinario y naturaleza de la
‘onstitucién del espiritu, sera facil
onocer si somos culpables de una
nmoralidad para con los otros, con-
siderando las fuerzas naturales y
wsuales y las varias afecciones que
se refieren a ellas. Ahora bien: re-
sulta que, en la estructura original
de nuestro espiritu, nuestra mdas in-
tensa atencién se halla confinada a
nosotros mismos; la que le sigue, a
nuestras relaciones y préximos, y so-
lamente la mas débil es la que al-
canza a los extranjeros y las per-
sonas que nos son indiferentes. Esta
parcialidad, asi, pues, afeccién desi-
gual, no s6lo debe tener influencia
en nuestra vida y conducta en la
sociedad, sino también sobre nues-
tras ideas de vicio y de virtud de
modo que nos haga considerar una

notable transgresién de un grado tal

de parcialidad, ya sea por una ma-
yor extensién o restriccién de estas
afecciones, como viciosa € inmoral.
Podemos observar esto en nuestros
juicios comunes concernientes a las
acciones por las que censuramos a

una persona que o concentra todas

sus afecciones en la familia, o le
interesa ésta tan poco que da la
preferencia a un extrafio o a un co-
nocimiento casual. De todo lo que
se sigue que nuestras ideas natura-
les, no cultivadas, de la moralidad,
en lugar de aportar un remedio pa-
ra la parcialidad de nuestras afec-
ciones, se conforman ma4s bien con
esta parcialidad y le conceden una
fuerza e influencia adicional.

El remedio, por - consiguiente, no
se deriva de la naturaleza, sino del
artificio, o, propiamente. hablando,
la naturaleza aporta un remedio en
el juicio y el entendimiento para lo
que es irregular ¥ nocivo en las afec-
ciones, pues cuando los hombres
por su temprana educaciéon en la

J

sociedad han llegado a ser sensibles
a las ventajas que resultan de ella
y ademds han adquirido una nue-
va afeccién por la compaiia y con-
versacién, y cuando han observado
que las principales perturbaciones
en la sociedad surgen de los bienes
que podamos llamar externos y de
su facil desligamiento y transicién
de una persona a otra, deben buscar
un remedio colocando estos bienes,
en tanto que es posible, sobre el
mismo pie que las ventajas fijas y
constantes del espiritu y el cuerpo.
Esto no puede suceder mas que por
una convencién realizada entre to-
dos los miembros de la sociedad,
con el fin de conceder estabilidad a
los bienes externos y permitir a cada
uno el disfrute pacifico de lo que
puede adquirir por su fortuna e in-
dustria. Por este medio todo el mun-
do conoce lo que puede poseer se-
guramente y las pasiones son domi-
nadas en sus movimientos parciales
y contradictorios. Este dominio no
es contrario a estas pasiones, pues
si lo fuese no se hubiera establecido
ni mantenido nunca, y sélo es con-
trario a los movimientos del 4nimo
precipitados € impetuosos. En lugar
de apartarnos de nuestro propio in-
terés o del de nuestros mds préxi-
mos -amigos, absteniéndonos de apo-
derarnos de lo que poseen los otros,
no podemos temer en cuenta mejor
estos intereses que por una conven-
cién tal, ya que por medio de ella
hacemos que subsista la sociedad,
que es tan necesaria para su bien-
estar y existencia como para’la
nuestra. '

Esta convencién no es del género
de la promesa, pues hasta las pro-
mesas mismas, COmoO Veremos mas
adelante, surgen de las convencio-
nes humanas. Es solamente un sen-
tido general del interés comin, sen-
tido que todos los miembros de la
sociedad expresan mutuamente Yy
que los induce a regular su conduc-
ta por ciertas normas. Yo observo
que convendrd para mi interés de-
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jar a otru en 1a posesién de sus bie-
nes, suponiendo que él se conduzea
de la misma manera con respecto a
mi. Este cs sensible de un interés
igual en la regulacién de su con-
ducta. Cuando este sentido coman
del interds se ¢Xxpresa mutuamente
v s conocido por ambas partes pro-
duce una resolucion y conducta con-
sceuente. Esio puede llamarse de un
modo bustante exacto convencién o
acuerdo entre nosotros, aunque sin
fa interpusicion de una promesa,
puesto que las acciones de cada uno
Je nosotros poseen una relacién con
la de los wros vy son realizadas bajo
<l supuesio de que ulgo se realiza
de su purte. Dos hombres que mue-
wen los remos de un bote Jo hacen
porun seuerdo o convencidn, aun-
Juc ¢ellos 1o s¢ han prestado jamas
“hd promicsy mutua. La regla que
concierne a la estabilidad de nues-
tras posiciones no se deriva menos
de las convenciones humanas, que
surgen gradualmente y adquieren
luerza en una lenta progresién por
nuestra experiencia repetida de los
inconvenientes de no cumplirla. Por
el contrario, esta experiencia nos
asegura mds que el sentido del in-
terés se ha hecho comin entre nues-
lros conciudadanos y nos proporcio-
na la confianza de la regularidad
futura de su” conducta; solamente
en la espera de ésta se fundan nues-
tra. moderacion y abstinencia. 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
veees mads.

Cuandu esta convencién que con-
cierne a la abstencién de lo que los
DUOS poseen se ha realizado y todos
nan adquirido la estabilidad en su
posesion, surgen inmediatamente las
ideas de justicia e injusticia, lo mis-
mo que las de propiedad, derecho y
obligacion. Las ultimas son comple-
tamente ininteligibles sin entender

las primeras. Nuestra propiedad no
¢s més que los bienes cuya constan-
te posesion esta establecida por las
leyes de la sociedad, o sea por las
leyes de la justicia. Por consiguien-
te, los que hacen uso de las pala
bras propiedad, derecho u obliga-
cién antes de que hayamos explica-
do el origen de la justicia, o hacen
uso de ellas en la explicacidn, son
culpables de una gran falacia y no
pueden razonar jamds sobre un fun-
damento sélido. La propiedad de un
hombre es algiin objeto relacionado
con ella. Esta relacién no es natu-
ral, sino moral y fundada sobre la
justicia, Es verdaderamente absur-
do, por consiguiente, imaginar que
podamos tener una idea de la pro-
piedad sin comprender plenamente
la naturaleza de la justicia y mostrar
su origen en el artificio y mecanis-
mo de los hombres. El origen de la
justicia explica el de la propiedad.
El mismo artificio da nacimiento a
ambas. Como nuestro primer y mis
natural sentimiento de la moral se
funda en la naturaleza de nuestras
pasiones y concede la preferencia a
nosotros y a nuestros amigos frente
a los extrafios, es imposible que exis-
ta algo andlogo a un derecho fijo
de propiedad mientras que las pa-
siones opuestas impulsen al hombre
en direcciones contrarias y no sean
dominadas por una convencién o
acuerdo.

Nadie puede dudar de que la
convencién para la distincién de la
propiedad y para la estabilidad de
su posesidn es, de todas las circuns-
tancias, la mds necesaria para el es-
tablecimiento de la sociedad huma-
na, y de que después del acuerdo
para fijar y observar esta norma
queda poco o nada que hacer para
fundamentar una perfecta armonia
y concordia. Todas las demis pa-
siones, aparte de la del interés, son, -
o ficilmente dominadas, o no tienen
una consecuencia tan perniciosa
cuando son permitidas. La vanidad
ha de ser mas bien estimada como

)
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una pasién social y un enlace entre
los hombres. La piedad 'y el amor
han de ser considerados. del mismo
modo, y-la envidia y la venganza,
aunque perniciosas, actiian sélo a
intervalos y se dirigen contra perso-
nas particulares a quienes conside-
ramos nuestros superiores o enemi-
gos. Tan sélo la avidez por adqui-
rir bienes y posesiones para nosotros
y nuestros amigos es insaciable, per-
petua, universal y totalmente des-
tructora de la sociedad. Apenas exis-
te alguno que no sea influido por
ella y no hay ninguno que no tenga
razén de tenerla cuando obra sin
ningiin dominio y da rienda suelta
a sus primeros y mds naturales mo-
vimientos del alma. Asi que, en re-
sumen, estimamos que las dificulta-
des para el establecimiento de la
sociedad son mds o menos grandes
segin los que encontramos al regu-
lar o dominar esta pasién,

Es cierto que ninguna afeccién
del espiritu humano posee a la vez.

la suficiente fuerza -y direccién pro- .

pia para equilibrar el amor de las
ganancias y hacer a los hombres ap-
tos para la sociedad llevdndolos a
que se abstengan de las posesiones
de los otros. La benevolencia hacia
los extrafios es demasiado débil pa-.
ra este propdsito, y en cuanto a las
restantes pasiones, mais bien infla-
man esta- avidez, al observar que
cuanto.mds grande son nuestras po-
sesiones mayor es la capacidad que
tenemos de satisfacer todos nuestros
apetitos. No existe, por consiguien-
te, otra pasién capaz de' guiar la

afeccién del interés mds que la mis--

ma afeccién mediante un cambio de
su direccién. Ahora bien: es nece-
sario que esta alteracién tenga lu-
gar ya con la mas pequefia refle-
xién, pues es evidente que la pa-
sién se satisface mucho mejor por
su dominio que por su libertad, y
que manteniendo firme la sociedad
avanzamos mucho mds en la ad-
quisicién de las posesiones que en
la condicién solitaria y desampara-

I

da, que debe ser la consecuencia de
la violencia y la licencia universal.
La cuestién de la maldad y bondad
de la naturaleza humana no entra
en lo mas minimo en el problema
concerniente al origen de la socie-
dad, y no debe considerarse nada
més que los grados de sagacidad y
estupidez humana, pues es indife-
rente 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
virtuosos por su virtud, y si es vicio-
sa, su vicio tiene el mismo efecto.

Ahora bien: como al establecer
la regla para la estabilidad de la po-
sesién esta pasién se domina a si
misma, si esta regla es verdadera-
mente abstrusa y de dificil inven-
cién la sociedad debe ser estimada
en cierto modo accidental y efecto
de mucho tiempo; pero si halla-
mos que nada es mds simple y cla-
ro que esta regla, que ya todo pa-
dre, para mantener la paz entre sus
hijos, debe establecerla, y que este
primer rudimento de la justicia de-
be ser-mejorado cada dia cuando la
sociedad se hace mds amplia, si to-
do esto aparece evidente, como cier-
tamente lo es, debemos concluir que
es totalmente imposible para los
hombres . permanecer algin tiempo
considerable en la condicién salva-
je que precede a la sociedad, y que
su primer estado y situacién debe
con justicia ser estimado como so-
cial. Esto, sin embargo, no impide
que los filésofos puedan,_ si les
agrada, extender su razonamiento al
estado de naturaleza con tal que
concedan que se trata de una fic-
cién filoséfica que jamds ha tenido
ni puede tener una realidad. Estan-
do la naturaleza humana compues-
ta de dos partes principales que son
requeridas para todas sus acciones,
las’ afecciones y el entendimiento, es
cierto que los movimientos ciegos
de las primeras, sin la direccién del
ultimo, hacen incapaces al hombre
para la sociedad, y nos debe ser per-
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mitido considerar por separado los
resultados Jde estas operaciones dis-
tintas de las dos partes componentes
del espiritu. La misma libertad pue-
de ser permitida a la moral que la
concedida a los filésofos de la natu-
raleza, y es muy usual entre los dl-
timos considerar un movimiento co-
mo compuesto y consistente de dos
partes scparadas entre si aunque al
mismo tiempo reconozcan que en si
¢s simple e inseparable.

El estado de naturaleza, por con-
siguientc, ha de ser considerado co-
Mo una mera ficcién, andloga a la
edad de oro que los poetas han
inventado, con la unica diferencia
que la primera se describe como
ilena de guerras, violencia e injusti-
<ia, mienmras que la dltima se nos
pinta como la mas encantadora con-
A1idn gue ¢s posible imaginar. Las
stacione: de la naturaleza en esta
primera cdad cran tan templadas, si
hemos de creer a los poetas, que
no existia para los hombres la ne-
cesidad de proporcionarse trajes y
casa como proteccidn contra la vio-
lencia del calor y el frio, Los rios
llevaban leche y vino. Los robles
daban miel y la naturaleza esponts-
neamente producia sus mejores fru-
tos. Y no eran éstas las ventajas
capitales de tan feliz edad. No sélo
las tempestades y las tormentas se
hallaban apartadas de la naturale-
za, sino que también las tempesta-
des de los pechos humanos eran
desconocidas, cuando ahora causan
una conmocién tan grande y en-
gendran una tan gran confusién. La
avaricia, la ambicion, la crueldad,
¢l egofsmio, no existian; la afeccidn
cordial, la compasién, la simpatia
cran los nicos movimientos del
dnimo que conocia el espiritu hu-
mano. Hasta la distincién de mio y
tuyo estaba desterrada de entre es-
ta feliz raza de mortales, y con ella
ius nocionies de propiedad, obliga-
Cion, Justicia e injusticia.

Esto, sin duda, ha de ser consi-
derado como una fatil ficcién; pero

merece ahora nuestra atencién, por-
que nada puede mostrar de un mo-
do mis. evidente el origen de las
virtudes que son el asunto de la
presente investigacion. He hecho
observar que la justicia nace de las
convenciones humanas y que éstas
se proponen remediar algunos in-
convenientes que proceden de la
concurrencia de ciertas propiedades
del espiritu humano y de la situa-
cién de los objetos externos. Las
propiedades def espiritu son el
egoismo y la generosidad limitada,
y la situacién de los objetos exter-
nos es su ficil cambio y la escasez
en comparacién con las exigencias
del hombre. Pero aunque los fil6so-
fos hayan disparatado en .estas es-
peculaciones, los poetas han sido
guiados de un modo mas seguro por
un cierto gusto o instinto comfn
que en los mds de los géneros de
los razonamientos va maés alld que
cualquier arte y filosofia de los que
hasta ahora conocemos. Ellos vie-
ron claramente que si todo hombre
experimentase carifio por los otros
y si la naturaleza satisficiese abun-
dantemente nuestras exigencias y
necesidades no hubiera podido exis-
tir la lucha de intereses que supone
la justicia y no hubiera habido oca-
sién para las distinciones y limites
de la propiedad y posesién que en
el presente son usuales entre el gé-
nero humano. Si aumentase en un
grado suficiente la benevolencia de
los hombres o la liberalidad de la
naturaleza la justicia se harfa indtil
siendo' ocupado su lugar por mas
nobles virtudes y mds valiosos bie-
nes. El egoismo de los hombres se
halla excitado por lo -poco que po-
seemes en relacién con nuestras ne-
cesidades, y para dominar - este
egoismo los hombres han sido obli-
gados a separarlo de la comunidad
y a distinguir entre los bienes pro-
pios y los ajenos.

No hubiéramos tenido que recu-
rrir a las ficciones de los poetas pa-
ra aprender esto, sino que, aparte

J
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de lo razonable del asunto, podria-
mos descubrir ]la misma verdad por
la experiencia y observacién comuin.
Es facil de notar que una afeccidn
cordial hace todas las cosas comu-
nes entre amigos y que las gentes
casadas, especialmente, pierden su
propiedad y no conocen el mio y
tuyo, que son tan necesarios y cau-
san tanta perturbacién en la socie-
dad humana. El mismo efecto sur-
ge de una alteracién en las circuns-
tancias del género humano; cuando
existe una cantidad tal de alguna’
cosa que satisfaga todos los de-
seos del hombre se pierde la dis-
tincién de propiedad enteramente y
todo queda siendo comin. Es esto
lo que podemos observar con res-
pecto al aire y el agua, aunque son
los mas valiosos de los objetos ex-
ternos, y podemos concluir de aqui
que si los hombres estuvieran pro-
vistos de todo con la misma abun-
dancia, o si cada uno sintiese el

mismo afecto y carifio por sus se--

mejantes que por si mismo, la justi-
cia y la injusticia serfan igualmente
desconocidas del género humano.
Es, pues; una proposicién que me
parece -puede ser considerada como
cierta que sélo por el egofsmo y li-
mitada generosidad de los hombres,
justamente con los escasos medios

que la naturaleza nos proporciona _

para nuestras necesidades, se pro-
duce la justicia. Si miramos hacia

atrds hallaremos que esta proposi- .

cién concede una fuerza adicional
a algunas de las observaciones que
ya hemos hecho sobre este asunto.
Primero: podemos concluir de
ello que una consideracién del inte-
rés publico o una benevolencia muy
extensa no e€s nuestro motivo prime-
ro y original para la observancia de
las reglas de la justicia, ya que se
admite que si los hombres se ha-
llasen dotados de una benevolencia
tal estas reglas jamds se hubiesen
imaginado. ) co
Segundo: podemos . concluir del
mismo principio que el sentido de

5

*la justicia no se funda en la razén
o en el descubrimiento de ciertas
relaciones o conexiones de las ideas
que son eternas, inmutables y uni-
versalmente obligatorias, pues ya
que se confiesa que una alteracién
como la antes mencionada, en el
temperamento y circunstancias del
género humano, alteraria entera-
mente nuestros deberes y obligacio-
nes, es necesario, por el sistema que
afirma que el sentido de la virtud
se deriva de la razén, mostrar el
cambio que éste debe producir en
las relaciones e ideas. Es evidente
que la dnica causa de por qué la ge-
nerosidad amplia del hombre y la
gran abundancia de alguna cosa des-
truirian la idea de la justicia es el
que la hacen indtil, y que, por otra
parte, su limitada benevolencia y su
necesitada condicién dan lugar a es-
ta virtud solamente haciéndola ne-
cesaria para el interés piblico y el
“de cada individuo. Es, por consi-
guiente, el interés por nuestro inte-
rés y por el interés piablico el que
nos hizo establecer las leyes de la
justicia, y nada puede ser mds cier-
to que no existe hinguna relacién de
ideas que nos conceda este interés,
sino que éste proviene de nuestras
impresiones y sentimientos, sin lo
que todo en la naturaleza seria per-
fectamente indiferente y no podria
afectarnos en lo méas minimo. Este
sentido de la justicia, por consi-
guiente, no se funda en nuestras
ideas, sino en nuestras impresiones.

Tercero: podemos confirmar mads
alin la precedente proposicién de
que las impresiones que dan lu-
gar ‘al sentido de la justicia no
son naturales al espiritu del hom-
bre, sino que surgen del artificio
y las convenciones humanas, pues
ya que una. alteracién considerable
del temperamento y las circunstan-
cias destruye igualmente la justicia
y la injusticia, y a que una altera-
cién tal tiene efecto tan sélo por
cambiar nuestro interés y el interés
publico, se sigue que el primer es-
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tablecimiento de las reglas de la jus-
ticia depende de estos diferentes in-
tereses. Pero si los hombres obede-
cicsen naturalmente al interés publi-
co y experimentasen un cordial afec-
to no hubieran pensado en limitar
a nadic mediante estas reglas, mien-
tras quc si buscasen su propio inte-
rés sin ninguna precaucidén caerfan
de lleno en tudo género de injusti-
clus y sviolencias. Estas reglas, por
consiguicnte, son artificiales y bus-
can su iin de una manera oblicua
¢ indirecta, y no es el interés que
les da lugar de un género tal que
pueda ser buscado por las pasiones
naturales y espontdneas de los hom-
bres.

Para hacer esto mis evidente con-
sideremos que las reglas de la justi-
via se establecen meramente por el
interés. gue su conexién con el in-
terds o en cierto modo {inica y es
diferente de lo que podemos obser-
var en otras ocasiones. Un acto Gni-
co 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 sociedad. Cuando
un hombre de mérito o de disposi-
cion bendéfica restaura una gran for-
tupa a un avaro o a un revoltoso
fanatico ha obrado de un modo jus-
10 y laudable, pero la sociedad es
una victima real. Tampoco es cada
acto de justicia, considerado aparte,
mds util para el interés privado que
para ¢l publico, y es facilmente con-
cebible ¢como un hombre puede em-
pobrecerse a si mismo por un dnico
caso de integridad y cémo tiene ra-
z6n para descar que con respecto
a este dnico acto las leyes de la
justicia se suspendieran por un
momento cn ¢l universo. Sin em-
bargo, aunque los actos particula-
res de la justicia puedan ser con-
trarios al interés publico al priva-
do, es cierto que el plan o esque-
ma total es altamente til y de he-
cno absolutamente necesario, tanto
para manrener la sociedad como

para el bienestar de cada indivi-
duo. Es imposible separar el bien
del mal. La propiedad debe ser es
table y debe ser fijada por reglas
generales. Aunque en un caso la
sociedad sea una victima, este mal
momenténeo se halla ampliamente
compensado por la continua . vali-
dez de la regla y por la paz y or-
den que establecen en aquélla, Aun
cada persona individual debe con-
siderarse como gananciosa ante la
consideracién de esto, pues sin la
justicia la sociedad se disolveria
inmediatamente y cada uno caeria
en la condicién salvaje y solitaria,
que es infinitamente peor que la
situacién mds mala que podamos
conocer en la sociedad. Por consi-
guiente, cuando los hombres tienen
suficiente experiencia para obser-
var que, sea la que quiera la con-
secuencia de un solo acto de jus
ticia realizado por una sola perso-
na, sin embargo el sistema total de
las acciones que se unen a €l por
la sociedad entera es infinitamente
ventajoso para €l todo y para cada
parte, no nos hallamos va lejos de
que sea establecida la justicia y la
propiedad. Cada miembro de la so-
ciedad es sensible a este interés,
cada uno expresa su actitud a sus
compaficros juntamente con la re-
solucién que ha tomado de adap-
tar a €l sus acciones, a condicién
de que los otros hagan lo mismo.
No se requiere- més para inducir
a cualquijera a realizar un acto de
justicia en .cuanto tenga la prime-
ra oportunidad. Este llega a ser un
ejemplo para los otros, y as{ la jus-
ticia se establece por si misma me-
diante una especie de convencién
o acuerdo, esto es, por el sentido
del interés, que se supone ser co-
min en todos, y cuando cada acto
particular se realiza esperando que
los otros lo realicen de modo ana-
logo. Sin una convencidn tal nadie
hubiera imaginado la existencia de
una virtud como la justicia o hu-'
biera sido inducido a conformar

J
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con ella sus. acciones. Consideran-
do cada acto particular, mi justi-
cia puede ser perniciosa en todos
respectos, y solamente sobre el su-
puesto de que otros imitardn mi
ejemplo puedo yo ser inducido a
admitir esta virtud, pues nada
méds que esta combinacién puede
hacer la justicia ventajosa o apor-
tarme motivos para conformarme
a-sus reglas.

Pasamos ghora 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 cues-
tién no nos detendrd mucho tiem-
po después de los principios que

ya hemos establecido. Todo lo que.

podemos decir por el momento se-
rd expuesto en pocas palabras, y
para mds detalles el lector debe es-
perar a que lleguemos a la, tercera
parte de este libro. La obligacién
natural con respecto a la justicia,
o sea al interés, ha sido plenamen-
te explicada; pero en cuanto a la
obligacién moral o al sentimiento

de lo justo y lo injusto se necesi--

tard primero examinar las virtudes
naturales para que podamos dar

una plena y satisfactoria explica

cién de ella.

Cuando los hombres hallaron,
por experiencia, que su egofsmo y
limitada generosidad, actuando en
libertad, los incapacitaba ..totalmen-
te para la sociedad, y después de
haber observado al mismo tiempo
que la sociedad era necesaria para
la satisfaccién de las pasiones, fue-
ron naturalmente inducidos a po-
netse por -si mismos bajo el domi-

nio de. tales reglas, como aquellas-

que pueden hacer su comercio més
seguro y cémodo. Para la imposi-
cién, pues, y observancia de estas

reglas, tanto en general como en ca-.

da caso particular, fueron en un
principio inducidos por la conside-
racién del interés, y este motivo,
después de la formacién de la so-
ciedad, es suficientemente fuerte y

)

poderoso. Sin embargo, cuando la
sociedad se ha hecho numerosa y
ha aumentado desde una tribu a
una nacién este interés es maés re-
moto y los hombres no perciben tan
facilmente que el desorden y la
confusién se siguen de toda trans-
gresién de estas reglas como en una
sociedad méas pequefia y reducida.
Sin embargo, aunque en nuestras
acciones frecuentemente perdemos
de vista el interés que tenemos en
mantener el orden y podemos se-
guir un interés mas o menos pre-
sente, jamds dejamos de observar
el prejuicio que nos viene, o me-
diatamente o inmediatamente, de la
injusticia de los otros, a no hallar-
nos en este caso cegados por la pa
sién o influidos por una tentacién
contraria. Es mds: aun cuando la
injusticia se halla tan distante de
nosotros que no puede afectar a
nuestros intereses, nos desagrada
porque la consideramos perjudicial
para la sociedad humana y perni-

_.ciosa para todo el que se aproxime

a la persona culpable de ella. Par-
ticipamos de su desagrado median-
te la simpatia, y como todo lo que
produce desagrado en las acciones
humanas cuando se las somete a
una consideracién general se llama
vicio y lo que produce del mismo
modo satisfaccidén, virtud, resulta
de aqui la razén de por qué el sen-
-tido moral del bien y el mal acom-
pafia a la justicia e injusticia. Aun-
que en el presente caso este senti-
do se derive solamente de la con-
templacién de las acciones de los
otros, no podemos menos de exten-
derlo a, nuestras acciones. Las re-
glas generales van mas alld de los
casos de los que surgen, mientras
que al mismo tiempo simpatizamos
naturalmente con los otros sujetos
con respecto de los sentimientos
* que abrigan hacia nosotros.
Aunque este progreso de los sen-
timiéntos es natural y hasta nece-
sario, es cierto que ha sido cultiva-
do por el artificio de los politicos,
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que  para gobernar los hombres
més fdcilmente y mantener la paz
en la sociedad humana han traba-
jado por producir estima por la jus-
ticia y odio por la injusticia. Esto,
sin duda, ha tenido su efecto; pero
nada puede ser mas evidente que
el heche ha sido exagerado por cier-
105 escriiores de moral, que pare-
ce que han empleado todos sus es-
{uerzos en extirpar wodo sentido de
virtud entre el género humano. El
artificio de ios politicos puede ayu-
dar a la naturaleza a producir los
sentimientos que ella nos sugiere,
y puede aun en ciertas ocasiones
producir por si sola una aprobacién
O estima ante una accién particu-
lar; pero ¢s imposible que sea la
unica causa de la distincién que ha-
temos entre vicio y virtud, pues si
lu naturaicza 1o nos ayudase en
CSIC respecty serfa en vano para los
politicos hablar de honroso y des-
honroso, de meritorio y censurable.
Estas palabras serfan absolutamen-
te ininteligibles y no despertarian
més ideas que si constituyeran una
lengua totalmente desconocida para
nosotros. Lo mds que los politicos
pueden hacer es extender los senti-
mientos naturales mas alld de sus
limites originarios; pero aun en es-
tc caso la naturaleza debe propor-
cionar el material y darnos alguna
nocion de las distinciones morales.

Del mismo modo que la alaban-
Zd y censura piblica aumentan
nuestra estima por la justicia, con-
tribuye la educacién  privada a
igual efecto. Como los padres fi-
cilmente observan que un hombre
es tanto mds util para si y los otros
cuanto mayor es el grado de probi-
dad y honor de que se halla do-
tado y que estos principios tienen
mayor fuerza cuando la costumbre
¥y la educacién ayudan al interés y
la reflexién, son llevados por estas
razones a inculcar en sus hijos des-
de su mds tierna infancia l0s prin-
cipios de probidad y a ensefarles
a considerar la observancia de las
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reglas por las que la sociedad se -

sostiene como meritorias y honro-
sas y a su violacién como baja e in-
fame. Por este medio los sentimien-
tos de honor pueden arraigar _en
sus tiernas almas y adquirir tal fir-
meza y solidez que llegan a ser po-
co inferiores en fuerza a los prin-
cipios mds esenciales de nuestra na-
turaleza y a los mds profundamen-
te arraigados en nuestra constitu-
cién interna. ’

Contribuye aiin a aumentar esta
solidez el interés de la reputacién,
después de que la opinién de que
el mérito y el demérito acompa-
nan a la justicia o la injusticia se
halla establecida entre el género
humano. No hay nada que nos to-
que de tan cerca como muestra
reputacién y nada de que nuestra
reputacién dependa tanto como nues-
tra conducta con respecto a la pro-
piedad de los otros. Por esta razén,
todo el que tenga alguna conside-
racién por su cardcter o quiera vi-
vir en buenos términos con e] gé-
nero humano debe proponerse co-
mo ley inviolable el no ser jamis
arrastrado por alguna tentacién a
violar los principios que son esen-
ciales a un hombre de probidad y
honor.

Debo hacer solamente una obser-
vacién antes de dejar este asunto,
a saber: que aunque yo afirmo que
en el estado de naturaleza, o esta-
do imaginario que precede a la so-
ciedad, no existian ni justicia ni
injusticia, no por esto entiendo .que
se permitiria en este estado violar
la propiedad de los otros. Solamen-
te mantengo que no existia algo que
pudiera llamarse propiedad y que,
por consecuencia, no habria algo
que pudiera llamarse justicia e in-
justicia, Tendré ocasién para ha-
cer una reflexién similar con res-
pecto a las promesas cuando tra.
te de ellas, y espero que esta re-
flexién, si se considera debidamen-
te, serd bastante para desvanecer
toda la antipatia por las opiniones

J
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precedentes- con respecto a la jus-
ticia y- la injusticia. :

SeEccI6N 11T

. De las reglas que determinan
la propiedad

Aunque el establecimiento de
las reglas referentes a la estabilidad
de la posesién no fuese sélo titil,
sino absolutamente necesario para
la sociedad humana, no podria ser-
vir para ningGn propésito mientras
permaneciese en términos tan ge-
nerales. Debe ser mostrado algtn
método mediante el que se pueda
distinguir qué bienes particulares
han de ser asignados a cada perso-
na particular, mieniras que el res-
to del género humano es excluido
de su posesién y goce. Nuestro in-
mediaio problema, pues, sera des-
cubrir las razones que modifican
esta regla general y la adaptan al
uso y practica comtn del mundo.
Es claro que estas razones no se deri-
van de la utilidad o ventaja que la
persona particular .0 la sociedad pue-
dan sacar del goce de bienes especia-
les por ser éste mas grande que el que
resultaria de la posesion de ellos
por otra persona. Seria mejor, sin
duda, que cada uno poseyese aque-
llo que le fuese més conveniente y
propio para su uso; pero aparte de
que esta relacién o adecuacidn pue-
de ser comtn a varios individuos a
la vez, estd sujeta a tantas contro-
versias y los hombres son tan par-
ciales y apasionados al juzgar de
estas_controversias, que una regla
tan floja e incierta seria incompa-
tible con la paz de la sociedad hu-
mana. La convencién referente a
la estabilidad de las posesiones se
ha hecho para evitar todas las oca-
siones de discordia y disputa, y es-
te fin no se lograria nunca si per-
mitiésemos aplicar esta regla de
modo diferente en cada caso par-

d

ticular, segin la utilidad particular
que puede ser descubierta en una
aplicacién tal, La justicia, en sus
decisiones, jamés considera la ade-
cuacién o inadecuacién del objeto
a las personas particulares, sino
que se conduce por puntos de vis-
ta mas amplios. Es igualmente bien
recibido por ella un hombre gene-
roso que-un avaro y obtienen am-
bos con la misma facilidad una de-
cisién en su favor aun para lo que
les es enteramente indtil.

Se sigue, por consiguiente, que
la regla general de que la pose-
sibn debe ser estable no se aplica
por juicios particulares, sino por
reglas generales que se deben ex-
tender a toda la sociedad y que de-
ben ser inflexibles ante la violencia
o el favor. Para explicar esto pon-
go el siguiente ejemplo: Considero
primero a los hombres en su con-
dicién salvaje y solitaria y supon-
go que siendo sensibles a lo mise-
rable de su estado y previendo las
ventajas que resultarian de la socie-
dad, buscan la compaififa los unos
de los otros y se hacen la oferta de
proteccién y asistencia mutua. Su-
pongo, pues, que se hallan dotados
con tal sagacidad que inmediata-
"mente perciben que el obstaculo ca-
pital de su proyecto de soc1edad'y‘
compafifa estd en la avidez y egofs-
mo de sus temperamentos natura-
les, y para remediar esto hacen una
convencién con respecto a la esta-
bilidad de la posesién y para el mu-
fuo dominio y represién. Me doy
cuenta de que este modo de pro-
ceder no es totalmente natural; pe-
ro aparte de que supongo solamen-
te que estas reflexiones se han he-
cho de una.vez, cuando en realidad
han surgido insensiblemente y por
_grados, es muy posible que habien-
do sido separadas varias personas
‘por un accidente de las sociedades
a las que primitivamente pertene-
cfan puedan hallarse obligadas a
formar una nueva sociedad entre
ellas mismas, en cuyo caso se en-’
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cuentran en la situacidn ahora men-
cionada.

Es evidente, pues, que su prime-
ra dificuitad en esta situacién, des-
pués de la convencidn general pa-
ra el cstablecimiento de la socie-
dad y pura la constancia de la po-
sesidn, scrd saber cdmo separar es-
tas poscsiones y asignar a cada uno
su porcién particular que debe go-
zar de un modo inalterable en lo
futuro. Esta dificultad no los deten-
drd largo tiempo, sino que se les
debe ocurrir inmediatamente, como
el cxpediente maés natural, que ca-
da uno contintie gozando de lo que
es duefo en aquel momento y que
la propiedad o posesién constante
<ue uninde o la posesion inmediata.
Tal es i cfecto de la costumbre,
JHE R6 - nos reconcilia con al-
5o que sisfitutemos Jdesde hace lar-
Sv UChigo, il QUC aunm nos pro-
porciond una afeccion por ello vy
nos hace preferirlo a los otros ob-
jetos que son mas valiosos, pero
menos conocidos. Lo que ha esta-
do largo tiempo ante nuestra vis-
ta y ha sido empleado frecuente-
mente para nuestra utilidad es lo
que cedemos mas contra nuestra
voluntad; . pero abandonamos ficil-
mente a la posesién de otro aque-
llo de que no hemos disfrutado
aunca y 4 que no €stamos acostum-
brados. Es zvidente, pues, que los
hombres se avendrdn al recurso de
que cada uno continde disfrutando
de lo que posee en el momento
presente, y csta es la razdén de por
qué estardn de acuerdo tan facil-
mente al preferirlo.*

+ Ninguna cuestion es mas dificil en
filosofia que determinar, cuando se
presenta para un fendmeno un cierto
numero de causas, cudl es la principal
y predominante. Rara vez existe un ar-
gumento preciso para basar nuestra elec-
zion, y los hombres deben contentarse
con guiarsz por una especie de gusto
.o fantasiu que surge de la analogia y
de la comparacion de casos similares.
Asf, en el presente caso existen sin

Sin embargo, podemos observar
que aunque la regla de la concesién
de la propiedad al primer poseedor
es natural y por este medio 1til, su
utilidad no se extiende més alld
de la primera formacién de la so-
ciedad, y nada seria mis pernicio-
50 que su observancia constante,
por la cual se excluiria la restitu-

duda motivos de interés piiblico para
las mas de las reglas que determinan
la propiedad; pero atin sospecho gque
estas reglas se fijan principalmente por
la imaginacién o por las propiedades
mas frivolas de nuestro pensamiento o
concepcién. Explicaré estas causas, de-

jando al lector la eleccién para que °

pueda elegir entre las derivadas de la
utilidad publica o las que se derivan
de la imaginacién. Comenzaremos con
el derecho del poseedor presente.
Una cualidad que ya he observado
en la naturaleza humana es que cuan-
do dos objetos aparecen en intima re-
lacién entre si, el espiritu se inclina a
atribuirles una relacién adicional para
completar su unién; esta inclinacién
es tan fuerte que nos hace caer fre-
cuentemente en errores (tales como el
enlace de pensamiento y materia) si
hallamos que pueden servir para este
propésito. Muchas de nuestras impre-
siones son incapaces de ser referidas
a un lugar o de determinacién espa-
cial, y, sin embargo, supopemos que
estas mismas impresiones poseen un en-
lace espacial con las impresiones de la
vista y del tacto meramente porque se
hallan enlazadas por casualidad y es-
tdn ya unidas en la imaginacién. Pues-
10 que podemos fingir una nueva rela-
cién, y hasta una relacién absurda, para
completar una unién, sera facil imagi-
nar que si existen relaciones que de-
penden del espiritu se enlazarad presta-
mente con la relacién precedente y que
se unirdn mediante un nuevo lazo ob-
jetos que estaban ya unidos en la fan-
tasia, Asi, por ejemplo, al ordenar los
cuerpos jamds dejamos de colocar los
que son semejantes en una relacién de
contigiiidad, o al menos en puntos de
vista correspondientes, porque experi-
mentamos una Satisfaccién uniendo la
relacién de contigiiidad a la de seme-
janza o la semejanza de situacién a la
semejanza de cualidades. Esto se expli-
ca por las propiedades conocidas de

J
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cidon' y toda injusticia seria autori-
zada y compensada. Por consi-
guiente, debemos buscar algunas
otras circunstancias que puedan
dar lugar a la propiedad, una vez
que la sociedad estd establecida, y

de este género hallo las cuatro ca-

pitales siguientes: ocupacidn, pres-
cripcién, accesiéon y sucesién. Exa-
minaremos brevemente cada una de
ellas, empezando por la ocupacién.

La posesién de todos los bienes
externos es mudable e incierta,. lo
que es uno de los mas considera-

bles obstaculos para el ‘estableci-

miento de la sociedad y es la razén
de por qué, por acuerdo universal,
expreso o tdcito, los hombres, se
guian por lo que ahora llamamos
las reglas de la justicia y la equi-

la naturaleza humana. Cuando el es-
piritu se halla determinado a reunir
ciertos objetos mientras queda -indeter-
minado en su eleccién de objetos par-
ticulares, dirige, naturalmente, su mi-
rada a los que se hallan relacionados
entre si. Estos se hallan ya unidos en
el espiritu, se presentan a la concep-

cién al mismo tiempo, y en lugar de.

requerir una nueva razén para su en-
lace requeririan una razén muy pode-
rosa para-hacernos no tener en cuen-
ta su afinidad natural. Tendremos oca-
si6n de explicar esto més adelante,
cuando tratemos de la belleza. Mien-
tras tanto podemos contentarnos con
observar que el mismo amor de orden
y uniformidad que ordena los libros
de una biblioteca o las sillas en una
sala contribuye a la formacién de la
sociedad y al bienestar del género hu-
mano, modificando la regla general
concerniente a la-estabilidad de la po-
sesién, Como la propiedad constituye
una relacién entre una persona y un
objeto, es natural fundamentarla en
cualquier relacién precedente, y como
la propiedad no es mds que una pose-
sién constante asegurada por las leyes
de la sociedad, es natural afadirla a
la posesién presente, que es una rela-
cién que se le asemeja. Por esto tiene,
pues; su influencia. Si es natural enla-
zar toda suerte de relaciones, lo es mas
aGn enlazar las relaciones que son se-
mejantes y que se hallan relacionadas

entre sf.
¥ I

dad. La miseria de la condicién
que precede a este dominio es la
causa de por qué nos sometemos
a este remedio lo mas pronto po-
sible, y esto nos aporta una razén fa-
cil de por qué unimos la idea de
la propiedad con la primera pose-
sién u. ocupacién. Los hombres no
gustan de dejar la propiedad en sus-
penso, aun por el tiempo més bre-
ve, o de abrir la més pequefa en-
trada a la violencia y al desorden.
A lo cual debemos afiadir que la
primera posesién siempra llama
mas la atencién, y si la descuida-
semos no habria ninguna razén
para asignar la propniedad a una
posesién que la sucediese.’

No nos queda nada mas que de-
terminar - exactamente lo que se
entiende por posesidén, y esto no
es tan fé4cil como puede imaginar-
se a primera vista. Decimos hallar-
nos en posesidn. de algo no sola-
mente cuando lo alcanzamos inme-
diatamente, sino también cuando
nos hallamos situados con respecto
a ello de manera que podamos te-
nerlo en nuestro poder y usarlo y

-podamos moverlo, “alterarlo o des-

truirlo de acuerdo con nuestro pla-
cer y ventaja presente. Esta rela-

6 Algunos fil6sofos explican el de-
recho de ocupacién diciendo que cada
uno tiene derecho a su propio traba-
jo como una propiedad; cuando une
este trabajo con algo le concede la
propiedad sobre el todo que resulta
de 1a unién. Sin embargo, primero exis-
ten varios géneros de ocupacién en los
que no podemos decir que unimos
nuestro trabajo a los objetos que ad-
quirimos, ¢omo cuando poseemos una

- pradera apacentando nuestro ganado;

segundo, esto explica el asunto me-

-diante la accesién, lo que es un rodéo

innecesario; tercero, no se puede decir
que unimos nuestro trabajo-a algo mas
que en un sentido figurado. Hablando
con propiedad, solamente producimos
en este algo una alteracién mediante
nuestro trabajo. Esto constituye una re-
lacién entre nosotros y el objeto y de
aqui surge la propiedad, segin los

principios precedentes.
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¢idn, pues, es una especie de cau-
sa y efecto, y como la propiedad
o es nuis que una posesion esta-
ble derivada de las reglas de la
justiciu o de¢ las convenciones de
los hou:bres, ha dc ser considera-
da como la misma especie de rela-

¢idén. Podemos observar aqui que-

como ¢l poder de usar un objeto
s¢ hace mis o menos cierto segdn
que las interrupciones que encon-
fremos sean mas o menos proba-
bles, y como esta probabilidad
puede aumentar por grados insen-
sibles, es en muchos casos impo-
sible determinar cudndo la posesién
cuomiensa ¢ termina y no hay nin-
gun criieriv cierto que pueda deci-
div tales controversias. Un  jabali
que cac en nuestra trampa se esti-
ma que se lLolla en nuestra pose-
»idn si es lmposibie que se esca-
pe. Pero (yqué se quiere decir por
imposible? ;Cémo podemos sepa-
rar esta imposibilidad de una im-
probabilidad y c6mo distinguirla
exactamente de una probabilidad?
iDetermine e! que pueda los limi-
tes precisos de la una y de la otra
y muestre el criterio por el que se
pueden decidir todas las disputas
que pucdan surgir y que, como ha-
flamos en la experiencia, surgen
fK‘CCUCIH'JIanl[C accrca de este asun-
to! €

6 Si buscamos una solucién de estas

dificultades en la razdn y el interés pi-
blico jamds podremos hallarnos satis-

fechos, y si la buscamos en la imagina-.

cién es evidente que- las cualidades que
actiian sobre esta facultad pasan tlan
gradual e insensiblemente las unas a
las otras que es imposible concederles
limites o términos precisos. La dificul-
tad en esta cuestién debe atin aumentar
st consideramos que nuestro juicio se
altera notableniente por el asunto y que
se estimard como propicdad la misma
facultad y proximidad en un caso que
¢n otro no se considera como tal. Una
persona que ha perseguido una liebre
hasta ¢l altimo grado de cansancio con-
siderard una injusticia por parte de otro
¢l adelanwarse a €l y coger la presa.

Tales disputas no surgen tan s6lo
con respecto a la existencia real de
la propiedad o posesién, sino tam-
bién con motivo de su extensién, y
estas disputas frecuentemente no

Sin embargo, la misma perfsona, cuan
do se dirige a coger una manzana que
se halla a su alcance, no tiene razon
ninguna de quejarse si otro mds avisa-
do que él se le ha adelantado y ha to-
mado posesién de ella, (Cudl es la ra-
z6n de esta diferencia méas que el he-
cho de que no siendo la inmovilidad
natural a la liebre, sino efecto de la
industria, tiene en este caso una rela-
cién mas fuerte con el cazador, mien-
tras que esta relacién falta en el otro
caso?

Aqui aparece que frecuentemente no
produce propiedad una facultad de dis-
frute cierta e infalible sin contacto o
alguna otra relacién sensible;. ademas,
hago observar que una relacién sen-
sible sin una facultad presente es a ve-
ces suficiente para conceder un titulo
de derecho a la posesién de un objeto.
La visién de una cosa rara vez se con-
sidera como una relacién considerable
y sélo es admitida como tal cuando el
objeto es oculto o muy obscuro, en
cuyo caso hallamos que la vista por
si misma concede la propiedad, segin
la mdxima que aun un continente en-
tero pertenece a la nacién que lo ha
descubierto primero. Es, sin embargo,
notable que, tanto en el caso. de des-
cubrimiento como en el de posesidn, el
primer descubridor o poseedor debe
unir a la relacién la intencién de ha-
cerse a €l mismo propietario, pues de
otro modo la relacién no ejerce su efec-
to; esto es debido a que el enlace en
nuestra fantasfa entre la propiedad y
la relacién no es tan grande y requierz
ser auxiliada por la antedicha inten-
cion.

Partiendo de estas circunstancias es
facil comprender qué obscuras pue-
den llegar a ser muchas cuestiones re-
lativas a la adquisicién de la propie-
dad por ocupacén, y el méis pequeiio
esfuerzo de pensamiento nos presen-
tard ejemplos que no son susceptibles
de una decisién razonable. Si preferi-
mos los ejemplos reales a los fingidos
podemos considerar el siguiente, que
se encuentra en casi todos los autores.
que han tratado de derecho natural.
Dos colonias griegas, habiendo dejado

)

.

LIBRO 'TERCERO.—DE LA MORAL 327

son susceptibles dé decisién o' no
pueden ser decididas por otra fa-
cultad mas que por la imaginacién.
Una persona que desembarca en la

su tierra natal en busca de nuevas co-
marcas donde asentarse, fueron infor-
madas que una ciudad cercana a ellas

se hallaba abandonada por sus habi-.

tantes. Para conocer la verdad de esta
noticia enviaron a la vez dos mensa-
jeros, uno de cada colonia, que viendo
al aproximarse que la noticia era ver-
dadera emprendieron una carrera con
la intencién de tomar posesién de la
ciudad cada uno para ‘sus compatrio-
tas. Uno de los mensajeros, hallando
que no tenia tanta fuerza como el otro,
lanz6 su espada para clavarla en la
puerta de la ciudad y fue tan afortu-
nado que pudo fijarla allf antes de que
llegase su compafiero. Esto produjo una
discusién entre las dos colonias acerca
de cudl de ellas era la propietaria de
la ciudad abandonada, y la discusién

subsiste ain entre los filésofos. Por mi.

parte encuentro que la discusién no
puede decidirse, y esto porque la cues-
tién entera depende de la fantasia, que
en este caso no posee un criterio que
le .sirve para pronunciar la sentencia.
Para hacerlo evidente consideremos
que si estas dos personas hubieran si-
do simples miembros de las colonias
y no mensajeros o enviados, sus accio-
nes no hubieran tenido consecuencias,
ya que en dicho caso su relacién con
las colonias seria demasiado débil e
imperfecta. Afiddase a esto que nada
los determiné a correr hacia las partes
en lugar de correr hacia los muros o
hacia cualquier otra parte de la ciu-
dad més que el hecho de que, siendo
las puertas una parte m4s manifiesta y
notable, la fantasia las toma por el
todo, del modo que hallamos en los
poetas que obtienen sus imdigenes y
metdforas de ella. Ademds, podemos
considerar que la proximidad o con-
tacto de un mensajero no es propia-
mente la posesién, como tampoco lo
es méis el atravesar las puertas con
la espada, sino que tan sélo constitu-
yen una relacién, y existe una rela-
cién en el otro caso igualmente mani-

fiesta, aunque quizd no de igual fuer-

za. Dejo la decisién a los que son més
avisados que yo de cuél de estas rela-
ciones sugiere el derecho de propie-
dad; asi basta para este efecto. ‘

I

orilla de una pequefia isla que se
halla desierta e inculta es conside-
rada como poseedor desde el pri-
mer momento y adquiere la pro-
piedad de todo el objeto porque
éste se halla aqui limitado y cir-
cunscrito en la fantasia y al mis-
mo tiempo es adecuado al nuevo
poseedor. La misma persona, des-
embarcando en islas desiertas tan
grandes como la Gran Bretafia, no
extiende su posesién mds alld de
su posesién inmediata aunque una
calonia numerosa sea estimada co-
mo propietaria del todo desde el
momento de su desembarco,

Sin embargo, cuando sucede fre-
cuentemente que el titulo de pri-
mer poseedor llega a ser obscuro

-a través del tiempo y que es im-

posible determinarlo por muchas
controversias que puedan surgir re-
ferentes a él, aparece naturalmente
la posesién continuada o prescrip-
cién y concede a la persona pro-
piedad suficiente con respecto a

~aquello de lo que goza. La natu-

raleza de la sociedad humana no
admite una gran exactitud y no po-
demos remontar al primer origen
de las cosas para determinar su
condicién presente. Un periodo
considerable de tiempo coloca los
objetos a una distancia tal que pa-
recen en cierto modo perder su rea-
lidad, y tienen tan poca influencia
sobre el espiritu como si no hubie-
ran existido nunca. El titulo de un
hombre, titulo que es claro, cierto

'y presente, parecerd obscuro y du-

doso cincuenta afios mds tarde,
aunque los hechos sobre los cua-
les se funda sean probados con la
mayor evidencia y certeza. Los mis-
mos hechos no tienen la misma in-
fluencia después de un intervalo
tan largo de tiempo. Esto puede

ser admitido como un argumento

convincente. para nuestra preceden-
te doctrina referente a la propie-
dad y la justicia. La posesién con-
tinuada durante un largo periodo
de tiempo concede derecho a un
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objeto. Aunque es cierto que todo
es producido por el tiempo, nada
real se produce por el tiempo; de
lo que se sigue que la propiedad,
sitendo producida 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
intlujo.”

Adquirimos la propiedad de los
objetos por accesion cuando éstos
estdn cniazsdos de un modo inti-
mo con ics objetos que eran ya de
nuestra propiedad y que al mis-
mo tiempo les son inferiores. Asi,
los frutos de nuestro jardin, las
crias de nuestro ganado y el traba-
jo de nuestros csclavos son estima-
Jos propiedad nuestra aun antes de
su posesidn. Cuando los objetos se
hallan enluzados en la imaginacién
pucden ser pucstos sobre el mismo
pit y sc supone comunmente que
se¢ hallan dotados de las mismas
cualidades. Pasamos facilmente del
uno al otro y no hacemos diferen-
cia en nuestros juicios referentes a
ellos, especialmente si el dltimo es
inferior al primero.8

7 La posesién presente es claramen-
te una relacién entre una persona y un
objeto, pero no es suficiente para con-
trarrestar la relacién de la primera po-
sesién, a menos que aquélla sea larga
¢ ininterrumpida, en cuyo caso la re-
lacion se aumenta del lado de la po-
sesién presente por la extensidon del
ticmpo y se disminuye del lado de la
primera posesién por la distancia. Este
cambio c¢n la relacién produce un cam-
bio consecuente en la propiedad.

8 La fuente de la propiedad puede
tan s6lo expiicarse por la imaginacion,
y se pucde afirmar que las causas son
aqui simples. Pasaremos a explicarlo
ahora mas detalladamente y a ilustrar-
fo mediante ¢jemplos tomados de la vi-
da corricnie v experiencia.

Se hizo observar antes que el espiri-
tu tiene lua inclinacién natural a unir
relaciones. especialmente las que son
semejantes, y halla una especie de ade-
cuacién y de uniformidad en una unidén
1al. De esta inclinacién se derivan las
leyes naturales que dicen que en el pri-

El derecho de sucesién es muy
natural, partiendo del consentimien-
to supuesto de los padres o parien-
tes préximos y del interés general

mer momento de la formacién de la
sociedad la propiedad sigue siempre
a la posesién presente y que después
surge de la primera posesién o de la
posesion continuada. Ahora bien: po-
demos .observar facilmente que no se
limita solamente a un grado, sino que
por un objeto que se halla relaciona-
do con nosotros nos damos cuenta de
su relaciéon con cada uno de los obje-
tos que se hallan relacionados con él,
y asi sucesivamente hasta que el pen-
samiento pierda el hilo por la longi-
tud excesiva de la serie. Aunque la re-
lacién pueda debilitatse en cada trén.
sito no se destruye inmediatamente,
sino que frecuentemente enlaza dos ob-
jetos mediante uno inmediato que se
relaciona con los otros dos. Este prin-
cipio tiene tal fuerza que da lugar al
derecho de accesién y nos hace adqui-
rir la propiedad no sélo de los objetos
de que nos hallamos inmediatamente
en posesién, sino también de aquellos
que se hallan con ellos estrechamente
enlazados.

Supéngase que un alemdn, un fran-
cés y un espafiol entran en una habi-
tacién donde se hallan colocados so-
bre una mesa tres botellas de vino, una
del Rin, otra de Borgofia y .otra de
Oporto, y supdngase que surge una
querella acerca de su distribucién; una
persona que fuese elegida por impar-
cial daria, para mostrar su imparcia-
lidad, a cada uno el producto de su
propia tierra, y esto segin el principio
que en alguna medida es la fuente de
la ley natural que atribuye la propie-
dad a la ocupacién, prescripcién y ac-
cesidn, ‘

En todos estos casos, y particular-
mente en el de la accesién, existe pri-
meramente una unién natural entre la
idea de la persona y la del objeto y
después una nueva unién moral pro-
ducida por el derecho de propiedad
que atribuimos a la persona. Pero aqui
se presenta una dificultad que merece
nuestra atencién y que puede procu-
rarnos una oportunidad de ensenar el
método singular de razonamiento que
ha sido empleado en el presente asun-
to. He observado ya que la imagina-
cién pasa con mayor facilidad de lo

J
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de la humanidad, que exige que
las posesiones de los hombres pasen
a los que son mdas queridos de aqué-

pequefio a lo grande que de lo grande
a lo pequefio y que la transiciéu de
ideas es siempre mas facil y suave en
-el primer caso que en el dltimo. Aho-
ra bien: como el derecho de accesién
surge de la f4cil transicién de ideas por
la que los objetos relacionados se ha-
llan enlazados entre si, se pensard, na-
turalmente, que el derecho de accesién
debe aumentar en fuerza segin que la
transicién de ideas se realice con ma-
yor facilidad. Puede, por consiguiente,
pensarse que cuando adquirimos la
propiedad de un objeto pequefio con-
sideramos facilmente un objeto grande
relacionado con él como una accesién
¥ como perteneciendo al propietario del
objeto pequefio, ya que la transicién en
este caso es muy facil partiendo del
objeto pequefio para llegar a lo gran-
de y los enlazard entre .si del modo
miés {ntimo. Pero en la realidad su-
cede de otro modo. El imperio de la
Gran Bretafia parece llevar consigo el
dominio de las islas Orkney, de las Hé-
bridas, la isla de Man y la isla de
Wight; pero la autoridad scbre estas
islas mis pequefias no implica, natural-
mente, un derecho al dominio de la
Gran Bretafia. En breve un objeto pe-
quefio sigue, naturalmente, a uno gran-
de como su accesién, pero jamds- se
supone que uno grande pertenece al
propietario de uno pequeno que estd
relacionado con é] tan sélo por razén
de esta propiedad y relacién. Sin em-
bargo, la transicién de las ideas es mas
suave partiendo del propietario para
llegar al objeto pequefio, que es su
propiedad, y del objeto pequeno al

grande, que en el primer caso, del pro-.

pietario al objeto grande y de éste al
pequeiio. Puede, por consiguiente, pen-
sarse que estos fendmenos constituyen
objeciones para la hip6tesis precedente
que dice que la atribucién de la pro-
piedad a la accesién no es mis que
defecto de las relaciones de las ideas
y de la transicién suave de la imagi-
nacién.

Serd facil resolver esta objecién si
consideramos la agilidad e instabilidad
de la imaginacién juntamente con los
diferentes puntos de vista en que .con-
tinuamente coloca a sus objetos. Cuan-
do atribuimos a una persona la pro-

D

llos, para hacerlos asi’ més indus-
triosos y frugales. Quizd estas cau-
sas se hallan secundadas por la in-
fluencia de la relacién o la asocia-

piedad de dos objetos no necesitamos
siempre pasar de la persona a un ob-
jeto y de éste al otro objeto relaciona-
do con él. Como los objetos se consi-
deran aqui como la propiedad de la
persona, nos inclinamos a unirlos entre
sf y a colocarlos en la misma situacién.
Si suponemos, " pues, que un ‘objeto
grande y uno pequefio se hallan rela-
cionados entre si, y si una persona se
halla fuertemenie relacionada con el
objeto grande, lo estara también fuer-
temente con los dos objetos considera-
dos juntos, porque lo estd con la parte
més considerable. Por el contrario, si
se halla solamente relacionada con el
objeto pequefio no lo estara fuertemen-
te con los dos considerados juntos, ya
que su relacién radica tan sélo en la
parte mas insignificante, que no es ca-
paz de impresionarnos en un grado al-
to cuando consideramos el todo. Esta
es la razén de por qué objetos peque-
fios llegan a ser accesiones con respec-
to a los grandes y no los grandes con
respecto a los pequefios.

Es la opinién general de filésofos y
civilistas que el mar no puede conver-
tirse ‘en la propiedad de una pacién, y
esto porque es imposible tomar pose-
sién de €l o crear una relacién distinta

-con él que pueda ser fundamento de
la propiedad. Cuando esta razén cesa,
la propiedad tiene lugar inmediata-
mente; asf, los mds decididos defenso-
res de la libertad de los mares conce-
den siempre que los estrechos y bahias
pertenecen, naturalmente, como una ac-
cesién a los propietarios del continen-
te que los rodea. Estos, en realidad,
no tienen un mayor enlace o unién
con la tierra que lo tendria el Océa-
no Pacifico; pero poseyendo wuna
unién en la fantasia y siendo al mis-
mo tiempo inferiores, se consideran
en consecuencia como una accesidn.
La propiedad de los rios, por las

_leyes de las més de las naciones y

por el modo natural de pensar, se
atribuye a los propietarios de sus ori-
llas, exceptuando los grandes rios, co-
mo el Rin y el Danubio, que pare-
cen a.la imaginacién demasiado an-
chos para seguir como una accesién
.a la propiedad de los campos vecinos.
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cidn de ideas, por la cual somos
llevados a considerar al hijo des-
pués de la muerte del padre y atri-
buirle ¢! derecho a las posesiones
de su padre. Estos bienes deben

Sin embargo, aun estos ridos se con-
sideran como la propiedad de la na-
cién a través de cuyos dominios co-
rren, sicido  la idea de una nacidn
algo que les corresponde por su ta-
naiio vy encerrando en la fantasia una
refacidn tal

Las accesiones de las tierras que
caen sobre los rios siguen a la tierra
de que caen, dicen los civilistas, con
{a unica condicién de que surjan por
lo que cllos llaman aluvién, es decir,
insensibic ¢ imperceptiblemente, cir
cunstancias  que  auxilian  poderosa-
mente o la imaginacidn en su enlace.
Cuando cxiste un dcrrumbamiento de
un golpe on una oritla y que va a
unirse olra no se convierte en la
propiedad de la tierra sobre la que
cie hasiz que se una con la tierra
y hasta que Jos drboles o plantas
cchen raices en ambos terrenos. An-
tes de esto la imaginucién no los une
de un modo suficiente.

Existen otros casos que se parecen
algo a la accesion, pero que en el fon-
Jdo son muy diferentes y merecen
nuestra atencion. De este género es
la unién dec propiedades de diferentes
personas de una manera tal que no
admite separacidn. La cuestidn es a
quién debe pertenecer el conjunto.

Cuando este enlace es de una natu-
raleza tal que admite divisién, pero
no separacién, la decisién es natural
y facil. El conjunto debe suponerse
que es comin a los propietarios de
las diversas partes y después debe
dividirse segin la proporcién de es-
tas partes. Sin cmbargo, aqui no pue-
do menos de indicar una sutilidad no-
tuble del Derecho romano al distin-
guir entre confusion y conmixtién.
Confusién es la unién de dos cuerpos,
como, por cjemplo, de dos diferentes
liquidos, cuando las partes se hacen
enteramente  indistinguibles.  Conmix-
tién es ¢l enlace de dos cuerpos, co-
mo, por ejemplo, de dos haces de tri-
go cuando las dos partes contindan
scparades de una manera visible y
manificsta. Bl que en el dltimo caso
la imaginacidn no descubre una union
tan compicta como c¢n el primero, si-

ser la propiedad de alguien, pero
la cuestién es de quién. Aqui es
evidente que los hijos de la.perso-

no 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 co-
munidad total en el caso de la con-
fusioén, y segdn ésta una divisién pro-
porcional, sin embargo, en el caso de
la conmixtién suponga que cada uno
de los propietarios conserva un dere-
cho distinto, aunque la necesidad pue-
da al fin forzarla a someterse a la
misma divisién.

Quod si frumentum Titii frumento
two mistum fuerit: si uidem evoluntate
vestra, commune est; cuia singula cor-
pora, id est, singula grana, quae cu-
jusque propria fuerunt, ex consensu
vestro communicata sunt. Quod si ca-
su id mistum fuerit, vel Titius id mis-
cuerit sine tua voluntate, non videtur
it commune esse; quia singula corpora
in sua substantia, durant, Sed nec
magis istis casibus commune sit fru-
mentum quam grex intelligitur esse
comunis, si pecora Titii tuis pecoribus
mista fuerint. Sed si ab alterutro ves-
trum totum id frumentum retineatur,

in rem quidem actio pro modo [ru- .

mentum cujusque competit, Arbitrio
autem judicis, ut ipse aestimet quale
cujusque frumentum fuerit. (Inst., li-
bro II, titulo I, § 28)

Cuando las propiedades de dos per-
sonas s¢ hallan unidas de una mane-
ra tal que no admiten ni divisién ni
separacion, como cuando uno constru-
ye una casa sobre el terreno de otro,
el todo debe pertenecer a_uno de
los propietarios, y aqui yo afirmo gue
se concibe naturalmente que pertene-
ce al propietario de la parte mas im-
portante, pues aunque el objeto com-
puesto puede tener una relacion con
las dos personas diferentes y hacer
que nuestra vista s¢ dirija a la vez a
ambos, como la parte mas consxdqra:
ble atrae sobre todo nuestra atencién
y por la estrecha unién que entre
ellas existe lleva consigo a la infe-
rior, el todo posee una relacién . con
el propietario de esta parte y s¢ la
considera como su propiedad. La uni-
ca dificultad es que debemos consi-
derar la parte més considerable y més
atractiva para la imaginacién,

Esta cualidad depende de varias

)
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na se presentan por si mismos al
espiritu, y halldndose ya. enlazados
con las posesiones por medio del
padre difunte nos inclinamos a en-
lazarlos adn con ellas por la rela-

circunstancias diferentes que . tienen

una escasa’ conexién entre si. Una par-~

te del objeto compuesto puede llegar
a ser més considerable que otra por-
que es mis constante y duradera, por-
que, es de méas gran valor, por
que es mds manifiesta y notable, por-
que es de mayor extensién o porque
su existencia 'es mds separada e inde-
pendiente. Sera fdcil concebir que co-
mo estas circunstancias pueden unir-
se y oponerse de los mds diferentes
modos y de acuerdo .con los diferen-
tes. grados que puedan imaginarse,
resultardn aqui muchos casos en que
las razones en favor del pro y el con-
tra se hallardn equilibradas de modo
que nos'es imposible dar una decisién
satisfactoria. Asi, pues, es el asunto
propio de lgs leyes civiles fijar Io
que los principios de la naturaleza
humana han dejado indeterminado.
La superficie pertenece al suelo, lo
escrito al papel, el lienzo a la pintu-
ra, dice la ley civil. Estas decisiones
no es preciso que concuerden entre
si y son una prueba de la oposicién
de los principios de que se derivan.
La mds curiosa. de estas cuestiones
es la que ha dividido a través de lasg
edades a los discipulos de Proculus y
Sabinus. Supéngase que una perso-
na hizo una copa con el metal . per-
teneciente a-otra o un barco con la
madera " de otro y supéngase que el
propietario del metal o de la made-
ra ha pedido sus bienes; la cuestién
es saber si adquiere por esto un .ti-
tulo de derecho a la copia o al bar-
co. Sabinus mantenia la afirmativa y-
decia que la substancia o materia es
el fundamento de todas las cualida-
des, que es incorruptible. e inmortal;:
y, por consiguiente, superior a la for-
ma, que es casual y dependiente. Por
otra parte, Proculus observaba que la

forma es la’ parte mds manifiesta y-

notable y que segin ella los -cuerpos
se consideran perteneciendo a una u
otra_especie particular. A lo que pu--
do haber afiadido que la materia o
substancia es en la mayor parte de
los cuerpos tan fluctuante e incierta’
que resulta de todo punto imposible

J

_cién de propiedad. De esto existen
varios ejemplos andlogos.?
SECCION 1V

De la transferencia de la propiedad
por consentimiento

A pesar de lo util o aun necesa-
ria que sea la estabilidad de la po-

seguirla en todos sus cambios. Por mi
parte no sé segin qué-principios pue-
‘de decidirse de un modo cierto esta
controversia. Por consiguiente, me
contentaré con observar que la deci-
si6n de Treboniano me parece muy
ingeniosa: la copa pertenece al pro-
pietario del inetal porque puede ser
restablecida a su primera forma, pe-
ro el barco pertenece al autor de su
forma por la razén contraria. Sin em-
bargo, por muy ingeniosa que esta ra-
z6n parezca, depende en absoluto de
la fantasia, que mediante la posibili-
dad de una reduccién tal halla una
relacién mds intima entre la copa y
el propietario de su metal que entre
el barco y el propietario de su made-
ra, pues la substancia, en el primer
caso, es més fija e inalterable,

9 Al examinar los diferentes tftulos
a la autoridad en el gobierno trope-
zaremos con- muchas razones que nos
convenzan de que el derecho de su-
cesion depende de la medida de la
imaginacién. Mientras tanto debo con-
tentarme con observar un ejemplo
que se refiere al presente asunto. Su-
péngase que una persona muere sin
dejar hijos y. que surge una disputa
entre sus parientes con respecto a su
herencia; es evidente que-si su rique-
za se deriva en parte de su padre y
en parte de su madre, el modo mas
natural de determinar una ‘disputa tal
es dividir sus bienes y asignar cada
parte a la familia de que se derivan.
Ahora bien: como .se supone que la
persona ha sido el pleno y entero
propietario de estos bienes, me pre-
gunto: ' ¢Qué es lo que nos hace ha-
Alar una cierta equidad y razén natu-
-ral_en esta divisién mis que la ima-.
ginacién? Su afeccién por estas ‘fami-
lias no depende de sus afecciones, ra-
z6n por la ‘que su consentimiento ja-
méas puede presumirse de un modo




97

JJia TRATADO DE LA NATURALEZA HUMANA

sesién para la sociedad humana, va
acompanada con considerables in-
convenientes. La relacién de ade-
cuacién o conveniencia no puede
entrar nunca en consideracion al
distribuir las propiedades del gé-
nero humano, sino que debemos go-
bernarnos por reglas que sean mas
generales en su aplicacién y mis
libres de dudas e incertidumbre.
De este género es la posesién pre-
sente et el primer cstablecimiento
de la soctedud, y mas tarde la ocu-
pacién, prescripeidn, aceesién y su-
cesidn,  Como  éstas dependen en
gran parte del azar, deben frecuen-
temente  aparecer contradictorias
para las nccesidades y los deseos
del hombre y las personas y las po-
sesiones  deben  hallarse  frecuente-
mente mal acopladas. Este es un
Zran inccavenicnte que necesita un
sepiedio. Aplicar directamente uno
:;rmitls & los hombres apoderar-
por violencia de lo que ju~gan
apropiado para ellos destruiria " la
seeiedad; por consiguiente, las re-
2las de la justicia buscan algin tér-
mino medio entre la estabilidad ri-
gida y esta apropiacién cambiante
¢ incierta; pero no existe un térmi-
no medio mejor que el mds sen-
cillo, consistente en que la pose-
sién y propiedad sea siempre esta-
ble, excepto cuando el propietario
consiente en concederla a otra per-
sona. Esta regla no puede tener
malas consccuencias, ocasionando
luchas y disensiones, puesto que el
consentimiento del propietario, que
soio estd interesado en ella, es “te-
nido en cuenta en la enajenacién y
puede servir para fines buenos aco-
plando personas y propiedad. Par-
tes diferentes de la tierra produ-
cen diferentes ventajas, y no solo
esto, sino que hombres diferentes se
hallan dotados por la naturaleza
para diferentes empleos y alcanzan

hte

preciso para una divisién tal, y en
cuanto al interés publico, no parece
hallarse interesado en lo mas minimo
por ninguna de las partes.

la mds grande perfeccién en uno de
ellos cuando se limitan a él. Todo
esto requiere el cambio mutuo y co-
mercio, por lo que la transmisién
de la propiedad por consentimien-
to se funda en una ley de la natura-
leza, lo mismo que su estabilidad
sin consentimiento. ‘
Hasta aqui todo esti determina-
do por una clara utilidad e interés;
pero quizd por razones mds trivia-
les, segin los mas de los autores,
se exige por las leyes civiles, y por
lo tanto por las leyes de la natura-
leza, la tradicién o transferencia
sensible de un objeto como una
circunstancia requerida en la tras-
lacién de la propiedad. La propie-
dad de un objeto, cuando se toma
por algo real sin ninguna referen-
cia a la moralidad o los sentimien-
tos del espiritu, es una propiedad
totalmente insensible y aun incon-
cebible y no podemos formar una
nocién distinta ni de su estabilidad
ni de su transmisién. Esta imper-
feccion de nuestras ideas es expe-
rimentada menos sensiblemente con
respecto a su estabilidad porque
atrae menos nuestra atencién y es
facilmente pasada por alto sin un
examen escrupuloso; pero como la
transmision de propiedad de  una
persona a otra €s -un suceso mds
notable, el - defecto de nuestras
ideas se hace mas sensible en esta
ocasién y nos hace dirigirnos en to-
dos sentidos en busca de un re-
medio. Ahora bien: como nada vi-
vifica méds una idea que una im-
presién presente y una relacién en-
tre esta impresién y la idea, nos es
natural buscar alguna explicacién
falsa por este lado. Para ayudar a la
imaginacién o concebir la transmi-
sién de la propiedad tomamos el ob-
jeto sensible y transferimos actual-
mente su posesién a la persona a la
que concedemos su propiedad. La
supuesta semejanza de las acciones y
la presencia de esta entrega sensi-
ble engafian al espiritu y le hacen
imaginar que concibe la misteriosa
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transmisién de la propiedad. Que
esta explicacién: del asunto es exac-
ta aparece de que los hombres han
inventado la tradicién simbélica
para satisfacer’ su fantasia cuando
la tradicién real es impracticable.
Asi, la entrega de las llaves de un
granero se entiende como la entre-
ga del grano que estd contenido en
él; la donacién de piedra y tierra
representa la entrega de- una fin-
ca. Esta es una especie de prictica
supersticiosa de las leyes civiles y
naturales, que se asemeja a la su-
persticidn catdlica romana relativa
a la religién. Del mismo modo que
los catdlicos romanos representan
los misterios inconcebibles de la
religién cristiana y los hacen mas
presentes al espiritu por un cirio,
un traje, un gesto que se supone
se asemeja a ellos, asi los legis-
tas y moralistas, por la misma
razén, han llegado a anilogas in-
venciones y-han -intentado por es-
tos medios satisfacerse a si mismos
en lo referente a la transferencia
de la propiedad por consentimien-
to.

SECCION V

De la obligacién de
las promesas

Que la regla de la moralidad que
impone el
promesas no es natural aparecera
suficientemente claro partiendo de
las dos proposiciones que yo pro-
baré ahora, a saber: que la pro-
mesa no es inteligible antes de que

las convenciones humanas la han:-

establecido y que si fuese inteligi-
ble no irfa acompafiada de ningu-
na obligacién moral, B

Digo primeramente que una pro-
mesa no es naturalmente inteligible
ni anterior a las convenciones -hu-
manas y que un hombre que no
conozca la sociedad no podrd con-
traer obligaciones con otro aun
cuando pueda percibir el pensa-
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cumplimiento de las,

miento de otro por intuicién. Si las
promesas fuesen naturales e inte-
ligibles deberfa existir algiin acto
del espiritu que acompafiase a las
palabras «yo prometo», y sobre es-

-te acto del espiritu deberia reposar

la obligacién. Indaguemos todas
nuestras facultades del alma y vea-
mos "cull interviene en nuestras
promesas.

El acto del espiritu expresado
por una promesa no €s una reso-
lucidn para realizar algo, pues es-
to jamds impone una obligacién.
No es tampoco un deseo de una
realizacién, pues podemos obligar-
nos sin un deseo semejante o aun
sintiendo una aversién declarada o

-manifiesta. Tampoco es la resolu-

cién de la accion que prometemos
realizar, pues una promesa se refie-
re siempre al futuro y no tiene la
voluntad influencia mas que en las
acciones presentes. Se sigue, por
consiguiente, que puesto que el ac-
to del espiritu que entra en la pro-
mesa y produce su obligacién no
es ni la resolucién, ni el deseo, ni
la voluntad de una accién particu-
lar, debe necesariamente ser la vo-
luntad de esta obligacién la que
surge de esta promesa. No es ésta
solamente una conclusién de la filo-
soffa, sino que esti enteramente
conforme con nuestro modo comidn
de pensar y de expresarnos cuando
decimos que nos hallamos ligados
por nuestro propio consentimiento
y que la obligacién surge de nues-
tra tnica voluntad y deseo. La cues-
tién consiste solamente aqui en si
es 0 no un absurdo manifiesto el
suponer. este acto del espiritu, y
un absurdo tal que ningin hombre

‘caerfa en €l a no ser que se halla-

se confundido por el prejuicio y el
uso engafioso del lenguaije.

" Toda la moralidad depende- de
nuestros sentimientos, y cuando
una accién o cualidad del espfritu
nos agrada de un cierto modo de-
cimos que es virtuosa, y cuando su
olvido o no realizacién nos desa-




