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Seccién VI

ALGUNAS REFLEXIONES ULTERIORES Wmm.m.wmz.nmw
A LA JUSTICIA Y LA INJUSTICIA

Hemos examinado ya las tres leyes fundamentales
de la naturaleza: /a de la estabilidad de (a posesién, Iq
de su transferencia por consentimiento y la del cyp,.
plimiento de las promesas. La paz y la seguridad de la
sociedad humana dependen enteramente de la obser.
vancia estricta de estas tres leves; allf donde no sean
obedecidas serd imposible establecer un buen sistemq
de relaciones entre los hombres. La sociedad es algo
absolutamente necesario para el bienestar de la huma-
nidad, y esas leyes son igual de necesarias para e|
sostenimiento de la sociedad. Sea cual sea la restriccién
que puedan imponer a las pasiones de los hombres,
son el resultado genuino de estas pasiones y consti-
tuyen tan sélo una forma mds elaborada y refinada de
satisfacerlas. Nada hay que sea mis vigilante e inven-
tivo que nuestras pasiones, y tampoco hay nada mis
obvio que la convencién por la que se establece la
observancia de estas reglas. Por eso la naturaleza ha
confiado esta ratea enteramente a la conducta de los
hombres, sin colocar en la mente ningln particular
principio original por el que nos viéramos determina-
dos a realizar un conjunto de acciones, siendo sufi-
cientes los demds principios de nuestra condicién y
disposicién para llevarnos a ellas. Y para convencer-
nos més plenamente de esta verdad, podemos dete.
nernos ahora por un momento y, partiendo de la re-
visién de los razonamientos anteriores, inferir algunos
nuevos argumentos, con el fin de probar que, aunque
esas leyes sean necesarias, tienen un cardcter comple-
tamente artificial y se deben a la invencién humana,
por lo que, en consecuencia, la justicia es una virtud
artificial y no natural,
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I. El primer argumento de que haré uso aqui se
deriva de la definicién vulgar de justicia. Se define
cominmente la justicia como constante Y perpetua vo-
luntad de dar a cada uno lo que le es debido ®, Esta
definicion implica la existencia independiente, y m.vnmim
a la justicia, de cosas tales como el derecho W la pro-
piedad y supone también que estas cosas existirian
aun cuando los hombres no hubieran sofiado jamds con
practicar la virtud de la justicia. Ya he sefialado antes
de un modo sumario, la falacia de esta opinidn; en mmﬁm_
ocasion mmmc:.m exponiendo, con algo mds de preci-
sién, lo que pienso a este respecto,

Comenzaré sefialando que esa cualidad que denomi-
namos propiedad se parece a muchas de las cualidades
imaginarias de la filosofia peripatética, y que se des-
vanece ante un examen mds cuidadoso del asunto cuan-
do es considerada aparte de nuestros sentimientos mo-
rales. Es evidente que la propiedad no consiste en
ninguna de las cualidades sensibles de un objeto, pues
.mmmmm.ncm:mmmmm pueden seguir siendo 5<mmmzﬂ,5m:nm
idénticas a pesar de que Ia propiedad cambie. La pro-
piedad deberd consistir, pues, en alguna relacién de
objetos. Sin embargo no cabe encontrarla en su rela-
cién con otros objetos externos e inanimados, pues
éstos pueden seguir siendo-invariablemente idénticos
a pesar de que la propiedad cambie. Esta cualidad con-
siste, por consiguiente, en las relaciones de los obje-
tos con seres inteligentes y racionales. Pero no es
r.m relacién externa y corporal la que constituye la esen-
cia de la propiedad, pues esa relacién puede existir
_mc&_jmnﬁn entre objetos inanimados o con respecto a
los animales y, sin embargo, no forma en estos casos
propiedad alguna. Por tanto, la propiedad deber4 con-
sistir en alguna relacién interna; esto es, en alguna
influencia que las relaciones externas del objeto tienen

&. . .
Dig., _:5. [, Ham.._o.u «lustitia est constans et perpe-
tua voluntas ius suum unicuique tribuens» (cf. Instit,, I, tit, I).
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sobre la mente y las acciones ®. Asi, no hay que creer
que la relacién externa que denominamos ocupacién
o primera posesién constituya de suyo una propiedad
sobre el objeto, sino que es solamente causa de esta
propiedad. Ahora bien, es oimmn.ﬁm que esta relacidn
externa no produce nada en los objetos externos, y que
tiene tan sdlo una influencia en la mente en razén
del sentido del deber que nos infunde para hacer que
nos abstengamos de ese objeto o lo restituyamos a su
poseedor primero. Es a estas acciones a lo que llama-
mos propiamente justicia y, en consecuencia, es de
esta virtud 'de la que depende la naturaleza de la pro-
piedad, y no al contrario. o

Por tanto, si alguien afirmase que _.m justicia es una
virtud natural y la injusticia un Sﬁo.:mESr debe
afirmar también que, haciendo mwmqwnnﬂa de Fm. no-
ciones de propiedad, derecho y ommma&o\wﬁ una cierta
conducta y concatenacién de acciones tiene natural-
mente en ciertas relaciones externas de objetos una
belleza o fealdad moral y es causa de un placer o des-
agrado originario. Asi, la _..om&Ena.: de bienes a su
duefio serfa considerada como algo virtuoso, no porque
la naturaleza hubiera unido un cierto sentimiento de
placer a una conducta tal a causa de estar nm_mﬂommm\m
con la propiedad de otras personas, sino que habrfa
unido ese sentimiento a dicha conducta por estar rela-
cionada con aquellos objetos externos de los que
las demds personas habfan tenido la primera pose-
sién, o una posesién ejercida durante largo tiempo,

4 Quizd, para hacer més claro su pensamiento en este ﬂvc.s.
to, Hume podria haber nm»&&o“\z& en cuanto estas re sn%.
nes son reconocidas por los demds y sirven de nn.mm__uﬁoa. e
las acciones mutuas.» Ha sido U.mrm\c.Nm quien quizd ha visto
con mayor penetracién el valor filosdfico del principio .mn mwo.
piedad en Hume: «La convention de propriété est _Mm:_ Mnn
~ar lequel les actions de chacun se rapportent a cel mmm‘ es
autres. Elle est linstauration d'un schéme, _.EmcEcoz‘ un
ensemble symbolique ou d’un 85.::%». Raison se présente
ici comme la conversation des propriétaires» (Empirisme et

subjectivité, Parfs, 19732, pag. 30).
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o que han recibido por el consentimiento de quie-
nes tenfan la posesién primera, o una posesién pro-
longada, de esos objetos. Pero si este sentimiento
no nos ha sido dado por la naturaleza, no existe natu-
ralmente nada que pueda ser llamado propiedad, con
anterioridad a las convenciones humanas. Ahora bien,
parece que ya la escueta y precisa exposicién de
este punto pone suficientemente de relieve que la na-
turaleza no ha unido placer ni sentimiento alguno de
aprobacidn a esa conducta; a pesar de ello, y para que
no haya lugar a dudas, afiadiré algunos argumentos
que confirmen el asunto.

En primer lugar, si la naturaleza nos hubiera dado
un placer de esa clase, tal cosa habria sido tan eviden-
te y discernible como lo es en toda otra ocasién, y no
habrfamos encontrado la menor dificultad en percibir
que la consideracién de determinadas acciones en una
determinada situacién originaba un cierto placer y
sentimiento de aprobacién. No nos habriamos visto
obligados a utilizar la nocién de propiedad para defi-
nir la justicia y a la vez utilizar la nocién de justicia
para definir la propiedad. Este falaz modo de razonar
constituye una clara prueba de que este punto contie-
ne algunas oscuridades y dificultades que somos in-
capaces de superar y de las que intentamos evadirnos
mediante ese artificio.

En segundo lugar, las reglas que determinan la pro-
piedad, el derecho y la obligacién no muestran signo
alguno de origen natural, presentando en cambio mu-
chos otros debidos al artificio y designio de los hom-
bres. Esas reglas son demasiado numerosas para ha-
berse derivado de la naturaleza; son, ademds, suscep-
tibles de modificacién por las leyes humanas, y todas
ellas muestran una evidente tendencia al servicio del
bien comiin y al sostenimiento de la sociedad civil.
Este dltimo punto es digno de atencién por dos razo-
nes. Primera: porque, aunque la causa de la institu-
cién de estas leyes ha sido el respeto por el bien co-
min, dado que es este mismo bien comiin su tendencia
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708 DAVID HUME

natural, esas leyes seguirdn siendo artificiales, ya que
han sido intencionadamente planeadas y dirigidas a up
cierto fin. Segunda: porque si los hombres poseyeran
ya ese fuerte respeto hacia el bien comun, nunca se
hubieran refrenado a sf mismos mediante esas reglas;
asi, pues, las leyes de justicia surgen de principios na-
turales, pero de un modo todavia mds indirecto y argi-
ficial. Su verdadero origen es el egoismo; y como e}
egofsmo de una persona se opone naturalmente al de
otra, las distintas pasiones que entran en juego se ven
obligadas a ajustarse de modo que coincidan en algin
sistema de conducta y comportamiento. Por tanto, esie
sistema es desde luego ventajoso para el conjunto en
cuanto que incluye el interés de cada individuo, aun.
que quienes lo descubrieron no tuvieran esa intencién,

II. En segundo lugar, podemos observar que to-
dos los tipos de vicio y virtud se transforman insen-
siblemente unos en orros y que pueden irse aproxi-
mando por grados tan imperceptibles que resulte di-
ficil, si no absolutamente imposible, determinar dén-
de acaba uno y comienza otro. Partiendo de esta ob-
servacién, podemos inferir un nuevo argumento en
favor del principio anterior. Pues, con independencia
de lo que suceda con respecto a todos los tipos de vi-
cio y virtud, la verdad es que los derechos, las obliga-
ciones y la propiedad no admiten tal gradacién insen-
sible, sino que o bien una persona tendrd un derecho
de propiedad pleno y completo o no tendrd ninguno,
o bien estari absolutamente obligada a realizar una
accién o no estard sujeta a obligacién alguna. Aunque
las leyes civiles hablen de un dominio perfecto y de
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encuentre limitada en tiempo o grado, el derecho mis-
no -es susceptible de una tal gradacién, sino que es
absoluto y pleno hasta donde lleguen sus limites. De
acuerdo con esto, podemos observar que este derecho
surge y se extingue instantdneamente, de modo que
un hombre adquiere enteramente la propiedad de un
objeto por ocupacién o consentimiento del propietario,
y la pierde por su propio consentimiento, sin que en
ningdn caso exista esa insensible gradacién apreciable
en otras cualidades y relaciones. Por consiguiente, y ya
que esto es lo que sucede con respecto a la propiedad,
los derechos y las obligaciones, preguntaré ahora qué
es lo que ocurrird con respecto a la justicia y la injus-
ticia. De cualquier modo que contestéis os veréis en-
vueltos en inextricables dificultades. Si contestdis que
ta justicia y la injusticia admiten grados y se rransfor-
man insensiblemente una en otra, contradecis explici-
ramente la tesis anterior, segtin la cual ni la obligacidn
ni la propiedad son susceptibles de tal gradacién. Es-
tas cosas dependen enteramente de la justicia y la in-
justicia y las siguen en todas sus variaciones. Si la
justicia es algo completo, la propiedad lo es también.
Si la justicia es imperfecta, también la propiedad de-
berd serlo. Y wviceversa, si la propiedad no admite
esas variaciones no serdn éstas compatibles con la jus-
tieia, Si, por consiguiente, convenis en esta dltima
proposicién y afirmdis que ni la justicia ni la injusti-
cia son susceptibles de admitir grados, afirmdis de he-
cho que no son ni viciosas ni virtuosas por raturaleza,
dado que el vicio y la virtud, el bien y el mal morales,
y de hecho todas las cualidades naturales, se transfor-

otro imperfecto, es facil notar que esto se debe a una
ficcién sin fundamento racional y que nunca puede
intervenir en nuestras nociones de la justicia y la

man insensiblemente unas en otras y resultan en mu- il
chas ocasiones indistinguibles entre si.
Puede que merezca la pena sefialar a este respecto |

w

LIV o TS

equidad natural. E] hombre que alquila un Sw»:o.
aunque sélo sea por un dia, tiene tanto derecho a uti-
lizarlo durante ese tiempo como el que la persona a
quien llamamos propietario tiene a utilizarlo cualquier
otro dia. Es evidente que, aunque la utilizacion se.

que, aunque el razonamiento abstracto y las mdximas
generales de la filosofia y la ley establezcan gue ni la
propiedad, ni el derecho, ni la obligacién admiten
grados, en nuestra forma corriente y descuidada de
pensar encontramos, sin embargo, gran dificultad para
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guardar esa opinién e, incluso, admitimos t4¢i,.
mente el principio contrario. Un objeto debe estar e
posesion de una persona o de otra. Una accién debe o
no debe ser realizada. La necesidad de elegir un extre.
mo de estos dilemas y la frecuente imposibilidad de
encontrar un justo medio nos obligan a reconocer
cuando reflexionamos sobre el asunto, que toda vSEmw
dad y obligacién constituye un todo completo. Sin em.
bargo, cuando atendemos al origen de la propiedad y
la obligacién y vemos que dependen de la utilidad pg.
blica, y a veces de las inclinaciones de la imaginacign,
que raramente son completas en cualquiera de los ex.
tremos, estamos naturalmente dispuestos a imaginar-
nos que estas relaciones morales admiten una grada-
cién insensible. A esto se debe el que en los juicios de
arbitraje, en donde el consentimiento de las partes
permire que sea un mediador quien decida con entera
libertad el asunto, descubre éste por lo comin tal
grado de equidad y justicia por ambas partes que se
ve inducido a establecer un término medio dividiendo
la diferencia entre las partes. Los jueces civiles, que
no tienen esa libertad, sino que se ven obligados a fa-
llar una sentencia en favor de una de las partes, no
saben frecuentemente de qué lado pronunciarse, por lo
que tienen que apoyarse en las mds nimias razones.
La mitad de los derechos y obligaciones que tan natu-
rales parecen en la vida comidn son totalmente absur-
dos ante un tribunal, y por esta razén se ven a menu-
do los jueces obligados a tomar la mitad de los argu-
mentos por el todo, a fin de concluir el caso de un
modo u otro.

III. El tercer argumento de esta clase de que haré
uso puede explicarse del modo siguiente. Si examina-
mos el curso ordinario de las acciones humanas, halla-
remos que la mente no se refrena en base a reglas
generales y universales, sino que su actuacién estd
determinada en la mayoria de los casos por los moti-
vos e inclinaciones del momento. Como cada accién es
un suceso particular e individual, deberd seguirse de

'
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principios particulares y de nuestra inmediata situa-
cién dentro de nosotros mismos, asi como con el res-
to del universo. Si en algunas ocasiones llevamos
nuestros motivos méds alli de estas mismas circuns-
tancias que los originan y nos formamos algo as{ como
reglas gemerales de conducta, es fdcil observar que
estas reglas no son totalmente inflexibles, sino que
admiten muchas excepciones. Por consiguiente, y dado
que éste es el curso ordinario de las acciones humanas,
podemos concluir que, siendo las leyes de justicia
completa y universalmente inflexibles, nunca podrin
derivarse de la naturaleza ni ser resultado inmediato
de ningin motivo o inclinacién natural. No hay
accién que pueda ser moralmente buena o mala, a
menos que exista alguna pasién o motivo natural
que nos empuje a realizarla o nos disuada de ello,
y es evidente que la moralidad deberd ser suscep-
tible de las mismas variaciones que.son nawrales a
la pasién. Uno es rico, estipido y soltero; el otro,
pobre, de buen sentido y de familia numerosa. El
primero es enemigo mio. El segundo, amigo. Si en este
asunto estuviera movido yo por una consideracién ha-
cia el interés piblico o privado o por amistad o ene-
mistad, me verfa inducido a hacer todo lo posible por
asignar esos bienes a la segunda persona. No existirfa
respeto alguno para con el derecho y la propiedad de
las personas, que pudiera poner limites a mi actuacién,
si yo estuviera movido dnicamente por motivos natu-
rales, sin combinacién ni convencién alguna con otros.
Pues si toda propiedad depende de la moralidad, y
toda moralidad depende del curso ordinario de nues-
tras pasiones y acciones, mientras que éstas estdn a
su vez dirigidas dnicamente por motivos particulares,
es evidente que mi conducta, tan parcial, deberfa con-
venir con la mds estricta moralidad, no pudiendo nun-
ca constituir una violacién del derecho de propiedad.
Por consiguiente, si los hombres se tomaran la libertad
de actuar con respecto a las leyes de la sociedad igual
que lo hacen en toda otra cuestién, se conducirian en
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la mayoria de las ocasiones por juicios particulares «
tendrian en cuenta los caracteres y circunstanciag &M
las personas, asi como la naturaleza general del caso
Pero es fdcil observar que esto produciria una confy.
sién infinita en la sociedad humana y que la avide
partidismo de los hombres introducirian B\nEmBmEM
el desorden en el mundo si no se vieran refrenadog
por algunos principios generales e inflexibles. Fue ﬁo._j
tanto, con el fin de evitar este inconveniente nm; io
que los hombres establecieron esos principios, acor-
dando limitarse a si mismos por medio de reglas
generales, inamovibles tanto ante el odio como ante o]
favor, tanto ante las consideraciones particulares m.m_
interés privado como ante las del publico. Estas reglas
han sido, pues, artificialmente inventadas con un cier.
to propdsito y son contrarias a los principios comunes
de la naturaleza humana, que se acomodan a las cir.
cunstancias y no tienen un modo de actuacién fijo ¢
invariable.

Tampoco veo que pueda resultarme ficil el estar
engafiado en este asunto. Me doy perfecta cuenta de
que, cuando un hombre se impone a si mismo reglas
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ticia?) ¥, de modo que es evidente que estas leyes
sélo pueden derivarse de convenciones humanas, una
vez.que los hombres han advertido el desorden resul-
rante de seguir sus principios naturales y variables.

En suma, tenemos que considerar que esta distin-
cién entre justicia e injusticia tiene dos fundamentos
distintos, a saber: el del interés, cuando los hombres
advierten que es imposible vivir en sociedad sin res-
tringirse a si mismos por medio de ciertas reglas, y el
de la moralidad, cuando este interés ha sido ya aten-
dido y los hombres encuentran placer al contemplar
que tales acciones tienden a establecer la paz en la
sociedad, y desagrado al ver las que son contrarias a
ello. Es la voluntaria convencién y artificio de los
hombres la que hace que se presente el primer inte-
rés, y, por tanto, esas leyes de justicia tendrdn que
ser consideradas, hasta ese momento, como artificia-
les. Una vez que el interés ha sido ya establecido y
reconocido, se sigue naturalmente y de suyo un senti-
miento de moralidad en la observancia de estas reglas;

aunque es cierto que se ve también aumentado por un
fuevo artificio, ya que las ensefianzas publicas de los
politicos, y la educacién privada de los padres, contri- 534
buyen a proporcionarnos un sentido del honor y del
deber en la regulacién estricta de nuestras acciones

o

inflexibles y generales en su conducta con los demis.
considera que ciertos objetos son de su propiedad,
que supone sagrada e inviolable. Pero no hay pro-
posicién que pueda ser més evidente que la de que

it RS Pt

1]

la propiedad es perfectamente ininteligible, a me-
nos que previamente se suponga la existencia de
la justicia o la injusticia, de la misma manera que
estas virtudes y vicios son igual de ininteligibles,
a menos que tengamos motivos independientes de la
moralidad que nos impulsen a realizar acciones justas
y nos disuadan de las injustas. Por tanto, v sean estos
motivos los que fueren, deberdn acomodarse a las cir-
cunstancias v admitir todas las variaciones de aue sean
susceptibles los asuntos humanos en sus cambios ince-
santes. Estos motivos son, en consecuencia, una base

por lo que respecta a la propiedad ajena.

Seccién VII

DEL ORIGEN DEL GOBIERNO

Ninguna afirmacién es més cierta que la de que los
hombres estdn guiados en gran medida por su interés
y que, aun cuando extiendan sus cuidados més all4 de

bien poco adecuada para establecer sobre ellos reglas

ot tan rigidas e inflexibles como lo son las leyes de (¢jus- #1 14 adicién es de Selby-Bigge ad loc., para completar el

sentido.
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si mismos, no los llevan demasiado lejos ni les e
usual en la vida ordinaria ir méds alld de sus ms4s cer-
canos amigos y conocidos. No menos cierto es que g
los hombres les es imposible preservar su interés de
una manera tan efectiva como la que resulta de una
observacién universal e inflexible de las reglas de jus.
ticia, nicas que pueden garantizar la marcha de I so.
ciedad y que les evitan caer en esa condicién misers-
ble y salvaje que es representada cominmente comg
estado de naturaleza. Y como este interés que todo
hombre tiene por el sostenimiento de la sociedad y |
observancia de las reglas de justicia es tan grande y
tan fuerte, le resulta palpable y evidente aun al m4s
rudo e inculto de los miembros de la raza humana,
Es casi imposible que quien haya tenido alguna expe-
riencia de la sociedad pueda equivocarse en este punto.
Dado, pues, que los hombres se adhieren con tants
sinceridad a su interés que éste depende en tan gran
medida de la observancia de la justicia y que dicho
interés es algo tan cierto y admitido, cabe preguntarse
cémo es posible que puedan originarse desérdenes en
la sociedad y qué principio existird en la naturaleza

humana que sea tan poderoso como para vencer una

pasién tan intensa o tan violento como para oscurecer
un conocimiento tan claro.

Al tratar de las pasiones se habia sefialado que los
hombres se ven poderosamente guiados por la imagi-
nacién y que mds se adaptan sus afecciones por el
aspecto en que se les aparece un objeto que por el
valor real e intrinseco de éste. Lo que incide sobre
ellos con una idea fuerte y vivaz prevalece comiin-
mente sobre lo que estd m4s oscuro, de modo que este
alrimo objeto deberd tener un valor muy superior para
ser capaz de compensar esa desventaja “®. Ahora bien,
como todo lo que nos es contiguo en espacio o tiempo
incide sobre nosorros con una idea vivaz, ocasiona el
efecto correspondiente sobre la voluntad y las pasio-

48 Cf. II, II. 2; espec. pag. 468.
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nes, operando por lo comtn con mayor intensidad que
cualquier otro objeto més distante y oscuro ®. Aunque
estemos plenamente convencidos de que este segundo
objeto supera al primero, somos incapaces de regular
nuestras acciones mediante este juicio, sino que nos
plegamos a lo que solicitan nuestras pasiones, que
abogan siempre en favor de lo que esté cercano y
contiguo.

Esta es la razén de que los hombres actiien tan a
menudo en contra de su reconocido interés, y, en pat-
ticular, de que prefieran una ventaja trivial, pero in-
mediata, al mantenimiento del orden en la sociedad,
que depende en tan gran medida de la observancia de
la justicia. Las consecuencias de cada transgresién de
la equidad parecen ser muy remotas e incapaces de
contrarrestar cualquier ventaja inmediata que podamos
obtener de esa violacién. Sin embargo, esas consecuen-
cias no son menos reales por ser remotas, y como to-
dos los hombres estdn sometidos en algtin grado a la
misma debilidad, sucede necesariamente que las viola-
ciones de la equidad deberdn convertirse en algo muy
frecuente en la sociedad, con lo que las relaciones en-
tre los hombres se hardn asi muy peligrosas e insegu-
ras. T4 tienes la misma inclinacién que yo hacia lo que
es contiguo en vez de hacia lo remoto. Por tanto, te

“ves llevado por la naturaleza, igual que yo, a cometer

actos de injusticia. Tu ejemplo me empuja hacia ese
camino, por imitacién, y me proporciona una nueva
razén para transgredir la equidad, al mostrarme que
harfa el tonto con mi integridad si fuera yo el dnico
en imponerse una severa restriccién en medio del li-
bertinaje de los demds.

Por tanto, esta cualidad de la naturaleza humana no
solamente es muy peligrosa para la sociedad, sino que,
vista de un modo superficial, tampoco parece tener
remedio. Este remedio puede venir solamente del con-
sentimiento de los hombres. Y como los hombres son

9 Cf, 11, III, 7 passim.
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naturalmente incapaces de preferir lo remoto a lo cop.
tiguo, no admitirdn jamds nada que les obligue 4 15
eleccion y contradiga de modo tan palmario sus prip.
cipios e inclinaciones narurales. Quien escoge los me.
dios escoge también el fin, y si nos resulta imposible
preferir lo remoto, igual de imposible nos serd some.
ternos a una necesidad que nos obligue a seguir )
regla de conducta.

Sin embargo, cabe observar que en este caso la en.
fermedad de la naturaleza humana se convierte en re.
medio de sf misma, y que, s1 nos prevenimos conira
nuestra negligencia con respecto a objetos remotos, ha-
cemos esto precisamente a causa de nuestra natural
inclinacién a mostrar esa negligencia. Cuando contem.
plamos objetos a distancia, todas las pequefias distin-
ciones entre ellos se difuminan, por lo que en estos
casos preferimos siempre aquello que de suyo es pre-
ferible, sin atender a su situacidn y circunstancias. De
este modo se origina lo que impropiamente denomina-
mos razdn, y que es un principio frecuentemente
opuesto a las inclinaciones que aparecen cuando el ob-
jeto estd cerca. Al reflexionar sobre una accién que
realizaré dentro de doce meses prefiero siempre el
bien mayor, sin importarme si en ese momento estard
méds o menos préximo; ninguna diferencia en ese
punto supondrd diferencia alguna en mi presente
intencidén y resolucién. La distancia que me separa de
la determinacién final hace que se desvanezcan todas
las pequefias diferencias, de modo que no me veo afec-
tado sino por las cualidades generales y discernibles
del bien o del mal. Pero cuando me voy acercando a
la fecha, las circunstancias que en un principio habia
desatendido comienzan a cobrar importancia y a in-
fluir sobre mi conducta y afecciones. Surge ahora
una nueva inclinacién hacia el bien presente, y me
resulta ya dificil adherirme inflexiblemente a mi
intencién y resolucién primeras. Ahora bien, cabe
que me resulte altamente desagradable esta debi-
lidad natural y que intente librarme de ella por
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trodos los medios posibles. Asif, puedo recurrir al
estudio y la reflexion sobre mi mismo, al consejo
de los amigos, a la meditacién frecuente y a repe-
rirme muchas veces la resolucidn. Y cuando me dé
cuenra de lo poco efectivo de todos estos medios, abra-
zaré con placer cualquier otro expediente por el que
pueda restringirme a mi mismo y protegerme de esa
flaqueza.

La dnica dificultad estd, por consiguiente, en en-
contrar ese expediente por el que los hombres curan
su {laqueza natural, y que les somete a la necesidad de
observar las leyes de la justicia y la equidad, a pesar
de su violenta inclinacién a preferir lo contiguo a lo
remoto. Es evidente que nunca podré ser efectivo tal
remedio, a menos que corrija tal inclinacién; y como
es imposible cambiar o corregir ninguna cosa impor-
tante en nuestra naturaleza, lo més que podremos ha-
cer serd cambiar nuestras circunstancias 'y situacién,
haciendo de la observancia de las leyes de justicia
nuestro interés mds cercano, y de su violacién, el mds
remoto. Pero como esto es impracticable con respecto
a toda la humanidad, sélo podri tener lugar por lo
que respecta 4 unos pocos, a quienes interesamos in-
mediatamente de este modo en la ejecucién de la jus-
ticia. Estas son las personas a quienes llamamos ma-
gistrados civiles, reyes, ministros, gobernantes y legis-
ladores, que, siendo personas sin intereses especificos
en relacién con la mayor parte del Estado, tampoco
estdn interesadas —o este interés es minimo— en co-
meter acto alguno de injusticia y que, al estar satis-
fechas de su condicién presente y de su puesto en la
sociedad, tendrdn un interés inmediato en el continuo
cumplimiento de la justicia, tan necesario para el man-
tenimiento de la sociedad. Este es, pues, el origen del
gobierno civil y de la sociedad. Los hombres son inca-
paces de curar radicalmente, lo mismo en ellos que en
los demds, esa mezquindad de alma que les lleva a pre-
ferir lo presente a lo remoto. Y como tampoco pueden
cambiar su propia naturaleza, todo lo que pueden ha-
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cer es cambiar su situacién, haciendo de la obseryap.
cia de la justicia el interés inmediato de algunas per.
sonas particulares, y de su violacion, el mas remoto.
Estas personas no sélo se ven, pues, inducidas a seguir
esas reglas en su propia conducta, sino que constrifien
también a los demds a una regularidad similar, e in.
culcan los dictados de la equidad en la sociedad toda,
Y si es necesario pueden interesar también de un modo
m4s inmediato a otras personas en la ejecucién de Ia
justicia, creando asi un cuerpo de funcionarios civiles
y militares que les ayude en la funcién de gobierno,

Pero, aunque esta ejecucién de la justicia constituya
la ventaja principal del gobierno, no es con todo la
Unica. Asi como una pasién violenta impide que los
hombres vean claramente el interés que presenta para
ellos un comportamiento equitativo hacia los demds,
del mismo modo les impide ver esa equidad, infun-
diéndoles, en cambio, una notable parcialidad en la
busca de su propio beneficio. Este inconveniente se
corrige de igual forma que el anteriormente mencio-
nado. Las mismas personas ejecutoras de las leyes de
justicia decidirdn también todas las controversias en
torno a esas leyes, y como son indiferentes para con
la mayor parte de la sociedad, decidirdn de un modo
mds equitativo de lo que cada uno harfa en su propio
caso.

Por medio de estas dos ventajas: la ejecucién y la
decisién de justicia, es como los hombres se ven ase-
gurados contra la debilidad y pasién de los demds y
contra las suyas propias, comenzando bajo el amparo
de sus gobernantes a saborear mds facilmente las dul-
zuras de la sociedad y de la asistencia mutua. Pero el
gobierno lleva mds lejos su influencia benéfica y, no
contento con proteger a los hombres mediante las con-
venciones que ellos mismos han establecido para su
mutuo interés, les obliga a menudo a establecer tales
convenciones, y les fuerza a buscar su propio beneficio,
por medio de la coincidencia en algin propdsito o fin
comtn. No hay cualidad de la naturaleza humana que
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cause errores mds fatales en nuestra conducta que la
que nos lleva a preferir lo presente a lo distante y re-
moto, haciéndonos desear los objetos mas en virtud
de su situacién que de su valor intrinseco. Dos vecinos
pueden estar de acuerdo en desecar una pradera que
poseen en comin, porque a cada uno de ellos le es
ficil darse cuenta de los pensamientos del otro, asf
como advertir que la consecuencia inmediata del in-
cumplimiento por su parte implica el abandono de
todo el proyecto. Pero es muy dificil, y de hecho im-
posible, que mil per.onas se pongan de acuerdo en
una tal accién, pues les resulta dificil el convenir en
un designio tan complicado, y atn mds dificil el eje-
cutarlo. Y mientras tanto, cada uno busca una excusa
para librarse de las molestias y gastos resultantes y
prefiere echarles toda la carga a los demds. La socie-
dad politica remedia ficilmente ambos inconvenien-
tes. Los magistrados hallan un interés inmediato en el
interés de cualquier parte considerable de sus sibditos.

No necesitan consultar sino consigo mismos para for- 539

marse un plan que promueva ese interés. Y como el
fallo de cualquier miembro en la ejecucién estd co-
nectado, aunque no inmediatamente, con un fallo en
el conjunto, los gobernantes evitan tal cosa, dado que
ellos no tienen interés particular alguno, ni inmedia-
to ni remoto, De este modo se construyen puentes, se
abren puertos, se levantan murallas, se hacen canales,
se equipan flotas y se instruye a los ejércitos en todos
los paises, gracias al cuidado del gobierno, que, aun
compuesto de hombres sujetos a todas las flaquezas
humanas, en virtud de una de las mds finas y sutles
invenciones imaginables se convierte en un cuerpo
complejo que en alguna medida se halla libre de todas
esas flaquezas.



B )

e e,

e e e s e i

e i

-ty

o

"

A e PRI r..-h o

Lrfam i

4 el

o

[}

540

720 DAVID HUME

Seccién VIII

DEL ORIGEN DE LA OBEDIENCIA CIVIL

Aunque el gobierno sea una invencién muy venta.
josa e incluso, en algunas circunstancias, absolutamente
necesaria para los hombres, no es algo que sea im.
prescindible en todas las circunstancias, y rmmwm es
posible que los hombres vc&mn. mantener la momﬁam&
durante algin tiempo sin recurrir a esa invencién. Es
verdad que estamos siempre dispuestos a preferir e
interés presente, al distante y remoto, y que tampoco
nos resulta f4cil resistir la tentacién nm cualquier ven-
taja de que podamos disfrutar EB&SSB@EQ en E.
gar de prevenir un mal lejano. Sin mavm.nmo esta debi-
lidad es menos notable cuando las posesiones y place-
res son pocos y de escaso valor, como ocurre siempre
en los comienzos de la sociedad. Dificilmente siente un
indio la tentacién de quitar a otro su cabafia o de
robatle el arco, ya que también €l posee esas cosas, y
en cuanto a la mayor fortuna que al cazar o pescar
pueda tener uno en vez de otro, esto constituye algo
meramente accidental y efimero, que no tendri sino
bien poca tendencia a perturbar _m mo&&@&. Tan E.om
estoy de pensar lo que algunos Eo.momom » para quie-
nes los hombres son incapaces de vivir en sociedad sin
estar gobernados, que afirmo que los primeros rudi-
mentos del gobierno surgieron de peleas no entre
hombres de una misma sociedad, sino de sociedades
distintas. Para que se produzca este dltimo efecto vm.m.
tard con un grado menor de riquezas que el necesario
para el primero. Los hombres no H.mBg.mm la guerra y
la violencia publicas, sino la resistencia con que se
encuentran; sin embargo, al m?ODSlm. en comiin les
parecerd menos terrible. Y como esa resistencia se debe
a extrafios, se tendrd por menos perniciosa en sus
consecuencias que si cada uno se enfrentara con otra

50 Cf. HosBes: Leviathan, 11, XVIII.
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persona cuya relacién le es provechosa y sin cuya
compafiia no puede subsistir. Ahora bien, la guerra
contra los extrafos en una sociedad sin gobierno de-
generard necesariamente en guerra civil. Si se lanzan
bienes de importancia entre los hombres, éstos entra-
rdn inmediatamente en guerra unos con otros, ya que
cada uno se esfuerza por conseguir la posesién de lo
que desea, sin atender a las consecuencias. En una gue-
fra contra extrafios se ve en peligro el mds importante
de todos los bienes: la vida y los miembros de la
sociedad; y como todo el mundo tenders a evitar los
puestos mds peligrosos, querrd escoger las mejores ar-
mas y encontrard excusas para dejar de pelear a Ja
menor herida; las leyes, que podian ser suficientemen-
te observadas en tiempo de paz, no tienen ya aplica-
cién cuando los hombres se encuentran envueltos en
tales problemas.

Vemos confirmada tal cosa en las tribus de"América,
en donde los hombres viven en paz y armonia mutuas,
sin que exista ningtin gobierno establecido: nunca se
someten a ninguno de sus compafieros, salvo en riem-
po de guerra, en que el jefe goza de una apatiencia de
autoridad que termina con el ‘regreso del campo de
baralla, al hacerse la paz con las tribus vecinas. Sin
embargo, este tipo de autoridad les muestra las ven-
tajas de estar gobernados y les ensefia a recurrir a la
funcién de gobierno cuando sus riquezas y posesiones,
obtenidas como botin de guerra, por medio del co.
mercio o gracias a algtn hallazgo fortuito, hallan llega-
do a ser tan considerables que cada vez que esto su-
cede, les hagan olvidar su interés por preservar la paz
y la justicia. Partiendo de este punto cabe aducir una
razén plausible —entre otras— para explicar que todos
los gobiernos hayan sido primero mondrquicos, sin
mezcla ni modificacién alguna; las repiblicas apare-
cen solamente a partir de los abusos de la monar-
quia y el poder despético. Los campamentos consti-

tuyen el verdadero origen de las ciudades. Y de la s41

misma manera que, en razén de la rapidez con que se
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producen los acontecimientos, E. guerra no puede ser
llevada sin conferir alguna autoridad a una sola perso-
na, asi este mismo tipo de autoridad aparece natural-
mente en el gobierno civil que sigue al militar. Creo
que esta razén es més natural que la explicacién co-
mun, derivada del gobierno patriarcal o de la autori.
dad del padre, que se dice tiene lugar primero en la
familia y acostumbra asi a sus miembros a ser gober-
nados por una sola persona. El estado de la sociedad
sin gobierno es uno de los mds naturales del hombre, y
deberd subsistir aun cuando se hayan agrupado ya mu-
chas familias y haya pasado ya mucho tiempo desde la
primera generacién. Solamente un incremento de rj-
quezas y posesiones podria obligar a los hombres a
abandonar ese estado; y todas las sociedades son en su
primera formacién tan bérbaras e incultas que deberin
pasar muchos afios hasta que :mm:mn. a aumentar al
punto de dificultar a los hombres el disfrute de la paz
y la armonfa. .

Pero, aunque a los hombres les sea vomp.zn mante-
ner una pequefia e inculta sociedad sin gobierno, serfa
imposible que mantuvieran una on.mmmm, del tipo que
fuere, sin justicia y sin la observancia de las tres leyes
fundamentales de la estabilidad de posesién, su trans-
misién por consentimiento y el cumplimiento de pro-
mesas. .

Estas leyes son, por consiguiente, previas a la fun-
cién del gobierno y se suponen obligatorias antes de
que los hombres hayan siquiera pensado en mm %vmn
de obediencia a los magistrados civiles. Y atn diré
miés: sostengo que deberia suponerse hmnmwmm.mmﬁnsﬁn
que el gobierno, con ocasién de su_primera instaura-
cién, deriva su autoridad de esas ﬂmwwm.nmgn&mm y,
particularmente, de la relativa al cumplimiento de pro:
mesas. Una vez que los hombres han advertido lo ne-
cesario que resulta el gobierno para mantener lapazy
hacer cumplir la justicia, es smEn.& que deseen agru-
parse, escoger magistrados, determinar su poder y pro-
meterles obediencia. Como se supone que una promesa
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es un vinculo o factor de seguridad ya en uso, acom-
pafiado por una obligacién moral, deberd tenerse por
la sancion originaria de la funcién de gobierno, y
fuente de la obligacién primera de obediencia. Este
razonamiento parece tan natural que se ha convertido
en el fundamento de nuestro actual sistema politico y
constituye en cierto modo el credo de uno de nuestros
partidos, cuyos miembros se enorgullecen con razén
de lo correcto de su filosofia y de su libertad de pen-
saminto. Todos los hombres —dicen— han nacido
libres e iguales. S6lo por consentimiento pueden esta-
blecerse el gobierno y la superioridad. Al instaurar la
funcién de gobierno, el consentimiento de los hombres
impone a éstos una nueva obligacién, desconocida por
las leyes de la naturaleza. Por tanto, los hombres es-
tén obligados a obedecer a sus magistrados dnicamen-
te porque asi lo prometieron, y si no hubieran dado
expresa o ticitamente su palabra de mantener obedien-
cta, nunca se habria convertido tal cosa en parte in-
tegrante de su deber moral®. Esta conclusién, sin
embargo, serd totalmente errénea si se amplia hasta
abarcar la funcién de gobierno en todas las edades y
situaciones; lo que yo mantengo es que, aunque el
deber de obediencia esté al principio implicado en la
obligacién de las promesas y sea matenido durante al-
gin tiempo gracias a esa obligacién, sin embargo llega
a echar rdpidamente raices por sf solo, engendrando
una nueva y original obligacién y autoridad, con inde-
pendencia de todo contrato. Este es un principio im-
portante que deberemos examinar con cuidado y aten-
cién, antes de seguir adelante,

Es razonable que los filésofos defensores de la jus-
ticia como virtud natural y previa a las convenciones
reduzcan toda obediencia civil al cardcter obligatorio

51 Cf. Locke: An Essay Concerning the True Original,
Extent, and End of Civil Government, cap. VIII (en Two
Treatises on Cwil Government). Cf. también, infra, pags. 729
y ss.
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de una promesa, y afirmen que solamente nuestro con-
sentimiento nos obliga a someternos a la magistraryy,
Pues como todo gobierno es claramente una invencigy
humana y el origen de la mayorfa de los gobiernos es
conocido por la historia, resultard necesario subir més
si queremos encontrar nuestros deberes vommnoﬁ en
caso de que afirmemos que estos m_mvmnwm, tienen ungy
obligacién moral por naturaleza. Estos filésofos ob.
servan en seguida que la sociedad es algo tan antigy
como la misma especie humana y que las tres leyes
naturales fundamentales son tan antiguas como la so.
ciedad, de modo que, aprovechdndose de la antigiiedad
y oscuro origen de esas leyes, Emmmq en primer lugar
que sean invenciones humanas artificiales y volunta-
rias y luego intentan insertar en ellas .Fm. otros de-
beres, que son mds palmariamente artificiales, Pero
como nosotros nos hemos desengafiado ya en este par-
ticular y hemos encontrado que tanto la justicia natu-
ral como la civil tienen su origen en las convenciones
humanas, nos damos cuenta en seguida de lo infruc
tuoso que resulra intentar reducir la una a la otra y
buscar en las leyes naturales un fundamento .&m nues-
tros deberes politicos méds poderoso que el interés y
la convenciones humanas, ya que esas mismas leyes
estdn edificadas exactamente sobre la misma base. Por
muchas vueltas que demos al asunto, encontraremos
en todo momento que estos dos tipos de deber estdn
justamente al mismo Eﬁn\_ y que tienen el mismo
origen, tanto en su invencidn primera como en su obli-
gatoriedad moral. Ambos han sido meaom para reme-
diar inconvenientes similares y adquieren su sancién
moral de la misma manera; esto es, porque poner
remedio a esos inconvenientes. Intentaremos probat
esos dos puntos del modo més preciso posible.

Ya hemos mostrado que los hombres inventaron las
tres leyes naturales fundamentales al observar ._m nece-
sidad que tenfan de la sociedad para su subsistencia,
y al advertir la imposibilidad de mantener relaciones
unos con otros sin restringir de algin modo sus apets
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tos naturales 2. Por tanto, fue el mismo egoismo
—que tan violentamente enfrenta a los hombres entre
si— el que, tomando una direccién nueva y més ade-
cuada, produjo las reglas de justicia a la vez que cons-
tituia el primer motivo de su observancia. Pero cuan-
do los hombres advirtieron que, aun cuando las reglas
de justicia eran suficientes para el mantenimiento de
la sociedad, a ellos les resultaba imposible observar
esas reglas en una sociedad més numerosa e ilustrada,
instauraron entonces el gobierno como nueva inven-
cién para alcanzar sus fines y preservar las viejas ven-
tajas, o0 procurarse otras nuevas mediante una ejecu-
cion més estricta de la justicia. Nuestros deberes
crviles esidn, pues, conectados con los raturales en
cuanto que los primeros fueron inventados fundamen-
talmente para salvaguardar los segundos,. y en cuanto
que el objero principal del gobierno es obligar a los
hombres a observar las leyes naturales. A este respec-
to, sin embargo, la ley natural del cumplimiento de Jas
promesas estd meramente a igual nivel que las demis,
y su exacta observancia debe ser considerada como
efecto de la instauracién del gobierno, y no la obedien-
cia al gobierno como efecto de la obligatoriedad de
una promesa. Aunque el objeto de nuestros deberes ci-
viles sea la consolidacién de los deberes naturales, el
motivo primero * de la invencién y del cumplimiento
de ambos no estd sino en el interés por uno mismo.
Y dado que en la obediencia al gobierno existe un
interés separado y distinto del encontrado en el cum-
plimiento de promesas, deberemos admitir también
que obligan de modo independiente. Para mantener
el orden y la armonia en sociedad es necesario obede-
cer al magistrado civil. Para engendrar credulidad y
confianza mutuas en los comunes quehaceres de la
vida es necesario cumplir las promesas. Lo mismo Jos
fines que los medios son en ambos casos completa-

2 Cf. I, 11, 6: supra. pag. 704.
* Primero en el tiempo, no en dignidad o fuerza.
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mente distintos; por consiguiente, tampoco est4 un
deber subordinado al otro.

Para que esto resulte mds evidence, imaginemos que
los hombres quisieran vincularse, por medio de prome.
sas, a realizar aquello que habrfan estado interesadog
en realizar con independencia de esas promesas, comg
ocurre cuando dan a los demds una seguridad mss
plena mediante la adicién de una nueva obligacién de
interés, ademds de aquella a que ya se habian some.
tido. El interés existente en el cumplimiento de pro.
mesas es, dejando aparte su obligatoriedad moral, algo
general, admitido por todos, y de la mayor importan-
cia para la vida. Hay otros tipos de interés que pue-
den ser més particulares y dudosos, por lo que nos
inclinamos a abrigar una mds fuerte duda de que Jos
hombres puedan satisfacer su humor o su pasién ac-
tuando en contra de ellos. Es entonces cuando entran
naturalmente en juego las promesas, que son a menu-
do exigidas para obtener mayor satisfaccién y se-
guridad. Ahora bien, si suponemos que esos otros in-
tereses son tan generales y admitidos como el que se
tiene en el cumplimiento de promesas, serdn entonces
considerados al mismo nivel y los hombres comenza-
rdn a tener igual confianza en ellos. Pero éste es exac-
tamente el caso de nuestros deberes civiles u obedien-
cia al magistrado, sin cuyo cumplimiento ningin go-
“bierno podria subsistir ni mantenerse la paz y el orden
en grandes sociedades, en donde existen tantas pose-
siones en unas manos y tantas necesidades, reales o
imaginarias, en otras. Nuestros deberes civiles tienen,
por consiguiente, que separarse Em.: pronto am nues-
tras promesas, adquiriendo fuerza e influencia indepen-
dientes. El interés es en ambos casos del mismo géne-
ro: es universal, admirido por todos, y prevalece en

545 todo tiempo v lugar. No hay, pues, pretexto racional

alguno para basar el uno en el otro, ya que cada uno
tiene su fundamento peculiar y propio. En efecto, si
hiciéramos tal cosa podriamos reducir también la obli-
gacién de respetar la propiedad ajena lo mismo a la
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obligatoriedad de una promesa que a la necesidad de
obediencia a la autoridad. Los intereses no son més
distintos en un caso que en otro. Respetar la propie-
dad no le es mds necesario a la sociedad natural que
la obediencia a la sociedad civil o gobierno; tampoco
es el primer tipo de sociedad mds necesario para la
existencia de la humanidad de lo que es el segundo
para su bienestar y felicidad. En pocas palabras, si el
cumplimiento de promesas resulta algo provechoso,
también lo es la obediencia al gobierno; si el primer
interés es general, también lo es el segundo. Si el uno
es obvio y admitido por todos, también lo es el otro.
Y como esas dos reglas estdn basadas en similares obli-
gaciones de interés, cada una de ellas deberd tener
una autoridad peculiar e independiente de la otra.
Pero no solamente son cosas distintas el cardcter
obligatorio natural del interés en el caso de las pro-
mesas y en el de la obediencia civil, sino que también
lo es en su obligatoriedad moral de honor y concien-
cia, de modo que el mérito o demérito de un caso no
depende en lo mds minimo del del otro. De hecho, si
atendemos a la estrecha conexién existente entre las
obligaciones naturales y morales encontraremos que tal
conclusién era absolutamente inevitable. Nuestro in-
terés se halla siempre de parte de la obediencia al
magistrado; solamente la presencia de una gran ven-
taja puede llevarnos a la rebelién, al hacernos perder
de vista el interés remoto que tenemos por la preser-
vacién de la paz y el orden en sociedad. Pero, aunque
un interés presente pueda cegarnos de tal forma en
nuestras propias acciones, no se da, en cambio, por
lo que respecta a las acciones ajenas, ni evita que éstas
aparezcan, en sus verdaderos colores, como altamente
perjudiciales para el interés piblico y para nuestro
propio interés en particular. Esto provoca, natural-
mente, desagrado en nosotros, al considerar tales accio-
nes sediciosas y desleales, y nos lleva a unir a ellas la
idea de vicio y fealdad moral. Este mismo principio
es la causa de que desaprobemos toda suerte de injus-
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ticia privada y, en particular, el incumplimientq de
promesas. Condenamos toda deslealiad y abuso de
confianza, porque consideramos que la libertad y la
realizacién de las relaciones humanas es algo que de.
pende enteramente de la fidelidad a las promesas,
Condenamos toda deslealtad hacia los magistrados por-
que nos damos cuenta de que la ejecucién de la justi.
cia: para garantizar la estabilidad de posesién, su trans.
misién por consentimiento, y el cumplimiento de pro-
mesas, es imposible sin estar sometidos al gobierpe.
Como éstos son dos intereses completamente distintog
entre sf, deberdn originar igualmente dos obligaciones
separadas e independientes. Aun cuando no existieran
en el mundo las promesas, el gobierno seguirfa siendo
algo necesario en toda sociedad numerosa y civilizada,
Y si las promesas tuvieran solamente el cardcrer obli.
gatorio que les corresponde, pero no recibieran por
separado la sancién del gobierno, no tendrian sing
bien poca eficacia en tales sociedades. Esto separa los
limites de nuestros deberes ptblicos y privados, y
muestra que los segundos dependen més de los prime-
ros que al contrario. La educacién y el arte de los po-
liticos coinciden en conferir una moralidad ulterior a
la lealtad, y estigmatizan toda rebelién, presentdndola
como algo atin mids criminal e infame. No es tampoco
extrafio que los politicos se afanen tanto por inculcar
esas nociones, ya que ello concierne particularmente a
su interés 2,

Por si estos argumentos no parecieran totalmente
decisivos (como pienso que lo son), me apoyaré ahora
en la autoridad popular y, partiendo del consentimien-
to universal de la humanidad, probaré que la obliga-
cién de sumisién al gobierno no se deriva de ninguna
promesa de los sibditos. Nadie tiene por qué extra-
fiarse de que, aunque hasta ahora haya Eﬁaa.ﬁmmo es-
tablecer mi sistema sobre la pura razén, sin citar mds

53 En lo referente al influjo de la educacién y el artificio
de los politicos, Hume sigue claramente los argumentos de
The Fable of Bees, de MANDEVILLE.

PR,
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que en alguna ocasién el juicio de fildsofos e historia-
‘dores, desee apelar en este momento a la autoridad
popular y oponer las opiniones del vulgo a cualquier
razonamiento filoséfico. En efecto, es necesario obser-
var que, en este caso, las opiniones de los hombres
tienen una peculiar autoridad y son casi totalmente
infalibles. La distincién entre el bien y el mal morales
estd basada en el placer o dolor resultante de la con-
remplacién de un sentimiento o de un cardcrer,
Y como ese placer o dolor no puede serle desaperci-
bido a la persona que lo siente, se sigue * que hay
exactamente tanta virtud o vicio en un cardcter como
cada uno coloca en é€l, siendo imposible equivocarse
en este punto. Y aun cuando nuestros juicios relarivos
al origen de un vicio o virtud no sean tan seguros
como los relativos a su grado, como en este caso el
problema no concierne al origen filoséfico de una
obligacién, sino a una mera cuestidén de hechd, no es
facil que podamos equivocarnos. Quien se reconoce
vinculado a otro por una cierra suma de dinero, debe
saber con certeza si esa obligacién ha sido contraida
por €l mismo o por su padre, si es debida simplemen-
te a su benevolencia o a que el otro le habia prestado
dinero y también bajo qué condiciones, y con qué in-
tencién se encuentra obligado para con el otro. De
igual modo, como ciertamente existe la obligacién mo-
ral de someterse al gobierno porque todo el mundo lo
piensa asf, deberd ser igual de cierto que esta obliga-
cién no surge de una promesa, pues nadie a quien no
se le haya extraviado el juicio por adherirse demasia-

* En lo que respecta a toda cualidad determinada mera-
mente por el sentimiento, esta proposicidn debe tenerse
por rigurosamente verdadera. Estudiaremos mds adelante en
qué sentido puede hablarse de un gusto acertedo o errdneo
en moral, retérica o estética®. Cabe sefialar, en tanto, que
existe tal uniformidad en los sentimientos generales de la
humanidad que estos problemas no llegan a tener sino es-
casa importancia.

S Cf. I11, 111, 1; espec. infra, plgs. 766-7.
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do estrictamente a un sistema de filosoffa ha sofiad
jamds con atribuir la obediencia civil a ese origen 7w
los magistrados ni los sibditos se hacen esa ideg m~
nuestros deberes civiles, ¢

Vemos que los magistrados estdn tan lejos de deri
var su autoridad, y la obligacién de obediencig woum
parte de sus stbditos, de la base de una promess o
contrato original, que ocultan en lo posible a sy pue-
blo, y especialmente al vulgo, que su derecho se deri-
ve de tal origen. Si ésta fuera la sancién de la funcigy
de un gobierno, nunca la habrian recibido nuestrog
gobernantes de un modo ticito —que es lo m4s que
cabe pretender—, dado que lo otorgado de forma t4.
cita e insensible no puede haber tenido en ningiin
caso tanta influencia sobre la humanidad como lo que
se hace de forma expresa y abierta. Una promesa t4.
cita es aquella en que la voluntad estd simbolizada por
signos mis difusos que los del lenguaje, pero en todo
caso tiene que haber allf una voluntad, y ésta no pue-
de pasarle desapercibida a la persona que hizo la
promesa, por silenciosa o tdcita que ésta fuera. Sin
embargo, si preguntdrais a la inmensa mayorfa de la
nacién si ellos dieron alguna vez su consentimiento
para que se ejerciera la voluntad de sus gobernantes
sobre ellos, o si prometieron obedecerles, seguramente
se inclinarfan a pensar cosas muy raras de vosotros;
lo que dirfan es que la cosa no dependid en absoluto
de su consentimiento, sino que han nacido ya bajo tal
obediencia. Como consecuencia de esta opinién, vemos
frecuentemente que la gente piensa que sus gobernan-
tes naturales son personas que al nacer estaban
privadas de todo poder y autoridad; nadie que no
fuera un estdpido las habrfa elegido voluntariamen-
te. Y piensa también que si ahora gobiernan es
porque esas personas siguen la linea de quienes lo ha-
cian antes y segtin la jerarquia en que se acostumbra a
realizar la sucesién, pero que todo esto comenzé posi-
blemente en un tiempo tan lejano que apenas si vive
alguien que haya dado una promesa de obediencia.
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¢No tendrd entonces un gobierno autoridad sobre es-
tas personas dado que no han consentido nunca en esa
autoridad? Por el contrario, ¢no considerard el go-
bierno el mero intento de una tal eleccién libre como
ejemplo de arrogancia e impiedad? Vemos por expe-
riencia que el gobierno castiga impunemente a quienes
han cometido lo que él denomina traicién y rebelién;
pero, tal prdctica, segin este sistema, parece reducirse
a mera injusticia. Y si decfs que, ya por el hecho de
habitar en sus dominios, consienten los stibditos en el
gobierno establecido, replicaré que esto puede ocurrir
Gnicamente cuando esas personas piensen que la cosa
depende de su eleccién; y creo que esto no lo ha ima-
nado nadie, o bien pocos, con excepcién de estos filé-
sofos. Nunca se ha alegado en defensa de un rebelde,
cuyo primer acto al llegar al uso de razén fuera el de
levantarse en armas contra el soberano de su pafs, la
excusa de que mientras era nifio no podfa comprome-
terse por consentimiento propio, pero que, al hacerse
hombre, mostré claramente con el primer acto que rea-
liz6 que no tenia la menor intencién de imponerse a
si mismo la obligacién de obedecer. Por el contrario,
vemos que las leyes civiles castigan este crimen a la
misma edad que cualquier otro acto de suyo criminal,
aun sin nuestro consentimiento; esto es, cuando la per-
sona ha llegado al pleno uso de razén. Segun la hipéte-
sis, sin embargo, las leyes debfan conceder algin tiem-
po intermedio hasta penar ese crimen, con el fin de
poder al menos suponer un consentimiento tdcito. Y a
esto podemos afiadir que el hombre que vive bajo un
régimen absolutista no le deberfa prestar obediencia,
dado que por su misma naturaleza no depende ese go-
bierno de consentimiento alguno. Ahora bien, en cuan-
to que tan natural y comin es un gobierno como otro,
ciertamente deberd producir alguna obligacién; y la
experiencia muestra claramente que los hombres some-
tidos a un gobierno han pensado siempre de ese modo.
Esto constituye una clara prueba de que comtnmente
no creemos que nuestra obediencia se derive de nuestro
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consentimiento o de haber hecho una promesa; y eg
una prueba ulterior el hecho de que, cuando por algy.
na razon hemos dado explicitamente nuestra palabra
distinguimos siempre con exactitud entre ambos mvomw
de compromiso, y creemos que el uno afiade mds fuer-
za al otro que si se tratara de una repeticién de la mis.
ma promesa. Cuando en un asunto privado no se da
una promesa, nadie considera que su confianza hayg
sido quebrantada por morivos de rebelién, sino que
distingue y separa perfectamente entre estos dos de-
beres del honor y la obediencia civil. El que la unién
de ambos deberes fuera romada por los filésofos men-
cionados como una muy sutil invencién constituye ya
una prueba convincente de su falsedad, pues no existe
nadie que pueda hacer inconscientemente una promesa,
ni verse vinculado por su sancién y obligatoriedad.

Secciéon IX

DE [AS MEDIDAS DE OBEDIENCIA CIVIL

Los tratadistas politicos que han recurrido a una
promesa o contrato original como fuente de nuestra
obediencia hacia el gobierno deseaban establecer un
principio perfectamente justo y razonable, pero el ra-
zonamiento sobre el que intentaban establecerlo era
falaz y sofistico. Querian probar, en efecto, que nues-
rra sumisién al gobierno admite excepciones, y que una
tirania desmesurada por parte de los gobernantes bas-
taba para librar a los sibditos de todo vinculo de obe-
diencia. Dado que los hombres entran en sociedad,
decfan, y se someren al gobierno por libre y voluntario
consentimiento, deberdn tener en perspectiva ciertas
ventajas que se proponen alcanzar y por las cuales
pierden con gusto la libertad con que nacieron. Hay,
pues, algo a lo que el magistrado se compromete por
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su parte, a saber: a dar proteccién y seguridad, y es
sélo por la esperanza de alcanzar por su medio tales
beneficios por lo que puede convencer a los hombres
de que se sometan a él. Mas cuando éstos se encuen-
tran con tiranfa y opresién en lugar de proteccién y
seguridad, se ven libres de sus promesas (como sucede
en todo contrato condicional) y vuelven a ese estado
de libertad anterior a la instauracién del gobierno. Los
hombres no serian tan estipidos que aceptaran com-
promisos tales que las ventajas fueran rodas para la
otra parte, sin perspectiva alguna de mejora de la
propia condicién. Quien se proponga sacar algdn pro-
vecho de nuestra sumisién deberd también comprome-
terse, expresa o ticitamente, a que obtengamos alguna
ventaja de su autoridad, y no deberd esperar que si-
gamos obedeciendo si no cumple con su parte.
Repirto: esta conclusién es justa, pero los principios
son erréneos; por mi parte, me jacto de haber logra-
do establecer la misma conclusién sobre principios més
razonables. Cuando establezco en qué consisten nues-
tros deberes politicos, no tengo con ello la intencidén
de afirmar que los hombres perciben las ventajas
del gobierno, que instauran esa funcién con vistas
a alcanzar tales ventajas, que dicha instauracién re-
quiere una promesa de obediencia, y que ésta impone
hasta cierto punto una obligacién moral, pero que,
al ser condicional, deja de ser vinculante cuando la
otra parte contratante no cumple con su compromi-
so. Soy consciente de que la promesa misma surge
enteramente de convenciones humanas y de que se
ha inventado con vistas a un cierto interés. Busco,
por consiguiente, algiin interés semejante que esté co-
nectado de modo mds inmediato con el gobierno, y
que pueda ser ademds el motivo originario de su ins-
tauracién, y fuente de nuestra obediencia hacia éL
Encuentro que este interés consiste en la seguridad y
proteccién de que disfrutamos en la sociedad politica,
y que nunca podrfamos haber alcanzado cuando éra-

mos perfectamente libres e independientes. Como el 551
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