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PREFACITO

PREFACIO

Ninguna presentacién tan adecuada para una obra maestra
como la mera invitacién a su lectura: singularmente cuando
quien prologa no tiene tras de si una personal y profunda in-
vestigacién acerca del autor respectivo, ni puede aportar a su
mejor estudio documentos nuevos o infegencias sagaces. En el
caso de Hobbes esa necesidad de entrar en inmediato contacto
con su produccién mas destacada es aun mayor, si cabe, porque
cualquier lector culto tiene a su alcance la obra de Ferdinand
Ténnies,! que es, a un tiempo, biografia completa, sistemiti-
co examen de la doctrina y recopilacién paciente y exhaustiva
de cuanto se habia publicado sobre Hobbes hasta el verano de
192§. Por afiadidura, desde 1936 los estudios hobbesianos cuen-
tan con una pieza bibliografica de primera magnitud: el libro
de Leo Strauss.” Este joven investigador germ#nico llevé a fe-
liz realizacién la tarea de presentar 2 Hobbes desde e! punto
de vista de los factores naturales y cientificos que concurrie-
ron en su formacién. Gracias 2l mecenaje del duque de De-
vonshire—un précer inglés cuyos antepasados se honraron
con la sociedad y las ensefianzas de Hobbes—I.eo Strauss pu-
do estudiar en la biblioteca de Chatsworth, cn ¢l plicido pai-
saje que vio crecer 2 Hobbes mismo, sus obras auténticas, sus

Y Thomas Hobbes, traduccién de Ia quinta edicién alemana (Stuttgart,
1925) por E. Imaz. Vol. XI de la serie “Lns FilSsofos”, publicada por la
Revista de Occidente. Madrid, 1932.

* The Political Philosophy of Thomas Hobbes. lts basis and its genesis.
Traduccién al inglés del manuscrito alemén inédito, por ELsA M. SINCLAIR.
Con un prélogo del Prof. Exnest Barxer. Edicién de la Clarendon Press,
Oxford, 1936.
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PREFACIO

clasicos predilectos, sus papeles inéditos, su correspondencia
con las figuras candales de la filosofia, de las matematicas, de
la biologia y de la diplomacia en el siglo xvii. Seguramente
emigrado como Hobbes, Leo Strauss encontré un ancho re-
manso de paz para estudiar pausadamente la génesis y des-
arrollo del pensamiento moral ¥ politico de Hobbes, y acerté
a comunicar a su libro una predsién firme y cristalina, un in-
terés nunca decaido, que en muchos pasajes recuerdan muy
de cerca al fildsofo de Malmesbury y constituyen el mas fino
homenaje a su memoria.

Quienes, después de conocido el libro de Ténnies, puedan
leer la edicidn inglesa de la obra de Strauss harn bien en in-
terrumpir en este punto la lectura del presente prélogo y de-
dicar unas horas a este Gltimo y jugoso libro. En €l encon-
trarin ampliamente desarrolladas y con su plena utilidad
muchas de las breves noticias que a continuacién se ofrecen con
el solo propdsito de procurar, a diertos lectores poco sobra-
dos de tiempo, una somera informacién sobre la vida y las
obras de Thomas Hobbes.*

Al tiempo en que la proximidad de la Armada Invencible
tendia sobre los hogares ingleses una amenaza de invasidn,
nacié en Westport, pequefia localidad cercana a Malmesbury,
en 5 de abril de 1588, Thomas Fobbes, a quien deparé el des-
tino una educacion firme y ordenada en lo esencial, y una vida
de profundisima y casi centenaria experiencia, cuya proyec-
cién dentifica y moral sigue brillando actualmente de modo
tan intenso como hace tres siglos.

Desde los ocho afios (1596) disfruté Hobbes las excelen-

3 Cf. Ia edicién completa de las obras de Hobbes, Uevada 2 cabo por
Sir Wirriam Moresworrn, que comprende dos grandes series: English
Works (en 11 vols.) y Opera philosophica (en 5 vols.) publicadas en Lon-
dres de 1839 2 1845.
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PREFAUCIO

cias de una oportuna formacién en latin y en griego, con tal
éxito que seis afios mis tarde pudo ya traducir la Medea de
Euripides en elegantes yambos latinos. Ese dominio de las
lenguas clasicas fué para Hobbes motivo de constante enri-
quecimiento espiritval, y refugio segurc contra muchos decai-
mientos en el curso de su vida. Ya en su periodo escolar dc
Oxford (1603-1608) experimentd su desilusién primera, la
de la ensefianza académica exhausta de jugo vital, y ya en
tonces encontré en la contemplacién de mapas de Ia ticra y
el cielo, en el pausado estudio de los historiadores y poctas
clisicos, en el perfeccionamiento de su propio estilo, hasta do
tarlo de una nerviosa claridad, un goce que muchas otras veces
reviviria en forma inefable e infalible.

Durante un lustro recibié en el Magdalen I1ail de Ox
ford una severa formacién escoldstica, empapada de agresivo
juritanismo, y a los veinte afios fue recibido como Bachtller ¢n
Artes, rematando asi una trayectoria académica cuyas etapas
no sicmpre fueron aleanzadas con una absoluta oportunidad.
Empicza entonces para Hobbes un periodo, de veinte afios de
duracién, en que actiia como tutor, primero, y después como
secretario de Lord William Cavendish, desde 1613 segundo
conde de Devonshire. Es la época en que Hobles, dedicado
a la forma més dilecta de aprender, el ensciiar, recibe a cons-
tante y nalagadora influencia del aristocratismo, en su trato
con los circulos més escogidos, en sus viajes, ¢n ¢l afinamiento
incansable de sus dotes de observacién. Son éstos, como él
mismo dice, los afios mis felices y sosegados de su vida.

Savia humanista, arquitectura escolstica, moral! puritana,
savoir faire aristocritico: he ahi los cuatro esenciales ingre-
dientes que Leo Strauss sefiala con acierto en la figura inte-
lectual del joven Hobbes. Pero cada uno de esos factores no

o revela como una pieza rigida, v ya intangible, en su ins
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PREFACIO

. trumental creador, sino como un elemento vivo, en constan-
te crecimiento o en ininterrumpida depuracién. Porque para
Hobbes cntre las cosas placenteras al hombre, ninguna come
¢l progreso; y nada tan falso existe para ¢l como el re-
poso de la mente satisfecha (beatitudo), imagen de un ocio
inasequible en esta vida de vibrante y eterna tensi6n. El an-
helo mayor de su 4nimo esti en superarse y superar: un vehe-.
mente ardimiento que luego veremos sostenido por Locke y
Nietzsche, y en su forma degenerativa por los genios politicos
actuales que han encontrado el camino de la superacién en el
mal, y un tema de placer en el dafio constante y acrecido del
préjimo.

El Hobbes de la época juvenil cifra su humanismo en cua-
tro modelos: Homero en poesfa, Aristételes en filosofia, De-
méstenes en la oratoria y—con rango similar—Tucidides en
la historia politica. Sélo este ultimo, a cuyo estudio se consa-
gré con entusiasmo, revelado en la bella traduccién inglesa
aue publicé de su obra en 1628,* se mantuvo intacto en la con-
sideracién de Hobbes: la admiracién aristotélica oscilé, en
cambio, de la filosoffa al retoricismo, en el que todavia si-
guib reconociendo una cierta importancia al filésofo de Stagi-
ra, cuando ya situaba a Platén por encima de todos los pen-
sadores de la Antigiiedad; un momento llegé, incluso, en que
Hobbes consideré a Aristételes como el maestro mis perni-
closo que jamas h:iya existido.

La muerte del viejo barén Cavendish, acaecida en 1628,
el afio de la Perition of Rights, sefiala cronolégicamente el
comienzo de una nucva etapa en la formacién filoséfica de
Haobbes. Hasta entonces, el caudal mas copioso en Ia forma-

* Fight Books of the Peloponesiar-War, written by Tucydides the Son
of Olorus, interpreted with faith and diligence inmediately out of the Greek
by Thomas Hobbes, Secretary of the lote Earl of Devonshire.
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cién hobbesiana viene de sus lecturas clasicas y de su experien-
cia de los hombres, lograda en prolongados viajes y en un
continuo y selecto trato social. Con esos recursos Hobbes ha-
bia ido formando un concepto propio y solido acerca de la
naturaleza humana; como dice Robertson, uno de sus criticos
mis eminentes, sus ideas sobre hombres y maneras estaban ya
fijadas antes de inquirir para ellas una explicacién cientifica.
Hacia esa época—1629, un afio inicial de discordias en la vi-
da civil de Inglaterra—se opera el primer contacto de Hobbes
con la visién cientifica de las cosas, por conducto de Euclides,
y en lo sucesivo, mis que exhibir su propia experiencia, se
preocupa por destacar lo que en ella hay de verdadero, inma-
nente y universal. Asf) a los cuarenta y un afios, en la forma-
¢ién escolastica y humanista de Hobbes viene a impostarse cl
criterio matemdtico, naturalista y critico de Euclides y Gali-
lco, de Kepler y Montaigne. A esa alteracién de criterio co-
rresponde un paulatino abandono de la tradicién, y sélo man -
tiene en su sistema lo que en ella hay de fundamental ¢ in-
alienable.

Un problema central preocupa a Hobbes ¢n lo sucesivo:
¢l de dar una solucién coherente y exhaustiva, rigrurosa y ne-
cesaria 2 la cuestion de la rectitud en la conducta humana y
¢n el orden social. Como punto de partida trata de cstable-
cer la justicia o injusticia de las acciones huminas, y los con-
ceptos pristinos de justicia y Estado, que reduce 1 su célula
primaria; la voluntad individual. Tucpo, solo necestta demos.-
trar, como consecuencia, lo posible y lo necesivio de Ta volan-
tad colectiva, para legar a unt satislactoria conclusion: el con-
junty trracional se convicrte en colectividind racionalizada.

Siendo tan importante ¢l métoda en la realizacion politica
4 que Hobbes Hegari—principalmente en ¢l Leviatin—hay

nlgo que reviste aGn mayor traseendencia: su concepaidn del
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ser humano, entresacada de la experiencia misma. Hobbes
niega el altruismo natural del hombre: afirma, ¢n cambio, su
rapacidad innata, su inicial posicién de guerra contra todos, la
impotencia natural de la razdn, para guiarlo.

El apetito natural-—dice Hobbes—empuja 2l hombre ha-
cia un irracional af2n de dominio y de honor, hacia una ince-
sante superacién del préjimo, que Hobbes subraya como la
base de la feliddad humana: orgullo, ambicién y vanidad ~~
(superbia vite) son la fuerza motriz del hombre que trata,
primero, de alcanzar excelencia mediante el ejercicio de su
propia imaginacién; luego, haciéndose estimar o temer por
los demis. Para actuar esa potencia expansiva necesitz el indi-
viduo otros seres en que apoyarse, y los busca por el convend-
miento ¢ por la fuerza. Entonces el hombre selecto encuentra
oportunidad de mostrar su virtud aristocratica, esa virtud cu-
ya admiracién surgié en Hobbes por la lectura de Tucidides y
por su personal experiencia entre nobles. Asi lega a afirmar,
arrebatado por su entusiasmo historicist2, que la virtud maés
estimable del principe es la virtud heroica,

Pero a esz energia expansiva existe un Yimite preciso: el
miedo a la muerte (#mor mortis), el trance mis doloroso y
supremo, cuyo acaecimiento diferido pone en tortura la vida
entera. Ese peligro mortal imprevisto, ese eterno temor iden-
tificado con la concdencia humana, es el origen de la ley y la
raiz del Estado, formas expresivas del desea de autoconserva-
cién. Siguiendo esa trayectoria, niega el valor moral de todas
las virtudes y pasiones que no contribuyen a la constitucién y
engrandecimiento del Estado. Para alcanzar dicho esencial
postulado de su filosofia politica Hobbes se apoya en un cono-
cimiento de los hombres profundizado por el autoexamen y
la experiencia, por su incorporacién a las preocupaciones poli-
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PREFACIO

ticas de la #poca, por su contacto con los mas insignes pensa-
dores del momento.

Dos afios dura la tutoria que—durante un breve eclipse
de sus buenas relaciones con la familia Devonshire—dedica al
joven Gervasio Clifton: en esa época y en los afios inmediata-
mente posteriores permanece en Welbeck, la hermosa pose-
sién del Conde; se relaciona con Guillermo de Newcastle, “el
Gltimo de los caballeros” y con Sir Carlos Cavendish; viaja
por Francia e Italia; visita en Florencia a Galileo, en 1636;
penetra en Parfs en el interesantisimo circulo centrado por ¢l
franciscano Marino Mersenne, y en el cual brillan Gassendi
v Descartes. Es entonces cuando la influencia euclideana sc
hace fecunda en la teorfa del movimiento, con la que Hobbes
se esfuerza en aplicar los métodos de las Ciencias naturales a
las facultades y pasiones del alma.

Los acontecimientos politicos atraen y distraen su atencion
del trabajo filoséfico,.que va cuajando en tres tratados parcia -
les: De corpore, De homine y De cive (este tltimo, la mas
universal de sus obras). Al regresar a la turbulenta Inglate-
rra, en 1637, la teoria politica de Hobbes estaba articulada
ya, ¥y su magna concepcién de la inalienabilidad de las funcio-
nes de soberania no hace sino afirmarse ante el especticulo de
lx guerra civil que venia anunciindose y de fa anarquia que
constituye una efectiva plaga. En efecto, su primera formula-
oan vasta de esas cuestiones, los Elements of Law Natural and
Politigue va fechada, en el manuscrito, en 9 de mayo de 1640.

Ia tesis de extremado absolutismo, sustentada por Hob-
lics, habia de causarle serias contrariedades. En 1640 comien-
z1 ¢l llamade “Parlamento largo”, y el antimonarquismo
pana terreno: Strafford, uno de los valedores palaciegos de
nucstro fildsofo, es encerrado en la Torre, y Hobbes, teme-
rso de su suerte, pasa a ser—incluso cronolégicamente, segiln
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sus palabras—¢el primero de los emigrados”. [.os circulos
cultos de Paris le acogen, en un extrafiamiento «que dura once
afios. Durante ese periodo en que Francia florece bajo la guia
de Richelieu, su actividad creadora y refinada es muy intensa:
incluso Descartes le somete a critica sus Méditations, pero
del comentario no sale muy bien parada la cordialidad de estas
dos grandes figuras de la Filosofia.

Comenzada en 1642 la guerra civil que ya venia incubén-
dose en su patria desde diez afios antes, ocurre en 1644 el de-
sastre de los ejércitos realistas en Marston Moor, y los pa-
rientes y amigos del monarca huyen al extranjero. Entre
1646 y 1648 el propio principe de Gales, que se habia apo-
sentado en Paris con su maltrecha Corte, recibe de Hobbes
una adecuada instruccién en materia matematica, En ese mis-
mo afio de 1648 lee con Sir William Petty la Anaromis de
Vesalio y conoce la obra de Harvey sobre la reproduccién
de los animales.

El interés politico de Hobbes se anima y exalta con las
adversidades de Inglaterra. Es entonces cuando idea y cons-
truye su Leviatéin un libro inglés en el cual desarrolla su
teorfa entera de la gobernacidn civil, en relacidn con la crisis
politica resultante de la guerra, El Levistén es un monstruo
de traza biblica, integrado por seres humanos, dotado de una
vida cuyo origen brota de la razén humana, pero que bajo la
presién de las circunstancias y necesidades decae, por obra
de las pasiones, en la guerra civil y en la desintegracién, que es
la muerte.

El g de febrero de 1649 remataba provisionalmente, con

S Leviathan or the Matier, Form and Power of s Commonwealth Ec-
- clesiastical and Civil, written by Thomas Hobbes, 1651. traduccidn latina,
Amsterdam, 1668. Existe en francés una traduccién del libro primero, bajo
el titulo de T'Aomas Hobbes. Leviathan, tome premier: De Phomme (trad.
de R. Antrony. Ed. Giard, Parfs, r9z1).
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" la ejecucién de Carlos I ante la capilla de Whitehall, el pro-
ceso de democratizacién de Inglaterra, El rey habia pregun-
tado en nombre de qué autoridad se le juzgaba: y la contes-
tacién fué: “En nombre del pueblo que os ha elegido”; ese
pueblo que, después de Dios, se erigia en origen de todo po-
der justo. »

El Leviatéin, que habia.de preparar la- vuelta de Hobbes
a Inglaterra, constituye una penetrante critica de la Iglesia y
de su politica; eso y su reprobacién de los manejos realistas,
le cerré (1651) el acceso a la Corte inglesa en Paris, sobre
todo cuando afirmé que cl nuevo Estado inglés debia excluir
con firmeza todos los defectos orgdnicos del antiguo, y ser ne-
tamente racionalista y laico, un verdadero reino de la Iuz y
de la ciencia, para acabar con el reino de las tinieblas y de la
supersticién.

El 41l de amnistia otorgado por Cromwell en 1652 le
permitié volver a su patria, desgarrada por la anarquia y por las
discusiones entre catélicos, presbiterianos y episcopalistas, Al
afio siguiente regresaba también a Inglaterra su antiguo dis-
cipulo, el conde de Devonshire, que habia renunciado a soste-
ner Ia causa legitimista. Para Hobbes son los afios inmediatos
de tremenda y enconada lucha: sus adversarios le tachan de
ateo y traidor, de eriemigo, a un tiempo, de la religion y la
monarquiz. Afanoso de renovar las Universidades entra en
formidables polémicas con Ward y Wallis, y con el obispo
Bramshall (1654).

Una nutrida correspondencia con sus amigos franceses
mantiene su espiritu en constante vibracién durante ese dece-
nio. El dfa 25 de mayo de 1660 contempla en Londres la
vuelta del monarca y el comienzo de una época de recrudeci-
miento en las persecuciones, que se coronan con la prohibicién
de reimprimir el Leviatdn, obra escrita seglin sus adversarios
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en justificacién del gobierno de Cromwell. De nada sirve que
para desagraviar a su regio discipulo escriba en 1662 los Six
philosophical problems.

Hobbes produce entonces una de sus mas jupgosas obras:
el Behemoth o el Parlamento largo, estudio critico de las cau-
sas y desarrollo de la guerra civil. El libro sc dirige prefe-
rentemente contra el clero presbiteriano y la clase media, res-
ponsables, en modo diverso, de ese perfodo de horror para
Ia paz de Inglaterra.

No combate Hobbes la existencia de la clase media, si-
10 la miopfa de su politica: cuando ese estamento comprende
su destino histdrico y su misién burguesa de enriquecimiento
honorable—condicién de la paz—Hobbes est4 a su lado: pero
para que ese incremento de bienestar se realice, es preciso que
los elementos productivos sientan un anhelo de seguridad y un
temor profundo a la violencia. Siguiendo el desarrollo de sus
ideas centrales, la filosoffa politica de Hobbes no es otra cosa
que una suplantacién de la virtud aristocratica por la virtud
burgucsa. Y Hobbes se irrita porque la clase media—en aque-
llos tiempos—ponia con su conducta serios obsticulos al cum-
plimiento de su propia misién,

En la elaboracién de sus conceptos politicos va emancipan-
dose Hobbes de los vinculos tradicionales y perfilando de
modo cada vez mis neto su vigor original. El hombre que
en Aristteles no es el ser mis excelso de la Creacién, aparece
ya en la mtroduccidn del Leviatin, netamente renacentista, co-
mo la obra més perfecta de la Naturaleza. Pero el Leviazin
no es un canto a la virtud heroica, sino un fuerte alegato con-
tra el monstruo del orgullo. Ni siquiera la magnanimidad
—gesto de un ser superior, que afirma, de paso, su excelen-
cia—, es aceptada por Hobbes como origen de la justicia. Es
la duda, con sus correlatos morales: la desconfianza y el mie-
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do, algo anterior y mis constructivo en el orden politico que
la confianza en si mismo del ser que conoce y ostenta su inde-
pendencia y libertad.

Pero asi como el Estado natural encuentra su origen en el
miedo y en la necesidad de dominarlo, la idea central que
inspira al Estado artificial finca en Ia esperanza y en la con-
fiada seguridad de la paz.

Fn la teoria estatal de Hobbes se intenta unir dos ideas
tradicionales opuestas: la de la monarquia patrimonial—inspi-
rada en la soberania del padre de familia—forma natural y
legitima del Estado, y la democritica que sitGa el origen de la
legalidad en las decisiones del pueblo soberano, y -deriva
toda soberania de una voluntaria delegacién de autoridad por
parte de la mayoria de los ciudadanos. Hobbes pretende salvar
esa pugna conjugando en la institucién del Estado los dos mo-
tivos antedichos: temor y esperanza. Ese intento revela del
modo més claro con qué fuerza influfan en el gran pensador
las ideas tradicionales y la experiencia de la €poca critica por-
que a Ja sazdn atravesaba su propio pais.

Esa legitima monarqufa patrimonial no implica una jus-
tificacién de la regla despética del conquistador, pero advir-
tiendo que en gran parte la autoridad del Estado se basa en
la usurpacién, considera sccundario el contenido de legitimidad
de la norma y sélo se preocupa de la eficacia de ésta.

En la progresién incesante de las concepciones politicas de
Hobbes la idea de una constitucién mixta, que resulte de coor-
dinar las dos formas de soberania, la patrimonial y la democra-
tica, le inspira una aversién decidida, llegando a rechazar
ulteriormente toda restriccién de la soberanfa, toda dejacién
de poder siquicra sea en el orden administrativo. Ni siquicra
la palabra de Dios—y esta tesis es para Hobbes motivo de
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PREFAGCIO

violentas persecuciones—se hace obligatort 51 no descansa so-
bre el refrendo del soberano politico.

La misma duzlidad se advierte en Ja uttlizacion que Hob-
bes hace de la Biblia. Como Spinoza, Ilobbes hice uso de la
autoridad de la Escritura para robustceer lits propiws opiniones,
pero con el tiempo emplea su dialéctica purit conmover la au-
toridad de la Biblia misma, y llega un momento en que esta
segunda finalidad predomina abiertamente sobre la primera,
Una linea critica que progresa desde los //ementos hasta el
Lewiatén hace que la ciudadela religiosa resulte cada vez me-
nos inexpugnable: a medida que decae en importancia el Es-
tado natural, pierden también siguirficicion los argumentos
teoldgicos que se aducian para defenderlo.

En rigor tradicional la obligacién del cristiano hacia su fe
podia levarle hasta el martirio. Para Hobbes, en cambio, la
obediencia al poder secular se impone, sobre el deber reli-
gioso, 2 quien no tiene la expresa vocacidn de predicar el
Evangelio. Y asi se llega a una tesis de Hobbes segiin la cual
Ia religion debe servir a la suprema entidad politica, y la es-
timacibn de que aquélla disfrute, depende, precisamente, de
si1 presta o no Utiles servicios al Estado. ’

En otro aspecto mis se realiza la liberacion de Hobbes
con respecto a la tradicién aristotélica. La teoria politica se
libera del filosofismo, de corte tradicional, y se amolda a Ia
experiencia histérica, de sentido francamente revolucionario.
Responde a la idea sustancial de Hobbes el hecho de que s
la filosoffa establece normas—muchas veces no generales—
para las acciones del hombre, la historia exprime [a experien-
cia humana, y no engendra en el hombre soberbia sino pru-
dencia y sabiduria practica, la razén mis suficiente y segura
de la virtud moral.

Hobbes reconoce que 12 misma necesidad domina el reino
de la Naturaleza y el de la cultura: esa conviccidén afirma en
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su alma la esperanza de que el conocimiento y la ciencia pue-
den y deben modificar el curso de la vida.

Ya Aristoteles dudaba de que los principios racionales
ejercieran influjo sobre la mayoria de los hombres. Para Hob-
bes esa duda se convierte en evidencia absoluta; con ello afir-
ma la impotencia de la razén como principio normativo, y en
lo sucesivo se preocupa mas de la eficiencia que de la recti-
tud de los preceptos. Asi llegamos con Hobbes a plantearnos
otro problema: el de la aplicacién de las normas, el de la ins-
titucién de leyes que amplien el radio de influencia de los
preceptos filoséficos. Entre estos precepfos y aquellas leyes se
extiende una amplia zona que sélo puede ser colmada por las
ensefianzas de la historta. Los preceptos filosoficos entranan
una limitacién fundamental y sélo benefician a los selectos:
las leyes visan, en cambio, a la mayoria de los hombres.

Iise tema torna y retorna incesantemente en la literatura
del Renacimiento. La virtud es siempre cualidad aristocratica,
seghn Castiglione: por cortedad de criterio los hombres no
comprenden ni siguen los mandatos de la filosofia, ni aman
la virtud en si, sino por la recompensa que procura. El nue-
vo estilo de la historia—en Bodin y Blundeville—persigue una
finalidad nueva: la de aplicar y realizar los preceptos filosé-
ticos, y determinar, al mismo tiempo, las condiciones y resul-
tados de esa realizacion.

De este modo la Filosoffa va derivando de la Fisica y la
Matematica, y, por el camino de la Historiz, llega a los domi-
nios de la Moral y la Politica. Como en el Arte, van abando-
randose los origenes y abstractos esquemas tradicionales, y el
hombre—el ser mas excelso de la Naturaleza—pasa a ser, con
sus limitaciones caracteristicas, tema central de la Filosofia.

Con ese creciente interés por el hombre se conjuga el con-
venamiento de que la razdn por si sola es impotente para
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guiarlo: la historia revela la magnitud de la desobediencia
humana, y sus ensefianzas procuran un saludable eatrenamien-
to de prudencia. En esa técnica—dice Bacon—irin templan-
dose los hombres para un mejor entendimiento y observancia
de los preceptos filoséficos.

Como en otros muchos aspectos del saber renaciente la
Historia gana un puesto de importancia junto a la Filosofia.
Sus ensefianzas ficiles y copiosas llegan a todos los tiempos y
personas, con lo cual queda evidenciada la superioridad de csa
rama dc conocimientos incluso sobre la filosofia tradicional,
que supo formular preceptos Utiles a una minoria selecta pero
rio acertd con el método para hacer llegar su vigencia a la
‘“4gnorante mayorfa”.

En ese intento de Hobbes corresponde a las pasiones un
amplio lugar, pero no en el sentido baconiano de ser asestadas
unas contra otras, sino en el de buscar con todo empefio su
armonja creadora.

Adviértase, sin embargo, que la historia misma ha de usar-
se con parsimonia. Maine ha dicho que en los inicios de la his-
toria, ¢l estado de lucha natural existe de tribu a2 tribu, y no
de hombre a hombre. Pero Hobbes se interesa sélo relativa-
mente por el origen histérico inmediato del Estado, ya que
de esa investigacidén no resulta dilucidada la cuestién cardi-
nal de cudl sea ¢l orden justo de la sociedad. Sélo llega a
formular al efecto una tesis defectiva: que a falta de ese orden
sobreviene la guerra de todos contra todos.

Por esa razén consideraba Hobbes mis esencial e incom-
parablemente méas importante que el conocimiento histérico,
por perfecto que sea, Ja fundamentacién filosofica de los prin-
cipios de todo juicio relativo a temas politicos. La tesis del Hla-
mado “estado de naturaleza” no es tanto un hecho histérico
como una construccién necesaria, es decir, una historia no ya
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1cal sino tipica, un esquema que no preexiste sino que se pro-
duce y prueba a si mismo.

El Estado y la necesidad del Estado surgen del “estado
natural”, de la misma manera que, mas tarde, Hegel hace
Lrotar de la conciencia natural el conocimiento absoluto. Los
dos filésofos coinciden en investigar lo imperfecto no a base
de un médulo mas valioso, sine apoyandose en la imperfec-
¢ién misma, porque ésta, como valor dindmico, se comprueba
y anula por si sola. Para Hobbes el hombre que se obstina en
permanecer en estado de naturaleza contradice su propia esen-
cia. Las pasiones, segiin Hegel, modélanse a si mismas y a sus
propésitos de acuerdo con su estructura, y construyen el edifi-
¢ de la sociedad humana donde la ley y el orden estableci-
dos tienen poder contra las mismas pasiones.

En una constante actividad depuradora de su propia teo-
ria, Hobbes declara superflua la historia real cuando la misma
l(losoffa politica se ha convertido en wna historia tipica, desde
¢l momento en que el orden no es inmutable desde el princi-
pio, sino perfecto solamente al final del proceso. La filosofia
palitica—dice Leo Strauss—se ha convertido asi, en manos de
Iobbes, en una ciencia 4 priori: “Su funcién ya no es, como
en la Antigliedad clasica, recordar a la vida politica el proto-
lipo eterno e inmutable del Estado perfecto, sino la moderna
v peculiar tarea de delinear por primera vez el programa del
li+tado esencial, futuro y concreto”. La historia recede en fa-
vor de la filosofia; el pasado, en favor del porvenir,

Pero la historia mantiene su fuerte significacién: veamos
«ono el pensamiento de Hobbes va ascendiendo a una cons-
nuccion cada vez méas pura, sin apoyarse en cada paso mis
(e lo estrictamente necesario para seguir su avance.

S es verdad que el orden humano no descansa en otro or-
«den suprahumano, sino que su origen se halla en la voluntad
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del hombre, no es posible lograr, tampoco, sepuridid filesé:
fica o teolégica para semejante ordenamiento. Y olra vez ne-
cesitamos la historia para percatarnos de la posibilidad del
progreso futuro apoyindonos en la evidenda del progreso ya
conseguido en el pasado. Sin orden suprahumano, sin lugar
fijo en el Universo el hombre ha de procurarse un sitio para
si propio, creando y extendiendo a su arbitrio los limites de su
poder, abatiendo o superando los obstaculos actuales: y en esa
labor es la historia su mejor maestra.

Quienes gustan de hallar paralelos de siglo a siglo, veran
en Hobbes en cierto modo un precursor de la idea matriz del
socialismo. Nuestro filésofo—dice Strauss—considera al hom-
bre como el proletario de la creacién: el hombre viene a
estar, frente al Universo, en la situacion del proletario de
Marx con respecto al mundo burgués: con su rebelién contra
la Naturaleza nada tiene que perder sino sus cadenas, y en
cambio tiene mucho que ganar.

Como ninglin otro pensador clasico, asocia Tucidides la
historiografia y la politica: no impone preceptos sino que ayu-
da a buscarlos, usando de un gracioso estilo narrativo. Su
preocupacién méxima consiste en establecer los motivos de la
aceién, y entre ellos los mas poderosos son las pasiones. Nada
mis dificil y oscuro que hallar en cada caso los méviles de
ellas.

Necesario resulta el conocimiento de las pasiones para fa-
llar la cuestién del verdadero orden en la vida social, v muy
particularmente de la mejor forma de Estado. La tradicién
teoldgica se inclinaba con vehemencia hacia la monarquia, y
cuando en el prélogo a Tucidides aporta Hobbes una adhe-
sién a la tesis monarquizante, lo hace basandose en el poder
de las pasiones. Aparecen éstas desatadas en cualquier otra
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del hombre, no es posible lograr, tampoco, scpuidad filosé-
fica o teoldgica para semejante ordenamiento. Y otra vez ne-
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tuye al honor, y la justicia y la caridad se resuclven en el te-
mor de la muerte violenta.

El método de las Ciencias exactas, aplicado a la filosofia
politica, significaba que iba a descartarse de modo definitivo
el valor, hasta entonces esencialisimo, de la opinién: en lo
sucesivo la filosoffa politica vendria a asignar fines obligato-
rios ¢ indiscutibles a la voluntad y a la accién: las pasiones
dejarfan de ser motor irrefrenable, para convertirse en meros
auxiliares. Asi pues nacfa con Hobbes una fria Ciendia politi-
ca, necesitada de expresar su contenido sin contradiccién posi-
ble: y es en este aspecto en el que renace el aristotelisme, que
subraya el valor de la retérica, de la palabra precisa, frente a
los hechos equivocos.

Hobbes avanza del Estado existente a sus razones, y de
ahi 3 la forma ideal futura del! verdadero Estado. El equili-
brio inestable del Estado presente se modifica, teGricamente,
en el equilibrio estable del Estado justo. El derecho de na-
turaleza es formulado por Hobbes como conjunto de las jus-
tas reciamaciones del individuo, como base de la filosofia po-
litica, prescindiendo del soporte inconsistente de la ley, natu-
ral o eclesidstica.

La soberania considerada por Hobbes no es obra de razén
sino de voluntad: el soberano no es Ia mente sino el espiritu
del FEstado, tesis que ya se aproxima mucho a la de Rous-
seau, segln la cual el origen y asiento de la soberania es Ia
voluntad general. La ley, 1abil y cambiante, se ajusta a los
movimientos efectivos de la opinién general.

Todavia a los ochenta y siete afios deleitibase Hobbes
traduciendo Homero al inglés: su vida iba a cerrar aquel
magno curso con los mismos acordes humanistas que sona-
ron en los comienzos de su existencia. Agil alin de cuerpo y
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de espiritu, deportista y recitador, Hobbes sigue en sus tl-
timos afios con particular atencién e interés la figura de
Luis X1V,

En 4 de septiembre de 1679 se apagaba la existencia de
este genial pensador, frondoso y solemne como un roble cen-
tenario. Cuatro afios mas tarde los geniecillos universitarios
de Oxford daban la justa medida de su mezquindad orde-
nando la quema pfiblica de los libros de nuestro fil6sofo.

La concepcién hobbesiana del Estado de naturaleza se
aparta netamente del sentido paradisiaco que 2 ese estado
primordial asigna el pensamiento teolégico. Hobbes separa
con claridad dos etapas: una situacién de barbarie y de gue-
rra de todos contra todos, un mundo sin germen de derecho,
¥y, por otra parte, un Estado creado y sostenido por el dere-
cho, un Estado con poder bastante para iniciar y reformar su
estructura.

Leyendo a Hobbes nadie podria afirmar, sin embargo,
como hace Gierke, que su teoria niega cualquier vinculo ju-
ridico que no emane del poder estatal. La ley fundamental
de naturaleza, sefialada por Hobbes, implica en primer tér-
mino la obligacién de procurar la paz, pero seguidamente se
afiade que la propia renuncia al derecho que tenemos a to-
das las cosas, sélo es -obligada cuando los demis estin dis-
puestos a esa misma renuncia. s, pues, en germen, la mis-
ma limitacién general de la libertad que sirve de base, mis tar-
de, 2 la formulacidn kantiana. Se asegura, asi, una voluntad
colectiva a la que sirve una sagaz teoria de la representacion
juridica: pero no se niega la posibilidad de otras potencias de
esa voluntad colectiva, La débil posicion del “derecho” de gen-
tes se explica por esa situacidn de guerra eterna en que aun
se hallan sus titulares. El Estado no hace en esencia otra cosa
que negzar el estado de naturaleza, y los dominios personales
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directos a &l inherentes: construye un mandato y una repre-
sentacién, obra en nombre y con el poder de todos.

Quien conozca la calurosa defensa que de la auténtica
burguesia econémica hace Hobbes en su Behemork, asi como

-el hondo sentido moral que penetra en sus concepciones del
Estado justo, encontrari poco fundada la tendencia a presen-
tar a Hobbes como el origen de las teorfas politicas totalita-
rias.® “Un Estado—dice Hobbes™~—puede forzarnos a obede-
cer, pero no a que nos convenzamos de un error. .. La opre-
sién de las opiniones no produce otro efecto que el de unir
y amargar, esto es, aumentar la maldad y el poder de quienes
en seguida las creyeron®, .

Hobbes sostiene la idea de defender con todos los medios,
incluso la violencia.y el engafio, los derechos del hombre aban-
donado a si mismo—cuando el Estado no existe o ha dejado
de existir temporalmente—peroc nadie tan celoso como él en
procurar que cese tal situacién de salvajismo. Su posicién no
es la de un “totalitario”: mis bien me atreveria a decir que
hay en su postura moral muchos rasgos de “refugiado”.

El “refugiado” Hobbes siente la nostalgia de su patria
y no se resigna a quemar las naves del regreso. Para él nin-
glin crimen tan grande existe como la guerra civil, y de ahi
su enemiga al clero que—segiin sus propias palabras—siem-
pre estd complicado.en las luchas fratricidas de Inglaterra. Se
siente cada vez mis sblo, mis hoscamente atacado. Uno de
los partidos clericales le obligd a huir de Inglaterra (los pres-
biterianos) ; otro (los clericales), a escapar de Frandia.

8 Cf. Hobbes y ¢l Estado totalitario, por €l Dr. ANTONIO Caso, “Ex-
celsior”. México, 8 de diciembre 1939; ViLaToux, Ls cité de Hobdbes,
Théoric de PEiat totalitaire. Bisoi sur la comception noturaliste de la civili-
sation. Ed. Gavalda, Paris, 1935; R. Caritant, Hobbes ¢r PEtar totali-
taire. Rev. de Phil, d. Droit, 1936, vols. 1 y 1, pp. 46-75; BraucHEsNE,
La pensée et Vinfluence de Th, Hobbes. Arch. de Phil. d. Droit. vol. x,
1936.

Y Behemoth, p. 62 de la edicién de TonmEs.
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Como buen “refugiado” dispone para si mismo del tiempo
enterd: por afiadidura vive en el ambito hipercritico de los
cercles savants. Quiere la paz a toda costa—jquién verfa en
«ilo una afirmacién totalitaria?-—; siente una ferviente pasién
por el orden, y cualquier manifestacién de fuerza que sea ne-
cesaria para mantenerlo, le parece justa. Con una insupera-
ble vehemencia rechaza todo atentado a la armonia y a la paz
lograda, y ello le conduce a subrayar con ejemplos histéricos
abundantes la insensatez de la democracia derivando hadia la
anarquia. Pero ninguna traba reconoce a su libre juicio, y cuan-
5 el soberano fracasa en el mantenimiento de su poder intan-
gible, €1, como sfbdito, se considera liberado de su obllgacxon
de obcdecer.

Hobbes—dice Strauss—es uno de esos singularisimos
pensadores ingleses (tan peculiar en filosoffa como Shelley
en el arte poético) que desafian cualquier tentativa de inter-
pretacién en términos de caracteristicas nacionales, o en los de
wnalquier escuela o moda del pensamiento. Aparte de su al-
cance en la evolucién cientifica, la importancia de tales hom-
bres radica en que hablan un lenguaje universal, sin medida
de tiempo ni de espacio.

MANUEL SANCHEZ SARTO
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DEDICATORIA

A mi muy honorable amigo Mr. Francis
GOJOIP}II.HJ Clﬂ GOCIOIP}II.RJ

Honorable sefor:

Su muy respetado hermano Mr. Sidney Godolphin solia
complacerse, mientras vivid, dedicando alguna atencién e mis
estudios, y obligindome, ademis, de otros modos, como sa-
beis, con manifiestos lestimonios de su buena opinién, grandes
en si mismos, pero mds atin por la dignidad de su persoma.
No existe ninguna virtud que disponga a un hombre ya sea
ol servicio de Dios o al de su pais, al de la sociedad civil o al
de la amistad privade, que no apareciera con evidencia en su
conversacion, no ya como adquirida por la necesidad o- arbi-
trada por la ocasion, sino de manera inherente y ostensible
en una generosa constitucion de su naturaleza. Por tal causa, en
honor y gratitud a El, y con devocion a vos mismo, os dedico
humildemente este discurso mio sobye la repdiblica. Ignoro
cémo lo acogeré el mundo, ni qué reflejo tendré en guienes
_ parecen distinguirlo con su favor. En un camino amenazado
por quienes de umna parte luchan por un exceso de libertad,
v de otra por un exceso de autoridad, resulta dificil paser
indemne entre los dos bandos. Creo, sin embargo, que el
empeiio de awmentar el poder civil, no puede ser condenado
por éste; ni los particulares, al censurarlo, declaran con ello
que consideran excesivo ese poder. Por otra parte, yo no aludo
@ los hombres, sino (en abstracto) a la sede del poder, como
equellas sencillas e imparciales criaturas del Capitolio roma-
no, que con su ruido defendian a quienes estaban en él, no
por ser ellos, sino por estar alli: pienso, pues, que no ofen-
deré g nadie sino a los que estén fuera o a los gue, estando
dentro, los favorecen., Lo que, acaso, les desagrade mas, serén
ciertos textos de-las Sagradas Escrituras, aducidos por mi con
propdsito distinto del que, por lo comin, otros persiguen. Si
procedi de este modo, lo hice con el debido respeto, v (en
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cuanto a la materia se refiere) por mecesidad: csos textos son
como los bastiones desde los cuales imptignan los enemigos al
poder civil. Si, a pesar de ello, veis censurado mi trabajo por
los demds, os complaceré advertir, como excusa, que soy un
hombre gque ama sus propias opiniones y cree en la veracidad
de cuanto afirma; gque veneraba a vuesiro hermano y os venero
a vas, y que ello me ha movido a preswmir que, sin consul-
taros, merezco el titulo de ser, como soy,

SENOR,
vuesiro mds humilde y mas obediente servidor,
THO. HOBBES

Paris, Abril -;ﬁ 1651
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La Naturaleza (el arte con que Dios ha hecho y gobierna
el mundo) estd imitada de tal modo, como en otras muchas
cosas, por el arze del hombre, que éste puede crear un animal
artificial. Y siendo la vida un movimiento de miembros cuya
iniciacién se halla en alguna parte principal de los mismos §por
qué no podriamos decir que todos los automatas (artefactos que
se mueven a si mismos por medio de resortes y ruedas co-
mo lo hace un reloj) tiencn una vida artificial? (Qué es en
realidad el corazdén sino un resorte; y los nervios qué son,
sino diversas fibras; y las articulaciones sino varias ruedas que
dan movimiento al cuerpo entero tal como el Artifice se lo
propuso? El arte va alin mas lejos, imitando esta obra racional,
que es la mas excelsa de la Naturaleza: el hombre. En efecto:
gracias al arte se crea ese gran Leviatén que llamamos repd-
blica o Estado (en latin civitas) que no es sino un hombre
artificial; aunque de mayor estatura y robustez gue ¢l natural
para cuya proteccién y defensa fue instituido; y en el cual
la soberania es un alma artificial que da vida y movimicnto al
cuerpo entero; los magistrados y otros funcionarios de la ju-
dicatura y del poder ejecutivo, nexos artificiales; la #ecom-
pensa y el castigo {mediante los cuales cada nexo y cada miem-
bro vinculado a la sede de la soberania es inducido a ejecutar
su deber) son los mervios que hacen lo mismo en el cuerpo
natural; la rigueza y la abundancia de todos los miembros
particulares constituyen su potencia; la salus populi (la sal-
“acin del pueblo) son sus negocios; los comsejeros, que in-
forman sobre cuantas cosas precisa conocer, son la memoria;
la equidad y las leyes, una razén y una voluntad artificiales; la
concordia, es la salud; la sedicidn, la enfermedad; la gue-
rra civil, la muerte. Por Gltimo, los convenios mediante los cua-
les las partes de este cuerpo politico se crean, combinan y unen
entre si, aseméjanse a aquel fiez, o hagamos al hombre, pro-
nunciado por Dios en la Creacién. {2]
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Al describir la paturaleza de este hombre artificial me
propongo considerar:

1°  La rmateris de que consta y el artifice; ambas cosas zon el ombre.

2° Cémo y por qué pactos sc instituye, cuiles son los derechos v e
poder justo o la autorided justa de un soberamo; y qué es lo que
lo mantiene o lo aniquila,

3% Qué es un gobicrno' cristiano.
Por Gltimo qué es el reino de las tinicblas.

Por lo que respecta al primero existe un dicho acreditado
scgan el cual la sabiduria se adquiere no ya leyendo en los
libros sino en los hombres. Como consecuencia aquellas perso-
nas que por lo comén no pueden dar otra prueba de ser
sabios, se complacen mucho en mostrar lo que piensan que
han leido en los hombres, mediante despiadadas censuras he-
chas de los demas, a espaldas suyas. Pero existe otro dicho
mucho mas antiguo, en virtud del cual los hombres pueden
aprender a leerse fielmente uno al otro si se toman la pena
de hacerlo; es el nosce te ipsum, léete a ti mismo: lo cual no
se entendia antes en el sentido, ahora usual, de poner coto
2 la birbara conducta que los titulares del poder observan con
respecto a sus inferiores; o de inducir hombres de baja estofa
a una conducta insolente hacia quienes son mejores que ellos.,
Antes bien, nos ensefia que por la semejanza de los pensa-
mientos y de las pasiones de un hombre con los pensamientos
y pasiones de otro, quien se mire a si mismo y considere lo
que hace cuando piensa, opina, razona, espera, teme, efC., y~
por qué razones, podri leer y saber, por consiguiente, cuales
son los pensamientos y pasiones de los demis hombres en
ocasiones parecidas, Me refiero a la similitud de aquellas pa-
siones que son las mismas en todos los hombres: deseo, temor,
esperanza, etc.; no a la semejanza entre los odjeros de las
pasiones, que son las cosas deseadas, temidas, esperadas, etc.
Respecto de éstas la constitucién individual y la educacién
particular varian de tal modo y son tan faciles de sustraer a
nuestro conocimiento que los caracteres del corazén humano,
borrosos y encubiertos, como estin, por el disimulo, la falacia,
la ficcién y las erréneas doctrinas, resultan vinicamente legibles
para quien investiga los corazones. Y aunque, a veces, por las
acciones de los hombres descubrimos sus designios, dejar de
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compararlos con nuestros propios anhelos y de advertir todas
las arcunstancias. que pueden alterarlos, equivale a descifrar
sin clave y exponerse al error, por exceso de confianza o de
desconfianza, seglin que el individuo que lee sea un hombre
bueno o malo.

Aunque un hombre pueda leer a otro por sus acciones,
de un modo perfecto, sélo puede hacerlo con sus circuns-
tantes, que son muy pocos. Quien ha de gobernar una nacién
entera debe leer, en si, mismo, no a este o aquel hombre, sino
2 la humanidad; cosa que resulta mis dificil que aprender
cualquier idioma o ciencia; cuando yo haya expuesto ordena-
damente el resultado de mi propia lectura, los demés no ten-
drin otra molestia sino la de comprobar st en si mismos llegan
a anilogas conclusiones. Porque este género de doctrina ne
admite otra demostracién.



PARTE I DEL HOMBRE C4P. 1

DEL HOMBRE

CAPITULO 1

De las Sensaciones

Por lo que respecta a-los pensamientos del hombre quiero
considerarlos en primer término singularmente, y luego en su
conjunto, ¢s decir, en su dependencia mutua.

Singularmente cada uno de ellos es una representacién o
apariencia de cierta cualidad o de otro accidente de un cuerpo
exterior a nosotros, de lo que cominmente llamamos objeto.
Dicho objeto actGa sobre los ojos, oidos y otras partes del
cuerpo humano, y por su diversidad de actuacién produce di-
versidad de apariencias.

El origen de todo ello es lo que lamamos sensacién (en
efecto: no existe ninguna concepcién en el intelecto humano .
que antes no haya sido recibida, totalmente o en parte, por
los érganos de los sentidos). Todo lo demas deriva de cste
elemento primordial. ’

Para el objeto que ahora nos proponemos no es muy ne-
cesario conocer la causa natural de las sensacioncs; ya en otra
parte he escrito largamente acerca del particular. No obstantc,
para llenar en su totalidad las exigencias del método que aho-
ra me ocupa, quiero examinar brevemente, en este lugar, di-
cha materia.

La causa de la sensacidn es el cuerpo externo u objeto que
actlia sobre el érgano propio de cada sensacidn, ya sea de modo
inmediato, como en el gusto o en el tacto, o mediatamentc
como en la vista, el ofdo y el olfato: dicha accién, por medio
de los nervios y otras fibras y membranas del cuerpo, sc
adentra por éste hasta el cerebro y el corazén, y causa allf
una resistencia, reaccién o esfuerzo del corazén, para liber-
tarse: esfuerzo que-dirigido hacia el exterior, parcce ser algo
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externo. Esta apariencia o fantasia es lo que los hombres 12
man sensacidn, y consiste para‘el ojo en una luz o color fign-
rado; para el oido en un somido; para la pituitaria en un olor;
para la lengua o el paladar en un sabor; para el resto del cuer-
po en calor, frio, dureza, suavidad y otras diversas cualidades
que por medio de la sensacién discernimos. Todas estas cua-
lidades se denominan sensibles y no son, en el objeto que las
causa, sino distintos movimientos en la materia, mediante
los cuales actfia ésta diversamente sobre nuestros érganos. En
nosotros, cuando somos influidos por ese efecto, no hay tam-.
poco otra cosa sino movimientos (porque el movimiento no
produce otra cosa que movnmmnto) Ahora bien: su apariencia .
con respectc a nosotros constituye la fantasia, tanto en estado
de vigilia como de suefio; y asi como cuando oprimimos el
oido se produce un rumor, asi también los cuerpos.que vemos
u oimos producen el mismo efecto con su accién tenaz, aunque
imperceptible. En  efecto, si tales colores o sonidos es-
tuvieran en los cuerpos u objetos que los causan, no podrian
ser (4] separados de ellos como lo son por los espejos, y en
los ecos mediante la reflexién. De donde resulta evidente que
fa cosa vista se encuentra en una parte, y la apariencia en otra.
Y aunque a cierta distancia lo real; el objeto. visto parece re-
vestido por la fantasia que en nosotros produce, lo cierto es
que una cosa es el objeto y otra la imagen o fantasia, Asi que
las sensaciones, en todos los casos, no son otra cosa que fan-
tasia original, causada, como ya he dicho, por la presidn, es
decir, por los movimientos de las cosas externas sobre nues-
tros ojos, ofdos y otros drganos.

Ahora bien, las escuelas filoséficas en todas las Univer-
sidades de la cristiandad, fundindose sobre ciertos textos de
Aristételes, ensefian otra doctrina, y dicen, por lo que respecta
a la visién, que la cosa vista emite de si, por todas partes, una
especie visible, aparicion o aspecto, o cose wvista; la recepcién
de ello por el ojo constituye la visién. Y por lo que respecta
1 la audicion, dicen que la cosa oida emite de si una especie
audible, aspecto o cosa audible, que al penetrar en el oido en-
gendra la aeudicion. Incluso por lo que respecta a la causa de
la comprensién, dicen que la cosa comprendida emana de si
unn especie inzeligible, es decir un inteligible que al llegar a
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la comprensién nos hace comprender. No digo esto con pro-
posito de censurar lo que es costumbre en las Universidades,
sino porque como posteriormente he de referirme a su misién
en el Estado, me interesa haceros ver en todas ocasiones qué
cosas deben ser enmendadas al respecto. Entre ellas estd la
frecuencia con que usan elocuciones desprovistas de signifi-
cacién,
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CAPITULO 11

De la Imaginacion

Que cuando una cosa permanece en reposo seguiri mante-
niéndose asi a menos que algo la perturbe, es una verdad de
la que nadie duda; pero que cuando una cosa estd en movi-
riento continuara moviéndose eternamente, a menos que algo
la detenga, constituye una afirmacién no tan facil de entender,
aunque la razén sea idéntica (a saber: que nada puede cambiar
por si mismo). En efecto: los hombres no miden solamente
2 los demis hombres, sino a todas las otras cosas, por si
mismos: y como ellos mismos se encuentran sujetos, ‘después
del movimiento, a la pena y al cansancio, piensan que toda
cosa tiende a cesar de moverse y procura reposar por decisién
propia; tienen poco en cuenta el hecho de st no existe otro
movimiento en el cual consista este deseo de descanso que
advierten en si mismos. En esto se apoya la afirmacién esco-
lastica de que los cuerpos pesados caen movidos por una ape-
tencia de descanso, y se mantienen por naturaleza en el lugar
que es mas adecuado para ellos: de este modo se adscribe ab-
surdamente a las cosas inanimadas apetencia y conocimiento
de lo que es bueno para su conservacién (lo cual es mas de lo
que el hombre tiene).

Cuando un cuerpo se pone una vez en movimiento, se
mueve cternamente (2 menos que algo se lo impida); y el
obstaculo que encucntra no puede detener ese movimiento
en un instante, sino con ¢l transcurso del tiempo, y por grados.
Y del mismo modo que vemos en el agua cémo, cuando el
vicnto cesa, las olas continGian batiendo durante un [5} espacio
de tiempo, asi ocurre también con el movimiento que tiene
lugar en las partes internas del hombre, cuando ve, suefia, etc.
En efecto: aun después que el objcto ha sido apartado de nos-
otros, si cerramos los ojos seguiremos reteniendo una imagen
de Ia cosa vista, aunque menos precisa que cuando la veiamos.
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Tal es lo que los latinos llamaban imeginacion, de la imagen
que en la visidn fuc creada: y esto mismo se aplica, aunque
impropiamente, a todos los demis sentidos. Los griegos, en
cambio, 2 Namaban fontasia, que quiere decr aparicasia, y
es tan peculiar de un sentido como de los demds. Por consi-
guiente, la 1MAGINACION 1o ¢s otra cosa sino una sensacién
que se debilita; scusacion que se encuentra en los hombres
y en muchas otras crizturas vivas, tanto durante ¢l sucio como
en estado de vigiha.

; La debilitacién de las scnsaciones en el hombre que se
halla en estado de vigilia no es la debilitacién del movimiento
que tiene lugar en las sensaciones: mis bien es una obnubi-
lacidn de ese movimiento, algo anilogo a como la luz del
sol obscurece la de las estrellas. Kn efecto: las estrellas no
ejercen menos en el dia que por la noche la virtud que las hace
visibles. Pero asi como entre las difcrentes solicitaciones que
nuestros ojos, nuestros ofdos y otros 6rganos reciben de los
cuerpos externos, sélo Ja predominante es sensible, asi también,
sicndo predominante Ia luz del sol, no impresiona nuestros
sentidos la accidn de las estrellas. Cuando se apurta de nues-
tra vista cualquier objeto, la impresidn que hizo en nosotros
permanece; ahora bien, como otros objelos mas prescites vie- .
nen a impresionarnos, a su vez, la imaginacién del pasado se
obscurece y debilita; asi ocurre con la voz del hombre entre
los rumores cotidianos. De ello se sigue que cuanto mas largo
es ¢l tiempo transcurrido desde la visién o sensacién de un
objeto, tanto mas débil es la imaginacién. El cambio continuo
quc sc opera en el cuerpo del hombre destruye, con el ticmpo,
Ias partes que sc movicron en la sensacidn; a su vez la dis-
tancia en el tlempo o en el espacio producen cn nosotros el
mismo cfecto. Y del mismo modo que a gran distancia de un
lugar el objeto a que mirais os aparcce mindsculo y no hay
posibilidad de distinguir sus detalles; y asi como, de lejos,
las vaces resultan débiles e inarticuladas, asi, también, después
de un gran lapso de tiempo, nuestra imagen del pasade se
debilita, y, por ejemplo, perdemos de las ciudades que hemos
visto, el recuerdo de muchas calles; y de las acciones, mu-
chas particulares circunstancias. Lista sensacion decadente, s
queremos expresar la misma cosa (me refiero a la fantasfa)
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lx llamamos imaginesion, como ya dije antes: pero cuando
queremos cxpresar cse decaimiento y significar que la sensa-
¢ion sc atenQa, envejece y pasa, la llamamos memoria. Asi
imaginacién y memoria son una misma Cosa que para diversas
consideractones posee, también, nombres diversos.

Una memoria copiosa o la memoria de muchas cosas se
denomina experiencia. La imaginacion se reflere solamente a
aquellas cosas que antes han sido percibidas por los sentidos,
‘bien sea dc una vez o por partes, cn tiempas diversos; la
primera {que consiste en la imaginacién del objeto entero tal
como fue presentado a los sentidos) es simple imaginacion;
asi ocurre cuando alguien imagina uwh hombre o un caballo
guc vio anteriormente. La otra es compuesta, coma cuando
de Ia visidn de un hombre en cicrta acasidn, y de un caballo
en otra, componemos en nuestra mente la imagen de un cen-
tauro. Asi, también, chando un hombre combina la imagen
de su propia persona ¢on la imagen de las accivnes de otro
hombre; por ejemplo, cuando un hombre se imagina a si
mismo ser un [fércules o un Alejandro (cosa que ocurre con
frecuencia a quienes leen novelas en abundancia), se trata de
una imaginacidn compuesta, pero propiamente de una ficcién
[6] mental. Existen también otras imigenes que se producen
“en los hombres {aunque cn estado de vigilia) a causa de una
gran impresién recibida por los sentides. Por cjemplo, cuando
se mira fijamente al sol, la impresién deja ante nuestros ojos,
durante largo tiempo, una imagen de dicho astro; cuando
se mira con fijeza y de un modo prolongado figuras geomé-
tricas, ¢l hombre cn la obscuridad (aunque esté despierto)
ticne luego imigenes -de lineas y angulos ante sus ojos: este
género de fantasiz no tiene nombre particular, por ser algo
que cominmente no cae bajo el discurso humano.

Las imaginaciones de los que ducrmen constituyen lo que
llamamos ensuefios. También éstas, como todas las demas ima-
ginaciones, han sida percibidas antes, totalmente o en partes,
por los senridos. Y como el cerebro y los nervias, neccsarios a
la sensacién, quedan tan aletargados en el suefio que diffcil-
meate se mueven por la accidn de los objetos externos, durante
¢l suefio no puede producirse otra imaginacién ni, en conse-
cupncia, otro ensuefio sino el que procede de la agitacién de
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las partes internas del cuerpo humano. Dada la conexidn que
ticnen con el cerebro y otros érganos, cuando estos elementos
internos se perturban, ponen a dichos érganos en movimiento:
solo que hallindose entonces algo aleturgados los 6rganos de
la sensacion, y no existicndo un nuevo objeto que pueda domi-
rarla u obscurecerla con una impresién mas vigorosa, el en-
suefio ticne que ser més claro en el silencio de las sensaciones
que lo son nuestros pensamientos en estado de vigilia.

Y aun suele ocurrir que resulte dificil, y en ciertos casos
. imposible, distinguir exactamente entre scnsacidn y ensuciio.
Por mi parte, cuando considero que en los suefios no picnso
con frecuencia ni constantemente en las mismas personas, lu-
gares, objetos y acciones que cuando estoy despierto; ni re-
cuerdo durante largo rato una serie de pensamientos cohe-
rentes con los ensuefios de otros tiempos; y como, ademas,
cuando estoy despierto observo frecuentemente lo absurdo de
los suefios, pero nunca suefio con lo absurdo de mis pensamien-
tos en estado de vigilia, me satisface advertir que cstando des-
pierto yo sé que no suefio: mientras que cuando duermo, me
pienso estar despierto.

Si advertimos que los ensuefios son causados por la des-
templanza de algunas partes intcrnas del cuerpo, tendremos
que csas diversas destemplanzas causarin, necesariamente,
ensueiios diferentes. As{ acontece que cuando se tiene frio es-
tando echado se suefia con cosas de terror, y surge la idca ¢
imagen de algin objeto temible (siendo reciproco el movi-
miento del cerebro a las partes internas, y de las partes in-
ternas al cerebro); del mismo modo que la cdlera causa calor
en algunas partes del cuerpo cuando estamos despiertos, asf,
cuando dormimos, €l exceso de calor de lus mismas partes causa
cSlera, y engendra en el cerebro la imagen de un enemigo. De
la misma manera la pasién natural, cuando estamos despiertos,
engendra deseo; y el desco produce calor en otras ciertas
partes del cuerpo; asi también al exceso de ardor en estas par-
tes, cuando estamos durmiendo, sucede en el cerebro la
imagen de alglin anhelo antes sentido. En suma, nuestros en-
suefios son el reverso de nuestras imigenes en estado de vigilia.
Sélo-que cuando estamos despiertos €] moyimiento se inicia en
un extremo, y cuando dormimos, en otro,
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La mayor dificultad en discriminar los ensuefios de un
hombre y sus pensamientos en estado de vigilia [7} se ad-
vierte cuando por accidente dejamos de observar que estamos
durmiendo, cosa que facilmente ocurre al hombre que esta
lleno de terribles pensamientos, y cuya conciencia se halla per-
turbada, hasta el punto de que duerme aln en circunstancias
extrafias, por ejemplo al acostarse o al desnudarse, lo mismo
que otros dormitan en el sillén. En efecto: quien esta apenado
y se afana, en vano, por dormir, si una fantasia extrafia o
cxorbitante sc le aparece, facilmente propenderd a pensar en
un ensuefio. Cuentan de Marco Bruto (un personaje a quien
dio vida Julio César, y le hizo su favorito, no obstante lo
cual fue asesinado por €l) que en Philippi, la noche de la vis-
pera de la batalla contra César Augusto, vio una aparicién
espantable que los historiadores presentan, por lo comun, co-
mo una visibn; ahora bien, teniendo en cuenta las circuns-
tancias, facilmente podemos inferir que no se trataba sino de
un ensueio fugaz. Hallandose sentado en. su tienda, pensativo
y conturbado por el acto cometido, no fue diffcil para €l
aterido de frio como estaba, sofiar acerca de lo gue mis le
afligia: ese mismo temor le hizo despertar gradualmente, con
lo cual la aparicién fue desvaneciéndose poco a poco. Y como
no tenia seguridad de estar durmiendo, no habia motivo para
pensar que todo ello fuera un ensuefio ni cosa distinta de una
vision. Esta eventualidad no es muy rara, pues incluso los
«que estan perfectamente despicrtos, cuando tienen miedo y son
supersticiosos, y se hallan poseidos por terribles ideas, al estar
solos en ia obscuridad se ven sujetos a tales fantasias, y creen
ver espiritus y fantasmas de hombres muertos paseando por los
cementerios. En todo ello no hay otra cosa que su fantasia, o
bicn el fraude de ciertas personas que, abusando del temor
ajeno, pasan disfrazadas, durante la noche, por lugares que
desean frecuentar sin ser conocidas. .

De esta ignorancia para distinguir los ensuefios, y otras
lantasias, de la visién y de las sensaciones, surgieron en su
mayor parte las creencias religiosas de los gentiles, en los tiem-
pos pasados, cuando se adoraba a satiros, fauncs, ninfas y otras
ficciones por el estilo: tal es, también, ahora, el origen del
concepto que la gente vulgar tiene de hadas, fantasmas y duen-
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des, asi como del poder de las brujas. En cuanto a estas
altimas no creo que su brujeria encierre ningln poder efec-
_ tivo: pero justamente se las castiga por la falsa creencia que
tienen de ser causa de maleficio, y, ademas, por su propésito
de hacerlo si pudieran: sus actividades se hallan mas cerca de
una nueva religiébn que de un arte o cencia. En cuanto a
las hadas y fantasmas deambulantes, el concepto que sobre
ellos se tiene se inicié seguramente, o por lo menos no ha sido
contradicho, para acreditar el uso de exorcismos, cruces, aguy
bendita y otras parecidas invenciones de personas supersticio-
" sas. A pesar de ello no hay duda de que Dios puede hacer
apariciones fuera de lo natural: pero que las haga tan fre-
cuentemente que los hombres hayan de temer tales cosas més
que temen la continuidad o el cambio en el.curso de la Natu-
raleza (que-también puede permanecer o cambiar), no es ar-
ticulo de fe cristiana. Ahora bien, los hombres malvados, bajo
el pretexto de que Dios puede hacerlo todo, son tan osados
que dicen todo aquello que sirve a sus propésitos, aunque se-
pan que es falso. Es cosa inherente a la condicién de un horabre
sabio no creer en ello sino cuando la buena razén haga dignas
de crédito las cosas afirmadas. Si esta supersticion, este temor
2 los espiritus fuese eliminado, y con ello los pronésticos a
base de ensuefios y otras cosas concomitantes —mediante las -
cuales [8] algunas personas ambiciosas de podLr abusan de
las gentes sencillas— los hombres estarfan mds aptos que lo
estan para la obediencia civica.

Tal deberfa ser la misién de las escuelas, pero mis bien
tienden a alimentar semejantes doctrinas. Porque (no sabien-
do lo que son la imaginacién y las sensaciones) ensefian aque-
llo que por tradicién conocen. As{ afirman algunos que las
imaginaciones surgen en nosotros mismos y no tienen causa,
Otros aseguran que mis cominmente se producen por obra
de la voluntad; que los pensamientos buenos son.inspirados
en el hombre por Dios, y los pensamientos malvados por el
demonio: o que los pensamientos buenos resultan imbuidos
(infusos) en el hombre por Dios, y los malignos por el de-
monio. Algunos dicen que.los sentidos reciben las especies de
_ las cosas y las entregan 2l sentido comfin: que el sentido co-
min las transmite a la fantasia, y ésta a la memoria, y la
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memoria al juicio; lo cual parece pura tradicién de cosas, con
muchas palabras que no ayudan a la comprension.

La imaginacién que se produce en el hombre (o en cual-
quiera otra criatura dotada con la facultad de imaginar), por
medio de palabras u otros signos voluntarios es lo que géne-
ralmente llamamos entendimiento, que es comiin a los hom-
bres v a los animales. Por el habito, un perro llegari a entender
la llamada o la reprimenda de su duefio, y lo mismo ocurrird
con otras bestias. El entendimiento que es peculiar al hombre,
no es solamente comprensién de su voluntad, sino de sus con-
cepciones y pensamientos, por la sucesién y agrupacién de los -
nombres de las cosas en afirmaciones, negaciones y otras for-
mas dec expresion, De este género de entendimiento he de ha-
blar mis adelante. '
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CAPITULO. 111

De la Consecuencia o Serie de I'maginaciones

Por consecuencia o serie de pensamientos comprendo la
- sucesién de un pensamienta a otro; es lo que, para distinguirlo
del discurso en palabras, denominamos discurso mental.

Cuando un hombre piensa en una cosa cualquiera, su pen-
samiento inmediatamente posterior no es, en definitiva, tan
casual como pudiera parecer. Un pensamiento cualquiera no
sucede a cualquier otro pensamiento de modo indiferente. Del
mismo modo que no tenemos imigenes, 2 no ser que antes
hayamos tenido sensaciones, en conjunto o en partes, asi tam-
poco tenemos transicién de una imagen a otra si antes no la
hemos tenido en nuestras sensaciones. La razén de ello es
la siguicnte. Todas las fantasias son movimientos efectuados
dentro de nosotros, reliquias de los que se han operado en la
sensacién. Estos movimientos que inmediatamente se suceden
en las sensaciones, siguen hallindose, también, conjuntos des-
pués de ellas. Asi, al volver a ocupar el primer movimiento
un lugar predominante, continda el segundo por coherencia
con la materia movida, como el agua sobre una mesa puede
ser empujada de una parte a otra y guiada por el dedo. Pero
como en las sensaciones, tras una sola y misma cosa percibida,
viene una vez una cosa y otras otra, asi ocurre también en el
tiempo, que al imaginar una cosa (9] no podemos tener -cer-
tidumbre de Jo que habremos de imaginar a continuacion,
Sélo una cosa es cierta: algo debe haber que sucedié antes,
en un tiempo u otro.

Fsta seric de pensamientos o discurso mental es de dos
clases. La primera carece de orientacion y designio, es incons-
tante; no hay en ella pensamiento apasionado que gobierne y
atraiga hacia si mismo a los que le siguen, constituyéndosc
en fin u objeto de algin deseo o de otra pasién. En tal caso
se dice que los pensamientos fluctdan y parecen incoherentes
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uno respecto a otro, como en el suefio. Tales son, comGnmente,
los pensamientos de los seres humanos que no sélo estin ais-
lados, sino también sin preocupacién por cualquiera otra cosa.
Incluso puede ocurrir que esos pensamientos sean tan activos
como en otros tiempos, pero carezcan de armonfz, como el
sonido de un latd sin templar en manos de cualquier hombre;
o templado, en manos de alguien que no supiera tocar. Aun
en esta extrafa disposicién de la mente un hombre percibe
muchas veces el hilo y la dependencia de un pensamiento con
respecto a otro. Asi en un coloquio acerca de nuestra guerra
dvil presente iqué cosa seria mas desatinada, en apariencia,
que preguntar (como alguien lo hizo) .cuil era el valor de
un dinero romano? Aun asi, la coherencia, a juicto mio, era
bastante evidente, porque el pensamiento de la guerra traia
consigo el de la entrega del rey a sus enemigos; este pensa-
miento sugeria el de la entrega de Cristo; ésta a su vez, el
de los treinta dineros que fue el precio de aquella traicion:
faclmente se infiere de aqui aquella maliciosa cuestion; y
todo esto en un instante, porque el pensamiento es veloz.

El segundo €s mis constante, puesto que esti regulado por
algln deseo y designio. La impresién hecha por las cosas que
deseamos o tememos es, en efecto, intensa y permanente o
{cuando cesa por algén tiempo) de ripido retorno: tan fuerte
es, a veces, que impide y rompe nuestro suefio. Del deseo
surge el pensamiento de algunos medios que hemos visto pro-
ducir efectos anilogos a aquellos que perseguimos; del pen-
samiento de estos efectos brota la idea de los medios condu-
centes 2 ese fin, y asi sucesivamente hasta que llegamos a algiin
comienzo que esti dentro de nuestras posibilidades. Y como el
fin, por la grandeza de la impresién, viene con frecuencia a
Ia mente, si nuestros pensamientos comienzan a disiparse, ri-
pidamente son conducidos otra vez al recto camino. Obser-
vado esto por uno de los siete sabios, ello le indujo a dar a
los hombres este consejo que ahora recordamos: Respice finens.
Es decir, en todas vuestras acciones, considerad frecuentemente
aquello que quereis poseer, porque es la cosa que dirigiré todos
vuestros pensamientos al camino para alcanzarlo.

La serie de pensamientos regulados es de dos clases. Una
cuando tratamos de inquirir las causas o medios que producen
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un efecto imaginado: este género es comtin a los hombres y
a los animales. Otra cuando, imaginando una cosa cualquiera,
tratamos de determinar Jos efectos posibles que se pueden
producir con ella; es decir, imaginar lo que podemos hacer
con una cosa cuando la tenemos. De esta especie de pensa-
mientos en ningiin tiempo y fin percibimos muestra alguna
sino s6lo en ¢l hombre; ésta es, en efecto, usa particularidad
que raramente ocurre en la naturaleza de cualquiera otra cria-
tura viva que no tenga mas pasiones que las sensoriales, tales
como el hambre, la sed, el apetito sexual y la célera. En suma,
el discurso mental, cuando esti gobernado por designios, no
es sino blsqueda o facultad de invencién, Io que los latines
llamaban sagacizas v [10] solertia; um averiguacién de las
causas de alglin efecto presente o pasado, o de los efectos de
alguna causa pasada o presenté. A veces el hombre busca lo
‘que ha perdido; y desde el momento, lugar y tiempo en que
advierte la falta, su mente retrocede de lugar en lugar y de
tiempo en tiempo, para hallar dénde y cuando la tenfa; esto
es, para encontrar un tiempo y un lugar evidentes y unos
limites dentro de los cuales dar comienzo a una metédica in-
vestigacion. Luego, desde all, vuelven sus pensamientos hacia
los mismos lugares y tiempos para hallar qué accién o qué
contingencia pueden haberle hecho perder la cosa. Es lo que de-
nominamos remembranza o invocaciéon a la mente: los lati-
nos la lamaban reminiscentia, por considerarla como un reco-
nocimiento de nuestras acciones anteriores.

A veces el hombre conoce un lugar determinado dentro
del Ambito en el cual ha de inquirir; entonces sus pensamientos
hurgan en ese sitio por todas sus partes, del mismo modo que
registrarfamos una habitacién para hallar una joya; o como
un perro de caza recorreria el campo hasta encontrar el rastro;
o como alguien consultaria el diccionario para hallar una rima.

En ocasiones un hombre desea saber el curso de determi-
nada accién; entonces piensa en alguna accién pretérita seme-
jante y en las consecuencias ulteriores de ella, presumiendo
que 2 acontecimientos iguales han de suceder acciones iguales.
Cuando uno quiere prever lo que ocurrir? con un criminal
recuerda lo que ha visto ocurrir en crimenes semejantes: el
orden de sus pensamientos es éste: el crimen, los agentes ju-
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diciales, la prisién, el juez y la horca. Fste género de pen-
samicnto se llama previsién, prudencia o providencia; a veces
sabiduria; aunque tales conjeturas, dada la dificultad de ob-
servar todas las circunstancias, resulten muy falaces. Mas es
lo cierto que algunos hombres ticnen una experiencia mucho
mayor de las cosas pasadas que otros, y en la misma medida
son mis prudentes; sus previsiones raramente fallan. El pre-
semte s6lo tiene una realidad en Ja Naturaleza; las cosas pa-
sedas ticnen ura realidad cn la memoria solamente; pero las
cosas por vewmir no tienen realidad alguna. El futuro no es
sino una ficcién de la mente, que aplica las consecuencias de
{as acciones pasadas alas acciones presentes; quien tiene mayor
expericncia hace esto con mayor certeza; pero no con certeza
suficiente. Y aunque se llama prudencia, cuando el aconteci-
miento responde a lo que esperamos, no es, por naturaleza,
sino presuncién. En efecto, la presuncién de las cosas por
venir, que es providencia, pertenece sélo a Aquél por cuya
voluntad sobrevienen. De Kl solamente, y por modo sobre-:
natural, procede la profecia. El mejor profeta, naturalmente,
es el mis perspicaz; y el mis perspicaz es el mis versado e
instruido en Jas materias que examina, porque tiene mayor
cantidad de signos que observar.

Un signo es el acontecimiento antecedente del consiguien-
te; v, por ¢l contrario, el consiguiente del antecedente, cuando
antes han sido observadas las mismas consecuencias. Cuanto
mas frecuentemente han sido observadas, tanto menos incierto
es el signo y, por tanto, quien tiene mais experiencia en cual-
quiera clase de negocios, dispone de mis signos para avizorar
cl tiempo futuro. Como consecuencia es el mas prudente, y
mucho mis prudente que quien es nuevo en aquel género
de negocios y no tiene, como compensacidn, cualquiera venta-
ja de talento natural y desusado: aunque a veces, muchos jo-
venes piensan lo contrario.

No obstante no es la prudencia lo que distingue al hombre
de la bestia. [11] Hay animales que teniendo un afio observan
mis, y persiguen lo que es bueno para ellos con mayor pru-
dencia que un nifio puede hacerlo a los diez.

La prudencia es una presuncién del fururo basada en la
experiencia del pasado; pero existe también una presuncién

Y



PARTE I DEL HOMBRE caP. 3

de cosas pasadas, deducida dc otras cosas que no son futuras,
sino pasadas también. Quien ha visto por qué procedimicntos
y grados un Estado floreciente cae primero en la guerra civil y
luego en la ruina, a la vista de la ruina de cuzlquier otro
Estado inducirs que las causas de ello fueron las mismas gue-
rras y los mismos sucesos. Pero esta conjetura tiene ¢l mismo
grado de incertidumbre que la conjetura del futuro; ambas
estin basadas solamentc sobre la expericncia.

Por lo que yo recuerdo no existe otro acte de la mente
humana, connatural a ella, y que no necesite otra cosa para sn
ejercicio sino haber nacido hombre y hacer uso de los cinco
sentidos. Por el estudio y el trabajo se adquieren ¢ incremen-
tan aquellas otras facultades de las que hablaré poco 2 po-

. ¢o, y que parecen exclusivas del hombre. Muchos bombres

van adquiriéndolas mediante instruccién y disciplina, y todas
~derivan de la invencién de las palabras, y del lenguaje. Por-
que aparte de las sensaciones y de los pensamientos, y de la
serie de pensamientos, la mente del hombre no conoce otro
movimiento, si bien cén ayuda del lenguaje y del método,
las mismas facultades pueden ser elevadas a tal altura que
distingan 2l hombre de todas las demds criaturas vivas.

Cualquiera cosa que imaginemos es finita. Por consiguicn-
te, no hay idea o. concepcién de ninguna clase que podamos
llamar infinize. Ningtin hombre puede tener en su mente una
imagen de cosas infinitas ni concebir la infinita sabidurfa, el
tiempo infinito, la fuerza infinita o el poder infinito. Cuando
decimos de una cosa que es infinita, significamos solamente
que no somos capaces de abarcar los términos y limites de I
cosa mencionada, con lo que no tenemos concepcidn de la cosa,
sino de nuestra propia incapacidad. De aqui resulta que el
nombre de Disos es usado no para que podamos concebirlo
(puesto que es incomprensible, y su grandeza y poder resul-
tan imposibles de concebir) sino para qde podamos honrarle.
Asi (tal como dije antes), cualquiera cosa que concebimos
ha sido anteriormente percibida por los sentidos, de una vez
o por partes, y un hombre no puede tener idea que represente
una cosa no sujeta a sensaciéon. En consecuencia, nadie puede
concebir una cosa sino que debe concebirla situada en algiin
lugar, provista de una determinada magnitud y susceptible
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de dividirse en partes;  no puede ser que una cosa esté toda
en este sitio y toda en otro lugar, al mismo tiempo; ni que
dos ¢ mis cosas estén, 2 la vez, cn un mismo e idéntico lugar.
Porque ninguna de estas cosas es o puede ser nunca incidental
a la sensacién; ello no son sino afirmaciones absurdas, propa-
ladas —sin razén alguna— por filosofos fracasados y por es-
colisticos engafiados o engaftosos. {12]

21



PARTE 1 DEL HOMEBRE CAP. 4

CAPITULO IV

Del Lenguaje .

La invencién de la zmmprenta, aunque ingeniosa, no tiene
gran importancia si se la compara con la invencién de las
letyas. Pero ignoramos quién fue el primero en hallar el uso
de las letras. Dicen los hombres que quien en primer término
las trajo a Grecia fue Cadmo, hijo de Agenor, rey de Feni-
ca. Fue, ésta, una invencién provechosa para perpetvar la
memoria del tiempo pasado, y la conjuncién del género hu-
mano, disperso en tantas y tan distintas regiones de la tierra;
y tuvo gran dificultad, como que procede de una cuidadosa
observacién de los diversos movimicntos de la lengua, del
paladar, de los labios y de otros érganos de la palabra; afia-
dase, ademis, a ello Ia necesidad de establecer distinciones de
caracteres, para recordarlas. Pero la mis noble y provechosa
invencién de todas fue la del lenguaje, que se basa en nombres
o apelaciones, y en las conexiones de ellos. Por medio de esos
elementos los hombres registran sus pensamientos, los recuer-
dan cuando han pasado, y los enuncian uno a otro para mutua
utilidad y conversacién, Sin él no hubiera existido entre los
hombres ni gobiernc ni sociedad, ni contrato ni paz, ni mas
que lo existente entre leones, osos y lobos. El primer autor
del lenguaje fue Dios mismo, quien instruyd a Adén como
llamar las criaturas que iba presentando ante su vista. La Fs-
critura no va mis lejos en esta materia. Ello fuc suficiente
para inducir al hombre a afadir nombres nuevos, 2 medida
que la expericncia y ¢l uso de las criaturas iban dandole oca-
§i6n, y para acercarse gradualmente a ellas de modo que pu-
diera hacerse entender, Y asi, andando el tiempo, ha ido
formandose cl lenguaje tal como lo usamos, aunque no tan
copioso como un orador o filésofo lo necesita. En efecto, no
encuentro cosa alguna en la Escritura de la cual directamente
o por consecuencia pueda inferirse que sc ensefié a Addn los
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nombres de todas las figuras, cosas, medidas, colores, sonidos,
fantasias y relaciones. Mucho menos los nombres de las pa-
labras v del lenguaje, como general, especial, afirmativo, ne-
galivo, indifﬁrmte optativo, infinitivo, que tan Gtiles son; y
menos aln las de enzidad, intencionalidad, guuhdad y otras,
insignificantes, de los Escol4sticos.

Todo este lenguaje ha ido produciéndose y fue incremen-
tado por Addén y su posteridad, y quedé de nuevo perdido
en la torre de Babel cuando, por Ja mano de Dios, todos los
hombres fueron castigados, por su rebelién, con el olvide de
su primitivo lenguaje. Y viéndose as{ forzados a dispersarse
en distintas partes del mundo, necesariamente hubb de sobre-
veair la diversidad de lenguas que ahora existe, derivandose
por grados de aguélla, tal como lo exigfa la necesidad (madre
de todas las invenciones); y con el transcurso del tiempo fue
aceciendo de modo cada vez mas copioso.

Fl uso general del lenguaje consiste en trasponer nues-
tros discursos mentales en verbales: o la seric de nuestros pen-
samicntos en una serie de palabras, y esto con dos finalidades:
una de cllas cs el [13] registro de las consecuencias de nues-
tros pensamientos, que siendo aptos para sustraerse de nuestra

emoria cuando empreandemos una nueva labor, pueden ser
recordados de nuevo por las palabras con que se distinguen.
Asi, el primer uso de los nombres es servir como marcas 0
notas del recuerdo. Otro uso se advierte cuando varias per-
sonas utilizan las mismas palabras para significar (por su co-
nexién y orden), una a otra, lo que conciben o piensan de
ada materia; y también lo que desean, temen o promueve
en ellos otra pasién. Y para este uso sc denominan sigmos.
Usos especiales del lenguaje son los siguientes: primero, re-
gistrar lo que por meditacién hallamos ser la causa de todas
las cosas, presentes o pasadas, y lo que a juicio nuestro las
cosas presentes o pasadas puedan producir, o efecto: lo cual,
_en suma, es el origen de las artes. En scgundo término, mos-
trar 4 otros el conocimiento que hémos adquirido, lo cual sig-
nifica aconsejar y ensefar uno a otro. Fn tercer término, dar
z conocer a otros nuestras voluntades y propdsitos, para que
rodamos prestarncs ayuda mutua. En cuarto lugar, compla-
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cernos y deleitarnos nosotros y los demas, jugando con nues-
tras palabras inocentemente, para deleite nuestro.

A estos usos se oponen cuatro vicios correlativos: Primero,
* cuando los hombres registran sus pensamientos equivocada-
mente, por la inconstancia de significacién de sus palabras; con
ellas registran concepciones que nunca han concebido, y se
engafian a si mismos. En segundo lugar, cuando usan las pa-
labras metafdricamente, es decir, en otro sentido distinto de
aquel para el que fueron establecidas, con lo cual engafian 2
otros, En tercer lugar, cuando por medio de palabras declaran
cual es su voluntad, y no es clerto. F.n cuarto término, cuando
usan el lenguaje para agraviarse unos a otros: porque viendo
cémo la Naturaleza ha armado a las criaturas vivas, algunas
con dientes, otras con cuerncs, y algunas con manos para ata-
car al enemigo, copstituyc un abuso del lenguaje agraviarse
con la lengua, a menos que nuestro interlocutor sea uno a
quien nosotros estamos obligados a dirigir; en tal caso cllo
no implica agravio, sino correctivo y enmienda.

La manera como el lenguaje se utiliza para recordar la
consccuencia de causas y efectos, consiste en la aplicacion de
nombres y en la conexidn de ellos.

De los nombres, algunos son prepios y peculisres de una
sola cosa, como Pedru, Juan, este kombre, este drbol: algu-
nos, comuncs a diversas cosas, como Aomébre, caballo, ansmal.
Aun cuando cada uno de éstos sea un nombre, ¢s, no obstante,
nombre de diversas cosas particulares; consideradas todas cn
conjunto constituyen lo que se llama un umsversel. Nada hay
universal en el mundo mis que los nombres, porque cada una
dc las cosas denominadas es individual y singular.

El nombre universal se aplica a varias cosas que se asc-
mejan en certas cualidades u otros accidentes, Y micntras
que un nombre propio recuerdz solamente una cosa, los uni-
versales recuerdan cada una de csas cosas diversas,

De los nombres universales algunos son de mayor exten-
s16n, otros de extensién mas pequefia; los de comprensién
mayor son los menos amplios: y algunos, a su vez, que son
de igual extensién, se comprenden uno a otro, reciprocamen-
te. Por ejemplo, el nombre cuerpo es de significacién mis
amplia que la palabra Zomébre, y la comprende; los nombres
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kombre ¥ racional son de igual extensién, y mutuamente se
comprenden uno a otro. Pero ahora [14] convienc advertir
que mediante un nombre no siempre se comprende, como en
la gramética, una sola palabra, sino, a veces, por circunlocu-
cién, varias palabras juntas. Todas estas palabras: &' gue en
sus acciones observa las leyes de su pais, hacen un solo nombre,
equivalente a esta palabra singular: justo.

Mediante esta aplicaciébn de nombres, unos de signifi-
ccién mis amplia, otros de significacién més estricta, con-
vertimos la agrupacidn de consecuencias de las cosas imaginadas
en la mente, en agrupacién de las consecyencias de sus apela-
concs. Asi, cuando un hombre que carece en absoluto del uso
de la palabra {por ejemplo, el que nace y signe siendo per-
fectamente sordo y mudo) ve ante sus ojos un tridngulo y,
junto a €l, dos Angulos rectos (tales como son los 4ngulos
de una figura cuadrada) puede, por meditacién, comparar y
advertir que los tres angulos de ese triangulo son iguales a los
dos angulos rectos que estaban junto a él. Pero si se le muestra
otro tridngulo, diferente, en su traza, del primero, no se
dard cuenta, sin un nuevo esfuerzo, de si los tres ingulos de
{stc son, también, iguales a los de aquél. Ahora bien, quien
tiene el uso de la palabra, cuando observa que semejante
igualdad es una consecucncia no ya de la longitud de los lados
ni de otra peculiaridad de ese triingulo, sino, solamente, del
hecho de que los lados son lineas rectas, y los dngulos tres,
y de que ésta es toda 1z razén de por qué llama a esto un
tridngulo, llegard a la conclusibn universal de que semejante
jgualdad de angulos tiene lugar con respecto a un tridngulo
cualquiera, y entonces resumird su invencién en los siguientes
términos generales: Todo triéngulo tiene sus tres dngulos igua-
les a dos dngulos rectos. De este modo la consecuencia adver-
tida en un caso particular llega a ser registrada y recordada
como una norma universal; asi, nuestro recuerdo mental se
desprende de fas dircunstancias de lugar y tiempo, y nos libera
de toda labor mental, salvo la primera; ello hace que lo que
result$ ser verdad agui v ahora, serd verdad en todos los tiem-
pos y. lugares.

Ahora bien, el uso dz palabras para registrar nuestros pen-
samientos en nada resulta tan evidente como en la numeracién. -
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Un imbécil de nacimiento, que nunca haya podido aprender
de memoria el orden de los términos numerales, como wno,
dos y tres, puede observar cada uno de los toques de la cam-
pana y asentir a ellos o decir uno, uno, uno; pero nunca
sabrd qué hora cs, Parece ser que existié un tiempo en que las
denominaciones numéricas no ecstaban en uso; entonces afa-
nabanse los hombres en utilizar los dedos de una o de las
dos manos para.las cosas que deseaban contar; de aqui procede
que en la actualidad nuestras expresiones numerales sean diez
en diversas naciones, si bien en algunas son cinco, despuds de
lo cual se vuelve a comenzar de nuevo. Quicn puede contar
hasta diez, si recita los nlmeros sin orden, se perderd a si
mismo y no sabrd lo que ha hecho: mucho menos podra sumar
y restar, y realizar todas las demés operaciones de la arit
mética. Asf que sin palabras no hay posibilidad de caleular
vimeros; mucho menos magnitudes, velocidades, fuerza y
otras cosas cuyo cilculo es tan necesario para la existencia o
el bienestar del género humano.

Cuando dos nombres se refinen en una consecucncia o afir-
macién como, por ejemplo, un hombre es wna criature viva,
o bien si 8l es un hombre es una criatura viva, si la Wltim
denominacién, crigtura viva, significa todo lo que significa ¢l
primer nombre, kombre, entonces la afirmacién o conse- {15]
cuencia es cierta; en otro caso, es falsa. En efecto: verdad y
falsedad son atributos del lenguaje, no de las cosas. Y donde
no hay lenguaje no existe ni verded ni falsedad. Pucde haber
error, como cuando esperamos algo que no puede ser, o cuan-
do sospechamos algo que no ha sido: pero cn ninguno de los
dos casos pucde ser imputada a un hombre falta de verdad.

Si advertimos, pues, que la verdad consiste en la correcta
ordenacién de los nombres en nuestras afirmaciones, un hom-
bre que busca la werdad precisa tiene necesidad de recordar lo
que significa cada uno de los nombres usados por él, y colo-
carlos adecuadamente; de lo contrario se encontrari él mis-
mo envuelto en palabras, como un pajaro en el lazo; y cuanto
mas se debata tanto mis apurado se veri. Por esto en la
Geometria (Gnica ciencia que Dios se complacié en comunicar
al género humano) comienzan los hombres por establecer el
significade de sus palabras; esta fijaciéon de significados se
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denomina definicidn, y sc coloca en el comienzo de todas sus
investigaciones. :

Esto pone de relieve cuan necesario es para todos los hom-
bres que aspiran 2l verdadero conocimiento examinar las
definiciones de autores precedentes, bien para corregirlas cuan-
do se han establecido de modo negligente, o bien para hacerlas
por su cuenta. Porque los errores de las definiciones se mul-
tiplican por si mismos a medida que la investigacién avanea,
y conducen a los hombres a absurdos que en definitiva se ad-
vierten sin poder evitarlos, so pena de iniciar de nucvo la
investigacion desde el principio; en ello consiste ¢l funda-
mento de sus errores. De aqui resulta que quienes se fian de
los libros hacen como aquellos que refinen diversas sumas
pequefias en una suma mayor sin constderar si las primeras
sumas eran o no correctzs; y dandose al final cuenta del
error y no desconfiando de sus primeros fundamentos, no
saben qué procedimiento han de seguir para aclararse 2 si
mismos Jos hechos. Limitanse a perder el tiempo mariposeando
en sus libros, como los pajaros que habiendo entrado por la
chimenea y hallandose encerrados en una habitacién, se lan-
zan aleteando sobre la falsa luz de una ventana de cristal,
porque carecen de iniciativa para considerar qué camino deben
seguir. Ast en la correcta definicién de los nombres radica el
primer uso del lenguaje, que es la adquisicién de la ciencia.
Y en las definiciones falsas, es decir, en la falta de definiciones,
finca el primer abuso del cual proceden todas las hipétesis fal-
sa5 ¢ insensatas; en ese abuso incurren los hombres que ad-
quieren sus conocimientos en la autoridad de los libros y no
en sus meditaciones propias; quedan asi tan rebajados a la
condicién del hombre ignorante, como los hombres dotados
con Ja verdadera ciencia se hallan por encima de csa condicién.
Porque entre la ciencia verdadera y las doctrinas errbneas
la ignorancia ocupa el término medio. El sentido natural y la
imaginacién no estan sujetos a absurdo. La Naturaleza misma
no puede equivocarse: pero como los hombres abundan en co-
piosas palabras, pueden hacerse més sabios o mas malvados
que de ordinario. Tampoco es posible sin letras, para ningfin
hombre, llegar a ser extraordinariamente sabio o extraordina-
riamente loco (a menos que su memoria esté atacada por la
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enfermedad, o por defectos de constitucién de los érganos. Usan
los hombres sabios las palabras para sus propios cilculos, y ra-
zonan con ellas: pero hay multitud de locos que las avalan
por la autoridad de un Anstételes, de un Cicerén o de un
Tomais, o de otro doctor cualquiera, hombre en definitiva.

Sujeta @ nombres es cualquiera cosa que pueda entrar en
cuenta o ser considerada en ella, ser sumada a otra para com-
poner una suma, o sustraida de otra para dejar una diferen-
cia. Los latinos daban [x6] a las cuentas el nombre de raziones,
y al contar rasiocinatio: y lo que en las facturas o libros lla-
mamos partidas, ellos lo llamaban nomina, es decir nombres:
y de aqui parece derivarse que extendieron-la palabra ratio a
la facultad de computar en todas las demas cosas. Los gtiegos
tienen una sola palabra, Aéyos, para las dos cosas: lenguaje y
razon. No quiere esto decir que pensaran que no existe len-
guaje sin razbn; sino que no hay raciocinio sin lenguaje. Y
al acto de razonar lo llamaban silogismo, que significa resumir
la consecuencia de una cosa enunciada, respecto a otra. Y como
las mismas cosas pueden considerarse respecto a diversos ac-
cidentes, sus nombres se establecen y diversifican reflejando
esta diversidad, Esta diversidad de nombres puede ser re-
ducida a cuatro grupos generales.

En primer término, una cosa puede considerarse como
materia O cuerpo; como viva, sencilla, racional, caliente, fria,
movida, quieta; bajo todos estos nombres se comprende la
palabra materia o cuerpo; todos ellos son nombres de materia.

En segundo lugar puede entrar en cuenta o ser considerado
“algifin accidente o cualidad que concebimos estar en las cosas
como, por ejemplo, ser movido, ser tan largo, estar calien-
t2, etc.; entonces, del nombre de la cosa misma, por un pe-
quefio cambio de significacién, hacemos un nombre para ¢l
accidente que constderamos; y para viviente tomamos en con-
sideracion vida; para smovido, movimiento; para caliente, ia-
lor; para largo, longitud; y asi sucesivamente. Todas esas
denominaciones son los nombres de accidentes y propiedades
mediante los cuales una materia y cuerpo se distingue de otra.
Todos estos son llamados moméres abstractos, porque se sepa-
ran (no de la materia sino) del c¢dmputo de la materia.

28



PARTE I DEL HOMBRE car. 4

En tercer lugar consideramos las propiedades de nuestro
propio cuerpo mediante las cuales hacemos distinciones: cuan-
do una cosa es vista por nosotros consideramos no la cosa mis-
ma, sino la wista, el color, la idea de ella en la jmaginacién:
y cuando una cosa es ofda no captamos la cosa misma, sino la
andicion o somido solamente, que es fantasia o concepcién de
clla, adquirida por el oido: y estos son nombres de imagenes.

En cuarto lugar tomamos en cuenta, consideramos y da-
mos nombres 2 los nombres mismos y a las expresiones: en
efecto, general, universal, especial, equivoco, son nombres de
nombres. Y sfirmacion, interrogacion, narracidn, silogismo,
oracién 'y otros anilogos son nombres de expresiones. Ksta
¢s toda la variedad de los nombres que denominamos positivos,
los cuales se establecen para sefialar algo que esti en la Na-
turaleza o que puede ser imaginado por la mente del hombre,
como los cuerpos que existen o cuya existencia puede conce-
Lirse; o los cuerpos que tienen propiedades o pueden imagi-
narse provistos de ellas; o las palabras y expresiones.

Existen también otros nombres llamados #negativos, y son
notas para significar que una palabra no es el nombre de la
cosa en cuestion;; tal ocurre con las palabras nada, nadie, infi-
nilo, indecible, tres no som cuatro, etc., y otras semejantes.
No obstante, tales palabras son usuales en el calculo o en la
correccion del caleulo, y aunque no son nombres de ninguna
cosa, nos recuerdan nuestras pasadas cogitaciones, porque nos
hacen rehusar la admisién de nombres que no se usan correc-
tamente.

Todos los demés nombres no son sino sonidos sin sen-
tido, y son de dos [17] clases. Una cuando son nuevos y
su significado no estd afin explicado por definicién; gran abun-
dancia de ellos ha sido puesta en circulacién por los escols-
ticos y los filésofos enrevesados.

Otra, cuando se hace un nombre de dos nombres, cuyos
significados son contradictorios e inconsistentes, como, por
ejemplo, ocurre con la denominacién de cuerpo incorporal o
(lo que equivale a ello) sustancia incorpérea, y otros muchos.
En efecto, en cualquier caso en que una afirmacién es falsa,
si los dos nombres de que estd compuesta se refinen formando
uno, no significan nada en absoluto. Por ejemplo, si es una
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afirmacién falsa la de decir que un cireslo es un cuadrado, la
frase circulo cuadrado no significari nada, sino un mero so-
nido. Del mismo modo es falso decir que la virtud puede ser
insuflada-o infusa: las palabras virtnd snsuflada, virtud infusa
son tan absurdas y desprovistas de significacién como circulo
cuadrado. Dificilmente os* encontraréis con una palabra sin
sentido y significacién que no esté hecha con algunos nombres
latinos y griegos. Un francés raramente oird llamar a su Sal-
vador con el nombre de Palsbra, sino con el de Verbo; y, sin
embargo, palabra y verbo no difieren sino en que la una es
latin y la otra francés.

Cuando un hombre, después de oir una frase, tiene los
pensamientos que las palabras de dicha frase y su conexién
pretenden significar, entonces se dice que la eniiende: com-
prension no es otra cosa sino concepeidn derivada del discurso.
En consecuencia, si la palabra es peculiar al hombre {como
lo es, a juicio nuestro), entonces la comprensién es también
peculiar a éL.Y por tanto, de absurdas y falsas afirmaciones,
en el caso de que sean universales, no puede derivarse com-
prensién; aunque algunos piensan que las entienden, no hacen
sino repetir las palabras y fijarlas en su mente.

De las distintas expresiones que significan apetitos, aver-
siones y pasiones de la mente humana, y de su uso y abuso
hablaré cuando haya hablado de las pasiones.

Los nombres de las cosas que nos afectan, es decir lo que
nos agrada y nos desagrada (porque la misma cosa no afecta
a todos los hombres del mismo .nodo, ni 2 los mismos hom-
bres en todo momento) son de significacion inconstante en los
discursos comunes de los hombres. Adviértase que los nombres
se establecen para dar significado a nuestras concepciones, y que
todos nuestros afectos no son sino concepciones; asi, cuando
nosotros concebimos de modo diferente las distintas cosas, di-
ficilmente podemos evitar liamarlas de modo distinto. Aunque
la naturaleza de lo que concebimos sea la misma, la diversidad
de nuestra recepcién de ella, motivada por las diferentes cons-
tituciones del cuerpo, y los prejuicios de opinién prestan a
cada cosa el matiz de nuestras diferentes pasiones. Por con-
siguiente, al razonar un hombre debe ponderar las palabras;
las cuales, al lado de la significacién que imaginamos por su
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naturaleza, tienen también un significado propio de la natu-
raleza, disposicién e interés del que habla; tal ocurre con los
nombres de las virtudes y de los vicios; porque un hombre
llama sebiduria a lo que otro llama temor; y uno crueldad
a lo que otro justicia; wno prodigalidad a lo que otro magna-
nimidad, y uno gravedad a lo que otro estupidez, ctc. Por
consiguiente, tales nombres nunca pueden ser fundamento
verdadero de cualquier raciocinio. Tampoco pueden serlo las
metiforas y tropos del lenguaje, si bien éstos son menos pe-
ligrosos porque su inconsistencia es manifiesta, cosa que no
ocurre en los demis. [18]
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CAPITULO V

De la Razén y de la Ciencia

Cuando un hombre razons, no hace otra cosa sino concebir
una suma total, por adicién de partes; o concebir un residuo,
por sustraccion de una suma respecto a otra: lo cual (cuando
se hace por medio de palabras) consiste en concebir a base
de la conjuncién de los nombres de todas las cosas, el nombre
del conjunte: o de los nombres de conjunto, de una parte,
el nombre de la otra parte. Y aunque en algunos casos (como
en los niimeros), ademis de sumar y restar, los hombres
practican las operaciones de multiplicar y dividir, no son sino
las mismas porque la multiplicacién no es sino la suma de
cosas iguales, y la divisién la sustraccién de una cosa tantas
veces como sea posible, Estas operaciones no ocurren solamente
con los nfimeros, sino con todas las cosas que pueden sumarse
unas a otras o sustraerse unas de otras. Del mismo modo que
los aritméticos ensefian a sumar y a restar en nsmeros, los
gedmetras ensefian lo mismo con respecto a las lineas, figuras
(sélidas y superficiales), dngulos, proporciones, tempos, gra-
dos de celeridad, fuerza, poder, y otros términos semejantes;
por su parte, los Iégicos ensefian lo mismo en cuanto a las
consecuencias de las palabras: saman dos nombres, uno con
otro, para componer una afirmacion; dos afirmaciones, para
hacer un silogismo, y warios silogismos, para hacer una de-
mosiracion; y de la suma o conclusion de un silogismo, sus-
traen una proposicién para encontrar la otra. Los escritores
de politica suman pactos, uno con otro, para establecer deberes
humanos; y los juristas leyes y hechos, para determinar lo
que es justo e injusto en las acciones de los individuos. En
cualquiera materia en que exista lugar para la adicion y la
sustraccion existe también lugar para la rezon: y dondequiera
que aquélla no tenga lugar, la 7s26n no tiene nada qué hacer.

32



PARTE 1 DEL HOMBRE CAP:. 5

A base de todo ello podemos definir (es decir, determinar)
lo que es y lo que significa la palabra razdn, cuando la inclui-
mos entre Ias facultades mentales. Porque raz6N, en este sen-
tido, no es sino cémputo (es decir, suma y sustraccién) de
las consecuencias de los nombres generales convenidos para la
caracterizacion y significacion de nuestros pensamientos; em-
pleo el término caracterizacién cuando el computo se refiere a
nosotros mismos, y significacion cuando demostramos o apro-
bamos nuestros computos con respecto a otros hombres.

Del mismo modo que en Aritmética los hombres que no
son pricticos yerran forzosamente, y los profesores mismos
pueden errar con frecuencia, y hacer computos falsos, asi en
otros sectores del razonamiento, los hombres mas capaces,
mas atentos y mdis practicos pueden engafiarse a si mismos e
mferir falsas conclusiones, Porque la razén es, por si misma,
siempre, una razdn exacta, como la Aritmética es un arte c1erto
¢ infalible. Sin embargo, ni la razén de un hombre ni la razén
de un niimero cualquiera de hombres constituye la certeza;
ni un cémputo puede decirse que. es correcto porque gran
nimero de hombres lo haya aprobado unanimemente. Por tan-
to, asi como desde el momento que hay una controversia res-
pecto [19] a un cémputo, las partes, por comin acuerdo, y
para establecer la verdadera razén, deben fijar como médulo
la razén de un arbitro o juez, en cuya sentencia puedan am.-
bas apoyarse (a falta de lo cual su controversia o bien dege-
nerarfa en disputa o permanecerfa indecisa por falta de una
razdn innata), asi ocurre también en todos los debates, de
cualquier género que sean. Cuando los hombres que se juz-
gan a si mismos mas sabios que todos los demis, reclaman
e invocan a la verdadera razén como juez, pretenden que se
determinen las cosas, no por la razén de otros hombres, sino
por la suya propia; pero ello es tan intolerable en la sociedad
de los hombres, como lo es en el juego, una vez sefialado el
triunfo, usar como tal, en cualquiera ocasién, la serie de la cual
se tienen. mis cartas en la mano. No hacen, entonces, otra cosa
tales hombres sino tomar como razén verdadera en sus propias
contnovcrsms las pasmnes que les dominan, revelando su ca-
rencia de verdadera razén con la demanda que hacen de ella.
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El uso y fin de la razén no es el hallazgo de la suma y
verdad de una o de pocas consecuencias, remotas de las pri-
meras definiciones y significaciones establecidas para los nom-
bres, sino en comenzar en éstas y en avanzar de una consecuen-
cia a otra. No puede existir certidumbre respecto a la @ltima
conclusion sin una certidumbre acerca de todas aquellas afir-
maciones y negaciones sobre las cuales se fundé e infiri6
la dltima. Si un jefe de familia, al establecer una cuenta,
asentara los totales de las facturas pagadas, en una suma, sin
tomar en consideracién ¢émo cada una esti sumada por quie-
nes las comunicaron, ni lo que pagd por ellas, no adelantaria
€1 mismo mis que si aceptara la cuenta globalmente, confiando
en la destreza y honradez de los acreedores: asi, también, al
inferir de todas las demds cosas establecidas, conclusiones por
la confianza que le merecen los autores, si no las comprueba
desde los primeros ¢lementos de cada cémputo (es decir, res-
pecto a los significados de los nombres, establecidos por las
definiciones) pierde su tiempo: y no sabe nada de las cosas,
sino simplemente cree en ellas.

Cuando un hombre calcula sin hacer uso de las palabras,
lo.cual puede hacerse en determinados casos (por ejemplo,
cuando a la vista de una cosa conjeturamos lo que debe pre-
cederla o lo que ha de seguirla), si lo que pensamos que iba
a suceder no sucede, o lo que imaginamos que precederia no
ha precedido, llamamos a esto Error; a €] estin sujetos in-
cluso la mayoria de los hombres prudentes. Pero cuando ra-
zonamos con palabras de significacién general, y llegamos a
una decepcién a) presumir que algo ha pasado o va ocurrir,
comiinmente, se le denomina error, es, en realidad, un as-
SURDO o expresién sin sentido. En efecto, el error no es sino
una decepcién al presumir que algo ha pasado o va a ocurrir;
algo que aunque no hubiera pasado o no sobreviniera no en-
trafia una imposibilidad efectiva. Pero cuando hacemos una
afirmacién general, a menos que sea una afirmacién verda-
dera, Ia posibilidad de ella es inconcebible. Las palabras de las
cuales no percibimos mis que el sonido son las que Hamamos
absurdas, insignificantes ¢ insensatas. Por tanto, si un hombre
me habla de un recténgulo redondo; o de accidentes del pan
en el queso; o de substancias inmateriales; o de un sujeto Iibre,
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de una voluntad libre o de cualquiera cosa lidre, pero libre de
ser obstaculizada por algo opuesto, yo no diré que esta
en un error, sino que sus palabras carecen de sxgmfxcacmn,
esto s, que son absurdas. (20l

He dicho antes {en el capitulo 1) que el hombre supera
a todos los demas animales en la facultad de que, cuando -
concibe una cosa cualquiera, es apto para inquirir las conse-
cuencias de ella y los efectos que pueda producir. Afiado aho-

‘ra otro grado de la misma e¢xcelencia, el de que, mediante
las palabras, puede reducir las consecuencias advertidas a
reglas generales, llamadas teoremas o aforismos; es decir, que
él puede razonar o calcular no solamente en niimeros, sino
en todas las demis cosas que pueden ser sumadas o restadas
de otras.

Pero este privilegio va asociado a otro; nos referimos al
privilegio del absurdo al cual ninguna criatura viva esta sujeta,
salvo el hombre. Y entre los hombres, més sujetos estin a
ella los que profesan la filosofia. Porque es una gran verdad
lo que Cicerén decia de alguien: que no puede haber nada
tan absurdo que sea imposible encontrarlo en los libros de los
fildsofos. Y la razén es manifiesta: ninguno de ellos comienza
su raciocinio por las definiciones o explicactones de los nom-
bres que van a usarse, método solamente usado en Geometria,
razén por la cual las conclusiones de esta ciencia se han hecho
indiscutibles.

1. La primera causa de las conclusiones absurdas la ads-
cibo a la falta de método, desde el momento en que no se
comienza €l raciocinio con las definiciones, es decir, estable-
ciendo el significado de las palabras: es como si se quisiera
contar sin conocer el valor de los términos numéricos: 7, 2z y 3.

Y, como todos los cuerpos pueden considerarse desde dis-
tintos aspectos (a ello me he referido en el precedente capi-
tulo), stendo estas consideraciones denominadas de diverso
modo, originanse distintas posibilidades de absurdo por la con-
fusién y conexién inadecuada de sus nombres en las afirma-~
ciones. Como consecuencia:

2. La segunda causa de las aserciones absurdas, la ads-
cribe a la asignacién de nombres de cuerpos & accidentes; o de
accidentes a cuerpos. En ellas incurren qu1enes dicen que la
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fe.es inspirada o infusa, cuando nada puede ser insuflado o
intfoducido en una cosa sino un cuerpo; o bien que la exten-
_Sibn.es un cuerpo; que los fantasmas son espiritus, etc.

3. La tercera la adscribo a la asignacién de nombres de
accidentes de los cuerpos situados fuera de nosotros a los ac~
cidentes de nuestros propios cuerpos; en ella incurren los que
dicen que el calor esté en el cuerpo; el somido en el oido, etc.

4. La cuarta, a la asignacién de nombres de cuerpos a
expresiones; como cuando se afirma que existen cosas umi-
versales, que una criatura viva es un género, O una cosa ge-
neral, ete.

5. La quinta, a Ia asignacién de nombres de accidentes a
nombres y expresiones; como cuando se dice que la naruraleza
de una cosa es su definicion; que el mandato de wn hombre es
su voluntad, y asi sucesivamente. A

6. La sexta al uso de metiforas, tropos y otras figuras
retéricas, en lugar de las palabras correctas. Por ejemplo, aun-
que sea legitimo decir, en la conversacién comin, que el co-
mino va o conduce a tal o cual parte, o que &l proverbio dice
esto.0 aguello (cuando ni los caminos pueden conducir, ni ha-
blar los proverbios), en la determinacién e investigacién de
la verdad no pueden admitirse tales expresiones.

7. La séptima a nombres que no significan nada, sino
que se toman y 121] aprenden rutinariamente en las Escue-
las, como kipostitico, transubstanciacion, consubstantacion, eter-
no-actual y otras cantinelas semejantes de los escolasticos.

Quien puede evitar estas cosas no es facil que caiga en el
absurdo, como no sea por la longitud de su raciocinio, caso en
el cual puede olvidar lo que antes ocurrié. En efecto: todos los
hombres, por naturaleza, razonan del mismo modo, y lo hacen
bien, cuando tienen buenos principios. Porque ;quién seria
tan’ estiipido para equivocarse en Geometria, y persistir en
ello, si otros le sefialan su error? v

De este modo se revela que la razén no es, como el sen-
tido y la memoria, innata en nosotros, ni adquirida por la.
experiencia solamente, como la prudencia, sino alcanzada por
el esfuerzo: en primer término, por la adecuada imposicién
de nombres, y, en segundo lugar, aplicando un método co-
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rrecto y razonable, al progresar desde los elementos, que son
los nombres, a las aserciones hechas mediante la conexién
de uno de ellos con otro; y luego hasta los silogismos, que son
las conexiones de una asercién a otra, hasta que llegamos a
un conocimiento de todas las consecuencias de los nombres
relativos al tema considerado; es esto 1o que los hombres de-
nominan CIENCIA. Y mientras que la sensacién y la memoria
no son sino conocimiento de hecho, que es una cosa pasada e
irrevocable, la Ciencia es el conocimiento de las consecuencias -
y dependencias de un hecho respecto a otro: a base de esto,
partiendo de lo que en la actualidad podemos hacer, sabemos
cémo realizar alguna otra cosa si queremos hacerla ahora, u
otra semejante en otro tiempo. Porque cuando vemos cémo
una cosa adviene, por qué causas y de qué manera, cuando
las mismas causas caen bajo nuestro dominio, procuramos que
produzcan los mismos efectos.

Esta es la causa de que los nifios no estén dotados de ra-
z6n, en absoluto, hasta que han alcanzada el uso de Iz palabra;
pero son llamadas criaturas razonables por la aparente posi-
bilidad de tener uso de razén en tiempo venidero. La mayor
parte de los hombres, aunque tienen el uso de razén en ciertos
casos como, por ejemplo, para la numeracién hasta cierto
grado, les sirve de muy poco en la vida comin; gobiérnanse
ellos mismos, unos mejor, otros peor, de acuerdo con su grado
diverso de experiencia, destreza de memoria e inclinaciones,
hacia fines distintos; pero especialmente de acuerdo con su
buena o0 mala fortuna y con los errores de uno respecto a otro.
Por lo que a la Ciencia se refiere, o a la existencia de ciertas
reglas en sus acciones, estin tan lejos de ella que no saben lo
que es. De la Geometria piensan que es un magico conjuro.
Pero de las demas ciencias, quienes no han sido instruidos en
sus principios o han hecho algunos progresos en ellas, en for-
ma tal que pueden ver cémo se adquieren y engendran, son,
en este aspecto, como los nifios, que no tienen idea de la ge-
neracidn, y les hacen creer las mujeres que sus hermanos y
hermanas no han nacido, sino que han sido hallados en un
jardin.

Eso si: quienes carecen de ciencia se encuentran, con su
prudencia natural, en mejor y mas noble condicién que los
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hombres que, por falsos razomamientos o por confiar en quie-
nes razonan equivocadamente, formulan reglas generales que
son falsas y absurdas. Por ignorancia de las causas y de las
normas los hombres no se alejan tanto de su camino como
por observar normas falsas o por tomar como causas de aque-
llo a que aspiran cosas que no lo son, sino que, mis bien, son
causas de lo contrario.

En conclusién: la luz de la mente humana la constituyen
fas palabras claras o perspicuas, [22] pero libres y depuradas
de la ambigiiedad mediante definiciones exactas; la razin es
¢l paso; el incremento de ciencia, €l camino; y el beneficio del
género humano, el fin. Por el contrario las metaforas y pala-
bras sin sentido, o ambiguas, son como los sgnes fatui; razonar
a base de ellas equivale a deambular entre absurdos innume-
rables; y su fin es el litigio y la sedicién, o el desdén.

Del mismo modo que mucha experiencia es prudencia, ast
nucha ciencia es sepiencia. Porque annque usualmente tenemos
¢l nombre de sabidurfa para las dos cosas, los latinos distin-
guian siempre entre prudencia y sapiencis, adscribiendo el pri-
mer término a la experiencia, el segundo a la ciencia. Para
que su diferencia npos aparezca mis claramente, supongamos
un hombre dotado con una excelente habilidad natural y
destreza en el manejo de las armas, y otro que a esta destreza
ha afiadido una ciencia adquirida respecto a c5mo puede herir
o ser herido por su adversario, en cada postura posible o guar-
dia. La habilidad del primero seria con respecto a la habilidad
del segundo como la prudencia respecto a la sapiencia: ambas
cosas son utiles, pero la Gltima es infalible. Quienes confiando
solamente en la autoridad de los libros, siguen al ciego cie-
gamente, son como aquellos que confiando en las falsas reglas
de un maestro de esgrima, se aventuran presuntuosamente ante
un adversario, del cual reciben muerte o desgracia.

De los signos de la ciencia unos son ciertos e infalibles;
otros, inciertos. Ciertos, cuando quien pretende la ciencia de
una cosa puede ensefarla, es decir demostrar la verdad de la
misma, de modo evidente, a otro. Tnciertos cuando sélo algu-
nos acontecimientos particulares responden a su pretensién, y
en clertas ocasiones prueban lo que habian de probar. Todos
los signos de prudencia son inciertos, porque observar por
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experiencia y recordar todas Jas circunstancias que pueden al-
terar el suceso, es imposible. En cualquier negocio en que un
hombre no cuente con una ciencia infalible en que apoyarse,
renunciar al propio juicio natural y dejarse guiar por las sen-
tencias generales guc se leyeron en los autores y estdn su-
jetas 2 excepciones diversas, es un signo de locura, general-
mente tildado con ¢l nombre de pedanteria. Entre aquellos
kombres que en los Consejos de gobierno gustan ostentar sus
lecturas en politica e historia, muy pocos lo hacen en los ne-
godos domésticos que atafien a su interés particular; tienen
prudencia bastante para sus asuntos privados, pero en los pi-
biicos aprecian mis la reputacién de su propio ingenio que el -
éxito de los negocios de otros. [23] '
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CAPITULO VI

Del Origen Interno de las Mociones Voluntarias, Combmmente
Llamadas pasiones, y Tériminos por Medio de los Cuales
se Lxpresan

Existen en los animales dos clases de mociones peculiares
a ellos. Unas se llaman vitales; comienzan en la generacién y
continfian sin interrupcién alguna a través de la vida entera,
Tales son: la circulacion de la sangre, el pulso, la respiracion,
la digestion, la nutricion, la excrecidn, etc. Semejantes mo-
ciones o movimientos no necesitan la ayuda de la imaginacién.
Las otras son #mociones animales, con otro nombre, mociones
voluntarias, como, por ejemplo, andar, hablar, mover uno de
nuestros miembros, del modo como antes haya sido imagi-
nado por nucstra mente. Este sentido implica mocién en los
érganos y partes interiores del cuerpo humano, causada por
la accién de las cosas que vemos, oimos, etc. Y esta fantasia
no cs sino la reliquia de la mocién misma, que permanece
después de las sensaciones a que hemos aludido en los capi-
tulos 1 y 1. Y como la smarcha, la conversacion y otras mocio-
nes voluntarias dependen sicmpre de un pensamiento prece-
dente respecto al ddnde, de qué modo y qué, es evidente que
{a imaginacién es el primer comienzo interno de toda mocién
voluntaria. Y aunque los hombres sin instruccién no conciben
mocién alguna alli donde la cosa movida sca invisible, no
obstante, tales mociones existen. En efecto, ninglin espacio pue-
de ser tan pequefic gue, movido un espacio mayor del cual
el primero sea upa parte, no sea primeramente movido en
este Ultimo. Estos tenues comicnzos de la mocidn, dentro del
cuerpo del hombre, antes de que aparezca en la marcha, en la
conversacién, en la lucha y en otras acciones visibles se 1laman,
cominmente, ESFUERZOS. '

Este csfuerzo, cuando se dirige hacia algo que lo causa,
se llama apeTiTo 0 DEsE0; cl ltimo es el nombre general;
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¢l primero se restringe con frecuendcia a significar el deseo de
alimento, especialmente el hsmbre y la sed. Cuando el esfuer-
70 se traduce en apartamiento de algo, sc denomina AvERsION.
Estas palabras apetito y aversion se derivan del latin; ambas
significan las mociones, una de aproximacién y otra de ale-
jamiento.

Ios gricgos tienen palabras para expresar las mismas ideas,
Gopl) y deoppiy, En efecto, la naturaleza misma impone a los
hombres ciertas verdades contra las cuales chocan quienes bus-
can algo fuera de lo natural. Las Escuelas no encuentran mo-
cién alguna actual en los simples apetitos de ir, moverse, etc.;
pero como forzosamente tienen que reconocer alguna mocién
Ia llaman mocién metaférica, lo cual implica una expresién
absurda, porquc si bien las palabras pueden ser llamadas me-
taforicas, los cuerpos y las maciones no.

Lo que los hombres desean se dice también que lo aman,
y que opian aquellas cosas por las cuales tienen aversidn.
Asi que deseo [24] y amor son la misma cosa, sGlo que con
el deseo siempre significamos la ausencia del objeto, y con ¢l
zmor, por lo comin, la presencia del mismoj asi también, con
la aversién significamos la ausencia, y con el odio la pre-
sencia del objeto.

De los apetitos y aversiones algunos nacen con el hombre,
como ¢l apetito de alimentarse, el apetito de excrecién y exo-
neracién {que puede también y mas propiamente ser llamado
aversion de algo que sicnten en sus cuerpos). Los demds, es
decir, algunos otros apetitos de cosas particulares, proceden
de la experiencia y comprobacién de sus efectos sobre nos-
otros mismos o sobre otros hombres. De las cosas que no
conocemos en absoluto, o en las cuales no creemos, no puede
“haber, ciertamente, otro deseo sino ¢l de probar e intentar.
En cuanto a la aversién la sentimos no sélo respecto 2 cosas
que sabemos que nos han dafiado, sino también respecto de
algunas que no sabemos si nos dafiarin o no.

Aquellas cosas que no deseamos ni odiamos decimos que
nos son despreciadas: el DESPRECIO no es otra cosa que una
inmovilidad o contumacia del corazén, que resiste a la accién
de ciertas cosas; se debe a que el corazén resulta estimulado
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de otro modo por objetos cuya accién es mas intensa, o por
falta de experiencia respecto a lo que despreciamos.

Como la constitucién del cuerpo humano se encuentra en
continua mutacién, es imposible que las mismas cosas causen
siempre en una misma persona los mismos apetitos y aversiones:
mucho menos aun pueden coincidir todos los hombres en el
deseo de uno y el mismo objeto.

Lo que de algiin modo es objeto de cualguier apetito o
deseo humano es lo que con respecto a €l se llama Jueno. Y el
objeto de su odio y aversién, melo; y de su desprecio, vil e
inconsiderable o indigno. Pero estas palabras de bueno, malo y
despreciable siempre se usan en relacién con la persona que las
utiliza. No son siempre y absolutamente tales, ni ninguna regla
de bien y de mal puede tomarse de la naturaleza de los objetos
mismos, sino del individuo {donde no existe Estado) o (en
un Estado) de la persona que lo representa; o de un Arbitro
0 juez a quien los hombres permiten establecer e imponer
como sentencia su regla del bien y del mal.

La lengua latina tiene dos palabras cuya significacién se
aproxima 2 las de bueno y malo; pero no son precisamente
lo mismo: nos referimos a los términos pulchrum y rurpe. Sig-
nifica el primero aquello que por ciertos signos aparentes pro-
mete lo bueno, y la segunda lo que promete lo malo. Pero
en nuestra lengua no tenemos nombres tan generales para
expresar estas ideas. Para pulchrum decimos respecto a algunas
cosas fino; de otras, bello, lindo, galante, honorable, adecuado,
amigable; y para turpe, necio, deforme, malvado, bajo, nausea-
bundo, y otros términos parecidos, segfin requiera el asunto,
Todas estas palabras, en su significacién propia, no significan
nada sino el aspeczo o la disposicién que promete lo bueno
y lo malo. Asi que de lo bueno existen tres clases; bueno en
la promesa, es decir pulchrum; bueno en el efecto como fin
deseado, a lo cual se denomina jocundo, deleitoso; y bueno
como medio, a lo que se Nama ], provechoso. Y otras tantas
respecto de lo malo, porque lo malo en promesa es lo que
se llama turpe; lo malo en el efecto y 125 en el fin es mo-
lesto, desagradable, perturbador; y lo malo en los medios,
indtil, inaprovechable, penoso.

42



PARTE 1 DEL HOMBRE car. 6

Asf como en Ias sensaciones lo que realmente se da en
nuestro intertor (como antes se ha advertido) es, s6lo, mocién
causada por la accién de los objetos, aunque sea, en apariencia,
para la vista, luz y color; para el oido, sonido; para el olfato,
olor, etc., asi, cuando la accién del mismo objeto continda
desde los ojos, ofdos y otros érganos hasta el corazén, el
efecto real no es otra cosa sino mocién o esfuerzo, que con-
siste en apetito o aversion hacia el objeto en movimiento.
Ahora bien, la apariencia o sensacién de esta mocidn es lo que
respectivamente llamamos DELEITE 0 TURBACION DE LA MENTE.

Esta mocidn que se denomina apetito y en su manifestacién
deleite y placer es, a juicio mio, una corroboracién de 12 mo-
cién vital y una ayuda que se le presta: en consecuencia, aque-
{las cosas que causan deleite se denominan, con toda propiedad,
jocundas (3 juvando), porque ayudan o fortalecen; y las
contrarias, molestas, ofensivas, porque obstaculizan y pertur-
ban la mocién vital.

Por tanto, placer (o deleite) es la apariencia o sensacién de
Io bueno; y molestia o desagrado, la apariencia o sensacién
de lo malo. De aqui que todo deseo, apetito y amor estd acom-
pafiado de cierto deleite mis o menos intenso; y todo lo odia-
do y la aversién, se acompafian con desagrado y ofensa, mayor
0 menor.

De los placeres o deleites, algunos surgen de la sensacién
de un objeto presente, y a éstos se les llama placeres de los
sentidos (la palabra sensual, tal como es usada por quienes
los condenan, no tiene lugar algunc mientras no existen le-
yes). De este género son todas las oneraciones y exoneraciones
del cuerpo como, por ejemplo, todo cuanto es agradable a la
vista, al oido, al gusto, al tacto y al olfato. Otras se engendran
en la expectacién que procede de la prevision del fin o de la
consecuencia de las cosas, segfin gue estas cosas agraden o
desagraden a los sentidos. Estos son placeres de la mente para
quien deduce tales consecuencias, y por lo comiin se denominan
aLEGRIA. Del mismo modo que de las cosas desagradables,
algunas afectan a los sentidos y se denominan dolor; otras
fincan en la expectativa de las consecuencias y se denominan
pesar.
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Estas pasiones simples denominadas apetito, deseo, amor,
aversién, odio, alegria y pena, tienen npombres diversos seglin
su dlstmta consideracién. En primer lugar, cuando una de
ellas sucede a otra, se denominan diversamente, seglin la opi-
nién que los hombres tienen de la posibilidad de alcanzar lo
que desean; en segundo lugar, segiin es el objeto amado u
odiado; en tercer término, cuando se consideran conjuntamen-
te algunas de ellas; en cuarto lugar, segiin la alternativa o
sucesién de esas pasiones.

El aperito, unido a la idea de alcanzar, se denomina Es-
PERANZA.

La misma cosa sin tal idea, DESESPERACION.

Awversién, con la idea de sufrir un dafio, TEMOR.

La misma cosa, con la esperanza de evitar este dafio por
medio de una resistencia, VALOR.

El walor repentino, cSLERA.

La esperanza constante, CONFIANZA €N NOSOtros mismos.

La desesperacion constante, DESCONFIANZA en nosotros.

La jra por un gran dafio hecho a otro, cuando concebimos
que ha sido hecho injustamente, INDIGNACION.

El deseo del bien de otro, BENEVOLENCIA, BUENA VOLUN-
TaD, carIDAD. Si se refiere al hombre en general, Bonpap
NATURAL.

El deseo de riquezas, copicra; nombre usade siempre
en tono de censura, porque los hombres que luchan por lo-
grarlas ven con desagrado que otros las obtengan. El deseo
en si mismo debe ser censurado o permitido segin los medios
que se pongan en juego para realizarlg.

El deseo de prominendia, amBicion: nombre usado tam-
bién en el peor sentido por la razén antes mencionada,

El deseo de cosas que conducen dificilmente a nuestros
fines, y el temor de cosas que s6lo oponen escasos obsticulos
a su logro, PUSILANIMIDAD.

El desprecio respecto de esas ayudas u obstaculos insigni-
ficantes, MAGNANIMIDAD.

Megnammidad, en el peligro de muerte o heridas, vavror,
ENTEREZA.
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Magnanimidad en el uso de las riquezas, LIBERALIDAD.

Pusilanimidad respecto a lo mismo, TACANERiA y MISERIA,
© PARSIMONIA, segin sea aceptable o inaceptable.

Amor hacia las personas en el aspecto de convivencia,
AMABILIDAD, Amor hacia las personas por mera complacencia
de los sentidos, DESEG NATURAL.

Amor del mismo género, adqumdo por reminiscencia in-
sistente, es decir, por imaginacién del placer pasado; LUJURIA.

Amor singular de alguien, con el deseo de ser singular-
mente amado, PasiON aMoRrosa. La misma cosa, con el temor
de que esa estimacién no sea mutua, CELOs.

Deseo de hacer dafio a otro, para obligarle a lamentar
alglin hecho cometido, AFAN DE VENGANZA.

Deseo de saber por qué y cdmo, cuRrIOsIDAD; este. senti~
miento no se da ¢n ninguna otra criatura viva sino en el
hombre. El hombre se distingue singularmente no sélo por
su razén, sino también por esa pasién, de otros amimales, en
los cuales el apctito nutritivo y otros placeres de los sentidos
son de tal modo predominantes que borran toda preocupacién
de conocer las causas; éste es un anhelo de la mente que por
la perseverancia en el deleite que produce la continua e in-
fatigable generadén de coni aiento, supera a la fugaz vehe-
mencia de todo placer carnal.

Temor del poder invisible imaginado por la mente o ba-~
sado en relatos pablicamente permitidos, RELIGION; no per-
mitidos, suPERsTICISN. Cuando el poder imaginado es, real-
mente, tal como lo imaginamos, RELIGION VERDADERA.

Temor, sin darse cuenta del porqué o el cémo, TERROR
piNIco; asi se denomina por las fibulas que hacfan a Pan
autor de ello; en verdad existe siempre en quien primero
sintio el temor una cierta comprehensién de la causa, aunque
el resto lo ignore; cada uno supone que su compafiero sabe el
porqué. Por tal motivo esta pasidn ocurre sélo a un grupo
numeroso o multitud de gentes.

Alegria por la aprehensién de una novedad, ApMIRACION;
es propia del hombre, puesto que excita el apetito de conocer
la causa.

Alegria que surge de la imaginacién de la propia fuerza
y capacidad de un hombre, [27] es la exaltacén de la mente
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que se denomina GLORIFICACION; si se basa c¢n la experiencia
de acciones pasadas coincide con la confisnza; pero cuando sc
funda ¢n la adulacién de los demas, solamente en el propio
concepto, para deleitarse en las consecuencias de cllo, se llama
VANAGLORI1A, nombre que estd muy justamente aplicadoe, por-
que una confianzae bien fundada suscita potencialidad, mien-
tras que suponer una fucrza inexistente no la engendra; ello
hace que a esta gloria s¢ la denomine, con razdn, vana.

El pesar causado por la opmidn de una falta de poder
s¢ llama pgsaLiEnrto.

La vanagloria que consiste en la ficeién o suposicién de
capacidades en nosotros mismos, cuando sabemos que no dis-
ponemos de ellas, es muy frecuente en los jovenes; alimén-
tase por las historias o por la ficcidn de magnas empresas; con
frecuencia queda corregida por la edad y la ocupacién.

El entusiasmo repentino es la pasién que mucve a aquellos
gestos que constituyen la risa; es causada o bien por algln
acto repentino que z nosotros mismos nos agrada, o por la
aprehensién de algo deforme en otras personas, en compura-
cibn con las cuales uno se ensalza a si mismo. Ocurre esto a
la mayor parte de aquellos que tienen conciencia de lo exiguo
de su propia capacidad, y para favorecerse observan las imper-
fecciones de los demais. Por tanto, la frecuencia en el reir de
los defectos ajenos es un signo de pusilunimidad. Porque los
hombres grandes propenden siempre a ayudar a los demés
en sus cuitas, y se comparan slo con los mas capaces.

Por el contrario el desaliento repentino es la pasion que
causa LLANTO; esti motivado por ciertos accidentes, como la
repentina pérdida de alguna esperanza vehemente o por algin
fracaso de la propia fuerza. A ello propenden aquellas per-
sonas que necesitan contar inexcusablemente con una ayuda
externa, como son las mujeres y los niflos. Algunos lloran
por la pérdida de amigos; otros por su falta de amabilidad;
otros, por la repentina paralizacién, causada en sus pensamien-
tos de venganza, por la reconciliacién. Pero cn todos los casos
ambas cosas, risa y llanto, son mociones repentinas. La cos-
tumbre las elimina paulatinamente. Porque ninglin hombre
rie de pasadas chocarrerias, ni llora por calamidades ya lejanas,
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El pesar causado por ¢l descubrimiento de cierto defecto
de capacidad se denomina VERGUENZA, pasidn que se delata
en el rRUBOR; consiste en la aprehensién de alguna cosa poco
honorabie. En los jovencs es un signo de la estima ¢n que se
tiene la bucna reputacién, y por tanto, rcsulta apreciable. En
los viejos es un signo de lo mismo, pero como viene dema-
siado tarde, no es apreciable ya. :

El desprecio por la buena reputacién se llama iMmpupicia.

El dolor que cansa una calamidad ajena se denomina LAs-
1IM4, ¥ se produce por la idea de que una calamidad seme-
jante puede ocurrirnos a nosotros mismos; esta es la razén
de que también se llame compasiOn, y usando una frase de
los tiempos presentes, comraNerIsmo. Cuando se trata de ca-
lamidades que derivan de un gran desastre, los mejores hom-
bres sienten menos 1astima, y ante la misma calamidad tienen
menos lastima aquellos que se sienten mcnos amenazados
" por ella.

El desprecio o cscaso sentimiento que inspira la desgracia
ajena es lo que {28] los hombres llaman crUELDAD, y procede
de la seguridad de¢ la propia fortuna. Porque yo no concibo
la posibilidad de que un hombre encuentre placer sustantivo
en las grandes desgracias de los demas.

La pena que suscita el éxito de un competidor en riquezas,
honor u otros bienes, cuando va unida al propésito de ro-
bustecer nuestras propias aptitudes para igualar o superar a
aquél, s¢ llama EmuLacioN. Si se asocia con ¢l propésito de
suplantar o poner obstaculos a un competidor, EnvIpIA.

Cuando en la mente del hombre surgen altcrnativamente
los apetitos y aversiones, esperanzas y temores que concicrnen
aunay la misma cosa, y diversas consecuencias buenas y malas
de nuestros actos u omisiones respecto a la cosa propuesta acu-
den sucesivamente a nuestra mente, de tal modo que a veces
sentimos un apetito hacia clla, otras una aversién, en ocasio-
nes una esperanza de realizarla, otras veces una desesperacidn
o temor de no alcanzar el fin propuesto, la suma entera de
nuestros descos, aversiones, csperanzas y temores, que con-
tinlan hasta que la cosa se hace o se considera imposible, es
lo que llamamos DELIERERACION.
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En consecuencia, la deliberacién no existe respecto de las
cosas pasadas, porque es manifiestamente imposible cambiar
lo pasado; ni tampoco de las cosas que sabemos que son im-
posibles o, cuando menos, lo imaginamos asi, porque los hom-
bres saben o piensan que tal deliberacién es vana. Pero de
las cosas imposibles que suponemos posibles, podemos deli<
berar, porque no sabemos que ello es en vano. Y esto se
llama deliberacién, porque implica poner término a la libertad
que tenemos de hacer u omitir, de acuerdo con nuestro propio
apetito o aversidn. '

En la deliberacién, el Gltimo apetito o aversién inmedia-
tamente préximo a la accién o a Ja omisién correspondiente,
es lo que llamamos voLunTap, acto (y no facultad) de que-
rer. Los animales que tienen capaadad de deliberacién deben
tener, también, necesariamente, voluntad. La definicién de
la voluntad dada comGnmente por las Escuelas, en el sentido
de que es un apetito racional, es defectuosa, porque si fuera
correcta no podria haber accién voluntaria contra la razdn,
Pero st, en lugar de un apetito racional, decimos un apetito
que resulta de la deliberacién precedente, entonces la defi-
nicién es la misma que he dado aqui. Voluntad, por consi-
guiente, es el dltimo apetito en la deliberacion. Y aunque
decimos, en el discurso com@n, que un hombre tuvo, en
cierta ocasién, voluntad de hacer una cosa, y que, no obstante,
se abstuvo de bhacerla, esto es propiamente una inclinacién
que no constituye accién voluntaria, porque la accién no de-
pende de ello, sino de Ia Gltima inclinacién o apetita. Si los
apetitos intervinientes convirtieran en voluntaria una accién,
entonces, por la misma razén, todas las aversiones intervinien-
tes deberfan hacer involuntaria la misma accién, y asi, una y
la misma accidn, seria, 2 la vez, las dos cosas: voluntaria e
involuntaria. [29]

Resulta, asi, manifiesto que no sélo son voluntarias las
acclones que tienen su comienzo en la codidia, en la ambicién,
en el deseo o en otras apetitos con respecto a Ja cosa propucsta,
sino también todas aqucllas que se inician en la aversién o
en el temor de las consecuencias que suceden 2 la omisién.

Las formas de diccién mediante las cuales se’ expresan
las pasiones, son parcialmente idénticas y parcialmente. dife-
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rentes de aquellas por las cuales expresamos nuestros pensa-
mientos, En primer lugar, generalmente, todas las pasiones
pueden ser expresadas de modo indicati*uo, COmO Yo 4mo, Yo
'temo, yo me alegro, yo delibero, yo guiero, yo ordeno; pero
algunas de ellas tienen sus expresiones part;cularcs que, no obs-
tante, no son afirmaciones, a menos que sirvan para llegar
2 otras conclusiones distintas de las de la pasién de la cual
proceden. La deliberacion puede expresarse, también, de mo-
do subjuntivo, lo cual implica una expresion propia para sig-
nificar suposiciones, con sus consecuencias como: si se hace
esto, entonces sucederd aquello; y no difiere del lenguaje del
razonamiento, salvo en que el razonamiento se hace en térmi-
nos generales, mientras que la deliberacién es, en la mayor
parte de los casos, de partrcularcs El lenguaje del deseo y
de la aversion es smperativo, como: haz esto, no /mga.s aquello.
Cuando el interesado se obliga a hacer u omitir, existe un
mandato; en otro caso, una s#plica; en algunos, un consejo.
Fl lenguaje de la vanagloria, de la indignacién, de Ia lastima
g dcl afan de venganea es oprazivo. Del deseo de saber hay una
expresién peculiar que sc llama interrogativa como: jgué es
esto? seudndo? joomo? jcomo estd hecho? spor qué? Yo no
conozco otro lenguaje de las pasiones. Porque las maldiciones,
juramentos e insultos, y otras formas semejantes, no tienen
valor como elementos de discurso, sino como mera palabreria.

Estas formas de diccién son expresiones o significados vo-
luntarios de nuestras pasiones: pero signos ciertos no lo son,
porque pueden ser usados arbitrariamente, ya sea que quienes
los usan tengan esas pasiones o no. Los mejores signos de las
pasiones presentes se encuentran o bien en el talante, o en
los movimientos del cuerpo, en las acciones, fines o propésitos
que por otros conductos sabemos que son csenaales al hombre.

Y como, en la deliberacién, los apetitos y aversiones sur-
gen de la prevision de las consecuercias buenas y malas, y
de las secuelas de la accién sobre la cual dcliberamos, el
efecto bucno o malo de ello depende de la prevision de una
larga serie de consecuencias, de las cuales raramente un hom-
bre es capaz de ver hasta el final. Por lejos quc un hombre
vea, si el bien, en tales consecuencias, supera en magnitud
al mal, la succsién entera es lo que los escritores llaman dien
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aparente o semejante; y, contrariamente, cuando el mal excede
al bien, el conjunto es mal aparente o semejante; asi quien,
por experiencia o razdn, tiene las maximas y mas seguras
perspectivas dz las consecuencias, delibera mejor por si mismo
y es capaz, cuando quiera, de dar el mejor consejo a los
demais. '

El éxito continuo en la obtencién de aquellas cosas que
un hombre desea de tiempo en tiempo, es decir, su perseve-
rancia -continuz, es lo que los hombres llaman rELICILAD. Me
refiero a la felicidad en esta vida; en efecto, no hay cosa que
dé perpetua tranquilidad a la mente mientras vivamos aquf
abajo, parque la vida raras veces es otra cosa que movimiento,
y no puede darse sin deseo [30] y sin temor, como no puede
existir sin sensaciones. Qué género de felicidad guarda Dios
para aquellos que con devocion le honran, nadie puede saberlo
antes de gozarlo: son cosas que resultan, ahora, tan incom-
prensibles como ininteligible parece la frase wisidn beatifica
de los escolasticos. :

La forma de diccién por medio de la cual significan los
hombres su opinién acerca de la bondad de una cosa, es el
eLocio. Aquello con lo cual significan la capacidad y la gran-
. deza de una cosa constituye la Exarracidén. Y aquello con lo
cual significan la opinién que tienen de la felicidad de un
hombre es lo que los griegos llamaban paxapiopds, expresion
para la cual carecemos de un nombre en nuestro idioma. Con-
sidero que con lo dicho hay suficiente, pura nuestro propdsito,
por lo que respecta a las pasiones.
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CAPITULO VII

De los Fines o Resoluciones del Discurso

Para todos los discursos, gobernados por el afin de saber,
existe, en Gltimo término, un fin, que consiste en alcanzar o
renunciar a algo. Y dondequiera que se interrumpa la cadena
del discurso, existe un fin circunstancial.

Si el discurso es puramente mental, consiste €n pensa-
mientos disyuntivos de que la cosa serd o no seri, o de que
ha sido o no ha sido. Asi dondequiera que interrumpamos
la cadena de un discurso humano, dejamos la presuncién de
que seré o no seré; de si ha sido o no ha sido. A todo esto
se denomina opinién. Y asi como existen apetitos alternativos,
al deliberar respecto al bien y al mal, as{ también hay una
opinién alternativa en la busca de la verdad respecto al pasado
vy al futuro. Y asi como el altimo apetito en Ja deliberacién
s¢ denomina voluniad; asi la Gltima opinién en busca de la
verdad del pasado y del futuro se.llama juicio, o senzencia
resolutiva y final de quien realiza el discurso. Y como la serie
completa de los apetitos alternos, en la cuestion de lo bueno
v lo malo, se llama deliberacion, asi la serie completa de las
opiniones que alternan en la cuestién de lo verdadero y de
lo falso, se llama pupa.

Ningln discurso puede terminar en el conocimiento ab-
soluto de un hecho, pasado o venidero. Porque para conocer
un hecho, primero es necesaria la sensacién, y luego la me-
moria. Y en cuanto al conocimiento de las consecuencias, a lo
que anteriormente he dicho que se -denomina ciencia, no es
absoluto, sino condicional. Ninguno puede saber por discurso

" que esto o aquello es, ha sido o serd, porque ello supondria
saber absolutamente: sélo que si esto es, aquello es; o si esto
ha sido, aquello ha sido; o si esto serd, aquello serz, lo cual
implica saber condicionalmente. Y esta no es la consecuencia
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de una cosa con respecto a otra, sino del nombre de una cosa
con respecto a otro nombre de la misma cosa.

Per consiguiente cuando el discurso se expresa verbalmente,
y comienza con las definiciones de las palabras, y avanza, por
conexién de las mismas, en forma de afirmaciones generales,
y de éstas, a su vez, en silogismos, {31l el fin o la tltima
suma se denomina conclusién; y la idea mental con ello sig-
nificada es conocimicnto condicional, o conocimiento de la
consecuencia de las palabras, lo que cominmente se denomina
ciENcia. Pero si la primera base de semejante discurso no
esta constituida por definiciones; o si las definiciones no se
conjugan correctamente unas con otras formando silogismos,
entonces el fin o conclusién continGia siendo orINION acerca
de la verdad de algo afirmado, aunque a veces con palabras
absurdas ¢ insensatas, sin posibilidad de ser comprendidas,
Cuando dos o mis personas conocen uno y ¢l mismo hecha,
se dice que son cownsciENTEs de ello una respecto a otra, lo
cuzl equivale a conocer conjuntamente. Y como tales personas
son los mejores testigos respecto de los hechos mutuos o de
los de un tercero, fue y ha sido sitempre repudiado como un
acto censurable, para cualquier hombre, hablar contra su con-
ciencia, o corromper o forzar a otro para proceder asi. Tal es la
causa de que el testimonio de la conciencia haya sido siempre
atendido con diligencia en todos los tiempos. Con posteriori-
dad los hombres hicieron uso de la misma palabra metafs-
ricamente, para designar un conocimiento de sus propios actos
secretos, y de sus secretos pensamientos, y asi se dice retén-
camente que la conciencia equivale a mil testigos. Por tltimo,
quienes estin vehementemente enamorados de sus propias opi-
niones y, por absurdas que sean, tienden con obstinacién a
mantenerlas, dan a esas opiniones suyas cl nombre reverente
de conciencia, como si les parectera inadecuado cambiarlas o
hablar contra ellas; y asi pretenden saber que son ciertas, cuan-
do saben a lo sumo que ello no pasa de una opinién.

Cuando el discurso de un hombre no comienza por defi-
niciones, ¢ hien se inida por una contemplacién de si propio,
y entonces se llama opinién, o se apoya en afirmaciones de
otra persona, de cuya capacidad para conocer la verdad y
de cuya honestidad sincera no tiene la menor duda; entonces
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¢l discurso no concierne tanto a la cosa como z la persona,
y Iz resolucion se llama creEncia y FE; fe en el hombre,
creencia en dos cosas, e el hombre, y en la verdad de lo que
él dice. Asi que en la creencia hay dos opiniones, una de ellas
de los dichos del hombre, otra de su verdad. Tener fe en o
confiar en, o creer en wun hombre, signifian la misma cosa,
2 saber: una opinién acerca de su veracidad; pero creer lo
que se dice, significa sélo una opinién sobre la verdad de
fo dicho. Observemos que la frase yo creo en, como también
Iz latina, credo in, y la griega, mcive £, nunca se usan sino
aando se refieren a lo divino. En lugar de ello, en otros
escritos se dice yo creo en é1, yo confio en él, yo tengo fe en
él, yo me apoyo en él; y en latin, eredo illi; fido illi; en grie-
g0, msfvw dura; y esta singularidad del uso eclesiastico de las
palabras ha levantado muchas disputas acerca del verdadero
objeto de la fe cristiana,

Pero al decir creo em, como se afirma en el Credo, no se
significa la confianza en la persona, sino la confesién y reco-
nocimicnto de la doctrina. Porque no sélo los cristianos, sino
toda clase de hombres creen de tal modo en Dios que consi-
deran como verdad cuanto se le atribuye, compréndanlo o
no. Este es el miximo de fe y confianza que una persona
azlquiera puede tener. Pero no todos creen la doctrina del
Credo, [321

De aqui podemos inferir que cuando creemos en la ve-
rzadad de lo que alguien afirma a base de argumentos tomados
no de la cosa misma, o de los principios de la razén natural,
sino de la autoridad y buena opinién que tenemos de quien
lo ha dicho, entonces el que dice o la persona en quien creemos
8 confiamos, y cuya palabra admitimos, es el objcto de nuestra
fe; v el honor hecho al creer, s¢ hace a él solamente. Como
wasecuencia, cuando creemos que las Escrituras son la palabra
de Dios, no teniendo revelacion inmediata de Dios misme,
mestra creencia, fe y confianza estdn en la JIglesia, cuya pa-
Lbra admitimos y 2 la que prestamos nuestra aquiescencia.
Y-aquellos que creen en lo que un profeta les refierc en nom-
bre de Dios, admiten la palabra del profetz, le honran, y
cenffan y creen en él, recogiendo la verdad de lo que relata,
yasea un profeta verdadero o falso; y asi ocurre también con
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todo lo demas en historia. Porque si yo no creyera todo lo
que han escrito los historiadores sobre los actos gloriosos de
Alejandro o de César, no creo que el espiritu de Alejandro o
de César tuvieran motivo alguno para ofenderse por ello, ni
ningn otro, salvo el historiador. Si Livio dice que los dioses
hicieron hablar una vez a una vaca'y no lo creemos, no des-
confiamos de Dios, sino de Lsvio. Asf es evidente que cual-
quiera cosa que creamos, no por otra razdn sino solaments
por la que deriva de la autoridad de los hombres y de sus
escritos, ya sea comunicada o no por Dios, es fe en los hom-
bres solamente.
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CAPITULO VI

De las vikrupes Comsnmente Llamadas INTELECTUALES,
v de sus DEFECTOs Opuestos

Generalmente la verdad, en toda clase de asuntos, es algo
que se estima por su eminencia. Consiste en la comparacién,
porque si todas las cosas fueran iguales en todos los hombres,
pada seria estimado. Y por virisdes INTELECTUALES se en-
tiende, siempre, aquellas actitudes de la mente ‘que los hombrezs
aprecian, valoran y desearian poseer en si mismos: comin=
mente se comprendenn bajo la denominacion de un buen ta-
lento, aunque Ja misma palabra felemto se use también para
distinguir una cierta aptitud del resto de ellas.

Estas verdades son de dos clases: narurales y adquiridas.
Con la denominacién de naturales no significo lo que un hom-
bre tiene desde su nacimiento, porque entonces flo posee sino
sensaciones; .en ello difieren los hombres tan poco unos de
otros, y de los animales, que no puede incluirse esa cualidad
entre las virtudes. Me refiero mas bien a ese falento que se
adquiere solamente por el uso y la experiencia, sin método,
cultura e instruccién. Ese TALENTO NATURAL consiste princi-
palmente en dos cosas: celeridad de la imaginacién {es decir,
con respecto a otro), vsucesién rapida de un pensamiento

direccion certerq hacia algln fin propuesto. Por lo contrario,

una imaginacién lenta constituye el defecto o falta de inteli-
gencia que comUnmente se denomina PESADEZ, estupidez, y
a veces con otros nombres que significan lentitud de movimien -
to o dificultad de ser movido. [33]

Esta diferencia de celeridad proviene de la diferencia de
las pasiones humanas; unos hombres aman y aborrecen unas
cosas, otros otras; Como consecuencia, Ciertos pensamientos
humanos siguen un camino, y otros otro, y retienen y observan
de modo diferente las cosas que pasan a través de su imagi-
nacién. Y como en esta sucesion de los pensamientos humanos
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no hay nada que observar ex las cosas sobre las cuales se piensa,
si no es aquello en que wma se asemeja o se diferencia de otras,
O para qué sirvem, 0 como sirven para determinado proposito,
quienés observan su semejanza, ¢n los casos en que esta cua-
lidad dificilmente es observada por otros, se dice que tienen
un buen talento, con 1o cual, en csta ocasidn, se significa una
bucena imaginacion. Quienes observan esa diferencia y deseme-
janza, actividad que se denomina distingwir, observar y juzger
entre cosa y cosa, cuando este discernimiento no es facil, se
dice que tiene un éwen juicio, particularmente en materia de
conversacién y negocios. Cuando han de discernirse tiempos,
lugares y personas, esta virtud se denomina piscreECiON, Lo
primero, es decir, la fantasia, sin ayuda del juicio, no puede
considerarse como virtud; pero lo Gltimo, es decir, ¢l juido
y la discrecién reunidos se recomiendan por si mismos aun
sin auxilio de la fantasia. Junto a la discrecién sobre tiempos,
lugares y personas, que es indispensable para um buena
imaginacién, se requiere, también, una aplicacidn frecuente
de los pensamientos con respectc a su fin; es decir, con res-
pecto al uso que ha de hacerse de ellos. Hecho esto, quienes
poseen esta virtud, ficifmente encuentran similitudes que no
solamente resultan agradables para la ilustracidn de su dis-
curso y para exonerarlo con nuevas y adecuadas metaforas, sino
también por la rareza de su invencién. En cambio, sin ese
sentido certero o direccidn hacia el fin, una gran imaginacién
no es sino una especie de locura; tal ocurre con quienes ini-
ciando un discurso se apartan de su propdsito por algum
cuestidon que les viene a la ments, cayendo en tan abundantes
y diversas digresiones y paréntesis, que se extravian lamenta-
blemente. No conozco ninglin nombre especial para este gé-
nero de locura, pero su causa es, 2 veces, la falta de expe-
riencia, que hace parecer a un hombre nueva y rara una cosa
que no lo es para los otros; a eces la pusilanimidad, cuando
lo que parece grande a uno, otros hombres lo estiman baladi;
y como todo lo que es nuevo y grande resulta, por consiguiente,
digno de expresién, aparta a un hombre gradualmente de la
via sefialada a sus discursos.

En un buen poema, ya sea épico o dramatico, como tam-
bién en soretos, epigramaes y otras piezas, se requiercn ambas
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cosas, juicio e imaginacion. Pero la imaginacién debe ser
preeminente; porque tales obras deben agradar por su extra-
vagancia, pero no desagradar por su indiscrecion.

En una buena historia la cualidad eminente debe ser el
juicio, porque la bondad consiste en el método, en la verdad
y en la seleccién de las acciones mis dignas de ser conocidas,
La imaginacién no tiene ahi adecuado lugar si no es para
adornar el estilo.

En las oraciones lavdatorias y en las invectivas la imagi-
mcidn predomina, porque el fin propuesto no es la verdad,
sino el ensalzamiento o la denigracién, lo cual sc logra me-
diante comparaciones nobles o viles. El juicio sugerira qué
crcunstancias hacen un acto laudable o reprobable. [34]

En las exhortaciones ¢ informes, como la verdad o la si-
mulacién sirven mejor al designio propuesto, unas veces
intercsa mds el juicio v otras la fantasia.

En la demostracién, en el consejo y en toda busca riguro-
sa de la verdad, el juicio lo es todo, salvo en aquellas ocasiones
en que la comprensién necesita facilitarse por una scmblanza
adecuada, caso en el cual precisa recurrir a la imaginacién, En
cuznto a las metiforas, deben ser decididamente excluidas en
este caso porque revelan una simulacidn, y admitirlas en un
consejo o razonamiento seria insensatez manifiesta.

En un discurso cualquiera, si el defecto de discrecién es
evidente, por extraordinaria que sea la imaginacién, el dis-
curso entero serd considerado como un signo de falta de ta-
lento; nunca ocurre esto cuando la discrecién es manifiesta,
wnque la imaginacién resulte pobre.

Los pensamicntos secretos de un hombre giran en torno a
todas las cosas, santas y profanas, limpias, obscenas, graves y
ligeras, sin vergitenza ni desdoro; no ocurre lo mismo con el
discurso verbal, ya que el juicie debe tener en cuenta el lugar,
el tiempo y las personas. Un anatémico o un médica pueden ex- -
presar o escribir su opintdn sobre cosas sucias, porque su objeto
no es agradar sino ser atil; pero que otro hombre escriba sus
fantasias extravagantes y ligeras solire esas mismas cosas, es co-
mo st alguien se presentara en una reunion después de haberse
revolendo en el fango. La diferencia consiste en la falta dc
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discrecién. En los casos de deliberada disipacion de la mente
y en el circulo familiar, un hombre puede jugar con los so-
nidos y con las significaciones equivocas de las palabras, cosa
que en ocasiones es signo de extraordinaria fantasia. Pero en un
sermén, o en piblico, o ante personas desconocidas, o delante
de aquellas a quienes reverenciamos, tales juegos de palabras
no pueden ser considerados sino como necedad manifiesta; y
la diferencia consiste una vez mas en la falta de discrecién.
Asi que donde falta el ingenio, no es la imaginacién lo que
estorba, sino la falta de discrecién. Por consiguiente, el juicio
sin imaginacién es talento, pero la fantasia sin juicio no lo es.

Cuando los pensamientos de un hombre que se propone

algo, giran en torno a una multitud de cosas, y observa cémo
pueden conducirle a tal designio, 0 qué designios pueden con-
ducirle a ello, si sus observaciones. son de tal linaje que no
pueden  considerarse ficiles o usuales, este talento de la per-
sona en cuestién se denomina PRUDENCIA, v depende en gran
parte de Ja experiencia y memoria de cosas analogas antetio-
res vy de sus consecuencias. En esto no existe tanta diferencia
entre Jos hombres como la hay en sus fantasias y en sus jui-
cios; en efecto, la experiencia de los hombres de una misma
edad no difiere grandemente en orden a la cantidad, pero varfa
segin las diferentes ocasiones, ya que cada uno ticne sus
“particulares designios. Gobernar bien una familia y un reino
no son grados diferentes de prudencia, sinc diferentes especies
de negocios; del mismo modo que disefiar un cuadro en pe-
quefio o en grande, o en tamafio mayor que el natural no
implica sino grados diferentes de arte. Un esposo sencillo es
mis prudente en los negocios de su propia casa que un conse-
jero privado en los asuntos de otro hombre.

Si a Ia prudencia se afiade el uso de medios injustos o
deshonestos, tales como los que usualmente arbitra el hombre
cuando siente temor o necesidad, nos encontramos con esa
especie de sabiduria tortuosa que se denomina astucta, y es
un signo [35] de pusilanimidad. En efecto, la magnanimidad
implica el desprecio de ayudas injustas o deshonestas. Y lo que
los latinos llaman wversutia (traducido al inglés shifring),
que congiste en aceptar el peligro presente para evitar otro
mayor, como ocurre cuando alguien robz a uno para pagar a
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otro, es una astucia de corto radio, lo que sc llama wversutia,
derivade de versura, que significa tomar dinero a usura para
hacer frente al pago actual del interés. :

En cuanto al zelento adguirido (me rchiero al logrado poi
el método y la instruccién) no es otra cosa que la razdn;
esta fundado en el uso correcto del lenguaje, y produce las
dencias. Pero de razén y de ciencia he hablado ya cn los ca-
pitulos v y vr.

Las causas de esta diferencia de talento se encuentran en
las pasiones; y la difercncia de pasiones procede, en parte, de
la diferente constitucién del cuerpo, y en parte de la distinta
educacién. Porque si la diferencia procediese del temple del
cerebro v de los 6rganos de los sentidos tanto externos como
internos, no habria menos diferencia entre los hombres en.
cuanto a la vista, al oido y otros sentidos, que en cuanto a su
imaginaaén y a su discernimiento. La diferencia de talento
procede, por consiguiente, de las pasiones, que no solamente
difieren por la diversa complexién humana, sino, tam-
bién, por sus diferencias en punto a costumbres y educacién.

Las pasiones que mas que nada causan las diferencias de
talento son, principalmente, un mayor o menor deseo de po-
der, de riquezas, de conocimientos y de honores, todo lo cual
puede ser reducido a lo primero, es decir: al afin de poder.
Porque las riquezas, el conocimiento y el honor no son sino
diferentes especies de poder. Por tal razén, un hombre que
no tiene gran pasién por ninguna de estas cosas es lo que suele
lamarse un indiferente, aunque, por lo demis, puede ser un
hombre tan cabal Que sea incapaz de ofender a nadie, pero
sin gran imaginacién ni adecuado juicio. Porque los pensa-
mientos son, con respecto a los descos, como escuchas o espfas,
que precisa situar para que avizoren el camino hacia las cosas
deseadas. Toda la firmeza en los actos de la inteligenda y
teda la rapidez de la misma proceden de aqui. En efecto, no
tener deseos es estar muerto; tener pasiones débiles es pereza;
. apasionarse mdxferentementc por todas las cotas, pisipacién
y distraccion; y tener por alguna cosa pasiones mis fuertes y
mis vehementes de lo que es ordinario en los demds, es lo
gue los hombres llaman rLocura.
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Existen clases tan diversas de locura como de pasiones
mismas. A veces la pasién, extraordinaria y extravagante, pro-
cede de la defectuosa constitucién de los érganos del cuerpo,
o de un dafio que se le ha inferido; a veces el dafio e indis-
posicién de los érganos. lo causan la vehemencia o prolongada
continuidad de la pasidn. Pero en ambos casos la locura es de
una sola y la misma naturaleza. ’

La pasién, cuya violencia o continuidad producen la locura,
es, o bien una gran wvanagloria, lo que comlinmente se llama
orgullo v alta estimacién de si mismo, o un gran desalicato
o desanimo.

El orgullo lanza al hombre a la violencia, y su exceso es
la locura, raBia vehemente o Furor. Y asi ocurre que {36]
un excesivo anhelo de venganza, cuando se hace habitual,
perturba los Grganos y se convierte en rabia. El amor excesivo,
con celos, se transforma en rabia también. La exagerada opi-
nién que un hombre tiene de si mismo, cuando siente la ins-
piracién divina, por su sabiduria, por su enseflanza, sus ma-
neras, etc., se convierte en distracaion y disipacion. La misma
cosa, asociada con la envidia, se convierte en rabia; la opinién
vchemente de la verdad de todas las cosas, contradicha por
los otros, engendra rabia también,

El abatimiente provoca en el hombre temores inmotiva-
. dos; es llamade cominmente MELANCOLiA y tiene también
manifestaciones diversas; por ejemplo, la frecuentacién de ce-
menterios y lugares solitarios, los actos de supersticién, el
temor a alguien o a alguna cosa en concreto.

En suma, todas las pasiones que producen una conducta
extrafia y desusada reciben, por lo general; el nombre de lo-
cura. Pero de las diversas clases de ella quien quisiera tomarse
la pena podra contar una legidn, y st los excesos son locura,
no hay duda de que las pasiones mismas, cuando tienden sl
mal, son grados de ella.

Por ejemplo, annque el efecto de la locura en quienes
creen hallarse inspirados, no siempre es visible en una per-
sona por una accidn extravagante que proceda de tales pa-
siones, cuando varias personas obedecen a una de esas inspt-
raciones, la rabia de la multitud cntera es bastante visible.
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Porque jqué mayor prueba de locura que increpar, herir y
lapidar a2 vuestros mejores amigos?: y esto s lo menos que
semejante multitud puede hacer. Esa multitud increpari,
combatird y aniquilard a aquellos que en tiempos pasados de
su vida les ascguraron contra el mal. Y si esto es locura en la
multitud, Io mismo ocurre con el hombre particular. Porque,
como en medio del mar, aunque un hombre no perciba ¢l ru-
mor del agua que le rodea; est? bien seguro de que esta
porcién contribuye al rumor de las olas, tanto como cualquiera
otra parte del mar entero, asi, aunque no percibamos una gran
inquietud en uno o en dos hombres, podemos estar seguros
que sus pasiones singulares son parte de la agitacién que anima
2 una nacién turbulenta. Y si no existiera nada que manifes-
tara su locura, por lo menos la pretensién misma de asignarse
tal inspiracién, es prueba suficiente de ello. Si un habitante
de Bedlam os entretuviera en términos pretenciosos, y al des-
pediros quisicrais saber quién ¢s, para corresponder més tarde
a su atencidn, y os dijera que es Dios Padre, pienso que no
necesitarials esperar ninguna otra accidn extravagante para
tener una prueba de su locura.

Este sentido de la inspiracién, llamado comtnmente es-
piritu particular, se inicia con mucha frecuencia cn el hallazgo
o percepcién de un error en que generalmente .incurren los
demis; y no sabiendo o no recordando por qué conducto de
razon llegan 2 una verdad tan singular (como ellos o pien-
san, aunque lo que descubren sea, en muchos casos, una sin-
razén), actualmente se admiran a s{ mismos, suponiendo que
se encuentran en posesion de la gracia del Todopoderoso
que les ha revelado esa verdad, de modo sobrenatural, por
st Espiritu.

Que a su vez esta Jocura no es otra cosa sino la muestra
de una excesiva pasion, se advierte por los efectos del vino,
muy semejantes a los de la mala disposicién de los érganos.
Porque la manera [37] de conducirse los hombres que han
bebido demasiado es Ja misma que la de los locos: algunos
de ellos rabian, otros aman, otros rien, todos de modo ex-
travagante, pero de acuerdo con sus distintas pasiones dominan-
tes. Porque el vino produce el efecto de disipar todo disimulo,
dejando que se manifieste la deformidad de las pasiones. Ni
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los- hombres mas sobrios, cuando caminan solos, dando rien-
da suelta a su imaginacién, tolerarian que la extravagancia de
sus pensamientos fuera plblicamente advertida: lo cual es
una confesion de que las pasiones sin guia son, en la mayor
parte de los casos, mera logura.

Lo mismo en tiempos pasados que en otros mas cercanos,
las opiniones del mundo concernientes a la causa de la locura
han sido dos. Algunos la hacen derivar de las pasiones; otros,
de los demonios o espiritus, tanto buenos como malos, pensan-
do que esos entes son susceptibles de agitar sus organos en
tan extrafia e inconsiderada manera como suele ocurrir a los
locos. Los primeros llaman a tales hombres locos; pero los al-
timos les denominan demoniacos (es decir, poseidos por los
espiritus); a veces energimenos (es decir, agitados o movidos
por los espiritus); y ahora cn Italia se les llama no solamente
pazzi o locos, sino también spiritati, o posesos.

Hubo una vez una gran afluencia de gente en Abddera,
ciudad de los griegos, durante la representacién de la tragedia
de Andrémeda, en un dia extraordinariamente caluroso; como
consecuencia de ello una gran parte de los espectadores con-
trajo fiebres, accidente causado por el calor y por la tragedia
juntamente, y no hacian otra cosa sino pronunciar ' yambicos
con los nombres de Perseo y Andrémeda; esto, juntamente con
la fiebre, quedd curado con el advenimiento del invierno.
Decfase que esta locura procediz de la pasién suscitada por
la tragedia. Del mismo modo cayé sobre dicha ciudad griega
una racha de locura que afectaba solamente a las jévenes don-
cellas e inducia a muchas de ellas a ahorcarse. Suplsose por
muchos que esta locura era acto del demonio. Pero hubo quen
sospechd que el hastio de la vida sentido por las jévenes podia
proceder de cierta pasién de la mente, y suponiendo que es- -
timaban en mis su honor, aconsejo a los magistrados -que
desnudaran a las interesadas y las dejasen colgar desnudas..
De este modo dice la historia que curaron su locura. Pero por
otro lado los mismos griegos atribuian frecuentemente la lo-
cura unas veces a la actuacién de las Euménides o Furias;
otras, a2 Ceres, a Febo y a otros dioses, Muchas cosas atribufan
entonces los hombres a los fantasmas, suponiéndoles cuerpos
aéreos vivientes, y en general los llamaban espiritus. Los ro-
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manos, en esto, tenian la misma opinién que los griegos, y asi
ocurrié también con los judios. Llamaban éstos a los profetas
locos o demoniacos, segn los considerasen inspirados por es-
piritus buenos o malos; y algunos de ellos llamaban a ambos,
profetas y demoniacos, hombres locos; y otros llaman al mis-
mo hombre las dos cosas, demoniaco y loco. En cuanto a los
gentiles no puede esto causar extrafieza, porque las enfer-
medades y la salud, los vicios y las virtudes y muchos acgi-
dentes naturales eran denominados y conjurados por ellos
como demonios; asi que cualquiera comprendia bajo la de-
nominacién de demonio lo mismo una fiebre que un diablo.
Pero que los judios tengan tal opinién [38] es algo extrafio,
porque ni Moisés ni Abrakam pretendian profetizar por la po-
sesion de un espiritu, sino por la voz de Dios o por la
vision o ensuefio. N1 existe, tampoco, cosa alguna en su ley
moral o ceremonial, por la cual pueda pretenderse que exis-
tiera tal entusiasmo o posesién. Cuando se -dice que Dios
(Nm., 11, 25) tomd el espiritu que habia en Moisés y lo dio
a los setenta més ancianos, el espiritu de Dios {considerindolo
como la sustancia de Dios) no queda por ello dividido. Las
Escrituras, al decir espiritu de Dios en el hombre, significan
un espiritu humano propenso a lo divino. Y donde se dice
(Ex., 28, 1) @ aquel a quien he henchido con el espiritu de
la sabiduria para que hagan vestidos a Aarén, no quiere decirse
que se haya imbuido en él un espiritu que pueda hacer ves-
tidos, sino la sabiduria de sus propios espiritus en este género
de trabajo. En el mismo sentido cuando el espiritu del hom-
bre produce acciones impuras, se llama ordinariamente espi-
ritu impuro; y asi se habla también de otros espiritus, por lo
menos cuando la verdad y el vicio son de tal naturaleza que
resultan extraordinarios y eminentes. Tampoco los otros pro-
fetas del Antiguo Testamento pretendieron estar inspirados o
que Dios hablara por ellos, sino que se les manifestara me-
diante la voz, visién o ensuefio. Y el peso del Sefior, no era
posesién sino orden o mando. ;Cémo pudieron los judios caer
en esta idea de la posesion? Yo no me imagino razén alguna
sino la que es comén a todos los hombres, especialmente el
anhelo de curiosidad por buscar las causas naturales, y su em-
pefio de situar la felicidad en la adquisicién de los grandes
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placeres de los sentidos, y en las cosas que més inmediatamen-
te conducen a ellos. En efecto, quienes ven ciertas excelencias,
desastres y defectos en una mente humana, a menos que no
se den cuenta de la causa que pudo probablemente originar-
los, dificilmente pensaran que sea cosa natural, y si nc es na-
tural habri de ser sobrenatural; y entonces jqué puedc haber
sino Dhos o el demonio en ellos? De aqui que cuando nuestro
Salvador (Mr., 3, 21) se hallaba rodeado por la multitud,
sus familiarcs sospechaban que estuviera loco y salieron de
casa para detenerle. Yero los escribas decian (Ju., 10, 20)
que tenia a Belzebt, y que gracias a él expulsaba a los de-
monios, como si el loco mas grande empujara a los mas pe-
quefos. Asi en el Annguo Testamento aquel que vino a ungir
a Jekst (2 R., 9, 11}, era un profct’l, pero alguno de los
arcunstantes preguntd: Jekd jqué viene a hacer ese loco? Asi
que, ea suma, es manificsto que todo aquel que se compaorta de
un modo extraordinario, era considerado por los judios como
poscido bien por un dios, bien por un espiritu maligno; ex-
ceptudbanse las saduceos, quienes, por otra parte, erraban tanto
que no crefan en absoluto en la existencia de los espiritus (lo
cual no dista mucho de inducir al ateismo); v 2 causa de esto,
acaso, propendian a denominar a tales hombres demoniacos,
mas bien que locos.

Pero jpor qué nuestro Salvador procedié en la curacién
de ellos como si estos hombres fueran posesos, y no como si
fuesen locos? A ello no pucdo dar otro género de respuesta
sino el que se da a quienes tratan de utilizar anilogamente
la Escritura contra la opinién decl movimiento de la tierra. La
Hscritura fue escrita para mostrar a los hombres el reino de
Dios, y para preparar sus espiritus para ser sus sabditos obe-
dientes, {39} abandonando el mundo, v la filosofia a él refe-
rente, 2 Ia disputa de los hombres, para ejercicios de su razén
natural. Que las tierras o los sotes en su movimiento crecn el
dia y la noche; que las acciones exorbitantes de los hombres
procedan de la pasién o del demonio (con tal de que no le
rindamos culto) es lo mismo, por lo que sc refiere a nuestra
obediencia y sumisién a la Omnxpotencm divina, objeto para
el cual fue escrita la Escritura. FEn cuanto a que nuestro Sal-
vador hablase a la enfermedad como a una persona, es Ia
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frase usual de todos aquellos que curan solamente por la pa-
labra, como lo hizo Cristo (y como pretenden hacerlo los en-
cantadores, ya invoquen al diablo o no). Porque ino se dice
que Crista increpd también (Mz., 8, 26) a los vientos? (no
se le atribuye igualmente (ZLc., 4, 39) haber recriminado a
Ia fiebre? Sin embargo, esto no permite argiir que una fiebre
sea un demonio. Y cuando se dice que muchos de estos de~
monios confesaron z Cristo, el pasaje en cuestibn no debe
interpretarse necesariamente de otro modo sino en el sentido
de gue aquellos locos lo confesaron. Y cuando nuestro Salva-
dor (M., 12, 43) habla de un espiritu impuro, que habiendo
salido de un hombre va errando por el desierto, en busca de
descanso ¥ sin hallarlo, y vuelve al mismo hombre, en com-
paitfa de otros siete espiritus peores que €]l mismo, esto es evi-
dentemente una parabola, refiriéndose a un hombre que después
de haberse esforzado tenuemente por despojarse de sus de-
seos, fue vencido por la potenda de ellos y se hizo siete veces
peor de lo que era. Asi que yo no veo absolutamente nada
en Ia Fscritura que obligue a creer que los demoniacos eran
otra cosa que locos.

Y todavia existe otro defecto en los discursos de algunas
personas, que puede ser enumerado entre las especics de lo-
cura: nos referimos al abuso de palabras de que anteriormente
he hablado, en el cpitulo v, bajo la denominacién de ab-
surdas. Tal ocurre cuando los hombres expresan palabras que
reunidas unas con otras carecen de significacion, no obstante
lo cual las gentes, sin comprender sus términas, las repiten
de modo rutinario, y son usadas por otros con la intencién de
enganar mediante la oscuridad que hay en ellas. Ocurre
esto solamente 2 aquellos que conversan sobre temas incom-
prensibles, como los escolasticos, o sobre cuestiones de abstrusa
filosofia. El comiin de las gentes raramente dice palabras sin
sentido, y esta es la razén de que esas otras egregias personas
las tengan por idiotas. Pero para asegurarnos de que sus pa-
labra’s carecen de contenido correspondicnte en su espiritu,
habriamos de ditar algunos ejemplos; si alguien lo requiere,
que tome por su cuentz un escolastico y vea si puede traducir
cuzlquier capitulo concerniente a un punto dificil, como Ia Tri-
ridad, la Deidad, la naturaleza de Cristo, la transubstancia-
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cién, el libre albedrio, etc., a alguna de las lenguas modernas,
para hacerlo inteligible, o en un latin tolerable como el que
nos dieron a conocer quienes vivieron cuando el latin era
una lengua comin. ;Qué significan estas palabras: La primera
cousa no influye necesariamente sobre la segunda, en virtud
de la subordinacion esencial de las segundas causas, estimy-
lindola, asi, a actuar? Tal es la traduccién del titulo del ca-
pitulo sexto de Sudrez, libro primero, Del concurso, del mo-
vimiento y de la ayuda de Dios. Cuando los hombres escriben -
volimenes enteros acerca de tales necedades ino estin locos o
tratan de volver locos a los demés? Particularmente en el pro-
blema de la transubstanciacién. [40] Cuando, después de ha-
ber pronunciado determinadas palabras como blancurs, re-
dondez magnitud, cualidsed, corruptibilidad, se dice que todo
esto que es incorpéreo pasa de la Hostia al Cuerpo de nuestro
bendito Salvador ino prueban con todas aquellas terminacio-
nes abstractas que hay otros tantos espiritus que poseen su
cuerpo? Por espiritus entienden estas gentes, en efecto, cosas
que siendo incorpéreas se mueven, no obstante, de un lugar
a otro. De modo que este género de absurdos puede correc-
tamente ser incluido entre las diversas especies de locura; y
todo el tiempo en que, guiados por pensamientos claros de sus
pasiones mundanas, se abstienen de discutir o de escribir asi,
no son sino intervalos de lucidez. Y asi ocurre con muchas
de las virtudes y defectos intelectuales.

66



PARTE I DEL HOMBRE cAP. ¢

CAPITULO IX

Dé las Distintas maTERIAS del CONOCIMIENTO

Hay dos clases de conociMIENTO: uno es el conocimiento
de hecho, y otro el conocimiento 'de la consecuencia de una
sfirmacién con respecto a otra. El primero no es otra cosa
sino sensacién y memoria, y es conocitniento absoluto, como
cuando vemos realizarse un hecho o recordamos que se hizo;
de ese género es el conocimiento que se requiere de un tes-
tigo. El altimo se denomina ciencis y es condicional, como
cuando sabemos que si determinada figura es un civculo, toda
linea recta que pase por el centro debe dividirla en dos partes
iguales. Este es el conocimiento requerido de un filésofo, es
decir, de quien pretende razonar.

El registro del conocimiento de hecho se denomma Fis-
toris. Existen de €l dos clases: ama llamada Aistoris matural,
que es la historia de aquellos hechos o efectos de 1a Naturale-
za que no dependen de la voluntad humana; tales son las histo-
rias de metales, plintas, animales, y otras cosas semejantes.
La otra es Aistoria civil, que es 1a historia de las acciones vo-
luntarias de los hombres constituidos en Estado.

Los registros de la ciencia son los l#bros que contienen las
demostraciones de la consecuencia de una afirmacién con res-
pecto a otra, y es lo que se llama comfinmente libros de filo-
sofia. De ellos existen diversas especies segin la diversidad

de la materia, y pueden dividirse tal como lo he hecho en Ia
siguiente tabla:
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CAPITULO X

Del popER, de la ESTIMACION, de Iz DIGNIDAD, del HONOR
v del TITULO A LAS COsAs

El poder de un hombre (universalmente considerado) con-
siste en sus medios presentes para obtener algin bien mani-
fiesto futuro. Puede ser original o instrumental.

Poder natural es la eminencia de las facultades del cuer-
po o de la inteligencia, tales como una fuerza, belleza, pru-
dencia, aptitud, elocuencta, liberalidad o nobleza extraordi-
narias. Son instrumentales aquellos poderes que se adquieren
mediante los antedichos, o por Ja fortuna, y sirven como me-
dios ¢ instrumentos para adquirir mas, como la riqueza, la
reputacién, los amigos y los secretos designios de Dios, lo que
los hombres llaman buena suerte. Porque la naturaleza del
poder es, en este punto, como ocurre con la fama, creciente
2 medida que avanza; o como el movimiento de los cuerpos
pesados, que cuanto mis progresan tanto mas rapidamente lo
hacen. El mayor de los poderes humanos es el que se integra
con los poderes de varios hombres unidos por el consenti-
miento en una persona natural o civil; tal es el poder de un
Estado; o el de un gran nGmero de personas, cuyo ejercicio
depende de las voluntades de las distintas personas particu-
lares, como es el poder de una faccién o de varias facciones
coaligadas. Por consiguiente, tener siervos es poder; tener ami-
gos es poder, porque son fuerzas unidas. También la riqueza,
umda con la liberalidad, es poder, porque procura amigos y
siervos. Sin liberalidad no lo es, porque en este caso la ri-
queza no protege, sino que se expone a las asechanzas de Ja
envidia.

Reputacién de poder es poder, porque con ella se consi-
gue la adhesién y afecto de quienes necesitan ser protegidos.
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También lo es, por la misma razén, la reputacién de amor
que experimenta la nacién de un hombre (lo que se llama
popularidad).

Por consiguiente, cualquiera cualidad que hace a un hom-
bre amado o temido de otros, o la reputacién de tal cualidad,
es poder, porque constituye un medio de tener la asistencia
y servicio de varios.

El éxito es poder, porque da reputacién de sabiduria o
buena fortuna, lo cual hace que los hombres teman o confien
en €l

La afabilidad de los hombres que todavia estin en el po-
der, es aumento de poder, porque engendra carifio.

La reputacion de prudencia en la conducta de la paz y
de la guerra, es poder, porque a los hombres prudentes les
encomendamos el gobierno de nosotros mismos mais gustosa-
mente que a los demas.

Nobleza es poder, no en todo lugar, sino solamente en
los Estados donde tiene privilegios: porque en tales privile-
gios consiste el poder.

Elocuencia es poder, porque se asemeja a la prudencia.
Las buenas maneras son poder, porque siendo un don de

Dios, recomiendan a [42] los hombres el favor de las mujeres
y extrafios.

Las ciencias constituyen un poder pequeiio, porque no es
eminente, y por tanto no es reconocido por todos. Ni esti
en todos, sino en unos pocos, y en ellos sélo en pocas cosas.
En efecto, la ciencia es de tal naturaleza, que nadie puede com-
prenderla como tal, sino aquellos que en buena parte la han
alcanzado.

Las artes de utilidad piblica como fortificacién, confec-
cién de ingenios y otros artefactos de guerra son poder, porque
favorecen la defensa y confieren la victoria. Y aunque la ver-
dadera madre de ellas es la ciencia, particularmente las Mate-
maticas, como son dadas a la Iuz por la mano del artifice,
resultan estimadas (en este caso la partera pasa por madre)
como producto suyo.

El walor o Estimacién del hombre, es, como el de todas
las demés cosas, su precio; es decir, tanto como seria dado
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por el uso de su poder. Por consiguiente, no es absoluto, sino
una consecuencia de la necesidad y del juicio de otro. Un habil
conductor de soldados es de gran precio en tiempo de guerra
presente o inminente; pero no lo es en tiempo de paz. Un
juez docto e incorruptible es mucho mis apreciado en tiempo
de paz que en tiempo de guerra. Y como en otras cosas, asi
en cuanto 2 los hombres, no es el vendedor, sino el comprador
quien determina el precio. Porque aunque un hombre (cosa
frecuente) se estime a si mismo con el mayor valor que le
¢s posible, su valor verdadero no es otro que el estimado por
los demais.

La manifestacién del valor que mutuamente nos atribuj-
mos, es lo que cominmente se denomina honor y deshonor.
Estimar a un hombre en un elevado precio es Aomrarle; en
uno bajo, deshonrarle. Pero alto y bajo en este caso deben ser
comprendidos con relacién al tipo que cada hombre se asigna
a s{ mismo.

La estimacién piblica de un hombre, que es el valor con-
ferido a €1 por el Estado, es lo que los hombres comnmente
denominan preNipap. Esta estimacién de él por el Estado
se comprende y expresa en cargos de mando, judicatura, em-
pleos phblicos, o en los nombres y titulos introducidos para
distinguir semejantes valores.

Elogiar a otro por una ayuda de cualquier género es hon-
rarlo, porque expresa nuestra opinién de que posee una fuerza
@paz de ayudar; y cuanto mis dificil es la ayuda, tanto mis
alto es el honor.

_Obedecer es honrar, porque ninglin hombre obedece a
quien no puede ayudarle o perjudicarle. Y en consecuencia,
desobedecer es deshonrar,

Hacer grandes dones a un hombre es honrarlo, porque
ello significa comprar su proteccién y reconocer su poder.
Hacer pequefios dones es deshonrarlo, porque constituyen li-
mosnas, y dan idea de la necesidad de ayudas pequefias. Ser
solicito en promover el bien de otro, asi como adularle, es
honrarlo, porque constituye un signo de que buscamos su
proteccion o ayuda. Desatenderlo es deshonrarlo.
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Ceder el paso o el lugar a otro en cualquiera cuestin,
es honrarlo, porque constituye €l reconocimiento de un mayor
poder. Hacerle frente es deshonrarlo.

Mostrar cualquier signo de amor o temor a otro es hon-
rarlo; porque ambas cosas, amor y temor, implican aprecio.
Suprimir o disminuir el amor ¢ el temor, mas de lo que el
-interesado espera, es deshonrarle, y, en consecuencia, estimarlo
en poco.

Apreciar, exaltar o felicitar es honrar, porque nada se
aprecia como la bondad, el poder y la feliddad. Desprediar,
injuriar o compadecer es deshonrar.

Hablar a otro con consideracidn, aparecer ante él con de-
cencia y humildad es honrarle, porque constituye un signo del
temor de ofenderlo. Hablarle asperamente, hacer ante €l algo
obsceno, reprobable, imptidico es deshonrarle.

Creer, confiar, apoyarse en otro es honrarle, pues revel
una idea de su virtud y de su poder. Desconfiar o no creer _
en él, es deshonrarle.

Solicitar el consejo de un hombre o sus discursos, cuales-
quiera que sean, es honrarle, porque denotamos pensar que
es sabio, o elocuente, o sagaz. Dormitar, o pasar de largo, o
hablar mientras otro habla, es deshonrarlo.

Hacer tales cosas a otro que €l considere como signos de
honor, o que asi lo sean seglin ia ley de la costumbre, e
honrarle; porque aprobando el honor hecho pot otros, se re-
conoce el poder que otros le confieren. Rehusarlas, es des-
honrar.

Coincidir en opinién con alguien es honrarle, pues implica
un modo de aprobar su juicio y sabiduria. Disentir es deshon-
rarle y tacharle de error, o st el disentimiento afecta a muchas
cosas, de locura. Imitar es honrar, porque implica aprobar de
modo vehemente, Imitar 2l enemigo es deshonrarle.

Honrar a aquel a quienes otros _h_onran, es honrar a éstos,
como signo de aprobacién de su juicio. Honrar a sus encmi-
gos es deshonrarle.

Tomar consejo de alguien, o utilizarlo en acciones dificiles,
¢s honrarle, pues ello constituye un signo que revela su sa-
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biduria u otro poder. Negarse a emplear, en casos semejantes,
a quienes desean ser utilizados; es deshonrarles.

Todas estas vias de estimacién son naturales, tanto con
Estados como sin ellos. Pero como, en los Estados, aquel o
aquellos que tienen la suprema autoridad pueden hacer lo que

les plazca, y establecer signos de honor, existen también otros
honores.

Un soberano hace honor 2 ua sabdito con cualquier titulo,
oficio, empleo o accén que él mismo estima como signo de
su voluntad de honrarle. El rey de Persia honré a Moydecay
cuando dispuso que fuera conducido por las calles, con las
vestiduras regias, sobre uno de los caballos del rey, con una
corona en su cabeza, y un principe ante él, proclamando: 457
se hard con aquel a quien el rey gqusera homrar. Y otro rey
de Persia, o el mismo en otro tiempo, a un sibdito que por
cierto gran servicio solicitaba llevar uno de los vestidos del
rey, le otorgd lo que pedia, pero afiadiendo que deberia lle-
varlo como bufén suyo; y esto era deshonor.

Asi, la fuente del honor cvil esté en el Estado, y depende
de la voluntad del soberano; por tal razén es temporal, y se
llama %omor csvil: eso ocurre von la magistratura, [44] con
los cargos pablicos, con los titulos y, en algunos lugares,
con los uniformes y emblemas. Los hombres honran a quienes
los poseen, porque son otros tantos signos del favor del Es-
tado; este favor es poder.

Honorable es cualquier género de posicidn, accidn o ca-
lidad que constituye argumento y signo del poder.

Por consiguiente, ser honrado, querido de muchos, es ho-
norable, porque ello constituye expresién de poder. Ser hon-
rado por pocos o por ninguno, es deshonroso.

Dominio ¥ victoria son cosas honorables porque se ad-
quieren por la fuerza; y la servidumbre, por necesidad o
temor, es deshonrosa.

La buena fortuna (si dura) es honorable, como signo que
es del favor de Dios. La mala fortuna y el infortunio son
deshonrosos. Los ricos son honorables porque tienen poder.
La pobreza es deshonrosa. La magnanimidad, la liberalidad,
Iz esperanza, el valor, Ia confianza son honorables porque
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proceden de la conciencia del poder, La pusilanimidad, la par-
simonia, el temor y la desconfianza son deshonrosas.

La resoluaén oportuna, o la determinacién de lo que una
persona tiene que hacer, es honorable, porque implica el des-
precio de las pequefias dificultades y peligros. La irresolucién
es deshonrosa, como signo que es de conceder valor excesivo
a pequeifios impedimentos y a pequefias ventajas: porque cuan-
do un hombre ha pensado las cosas tanto tiempo como le es
permitido, y no resuelve, la diferencia de ponderacién es pe-
quefia; y por consiguiente si no resuelve, sobrestima las cosas
pequefias, lo cual es pusilanimidad. Todas las acciones y con-
versaciones que proceden o parecen proceder de una gran
esperanza, discrecidon o talento, son honorables, porque todas
ellas son poder. Las acciones o palabras que proceden del error,
ignorancia o locura, son deshonrosas.

La gravedad, en cuanto parece proceder de una mente
empleada también en otras cosas, es honorable, porque esa de-
dicacién es un signo de poder. Pero si parece proceder de un
proposito de simular gravedad, es deshonroso. Porque la
gravedad del primero es como la de un barco cargado con
mercancias, mientras que la del 4ltimo es como la de un barco
que lleva un lastre de arena o de otro infitil cargamento.

Ser distinguido, es decir, conoddo por las riquezas, los
cargos, las acciones grandes o la bondad eminente, es hono-
rable, porque constituye un signo del poder de quien es dis-
tinguido. Por el contrario, la obscuridad es deshonrosa. ’

Descender de padres distinguidos es honorable, porque asi
se obtiene mas facilmente la ayuda y las amistades de los
antecesores. Por el contrario, descender de una parentela obs-
cura, es deshonroso. :

Las acciones que proceden de la equidad y van acompa-
fiadas de pérdidas, son honorables, porque son signos de mag-
nanimidad, y la magnanimidad es un signo de poder. Por el
contrario la astucia, la falta de equidad son deshonrosas,

La codicia de grandes riquezas, y la ambicién de grandes
honores, son honorables, como signos de poder para obtenerlas.
T.a codicia y ambicién de pequefias ganancias o preeminencias
¢s deshonrosa.
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No altera el caso del honor el hecho de que una accién (por
grande y dificil que sea [1.5] y, aunque por consiguiente,
revele un gran poder) sea justa e injusta: porque el honor
consiste solamente en la opinién del poder. Por esa razén, los
antiguos épicos no pensaban que deshonraban, sino que honra-
ban a los dioses cuando los introducian en sus poemas, come-
tiendo raptos, hurtos y otros actos grandes, pero injustos o poco
limpios. Nada es tan célebre en Jdpiter como sus adulterios;
ui en Mercurio como sus robos; de los elogios que se le ha-
cen en un himno de Homero, €l mayor es que habiendo na-
ddo en la mafiana, inventd la musica a mediodia, y antes de
Ia noche robé el rebafio de Apolo a sus pastores.

Asi, entre los hombres, hasta que se constituyeron los
grandes Estados, no se consideraba como deshonor ser pirata
o salteador de caminos, sino que mis bien se estimaba éste
como un negocio licito, no sélo entre los griegos, sino tam-
bién en todas las demas naciones: asi lo prueba la historia
de los tiempos antiguos. Y al presente, en esta parte del mundo,
los duelos privados son, y serin siempre, honorables, aunque
ilegales, hasta que venga un tiempo en que el honor ordene
rehusar, y arroje ignominia sobre quienes los efectien. Por-
que los duelos también son, muchas veces, efecto del valor,
y la base del valor estd stempre en la fortaleza o en la des-
treza, que son poder, aunque, en la mayor parte de los casos,
son efecto de conversaciones ligeras y del temor al deshonor
en uno o en ambos contendientes, los cuales, agitados por la
colera, deciden pelear entre si para no perder la reputacién.

Los escudos y blasones hereditarios son honorables cuan-
do llevan consigo eminentes privilegios. No lo son en otros
casos, porque su poder radica bien en tales privilegios, o en
las riquezas, o en ciertas cosas que son estimadas en los demis
hombres. Este género de honor, cominmente 1lamado nobleza,
deriva sin duda de los antiguos germanos, porque nunca se
conocia tal cosa donde las costumbres germanas eran ignora-
das; ni ahora se usa en ninguna parte donde antes no habitaran
los germanos. Cuando los antiguos caudillos griegos partian
para la guerra, pintaban sus escudos con las divisas que eran
de sn agrado; un escudo sin emblema era signo de pobreza
y de ser un soldado comin; pero los griegos no admitfan Ia
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tradicién de esos signos por herencia. Los romanos transmitieron
los emblemas de sus familias, pero eran las im4genes y no las
divisas de sus antepasados. Entre los pucbios de 4sia, Africa
y América no existian ni existen manca semejantes cosas. Sola-
mente los germanos tuvieron esta costumbre; de cllos derivg
a Inglaterra, Francia, Espasia ¢ Italia cuando, en gran niimero,
ayudaron a los romanos, o hicieron conquistas propias en
aquellas comarcas occidentales del mundo.

En cuanto a Germania, mis antigua que todas las demis
naciones, y dividida en sus comienzos en un infinito ndmero
de pequefios sefiores, jefes o familias, continuamenie halli-
banse éstos en guerra entre si. Tales sefiores o jefes, prind-
palmente para que, cnando iban armados, pudieran ser re-
conocidos por sus secuaces, y también por via de ornato,
llevaban pintadas sobre su armadura, su escudo o su ropaje,
la efigie de alglin animal o de otro objeto; y asi también
ponian alguna marca ostensible [46] y manifiesta en la dmera
de sus yelmos. Y este ornamento de las dos cosas, armas y
cimeras, sc trasmitia por herencia hasta sus hijos, al primogé-
nito en toda su pureza, y al resto con alguna nota de diversi-
dad, quc el Here-alt, como dicen en alemin, juzgaba con-
veniente, Ahora bien, cuando wvarias de estas familias,
reuniéndose, formaron una gran monarquia, esta misién del
heraldo, que consistia en distinguir los escudos, se convirtié
en un cargo privado independiente. Estos sefiores constituyen el
origen de la méis grande y antigua nobleza; en la mayor parte
dc los casos llevaban como emblema seres senalados por su
valor o afan de rapifa, o castillos, almenas, tiendas, armas,
empalizadas y otros signos de guerra; porque ninguna otra
virtud era tan estimada como la virtud militar. Posteriormente,
20 sblo los reyes, sino los Estados populares otorgaron di-
versas clases de escudos, a quienes iban 2 la guerra o volvian
de ella, para estimularles o recompensar sus servicios. Cual-
quier lector perspicaz podri encontrar estas alusioncs en las
antiguas historias de griegos y latinos, con referencia 2 L na-
cién alemana, y 2 las maneras germanas contemporineas del
historiador.

Los titulos de Aomor, tales como los de duque, conde,
marqués y barén son honotables, porque expresan la estima-
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cion que ¢l poder soberano del Estado les otorga. Fstos titulos
fueron, en tiempos antiguos, titulos de cargos y de mando,
algunos derivados de los romanos, otros de los germanos y
franceses. Dugues, en latin duces, eran generales en guerra;
condes, comites, eran los compafieros o amiges de los genera-
Ies, y se Jes encargaba gobernar y defender las plazas conquis-
tadas y pacificadas; los marqueses, marchiones, fueron con-
des que gobernaban las marcas o fronteras del Imperio. Tales
titulos de duque, conde y marqués fueron introducidos en el
Imperio, hacia la época de Constantino el Grande, a usan-
22 de las militia germanas. Pero barén parece haber sido titulo
de las Galias, y significa hombre grande; constituian los ba-
rones Ja guardia de reyes o principes, quienes en la guerra los
tenfan sicrapre cerca de sus personas; parece derivar de wir
a ber y bar, y significaba lo mismo, en el lengvaje de las
Galias, que o en latin; de aqui se derivan dero y daro, de
modo que tales hombres fueron llamados éerones, y después
baromes, en espafiol darones. Quien desce tener mas detalles
acerca del origen de los titulos de honaor, puede encontrarlos,
como yo lo he hecho, en el excelente tratado que sobre esta
materia ba cscritc Mr. Selden. Andando cl tiempo, con oca-
sion de disturbios o por razones de buen gobierno, estos car-
gos de bhonor fueron convertidos en meros titulos; en su mayor
parte servian para distinguir la preeminenda, lugar y orden
de los siibditos en el Estado, ¥ asf se nombraron dugues, con-
des, marqueses y barones de lugares donde tales personus no
tenian posesién mi eargo; otros titulos tuvieron también el
mismo fin.

ExcELENCIA €5 una cosa distinta de la estimacién o valor
de un hombre, y también de su mérito o falta de él; consiste
en un poder particular o capacidad para aquello en lo cual
sobresale; esta habilidad particular se llama usualmente ap-
titud,

En efecto, es apto para ser director v juez, o para tener
otro cargo cualquiera, quien esti mejor dotado con las cua-
lidades requeridas para el buen ejercicie [47] de dicha carga;
y el mis excelente de los ricos es aquel que tiene las cualidades
requeridas para el buen uso de fa riqueza. Aunque falte una
de estas cualidades, pucde una persona ser un hombre
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digno y estimable por otros conceptos. A su vez, un hom-
bre puede ser digno por su riqueza o su cargo o su empleo
¥, sin embargo, no tener derecho a ostentarlo antes que otro;
por consiguiente, no puede decirse que lo merezca. Porque
el mérito presupone un derecho, y la cosa merecida lo es por
primacia. A esto me referiré posteriormente, cuando hable de
los contratos.
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CAPITULO XI

De la Diferencia de MANERAS

Bajo la denominacién de mangras no significo, aqui, la
decencia de conducta: por ejemplo, como debe uno saludar
a otro, o ¢6mo debe lavarse la boca, o hurgarse los dientes
delante de la gente, y otros consejos de peguesia moral, sino
mis bien aquellas cualidades del género humano que permi-
ten vivir en comfin una vida pacifica y armoniosa. A este fin
recordemos que la felicidad en esta vida no consiste en la
serenidad de una mente satisfecha; porque no existe el finis
wltimus (propositos finales) ni el swmmum bonum (bien su-
premo), de que hablan los libros de los viejos filésofos mora-
listas. Para un hombre, cuando su deseo ha alcanzado el fin,
resulta la vida tan imposible como para otro cuyas sensaciones
y fantasias estén paralizadas. La felicidad es un continuo pro-
greso de los deseos, de un objeto a otro, ya que la consecucién
del primero no es otra cosa sino un camino para realizar otro
ulterior. La causa de ello es que el objeto de los deseos hu-
manos no €s gozar una vez solamente, y por un instante, sino
asegurar para siempre la via del deseo futuro. Por consiguiente,
las acciones voluntarias e inclinaciones de todos los hombres
tienden no solamente a procurar, sino, también, a asegurar
una vida feliz; difieren tan sélo en el modo como parcialmente
surgen de la diversidad de las pasiones en hombres diversos;
en parte, también, de la diferencia de costumbres o de la opi-
nién que cada uno tiene de las causas que producen el efecto
deseado.

De este modo sefialo, en primer lugar, como inclinacién
general de la humanidad entera, un perpetuo e incesante afin
de poder, que cesa solamente con la muerte, ¥ la causa de
esto no siempre es que un hombre espere un placer mis
intenso del que ha alcanzado; o que no llegue a satisfacerse
con un moderado poder, sino que no pueda asegurar su po-
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derio y los fundamentos de su biemestar actual, sino adqui-
riende otros nuevos. De aqui se sigue que los reyes cuye
poder es mas grande, traten de asegurarlo en su pais por
medio de leyes, y en el exterior mediante guerras; lograde
esto, sobreviene un nuevo deseo: unas veces se anhela la fama
derivada de una nueva conquista; otras, se desean placeres
faciles y sensuales, otras, la admiracién o el deseo de ser
adulado por la excelencia en alghn arte o en otra habilidad
de la mente.

La pugna de riquezas, placeres, honores u otras formas
de poder, in- [48] clina a la lucha, 2 }a enemistad y 2 ka gue-
rra. Porque el medio que un competidor utilizz para la
consecucién de sus desecos es matar y sojuzgar, suplantar o
repeler a otro. Particularmente la competencia en los elogios
induce a reverendar la Antigiiedad; porque los hombres con-
tienden con los vivos, no con los muertos, y adscriben a éstos
més de lo debido, para que puedan obscurecer la gloria de
aquéllos.

Fl afin de tranquilidad y de placeres sensuales dispone a
los hombres a obedecer a un poder comin, porque tales de-
scos les hacen renunciar a Ia proteccién que cabe esperar de su
‘propio esfuerzo o afin. El temor a lz muerte y 2 las heridas
dispone 2 lo misma, y por idéntica razén. Por el contrario,
los hombres necesitados y menesterosos no estin contentos
con su presente condicién; asi también, los hombres ambicio-
sos de mando militar propenden a continuar las guerras y a
promover situaciones belicosas: porque no hay otro honor mi-
litar sino el de la guerra, ni ninguna otra posibilidad de eludir
un mal juego que comenzande otro nuevo.

El afan de saber, y Ias artes de la paz inclinan a los hom-
bres a obedecer un poder comfin, porgue tal deseo lleva consigo
un deseo de ocio, ¥, por consiguiente, de tener la proteceion
de alglin otro poder distinto del propio. ,

El afin de alabanza dispone a reazlizar determinadas ac-
ciones laudables que agradan a aquel cuyo juicio se estima;
nada nos importan, en cambio, los elogios de quienes despre-
ciamos. El afin de fama después de la muerte leva al
mismo fin. Y aunque después de Ia muerce no se sienten ya
Inas alabanzas que nos hacen en la tierra, porque esas alegrias
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o bien se desvanecen ante los inefables goces del cielo o se ex-
tinguen en los extremados tormentos del infierno, sin embargo,
semejante fama no es vana, porque los hombres encuentran
un deleite presente en la previsién de ella, y en el beneficio
que asegurarn para su posteridad; y asi, aunque ahora no lo
vean se lo imaginan; y toda cosa que es placer en las sensa-
ciones, lo es también en la imaginacién. -

Haber recibido de uno, 2 quien consideramos igual 2 nos-
otros, beneficio mas grande de lo que esperibamos, dispone
a fingirle amor; pero realmente engendra un intimo abo-
rrecimiento, y pone a un hombre en la situacién del deudor
desesperado que al vencer Ia letra de su acreedor, ticitamente
desea hallarse en un sitio donde nunca mas lo viera. Porque
los beneficios obligan, y la obligacién es servidumbre; y la
abligacion gue no puede corresponderse, servidumbre perpe-
tua; y esta situacion, en definitiva, se resuelve en odio. Por el
contrario, haber recibido beneficios de uno a quien reconoce-
mos como superior, inclina a amarle, porque la obligacién no
engendra una degradacién, en este caso; y la aceptacién li-
senjera (lo que los hombres llaman gratitud) es para quien
otorga ¢l beneficio un honor que generalmente se considera
como retribucién. Asi, recibir beneficios aunque de uno igual
o inferior, mientras se tiene esperanza de devolverlos, dis-
pone a amar, porque en la intencién de quien recibe, la obli-
gacién es de ayuda y servicio mutuo; de ello procede una
emulacién para excederse en el beneficio. Esta es la pugna mas
noble y provechosa posible, porque el vencedor se complace
en su victoria, y el otro encuentra su venganza en confesarla.

Haber hecho a alguien un dafio mayor del que puede
o desea expiar, inclina al agente a odiar a quien sufrié dafio,
porque es de esperar la revancha [49] o el perddn, cosas
odiosas ambas.

El temor a la opresién dispone a prevenirla o a buscar
aynda en la sociedad; no hay, en efecto, otro camino per
medio del cual un hombre pueda asegurar su libertad y su vida,

Quienes desconfian de su propia sutileza se hallan, en
el tumulto v en la sedicién, mejor dispuestos para la victo-
tia que quienes se suponen a s{ mismos juiciosos o sagaces. Por-
que a éstos les gusta consultar, y a los otros, temerosos de
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ser circunvenidos, luchar primero. Y en la sedicién, como las
gentes estdn siempre dispuestas a la batalla, defenderse unos
a otros, usando todas las ventatas de la fuerza, es una mejor
estratagenia que cualquiera otra que pueda proceder de la
sutileza del ingenio.

Quienes sienten la vanagloria sin tener condencia de una
gran capacidad, se complacen en suponerse valientes y pro-
penden solamente a la ostentacién, pero no a la empresa,
porque, cuando aparecen el peligro o la dificultad, no piensan
en otra cosa sino en ver descubierta su’ insuficiencia.

Quienes sienten la vanagloria y estiman su capacidad por
la adulacién de otros hombres, o por la fortuna de alguna
accién precedente, sin un seguro motivo de esperanza basado
en el verdadero conocimiento de si mismos, son propensos a
lanzarse sin meditacién a las empresas, y al aproximarse el
peligro o la dificultad, a retirarse si pueden. En efecto, no
viendo el camino de la salvacién, mis bien arriesgarin su
honor, que puede ser salvado con una excusz, en lugar de
comprometer sus vidas, para las cuales ninguna salvacién es
suficiente.

Los hombres que tienen una firme opinién de su propia
sabidurfa, en materia de gobierno, son propensos a la ambi-
cién, porque el honor de la sabiduria se pierde si no existe
empleo piblico en el consejo o en la magistratura. Por esta
causa los oradores elocuentes son propensos a la ambicidn,
porque Ja elocuencia aparece como sabiduria a quienes la tienen
y a los demis. :

La pusilanimidad dispone a los hombres a la irresolucién
¥, como consecuencia, a perder las ocasiones y oportunidades
mis adecuadas para actuar. Cuando se ha permanecido deli-
berando hasta el momento en que la accién se aproxima, si aun
entonces no es manifiesta la conducta mejor, esto es un signo
de que la diferencia de motivos, la eleccién eptre los dos ca-
minos, no es clara. Por ello, no resolver, entonces, es perder
la ocasién, por conceder importancia a cuestiones baladies, lo
cual es pusilanimidad.

La frugalidad, aunque en los pobres sea una virtud, hace -
inepto al hombre para llevar a cabo aquellas acciones que re-
quicren, de una vez, la fuerza de varios hombres; porque
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debilita sus fuerzas, que deben ser nutridas y vigorizadas por
la recompensa. :

La elocuencia, unida a la adulacién, dispone los hombres
2 confiar en quien la tiene, porque la pfimera simula sabi-
durfa, y la segunda bondad. Si a ello se afiade Ja reputacién
militar, dispone los hombres a la adhesién y a someterse a
quienes la poseen. Las dos primeras previenen. contra el pe-
ligro que pudiera proceder de €él, mientras que la Gltima pro-
tege contra el peligro que proceda de otros,

La falta de ciencia, es decir, la ignorancia de las causas,
dispone o, més bien, constrifie a un hombre, a fiarse de la opi-
nién y autoridad de otros. En efecto, todos los hombres a
quienes interesa la verdad, cuando no conffan en si propios,
deben apoyarse en la opinién de algiin otro a quien juzgan mis
sabio que a si mismos, y en quien no ven motivo alguno para
ser defraudados. [50]

La ignorancia de la significacién de las palabras, es decir,
Ia falta de comprensi6n, dispone los hombres no sélo a acep-
tar, confiados, la verdad que no conocen, sino también los
errores ¥, lo que es mis, las insensateces de aquellos en quicnes
se confia; porque ni el error ni la insensatez pueden ser des-
cubiertos sin una perfecta comprensién de las palabras.

De esa misma ignorancia se deduce que los hombres dan
nombres distintos a una misma cosa, seglin la diferencia de
sus propias pasiones. Asi, quienes aprueban una opinién pri-
vada, la llaman opinidn; quienes estin inconformes con ella,
herejia; y aun herejia no significa otra cosa sino opinién
particular, sino que con un mayor tinte de colera.

También deriva de ello que sin estudio y sin una gran
inteligencia no es posible distinguir entre una accién de varios
hombres y varias acciones de una multitud: por ejemplo,
entre la accién singular de todos los senadores de Roma dan-
do muerte a Cutilina, y las diversas acciones de un nfimero
de senadores matando a Céser. En consecuencia propenden a
considerar como accién del pueblo lo que es una multitud de
acclones realizadas por una multitud de hombres, guiados, aca~
‘50, por la persuasién de uno solo.

La ignorancia de las causas y la constitucién original del
derecho, de la equidad, de la ley, de la justicia, disponen al
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hombre a convertir la castumbre v el ejempla en norma de
sus acciones, de tal modo que se considera injusto lo que por
costumbre se ha visto castigar, y justo aquello de cuya im-
punidad y aprobacién se puede dar algiin ejemplo, o prece-
dente, como dicen, de una manera barbara los juristas, que
usan solamente esta falsa medida de justicia. Son como los ni-
fios pequeflos, que na tienen otra norma de las buenas y de
las malas maneras, sino los correctivos que les imponen sus
padres y maestras, con la diferencia de que los nifios son ficles
2 su norma, mientras que los hombres no lo son, porque a
medida que se hacen fuertes y tercos, apelan de la costumbre
a la razdn, y de la razdn a la costumbre, segln lo requiere
su interés, apartindose de la costumbre cuando su interés lo
exige, y situdndose contra la razén tantas veces como la razin
estd contra ellos. Esta es la causa de que la doctrina de lo
justo y de lo injusto sea objcto de perpetua disputa, por parte
de lz pluma y de la espada, mientras que la teoriz de las lineas
v de las figuras no lo es, porque en tal caso los hombres no
consideran la verdad como algo que intcrficra con las ambi-
ciones, el provecho o las apetencias de nadie.

En efecto, no dudo de que si hubiera side una cosa con-
traria al derecho de dominio de alguien, o al interés de los
hombres que tienen cste dominia, ¢l principio segln el cul
los tres éngulos de un tridngulo equivalen o dos dngulos de
un cuadrado, csta doctrina hubiera sido si no disputada, por
lo menos suprimida, quemandose todos los libros de Geome-
trfa, en cuanto ello hubiera sido posible al interesado.

La ignoranda dec las causas remotas dispone a atribuir to-
dos los acontecimientos a causas inmediatas e instrumentales,
porgue éstas son las Gnicas que se perciben. Y aun ocurre que
en todos los sitios en que los hombres se ven gravados con
tributos fiscales, descargan su célera sobre los publicanos, es
decir, los granjeros, recaudadores y otros funcionarios del fis-
co, y se asocian a todos aquellos que censutan al gobierno, y
arrastrados mis alli de los limites de tada posible justificacidn,
llegan a atacar a la autoridad suprema, [51] por temor del
castigo o por verglienza de recibir perdsn,

La ignorancia de las causas naturales dispone a la credu-
lidad, hasta hacer creer a menudo en cosas unposibles. Nada
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s¢ sabe en contrario de que puedan ser verdaderas, cuando se
¢s incapaz de advertir Ja imposibilidad, Y como se complacen
en escuchar en compaiifa, la credulidad dispone a los hombres
a mentir. Asi la ignorancia sin maliciz es susceptible de hacer
que un hombre crea en los embustes y los diga, e incluso en
ocasiones los invente.

IL.a ansiedad del tiempo futuro dispone a-los hombres a in-
quirir las causas de las cosas, porque el conocimiento de ellas
hace a los hombres mucho mas capaces para disponer el pre-
sente ¢n su mejor ventaja.

La curiosidad o aficién al conocimiento de las causas nos
lleva de la consideracién del cfecto a la investigacién de la
causa, y 2 su vez 2 la causa de la causa, hasta que necesaria-
mente se llega, en definitiva, a pensar que bay alguna causa
de la que no puede existir otra causa anterior si no es eterna:
lo que los hombres llaman Dios. Asi, es imposible hacer una
investigacion profunda en las leycs naturales, sin propender
a la creencia de que existe un Dios Eterno, zun cuando en la
mente humana no puede haber ninguna idca de El, que res-
ponda a su naturaleza, En efecto, del mismo modo que un
aego de nacimiento gue oye 2 los demis hablar de calentarse
al fuegn, conducido ante éste, puede ficilmente concebir y
asepurarse de que existe algo que los hombres llaman fuego,
y que es la causa del calor que siente, pero no puede imaginar
qué cosa sea, ni tener de ello en su mente una idea analoga
a los que lo ven, asi por las cosas visibles de este munda, y
por su orden: admirable, puede concebirse que cxiste una cau-
sa de ello, lo que los hombres llaman Dios, ¥ sin embargo,
no tener idea o imagen de €l cn la mente.

Y quicnes se preocupan poco o nada de las causas natura-
tes de las cosas, temerasos por lo menos de su ignorancia mis-
ma, accrea de lo que tiene poder para hacerles mucho bien o
muche mal, propenden a supuner e imaginar par s{ mismos
diversas clases de poderes invisibles, y estén pendientes de sus
propias ficciones, invocando a csos poderes cn tiempos de
desgracia, y mostrandoles su gratitud cuando existe pers-
pectiva de éxito: asi hacen dioses de las creacianes de su
propia fantasfa. Por csto tenia que ocurrir que de la innu-
merable variedad de fantasias, los hombres crearan en gl
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mundo innumerables especies de dioses. Y este temor de. las
cosas invisibles es la semilla natural de lo que cada uno en si
mismo llama religién, y en quienes adoran o temen poderes
diferentes de los propios, supersticidn.

Y habiéndose observado por muchos esta simiente de re-
ligién, algunos de quienes la observan propendieron a alimen-
tarla, revestirla y conformarla a leyes, y a afiadir a ello, de
su propia invencién, alguna idea de las causas de los aconte-
cimientos futuros, mediante las cuales podian hacerse mas ca-
paces para gobernar a los otros, haciendo, entre los mismos,
el maximo uso de su poder, [52]
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CAPITULO XI11

De Iz RELIGION

Si tenemos en cuenta que no existen signos ni frutos de
religién sino en el hombre, no hay motivo para dudar de que
solo en el hombre existe la semilla de la religién, que consiste
en cierta cualidad peculiar a él, por lo menos en un grado
eminente que no se halla en otras criaturas vivas.

En primer término es peculiar a la naturaleza del hombre
inquirir las causas de los acontecimientos por él contemplados:
unos buscan mis, otros menos, pero todos sienten la curiosidad
de conocer las causas de su propia fortuna, buena o mala.

En segundo lugar, considerando que cada cosa tuvo un
comienzo, piensan también en la causa que determind ese co-
mienzo en un determinado instante, y no mis temprano o
mas tarde.

En tercer término, para los animales no existe otra feli-
cidad que el disfrute de sus alimentos, de su reposo y de sus
placeres cotidianos, pues tienen poca o ninguna previsidn para
el porvenir, por falta de observacién y memoria del orden,
consecuencia y dependencia de las cosas que ven; en cambio
observa el hombre ¢c6mo un acontecimiento ha sido producido
por otro, y advierte en él lo que es antecedente y consecuente;
y cuando no puede asegurarse por si mismo de las verdade-
ras causas de las cosas (porque las causas de la buena y de Ia
mala fortuna son invisibles, la mayoria de las veces), imagina
ciertas causas sugeridas por la fantasfa, o confia en la autoridad
de otros hombres que supone amigos suyos y mas sabios que
€] mismo.

Los dos primeros motivos causan ansiedad. En efecto, cuan-
do se esti seguro de que existen causas para todas las cosas
que han sucedido o van a suceder, es imposible para un hom-
bre, que continuamente se propone asegurarse a st mismo con-
tra el mal que teme y procurarse el bien que desea, no estar
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en perpetuo anhelo del tiempo por venir. Asi que cada hom-
bre, y en especial los mis previsores, sc¢ hallan en situacion
semejante a la de Prometeo. En efecto, Prometeo (que quiere
decir el Zombre prudente) cstaba cncadenado al Monte Cin-
caso, en un lugar de amplia perspectiva, donde un' 4guila,
alimentandose de sus entrafias, devoraba en el dia lo que era
restituido por la noche. Asi, ¢l hombre que avizora muy lejos
delante de si, preocupado por el tiempo futuro, tiene su co-
razén durante ¢l dia entero amenazado por el temor de Ja
muerte, de la pobreza y de otras calamidades, y no goza de
reposo ni paz para su ansiedad, sino en el suetio.

Este perpetuo temor que siempre acompafia a la humani-
dad en la ignorancia de las causas, como si se hallara en las
tinieblas, necesita tener por objeto alguna cosa. En conse-
cuencia cuando nada se ve, a nadie se acusa de la bucna o
de la-mala fortuna, sino a algin poder o agente invisible. Era
en este sentido, acaso, que los antiguos poetas decfan que los
dioses habian sido creados originariamente por ¢l temor hu-
mano, cosa que resulta verdad cuando se reficren a los dioses
(es decir, 2 los numerosos dioses [53] de los gentiles). Pero
¢l conocimiento de un Dios Eterno, Infinito y Omnipotente
puede derivarse mas bien del deseo que los hombres expe-
rimentan de conocer las causas de los cuerpos naturales y de
sus distintas virtudes y modos de operar, que no del temor
de aquello que ha de ocurrirles en el tiempo venidero. Porque
quien del efecto advertido quiera inferir la causa préxima e in-
mediata del mismo, y de ahi elevarse a la causa de esa causa,
sumiéndose profundamente en la investigacidon de todas ellas,
llegara en Gltimo término a la idéa de que debe existir (como
Jos mismos filésofos paganos manifestaban) un motor inicial,
es decir, una causa primera y cterna de todas las cosas, que es
lo que los hombres significan con el nombre de Dios. Y
todo esto sin tener en cuenta su fortuna, ya que el anhelo de
clla produce una doble consceuencia: inclina 2l temor y aleja
de la investigacién de las causas de otras causas, dando, por
consiguiente, ocasién de fingir tantos dioses como hombres
cxisten para imaginar esa ficcién.

Y en cuanto a la materia o substancia de los agentes invi-
sibles, asi imaginados, no puede llegarse por el discurso na-
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tural a otro concepto, sino al que coincide con cl del espiritu
del hombre. Y como el espiritu del hombre era de la misma
substancia que la quc aparece, en un suefio, 2 uno que duerme,
o en un espejo, a quien estd despierto, ignorando los hombres
que tales apariciones no son otra cosa sino creacién de la fan-
tasfa, piensan que son substancias reales y externas, y por eso
las llaman fantasmas, como los latinos las llamaban imagines
y umbre; y piensan que son espiritus, es decir, tenues cuerpos
aéreos; y a los temidos agentes invisibles los consideran como
tales fantasmas, salvo que aparecen y desaparccen cuando gus-
tan. Por naturaleza nunca pucde penetrar en la mente de un
hombre la idea de que tales espiritus son incorpéreos; nunca
puede imaginarse una cosa que responda a esa acepcion. Asi
los hombres que por meditacién propia llegan al conocimiento
de un Dios Infinito, Omnipotente y Eterno, propenden mis
bien a reputarlo incomprensible y situado por encima de su
comprensién. Por consiguiente, definir su naturaleza como la
de un espiritu incorpdreo y reputar luego su definicién como
ininteligible, o darle ese titulo, no es proceder dogmidsicamen-
z¢ con la intencién de hacer comprensible la naturaleza divina,
sino comportarse piadosamente, es decir, honrarle con atributos
de unas significaciones que se hallan lo mas alcjadas que cabe
suponer de la grandeza de los cuerpos visibles,

Asf, por cl procedimiento mediante ci cual piensan que
estos agentes invisibles producen sus efectos, es decir, qué cau-
sas inmediatas usaron para hacer que las cosas ocurran, los
hombres que ignoran (es decir, la mayor parte de los hombres)
qué es lo causante, no tienen otro medio para inquirir dichas
causas sino observar y recordar lo que han visto preceder zl
mismo efecto en otro tiempo o en tiempos anteriores, sin
advertir entre el sucese antecedente y el consecuente ninguna
dependencia o conexidn, en absoluto. Y por consigutente, de las
mismas cosas pasadas esperan las mismas cosas por venir, y
esperan la buena o la mala suerte, supersticiosamente, de co-
sas que no tienen relacién ninguna con Ias causas. Asi hicieron
los atenienses, [54] quienes en su guerra de Lepanto de-
mandaron otro Formio; como la facaén pompeyana, para su
guerra en Africa, pidié otro Escipion; y desde entonces otros
han hecho cosas anilogas en otras distintas ocasiones. Del mis-
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mo modo sc¢ atribuye la fortuna a determinada persona pre-
sente, 2 un lugar feliz o desgraciado, a cicrtas expresiones,
especialmente si entre ellas figura <] nombre de Dios, asi como
a frases cabalisticas y conjuros (liturgia de las brujas), tanto
como a creer que se ticne aptitud para convertir una piedra en
pan, el pan en hombre, o una cosa en otra.

En tercer lugar, la veneracidn que los hombres manifies-
~ tan, por naturaleza, a los poderes invisibles, no puede ser otra
" sino la que consiste en aquellas mismas expresiones de reveren-
cia que suelen emplear con respecto 2 los hombres: donativos,
peticiones, gracias, oblaciones, siplicas respetuosas, conducta
sobria, palabras meditadas, juramentos (es dedir, asegurarse
uno a otro de sus promesas) al invocar dichos poderes. Aparte
de esto, nada sugiere la razén, y deja que cada uno persista en
-ello o, para otras ceremonias, confie en quienes considera més
sabios..

Por Gltimo, en lo que concierne a cdmo cstos poderes in-
visibles declaran a los hombres las cosas que ocurririn después,
cspecialmente respecto a la buena o mala fortuna, en general,
¢ al éxito feliz o desgraciado ¢n una empresa particular, todos
los hombres se hallan, naturalmente, en 2 misma perplejidad,
salvo que acostumbrando a conjeturar del tiempo venidero por
el tiempo pasado, no sélo propenden a tomar cosas casuales,
después de uno o dos acontecimientos, como prondsticos de
otras semejantes que ocurrirdn después, sino a creer también
pronésticos anzlogos de otros hombres, de los cuales tienen
una buena opinidn.

En cstas cuatro cosas, idea de los espiritus, ignorancia
dec las causas segundas, devocién' hacia lo que los hombres
temen, y admision de cosas casuales como prondstico, consiste
la semilla natural de la refigion; la cual, a causa de las diferen-
tes fantasias, juicios y pasiones de los distintos hombres, se
ha desarrollado en ceremonias tan diferentes, que las usadas
por un hombre resultan, en la mayoria de los casos, ridiculas
para otro.

in efecto, estas semillas han sido cultivadas por dos dis-
tintas especies de hombres. Una de esas clases esta constituida
por quienes han nutrido y ordenado la materia religiosa de
acuerdo con su propia invencién. La otra lo ha hecho bajo el
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mando y direccidn de Dios, Pero ambos grupos se propusieron
que quieues confiaban en ellas fuesen mis aptos para la obe-
diencia, las leyes, la paz, la caridad y la sociedad civil. Asi
que la religion de la primera especie es una parte de la politica
humana, y ensefia parte de los deberes que los reyes terrenales
requieren de sus s@bditos. La religién de la dltima especic
es politica divina, y contiene preceptos para quienes se hax eri-
gido a si mismos en stbditos del reino de Dios. De la primera
especie son todos los fundadores de Gobiernos y los legisladores
de los paganos. De la Gltima especie fueron dérahem, Moisés
y Nuestro Sefior, de quienes han derivado hasta nosotros las
leyes del reino de Dios.

Respecto a esa parte de religién que consiste en las opi-
niones concernientes a la naturaleza de los poderes invisibles,,
casi nada existe con un nombre que antes no haya sido estimado
entre los gentiles, en un {55} lugar u otro, como un dios o
un demonio; o imaginrado por sus poetas como anithado, ha-
hitado o poscido por uno u otro espiritu.

1.2 materia del mundo era un dios, denominado Caos.

El cicle, ¢l océano, los planetas, el fuego, la tierra, los
vientos eran otros tantos dioses,

Los hombres, las mujeres, un pajaro, un cocodrilo, una
vaca, un perro, una serpiente, una cebolla fueron deificados.
Ademis de esto llenaron casi todos los lugares con cspiritus
amados demorios. Lus Yanuras con Pames y pasidsios o sétiros;
Ias selvas, con faunos y ninfas; el mar, con tritones y otras nin-
fas; cada rio y cada fuente con un cspiritu de su nombre, y con
ninfas; cada casa con sus lares o familiares; cada hombre con su
Genio; cl infierno con espiritus y acdlitos suyos, como Ca-
ron, Cerbero y las Furias; durante la noche todos los lugares
con Larve, Lemures, espiritus de seres fallecidos, y todo un
mundo de fantasmas y duendes. También asignaban divinidad
y dedicaror templos 4 meros accidentes y cualidades, como
el tiempo, la noche, el dia, Ja paz, la concordia, el amor, el
odio, la verdad, el honor, la salud, la sagacidad, la fiebie y
cosas semejantes; y cuando rogaban en pro o en contra de
ellas lo hacfan como si los espiritus asf denominados pendie-
ran sobre sus cabezas y dejaran caer o evitaran el bien o el
mal aludido. Invocaban también sus propios ingenios con
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el nombre de Musas; su propia ignorancia, con el nombre de
Fortuna; su propio deseo con el nombre de Cupido; su propia
rabia coff el nombre de Furis; su propio miembro viril con
el nombre de Prispo; y atribujan sus poluciones a Incubos y
Sticubos: y nada habia que un poeta pudiese introducir como
persona en su poema quc no lo convirticse en dsos o demonio.

Los mismos autores de la religién de los gentiles, practi-
«ando el segundo grupo de religién, que es la ignorancia hu-
mana respecto a las causas, y, en consecuendia, su aptitud para
atribuir la fortuna a motivos respecto de los cuales no existe
dependencia evidente, pusicron, en su ignorancia, en lugar de
causas segundas, una especie de dioses secundarios y ministe-
riales. Adscribieron la causa de la fecundidad a Vemns; la
causa de las artes a Apolo; de la sutileza y la sagacidad a Mer-
curio; de las tormentas y tempestades a Eolo; y de otros efec-
tos a otros dioses, ya que en ¢l cielo existe una variedad de
dioses tan grande como la de asuntos o negocios.

A las formas de veneracidn que los hombres naturalmente
concebian como més adecuadas respecto de sus dioses, en par-
ticular las oblacioncs, plegarias y acciones de gracias, asi coma
a las demis manifestaciones antcriormente citadas, los mismos
legisladores de los gentiles afiadieron imigenes de los dioses,
en pintura y en escultura; de tal manera que incluso los mas
ignorantes (es decir, la mayor parte o el comdn de las gentes),
pensando acerca de los dioses en tales imigenes representados,
realmente los vieran encarnados en ellos, y asi, fuera mais
grande el temor que infundiesen. Y los dotaron con casas y
tierras, publicanos y rentas, poniendo todo ello fuera del co-
mercio humano, es decir, consagrado y santificado a sus idolos,
como cavernas, grutas, sclvas, montafias e islas enteras; y no
sblo les [ 58] atribuyeron figura de hombres, animales o mons-
truos, sino también las facultades y pasiones de hombres, como
sentidos, lenguaje, sexo, anhelos, generacién (y esto no sola-
mente mezclandolos uno con otro para propagar el linaje de
los dioses, sino aparejandolos con hombres y mujeres, para
producir dieses hibridos, pero moradores del cielo, como Baco,
Hércules y otros), asignaronles, ademds, ira, deseo de vengan-
za y otras pasiones de las criaturas vivas, y los actos que pro-
ceden de ellas, como el fraudc, el adulterio, el robo, la sodomia
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y todos los vicios que pueden ser tomados como efecto del
poder o causa de los placeres, asi como aquellos otros vicios
que entre los hombres se desarrollan mas bien en contra de
la ley que dcl honor.

Por fltimo, a los prondsticos del tiempo venidero, que
no son, naturalmente, sino conjeturas basadas en la experien-
cia de los tiempos pasados, y revelacién sobrenatural y divina,
los autores de la religién de los gentilcs, en parte a base de
una pretendids expetienda, en parte fundindose en una pre-
tendida revelacidn, afiadieron otros e innumerables supersti-
ciosos modos de adivinacién. Asi se hizo creer a los hombres
que encontrarian su fortuna a veces en las respuestas ambiguas
o absurdas de los sacerdotes de Delfos, Delos, Ammon y otros
famosos oriculos, cuyas respuestas se hacfan deliberadamente
ambiguas para que fueran adecuadas a las dos posibles cven-
tualidades de un asunto, o absurdas por las emanaciones téxicas
del lugar, lo cual ocurre muy frecuentemente en las cavernas
sulfurosas. A veces en las hojas de las sibilas, de cuyas profe-
das (como, acaso, la de Nostradarnus, porque los fragmentos
que ahora conservamos parecen invencién de tiempos recientes)
existieron varios libros muy reputados durante la Repablia
romana. A veces en las frases, desprovistas de significado, de
los locos, a quiencs se suponia poseidos por un espiritu divino:
a esta posesién la llamaban entusiasmo, y a estos modos de
predecir acontecimientos se les denominaba teomancia o pro-
fecia. A veces en el aspecto que presentaban las estrellas en
su nacimiento, a lo cual se llamaba horoscopia, estimandose
como una parte de la astrologfa judicial. A veces cn sus pro-
pias esperanzas y temores, en lo llamado tumomancia o presagio.
A veces en las predicciones de los magos, que pretendian con-
versar con los muertos, a lo cual se 1lamaba nigromancia, conju-
ro y hechiceria, y no es otra cosa sino impostura y fraude.
A veces en el vuelo casual o en la forma de alimentarse las
aves, lo que llamaban augurio. A veces en las entrafias de los
animales sacrificados, 2 lo que se llama aruspicina. A veces
en los suefios; a veces en el graznar de los cuervos o el canto
de los pajaros. A veces en las liness de la cara, a lo que se
Ilamaba meroposcopia; o en las lineas de la mano, palmisteria;
o en palabras casuales, omins. A veces en monstruos o acciden-
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tes desusados, como eclipses, cometas, meteoros raros, tem-
blores de tierra, inundaciones, nacimientos prematuros y cosas
semgjantes, 2 lo que se llamaba portenta y ostenta, porque
parecian predecir o presagiar alguna gran calamidad venidera.
A veces en el mero azar, como en el acertijo de cara y cruz, o
en la adivinanza del ntimero de orificios de una criba; en el
juego de elegir versos de Homero y Virgilio, y en otros vanos
e innumerables conceptos anilogos a los citados. Tan facil es
que los hombres crean en cosas a las cuales han dado crédito
otros hombres; con donaire y destreza puede sacarse mucho
partido de su miedo e ignorancia. [57]

Por esa razon los primeros fundadores y legisladores de
los Estados entre los gentiles, cuya finalidad era, simplement,
mantener al pueblo en obediencia y paz, se preocunaron en
todos los lugares: primero de imprimir en sus mentes la con-
viccion de que los preceptos promulgados concernian a la
religién, y no podfan considerarse inspirados por su propia
conveniencia, sino dictados por algin dios u otro espiritu; o
bien que siendo ellos mismos de una naturaleza superior a la
de los meros mortales, sus leyes podian ser admitidas mis
facilmente. Asi, Numa Pompilio pretendia recibir de la Ninfa
E geria las ceremonias que instituy6 entre los romanos. Y el pri-
mer rey y fundador del reino del Pers, aseguraba que él
mismo y su mujer eran hijos del Sol; y Mahoma, al establecer
su nueva religidn, presumia de tener cologuios con el espiritu
divino, encarnado en un pastor. En segundo lugar, tuvieron
buen cuidado de hacer creer que las cosas prohibidas por las
leyes eran, igualmente, desagradables a los dioses. En tercer
término de prescribir ceremonias, plegarias, sacrificios y fes-
tividades, haciendo creer que la colera de los dioses podia
ser apaciguada por tales medios; que los acontecimientos in-
fortunados en la guerra, los grandes contagios de enfermeda-
des, los temblores de tierra y toda clase de miserias humanas
venfan de la célera de los dioses, y que esta célera se debia
a la negligencia en la adoracién, o al olvido o confesién de
algln detalle de las ceremonias referidas. Y aunque entre los
antiguos romanos no se prohibiera la incredulidad de lo que
en los poetas se escribe acerca de las penalidades y placeres
después de esta vida, creencias que diversos individuos de gran
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autoridad y seriedad, en dicho Estado, satirizaron abiertamente
en sus aremgas, esa creencia, sin embargo, era mas estimada
que la contraria.

Con estas y otras instituciones, y de conformidad con su

propdsito (que era la tranquilidad del Estado), lograron que
el vulgo considerara que la causa de sus infortunios fincaba
en la negligencia o error en las ceremonias o en su propia
desobediencia a las leyes, haciéndolo, asi, lo menos capaz po-
sible de amotinarse contra sus gobernantes. Y entretenidos con
la pompa y pasatiempos de los festivales piblicos, hechos en
honor de los dioses, no necesitaban otra cosa sino alimentos
para abstenerse del descontento, la murmuracién y la protesta
contra el Fstado, Por estas causas los romanos que habian
conquistado la mayor parte del mundo entonces conocido, no
tuvieron escriipulo en tolerar una religidn cualquiera en la
misma ciudad de Roma, salvo cuando en esa religién habia
algo incompatible con su gobierno civil; ni leemos que fuera
prohibida ninguna religién sino la de los judios, quienes (por
ser el reino privativo de Dios) consideraban ilegal reconocerse
como sibditos-de cualquier rey mortal o Estado. Y asi podeis
apreciar como la religion de los gentiles era una parte de su
politica. ‘
Pero alli donde Dios mismo, por revelacidn sobrenatural,
instituyd una religién, se establecid para si mismo un reino
privativo, y dio leyes no solamente para la conducta de los
hombres respecto a El, sino para lo de uno respecto a otro.
Por esta razdn en el reino de Dios la politica y las leyes civiles
son una parte de la religién, y por ello no tiene lugar alguno
Iz [58] distincibn de dominio temporal y espirituzl. Cierta-
mente es Dios el rey de toda la Tierra, pero aun asi puedé
sery también, rey de una nacién particular y elegida. En ello
no hay incongruencia, como no la hay tampoco en gue quien
tiene el mando de todo un ejército, tenga, a la vez, el de un
reg-i_miento o hueste particular suya, Dios es rey de toda
la tierra por su poder, pero de su pueblo escogido es rey en
virtud de un pacto.

"Il‘eniendo en cuenta la manera como se ha propagado la
religién, no resulta dificil comprender las causas en virtud de
lis cuales todo se resuelve en sus primeras semillas o princi-
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pios, que son solamente la idea de una deidad y de poderes
invisibles sobrenaturales. Nada puede arrancar esas semillas
de la maturaleza humana, pero, en cambio, pueden suscitarse
nuevas religiones, por la cultura de ciertos hombres que gozan
de reputacion a tales efectos.

Si advertimos que toda religién instituida se basa, en pri-
mer término, sobre la fe que una multitud tiene en cierta
persona, de la cual cree no sélo que es un hombre sabio, y que
labora -para procurarles felicidad, sino, también, que es un
hombre santo, eiegido por Dios para declararle su voluntad
por via sobrenatural, se deduce necesariamente que cuando
quienes tienen a su cargo el gobierno de la religién resultan
sospechosos en cuanto a su sabiduria, a su sinceridad o a su
amor, o cuando se muestran incapaces de producir algln signo
manifiesto de la revelacién divina, la religién que desean ins-
tituir resulta igualmente sospechosa, y si no existe temor al
brazo civil, contradicha y repudiada.

Lo que arrebata la reputacién de sabiduria a quien ha ins-
titufdo una religién o a quien afade algo a una religin ya
formada, es la imposicién de creencias contradictorias. En efec-
to, no es posible que Jas dos partes de una contradiccién sean,
a la vez, verdaderas: por tanto, ordenar la creencia en cosas
contradictorias es una prueba de ignorancia, que ¢l autnr reve-
la, desacreditindose en todas las cosas propuestas como re-
velacién sobrenatural: porque la revelacién puede tenerla evi-
dentemente sobre cosas que estin por encima de la razén
natural, pero nunca en contra de ella.

Lo que arrebata la reputacién de sinceridad es la reali-
zacién o enunciacién de aquellas cosas que se manifiestan como
signos de que la creencia reclamada de otro hombre no es
compartida por ellos mismos. Por tal causa, todo cuanto se
hace o dice se denomina escandaloso, porque no son sino
obstaculos que hacen caer a los hombres en la via de Ia reli-
gibn; tales son la injusticia, la crueldad, la hlpocresla, la
avarica y la lujuria. Porque jquién creerd que quien hace
ordinariamente cosas que tienen uno de esos origenes, piense
que exista algén poder invisible que haya de ser temido Y que
asuste a los otros por faltas menores?
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Lo que arrebata la reputacién de amor es advertir que
se persiguen fines particulares: por ejemplo, cuando la fe
que se exige de otros, conduce o parece conducir 2 la adqui-
sicién de dominio, ri- [59] quezas, dignidad o placer seguro,
sélo o especialmente para quien exige. Porque lo que procura
beneficio para s{ mismo, se juzga realizado para si propio y
no por el amor de los demas. v N

Por tiltimo, el testimonio que los hombres pueden rendir
de sn vocacién divina no puede ser otro sino la realizacién de
milagros, o la auténtica profecia (que es también un mila-
gro), o la extraordinaria felicidad. Por consiguiente, sobre los
articulos de religién formulados por quien hizo milagros,
los afiadidos por quien no prueba su vocacién divina con al-
ghn hecho milagroso, no logran inspirar una fe mayor que la
que la costumbre y la ley de los lugares en que han sido
educados, les procura. Porque en las cosas naturales, los hom-
bres juiciosos requieren signos sobrenaturales (que son mila-
gros), antes de mostrar una intima y cordial aquiescencia.

Todas esas causas de debilitacién de la fe humana apa-
recen de modo manifiesto en los ejemplos siguientes. Primero
tenemos el ejemplo de los hijos de Israel, los cuales, cuando
Moisés, que habia probado su vocacién divina por medio de
milagros y por la feliz conduccién de que les hizo objeto al
salir de Zgipto, se ausents durante cuarenta dias, se rebelaron
contra el culto verdadero de Dios, recomendado a ellos por
Moisés, e instituyendo *como Dios un becerro de oro, caye-
ron en la idolatria de los egipcios, de quienes acababan de ser
libertados. Y luego, después de muertos -‘Moisés, Aardn y
Josué, y la generacién que habfa visto las grandes obras de
Dios en Isrzel, *surgié otra generacién que adord a Baal. Asi
que al fallar los milagros fallé la fe.

En otra ocasién, cuando los hijos de Semumel, *constitui-
dos por su padre como jueces en Bersabé, recibieron presentes
y emitieron un fallo injusto, el pueblo de Israel rehusé seguir
teniendo a2 Dios por su rey, de modo distinto a como era
rey de otro pueblo; y por ello exigieron de Sammel que les
eligiera un rey tal como lo tenfan en otras naciones. Asi que,
fallando la justicia, falls también la fe, hasta el punto de
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que los israclitas depusieron a su Dios de la soberania que
tenia sobre ellos. :

Al implantarse la religién cristiana, cesaron los oriculos en
todos los lugares del Imperio romano, y crecié portentosa-
mente, dia por dia, el niimero de cristianos, por la predica-
cién de los apdsteles y evangelistas; una gran parte de este
éxito puede atribuirse razonablemente al desprecio que los
sacerdotes de los paganos de aquel tiempo habian mereci-
do por sus impurezas, por su avaricia y por su condescendencia
con los principes. Asi, también, la religién de la iglesia de
Roma fue, por la misma causa, parcialmente abolida en In-
glaterra y en algunas otras partes de la cristiandad: en efecto,
cuando falla la virtud de los pastores, falla Ia fe del pueblo.
En parte se debid a la introduccién de la filosofia y de la doc-
trina de Aristéreles en la religién, por los escolasticos, pues
de ello se derivaron tales contradicciones y absurdos, que el
clero ¢ayé en una reputacion de ignorancia y de intencién
fraudulenta, lo cual hizo que el pueblo propendiera a rebe-
larse contra €l, bien fuera contra la voluntad de sus propios
principes, como en Francia y Holanda, o con su aquiescencia,
como en Inglaterra. |60]

Por Gltimo, entre los puntos declarades por la iglesia de
Roma como necesarios para la salvacidn, existen tantos que
manifiestamente van en ventaja del Papa y de sus sibditos
espirituales que residen en los territorios de otros princpes
cristianos, que si no hubiera sido por la pugna entre tales
principes, hubieran podido escluir toda autoridad extrafia,
sin guerra ni perturbaciones, con la misma facilidad que ocu-
rri6 en Inglaterra. Porque jhabri alguien que no adviertz a
quién beneficia el creer que un rey no tiene su autoridad de
Cristo sino cuando un obispo lo corona? jQue un rey, si es
sacerdote, no puede contraer matrimonio? ;Que si un rey ha
nacido o no de un matrimonio legal, es asunto que deba juz-
garse por la autoridad de Roma? jQue los sibditos puedan
verse liberados de su promesa si la Corte de Roma juzgd
al rey como hereje? iQue un rey; como Chilperico de Francia,
pueda ser depuesto por un Papa, como el Papa Zacarias, sin
causa alguna, y entregado su reino a uno de sus stbditos?
iQue el clero secular y regular esté exento, en lo criminal,
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de la jurisdiccién de su rey? O ¢no se advertira en provecho de
quién redundan los emolumentos del altar y de las indulgen-
das, con otros signos de interés privado, suficientes para matar
la fe méas viva, si, como ya he dicho, no estuvieran mas sos-
tenidos por el poder civil que por la opinién sustentada acerca
de la santidad, sabiduria o probidad de sus maestros? Asi,
puedo atribuir todos los cambios de religién en el mundo a
una sola y linica causa, es decir, a los sacerdotes inconvenientes,
y no sblo entre los catélicos sino incluso en esta iglesia que
tanto ha presumido de reforma.
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CAPITULO XI1II

De la coNpicI6n NATURAL del Género Humano, en lo que
Concierne & su Felicidad y su Miseria

La Naturaleza ha hecho a los hombres tan iguales en las
facultades del cuerpo y del espiritu que, si bien un hombre es,
a veces, evidentemente, mas fuerte de cucrpo o mas sagaz de
entendimiento que otro, cuando se considera en conjunto, Iz
diferencia entre hombre y hombre no es tan importante que
uno pueda reclamar, a base de ella, para si mismo, un bene-
ficio cualquiera al que otro no pueda aspirar como €l. En
efecto, por lo que respecta a la fuerza corporal, el mis débil
tiene bastante fuerza para matar 2l mas fuerte, ya sea me-
diante secretas maquinaciones o confederindose con otro que
se halle en el mismo peligro que él se encuentra.

En cuanto a las facultades mentales (si se prescinde de
las artes fundadas sobre las palabras, y, en particular, de la
destreza en actuar segln reglas generales e infalibles, lo que
se llama ciencia, arte que pocos tienen, y aun éstos en muy
pocas cosas, ya que no se trata de una facultad innata, o na-
cida con nosotros, ni alcanzada, como la prudencia, mientras
perseguimos algo distinto) yo encuentro afin una igualdad
mis grande, entre los hombres, que en lo referente 2 la fuerza.
Porque la prudencia no es sino experiencia; cosa que todos los
hombres alcanzan por igual, en tiempos iguales, y en [61]
aquellas cosas a las cuales se consagran por igual. Lo que acaso
puede hacer increible tal igualdad, no es sino un vano concepto
de la propia sabiduria, que la mayor parte de los hombres
piensan poseer en mis alto grado que el comin de las gentes,
es decir, que todos los hombres con excepcién de ellos mis-
mos y de unos pocos mas a quienes reconocen su valia, ya sea
por la fama de que gozan o por la coincidencia con ellos
mismos. Tal es, en efecte, la naturaleza de los hombres que
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si bien reconocen que otros son mas sagaces, mis elocuentes o
més cultos, dificilmente llegan a creer que haya muchos tan
sabios como ellos mismos, ya que cada uno ve su propio talento
2 la mano, y el de los demas hombres a distancia. Pero esto
es lo que mejor prueba que los hombres son en este punto
mas bien iguales que desiguales. No hay, en efecto y de or-
dinario, un signo mis claro de distribucién igual de una cosa,
que el hecho de que eada hombre esté satisfecho con la por-
aén que le corresponde.

De esta igualdad en cuanto a la capacidad se deriva la
igualdad de esperanza respecto a la consecucién de nuestros
fines. Esta es la causa de que si dos hombres desean la misma
cosz, y en modo alguno pueden disfrutarla ambos, se vuelven
enemigos, y en el camino que conduce al fin (que es, princi-
palmente, su propia conservacién y a veces su delectacién tan
solo) tratan de aniquilarse o sojuzgarse uno a otro. De aqui
que un agresor no teme otra cosa que el poder singular de
otro hombre; si alguien planta, siembra, construye o posee
un lugar conveniente, cabe probablemente esperar que vengan
otros, con sus fuerzas unidas, para desposeerle y privarle, no
sélo del fruto de su trabajo, sino también de su vida o de
su libertad. Y el invasor, a su vez, se encuentra en el mismo
peligro con respecto a otros.

Dada esta situacién de desconfianza mutua, ninglin proce-
dimiento tan razonable existe para que un hombre se proteja
a si mismo, como la anticipacién, es decir, el dominar por
medio de la fuerza o por la astucia o todos los hombres que
pueda, durante el tiempo preciso, hasta que ninglin otro poder
sea capaz de amenazarle. Esto no es otra cosa sino lo que
requiere su propia conservacidn, y es generalmente permitido.
Como algunos se complacen en contemplar su propio poder
en los actos de conquista, prosiguiéndolos mis alld de lo que
su segundad requiere, otros, que en diferentes circunstancias
serian felices manteniéndose dentro de !imites modestos, si no
aumentan su fuerza por medio de la invasién; no podrin sub-
‘sistir, durante mucho tiempo, si se sithan solamente en plan
defensivo. Por consiguiente siendo necesario, para la conser-
vacién de un hombre, aumentar su dominio. sobre los seme-
jantes, se le debe permitir también.
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Ademis, los hombres no experimentan placer ninguno (si-
no, por el contrario, un gran desagrado) reuniéndose, cuando no
existe un poder capaz de imponerse a todos ellos. En efecto,
cada hombre considera que su compaiiero debe valorarlo del
mismo modo que €l se valora a s{ mismo. Y en presencia de
todos los signos de desprecio o subestimaciéa, procura natu-
ralmente, en la medida en que puede atreverse a ello (lo que
entre quienes no reconocen ningan poder comiin que los sujete,
es suficiente para hacer que se destruyan uno a otro), arran-
car una mayor estimacién de sus contendientes, infligiéndoles
algln dafio, y de los demas por el ejemplo.

Asf hallamos en la naturaleza del hombre tres causas prin-
cipales de discordia. Primera, la competencia; segunda, la des-
confianza; tercera, la gloria. [62]

La primera causa impulsa a los hombres a atacarse para
lograr un beneficio; la segundz, para lograr seguridad; la ter-
cera, para ganar reputacién. La primera hace uso de Ia violendia
para convertirse en duefia de las personas, mujeres, nifios y
ganados de otros hombres; la segunda, para defenderlos; la
tercera, recurre a la fuerza por motivos insignificantes, como
una palabra, una sonrisa, una opinién distinta, como cualquier
otro signo de subestimacién, ya sea directamente en sus per- .
sonas o de modo indirecto en su descendencia, en sus amigos,
en su nacién, en su profesién o en su apellido.

Con todo ello es manifiesto que durante el tiempo en que
los hombres viven sin un poder comiin que los atemorice 2
todos, se hallan en la condicién o estado que se denomina
guerra; una guerra tal que es la de todos contra todos. Porque
la cuerra no consiste solamente en batallar, en el acto de lu-
char, sino que se da durante el lapso de tiempo en que la
voluntad de luchar se manifiesta de modo suficiente. Por ello
la nocién del tiempo debe ser tenida en cuenta respecto a la
naturaleza de la guerra, como respecto a la naturaleza del
clima. En efecto, asi como la naturaleza del mal tiempo no
radica en uno o dos chubascos, sino en la propensién a llover
durante varios difas, asf la naturaleza de la guerra_consiste
no ya en la lucha actual, sino en la disposicién manifiesta a
ella durante todo el tiempo en que no hay seguridad de lo
contrario. Todo el tiempo restante es de paz.
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Por consiguiente, todo aquello que es consustancial a un
tiempo de guerra, durante el cual cada hombre es enemigo de
los demas, es natural también en el tiempo en que los hombres
viven sin otra scguridad que la que su propia fuerza y su
propia invencién pueden proporcionarles, En una situacién
semejante no existe oportunidad para la industria, ya que su
fruto es incierto; por consiguiente no hay cultivo de la tierra,
ni navegacién, ni uso de los articulos que pueden ser importados
por mar, ni construcciones confortables, ni instrumentos para
mover y remover las cosas que requieren mucha fuerza, ni
conocimiento de la faz de la tierra, ni cémputo del tiempo,
ni artes, ni letras, ni socledad; y lo que es peor de todo, existe
continuo temor y peligro de muerte violenta; y la vida del
hombre es solitaria, pobre, tosca, embrutecida y breve.

A quien no pondere estas cosas puede parecerle extrafio
que ln Naturaleza venga a disociar y haga a los hombres aptos
para invadir y destruirse mutuamente; y puede ocurrir que no
confiando en esta inferencia basada en las pasiones, desee, acaso,
verla confirmada por la experiencia. Haced, pues, que se con-
sidere a si mismo; cuando emprende una jornada, se procura
armas y trata de ir bien acompafiado; cuando va a dormir cierra
Ins puertas; cuando se halla en su propia casa, echa la llave
a sus arcas; y todo esto aun sabiendo que existen leyes y fun-
cionarios piblicos armados para vengar todos los dafios que
le hagan, ;Qué opinién tiene, asi, de sus conciudadanos, cuando
caabalga armado; de sus vecinos, cuando cierra sus puertas; de
sus hijos y sirvientes, cuando cierra sus arcas? (No significa esto
acusar a la humanidad con sus actos, como yo lo hago con
mis palabras? Ahora bien, ninguno de nosotros acusa con ello
a In naturaleza humana. Los deseos y otras pasiones del hombre
no son pecados, en si mismos; tampoco lo son los actos que
de las pasiones proceden hasta que consta que una ley las
prohibe: que los hombres no pueden conocer las leyes antes
de que sean hechas, ni puede hacerse una ley hasta que los
hombres se pongan de acuerdo con respecto a la persona que
debe promulgarla. [63]

Acaso puede pensarse que nunca existid un tiempo o con-
dicién en que se diera una guerra semejante, y, en efecto, yo
creo que nunca ocurrié generalmente asi, en el mundo entero;
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pero existen varios lugares donde viven ahora de ese modo. Los
pueblos salvajes en varias comarcas de Amiérica, si se exceptia
el régimen de pequefias familias cuya concordia depende de Ia
concupiscencia natural, carecen de gobierno en absoluto, y viven
actualmente en ese estado bestial 2 que me he referido. De
cualguier modo que sea, puede percibirse cvil seri el género
de vida cuando no exista un poder comin que temer, pues el
régimen de vida de los hombres gue antes vivian bajo un go-
bierno pacifico, suele degenerar en una guerra civil.

Ahora bien, aunque nunca existié un tiempo en que los
hombres particulares se hallaran en una situacién de guerra de
uno contra otro, en todas las épocas, los reyes y personas re-
vestidas con autoridad soberana, celosos de su independencis,
se hallan en estado de continua enemistad, en la situacién y
postura de los gladiadores, con las armas asestadas y los ojos
fijos uno en otro. Es decir, con sus fuertes guarniciones y ca-
flones en guardia en las fronteras de sus reinos, con espias entre
sus vecinos, todo lo cual implica una actitud de guerra. Pero
como a la vez defienden también la industria de sus stbditos,
no resulta de esto aquella miseria que acompafia a la libertad
de los hombres particulares.

En esta guerra de todos contra todos, se da una consecuen-
cia: que nada puede ser injusto. Las nociones de derecho e ile-
galidad, justicia e injusticiz estin fuera de lugar. Donde no
hay poder comtin, la ley no existe: donde no hay ley, no hay
justicia. En Ia guerra, la fuerza y el fraude son las dos virtu-
des cardinales. Justicia e injusticia, no son facultades ni del
cuerpo ni del espiritu. Si lo fueran, podrian darse en un hombre
que estuviera solo en el mundo, lo mismo que se dan sus sen-
saciones y pasiones. Son, aquéllas, cualidades que se refieren al
hombre en sociedad, no en estado solitario. Es natural también
que en dicha condicion no existan propiedad ni dominio, ni
distincién entre fuyo y mio; sélo pertenece a cada uno lo que
puede tomar, y sélo en tanto que puede conservarlo. Todo ello
puede afirmarse de esz miserable condicién en que el hombre
se encuentra por obra de la simple naturaleza, si bien tiene una
cierta posibilidad de superar ese estado, en parte por sus
pasiones, en parte por su razomn. .
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Las pasiones que inclinan a los hombres a la paz son el temor
a la muerte, el deseo de las cosas que son necesarias para una
vida confortable, y la esperanza de ‘obtenerlas por medio del
trabajo. La razén sugiere adecuadas normas de paz, a las cuales
pueden llegar los hombres por mutuo consenso. Estas normas
son las que, por otra parte, se llaman leyes de naturaleza: a
cllas voy a referirme, més particularmente, en los dos capitulos
siguientes. [64]
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CAPITULO XIV

De la Primera y de la Segunda LEYES NATURALES,
v de los CONTRATOS

El DERECHO DE NATURALEzA, lo que los escritores llaman
comiinmente jus naturale, es la libertad que cada hombre tiene
de usar su propio poder como quiera, para la conservacién de
su propia naturaleza, es decir, de su propia vida; y por consi-
guiente, para hacer todo aquello que su propio juicio y razén
considere como los medios més aptos para lograr ese fin,

Por vLisertAD se entiende, de acuerdo con el significado
propio de la palabra, la ausencia de impedimentos externos,
impedimentos que con frecuencia reducen parte del poder que
un hombre tiene de hacer lo que quiere; pero no pueden impe-
dirle que use el poder que le resta, de acuerdo con lo que su
juicio y razén le dicten.

iLey de naturaleza (lex naturalis} es un precepto o norma
general, establecida por la razén, en virtud de la cual se pro-
hibe a un hombre hacer lo que puede destruir su vida o pri-
varle de los medios de conservarlaj o bien, omitir aquello
mediante lo cual piensa que pueda quedar su vida mejor
preservada. Aunque quienes se ocupan de estas cuestiones
acostumbran confundir jus y lew, derecho y ley, preciu
distinguir esos términos, porque el DERECHO consiste en la [i-
bertad de hacer o de omitir, mientras que la LEY determina
y obliga 2 una de esas dos cosas. Asi, la ley y el derecho
difieren tanto como [a obligacién y la libertad, que son incom-
patibles cuando se refieren a una misma materia.

La condicién del hombre (tal como se ha manifestado en
el capitulo precedente) es una condicién de guerra de todos
contra todos, en la cual cada uno estd gobernado por su propia
razén, no existiendo nada, de lo que pueda hacer uso, que
no le sirva de instrumento para proteger su vida contra sus
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encmigos. De aqui se sigue qus, en semejante condicién, cada
hombre tiene derecho a hacer cualquiera cosa, incluso en el
cuerpo de los demis. Y, por consiguiente, mientras persiste
cse derecho natural de cada uno con respecto a todas las cosas,
no puede haber seguridad para nadie (por fuerte o sabio que
sea) de existir durante todo el tiempo que ordinariamente
la Naturaleza permite vivir 2 los hombres. De aqui resulta
un precepto o regla general de la razén, en virtud de la cual,
cada hombre debe esforzarse por la paz, mientras tiene la
esperanza de lograrla; vy cuwando no puede obrenerla, debe
buscar y utilizar todas las ayudas y veniajas de lu guerra. La
primera fase de esta regla contiene la ley primera y funda-
mental de naturaleza, a saber: buscar la paz y seguirls. La
segunda, la suma del derecho de naturaleza, es decir: defen-
dernos a nosotros mismos, por todos los medios posibles.

De esta ley fundamental de naturaleza, mediante la cual
se ordena a los hombres que tiendan hacia la paz, sc deriva esta
segunda ley: gue wuno accedea, si los demds consienten también,
y mientras se considere necesario para la paz.y [65] defensa
de 5i mismo, a renunciar este derecho & todas las cosas y a
satisfacerse con la misma libertad, frente a los demés hombres,
que les sea concedida a los demis con respecto a él mismo.
En efecto, mientras uno mantenga su derecho de hacer cuanto
le agrade, los hombres se encuentran en situacién de guerra.
Y si los demis no quieren renunciar a ese derecho como él,
no existe razon para que nadie se despoje de dicha atribucién,
porque €llo més bien que disponerse a la paz significaria ofre-
cerse 2 s{ mismo como presa (a lo que no est2 obligado ningln
hombre). Tal es la ley del Evangelio: Lo gue pretendais gue
los demés os hagan a vosotros, hacedlo wvosotros a ellos. Y
esta otra ley de la humanidad entera: Quod tibi fieri non wis,
alteri me feceris.

{Renunciar un derecho a cierta cosa es despojarse a si
mismo de la Zibertad de impedir 2 otro el beneficio del propio
derecho a la cosa en cuestién. {En efecto, quien renunda o
abandona su derecho, no da a otro hombre un derecho que
este Gltimo hombre no tuviera untes. No hay nada a que un
hombre no tenga derecho por naturaleza: solamente se aparta
del camino de otro para que éste pueda gozar de su propio
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derecho original sin obsticulo suyo, y sin impedimento ajeno.
Asi que el efecto causado a otro hombre por la renunaa al
derecho de. alguien, es, en cierto modo, disminucién de los
impedimentos para el uso de su propio derecho originario.

Se abandona un derecho bien sea por simple renunciacién o
por transferencia a otra persona. Por simple renunciacién
cuando el cedente no se preocupa de la persona beneficiada
por su renuncia. Por TRANSFERENCIA cuando desea que el be-
neficio recaiga en una o varias personas determinadas. Cuando
una persona ha abandonado o transferido su derecho por cual-
quiera de estos dos modos, dicese que estd 0BLIGADO O LIGADO
a no impedir el beneficio resultante a aquel a quien se con-
cede o abandona el derecho. Debs aquél, y es su deber, no
hacer nulo por su voluntad este acto. Si el impedimento so-
breviene, prodiicese INJUSTICIA 0 INJURIA, pucsto que es sine
jure, ya que el derecho se renuncié o transfirié anteriormente,
Asf que la injuria o injusticia, en las controversias terrenales,
es algo semejante a lo que en las disputas de los escolasticos
se llamaba absurdo. Considérase, en efecto, absurdo al hecho de
contradecir lo que uno mantenia inicialmente: asi, también, en
el mundo se denomina injusticia e injuriz al hecho de omitir
voluntariamente aquello que en un principio voluntariamente
se hubiera hecho. El procedimiento mediante el cual alguien
renuncia o transfiere simplemente su derecho es una declara-
cién o expresidén, mediante signo voluntario y sufidente, de
que hace esa renuncia o transferencia, o de que ha renunciado
o transferido la cosa a quien la acepta. Estos signos son o bien
meras palabras o simples acciones; o {como a menudo ocurre)
las dos cosas, acciones y palabras. Unas y otras cosas son los
Lazos por medio de los cuales los hombres se sujetan y obli-
gan: lazos cuya fuerza no estriba en su propia naturaleza
(porque nada se rompe tan ficilmente como la palabra de un
ser humano), sino en el temor de alguna mala consecuencia
resultante de la ruptura.

Cuando alguien transfiere su derecho, o renuncia a él,
lo hace en consideracién a cierto derecho que reciprocamente
le ha sido transferido, [66] o por algiin otro bien que de
ello espera. Tratase, en efecto, de un acto voluntario, y el
objeto de los actos voluntarios de cualquier hombre es algin
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bien para si mismo. Existen, asi, ciertos derechos, que a nadie
puede atribuirse haberlos abandonado o transferido por medio
de palabras u otros signos. En primer término, por ejemplo,
un hombre no puede renunciar al derecho de resistir 2 quien
le asalta por la fuerza para arrancarle la vida, ya que es in-
comprensible que de ello pueda derivarse bien alguno pars
el interesado. Lo mismo puede decirse de las lesiones, la es-
clavitud y el encarcelamiento, pues no hay benéficio subsi-
guiente 2 esa tolerancia, ya que nadie sufrird con pacien-
ca ser herido o aprisionado por otro, aun sin contar con
que nadie puede decir, cuando ve que otros proceden contra
¢l por medios violentos, si se proponen o no darle muerte.
Fn definitiva, el motivo y fin por el cual se establece esta
renuncia y transferencia de derecho no es otro sino la seguri-
dad de una persona humana, en su vida, y en los modos de
conservar ésta en forma que no sea gravosa. Por consiguiente,
si un hombre, mediante palabras u otros signos, parece opo-
nerse al fin que dichos signo$ manificstan, no debe suponerse
que asi se lo proponia o que tal era su voluatad, sino que
ignoraba cémo debian interpretarse tales palabras y acciones,

Ia mutua transferencia de derechos es lo que los hombres
llaman conrtrATO.

Existe una diferencia entre transferencia del derecho a la
cosa, y transferencia o tradicién, es decir, entrega de la cosa
misma. En efecto, la cosa puede ser entregada a la vez que se
transficre el derecho, como cuando se compra y vende con di-
nero contante y sonante, o sc¢ cambian bienes o tierras. Tam-
bién puede ser entregada la cosa algiin tiempo después.

Por otro lado, uno de los contratantes, a su vez, puede
entregar la cosa convenida y dejar que el otro realicc su
prestacién después de transcurrido un tiempo determinado,
durante el cual confia en él. Entonces, respecto del primero,
el contrato se llama pacTo o convento. O bien ambas partes
pueden contratar ahora para cumplir después: en tales casos,
como a quien ha de cumplir una obligacién en tiempo venidero
se le otorga un crédito, su cumplimiento se llama edservancia
de promésa, o fe; y la falta de cumplimiento, cuando es vo-
luntaria, violacién de fe. ‘

Cuando la transferencia de derecho no es mutua, sino que

109



PARTE I DEL HOMBRE CAP. 14

una de las partes transfiere, con la esperanza de ganar con
ello la amistad o el servicio de otra, o de sus amigos; o con la
esperanza de ganar reputacién de persona caritativa o mag-
ninima; o para liberar su Animo de la pena de la compasién,
o con la esperanza de una recompensa en el cielo, entonces
no se trata de un contrato, sino de DONACION, LIBERALIDAD
o GRACIA: todas estas palabras significan una y la misma cosa.

Los signos del contrato son o bien expresos o por inferen-
cia. Son signos expresos las palabras enunciadas con la inte-
ligencia de lo que significan. Tales palabras son o bien de
tiempo presente o pasade, como yo doy, yo otorgo, yo he da-
do, yo he otorgado, yo quiero que esto sea tuyo; o de caricter
futuro, como yo daré, yo otorgaré: estas palabras de cardc-
ter futuro entrafian una PROMESA.

Los signos por inferencia son, a veces, consecuencia de las
palabras, [67] a veces consecuencia del silencio, a veces con-
secuencia de acciones, a veces consecuencia de abstenerse de
una accién. En términos generales, ¢n cualquier contrato un
signo por inferencia es todo aquello que de modo suficiente
arguye la voluntad del contratante.

Las simples palabras, cuando se refieren al tiempo venide-
ro y conticnen una mera promesa, son un signo insuficiente
de liberalidad y, por tanto, no son obligatorias. En efecto, si
se refieren al tiempo venidero, como: Masnana daré, son un
signo de que no he dado afn, y, por consiguiente, de que mi
derecho no ha sido transferido, sino que se mantiene hasta
que lo transfiera por algiin otro acto. Pero si las palabras hacen
relacién al tiempo presente o pasado, como: Yo Ae dado o doy
para entregar marnana, entonces mi derecho de manhana se cede
hoy, y esto ocurre por virtud de las palabras, aunque no existe
otro argumento de mi voluntad. Y existe una gran diferencia
entre la significacion de estas frases: Volo hoc tuum esse cras,
y Cras dabo; es decir, entre Yo guiero que esto sea tuyo ma-
nana y Yo te lo daré manana. Porque la frase Yo guiero, en
la primera expresion, significa un acto de voluntad presente,
mientras que en la Gltima significa la promesa de un acto de
voluntad, venidero. En consecuencia, las primeras palabras son
de presente, pero transfieren un derecho futuro; las Gltimas
son de futuro, pero nada transtieren. Ahora bien, si, ademas
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de las palabras, existen otros signos de la voluntad de trans-
ferir un derecho, entonces, aunque Ia donacién sea libre, puede
considerarse otorgada por palabras de futuro. Si vna persona
ofrece un premio para el primero que llegue a una determi-
nada meta, la donacién es libre, y aunque las palabras se re-
fieran al futuro, el derecho se transfiere, porque si el inte-
resado no quisiera que sus palabras se entendicsen de ese
modo, no las hubiera enunciado asi.

En los contratos transfiérese el derecho no sélo cuando
las palabras son de tiempo presente o pasado, sino cuando per-
tenecen al futuro, porque todo contrato es mutua traslacién o
cambio de derecho.. Por consiguiente, quien se limita a pro-
meter, porque ha recibido ya el beneficio de aquel a quien
promete, debe considerarse que accede a transferir el derecho
st su propésito hubiera sido que sus palabras se comprendiesen
de modo diverso, el otro no hubiera efectuado previamente
su prestacion. Por esta causa en la compra y en la venta, y en
otros actos contractuales, una promesa es equivalente a un
pacto, y tal razén es obligatoria.

Decimos- que quien cumple primero un contrato MERECE
lo que ha de recibir en virtud del cumplimiento del contrato
por su partenario, recibiendo ese cumplimiento como algo de-
bido. Cuando se ofrece a wvarios un premio, para entregarlo
solamente al ganador, o se arrojan monedas en un grupo, para
- que de ellas se aproveche quien las coja, entonces se trata
de una liberalidad, y el hecho de ganar o de tomar las re-
feridas cosas, es merecerlas y tenerlas como cosa DEBIDA, por-
que el derecho se transfiere al proponer el premio o al arrojar
las monedas, aunque no quede determinado el beneficiario,
sino cuando el certamen se realiza. Pero entre estas dos clases
de mérito existe la diferencia de que en el contrato yo merezco
en virtud de mi propia aptitud, y de la necesidad de los con-
tratantes, mientras que en el caso de la liberalidad, mi mérito
solamente deriva de la generosidad del donante. En el con-
trato yo merezco de los contratantes que se despojen de su
derecho [68] mientras que en el caso de la donacién yo no
merezco que el donante renuncie a su derecho, sino que, una
vez desposeido de él, ese derecho sea mio, més hien que de
otros. Tal me parece ser el significado de la distincién esco-
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lastica entre meritum congrui y meritum condigni. En efecto,
habiendo prometido la Omnipotencia divina el Paraiso 2 aque-
llos hombres (cegados por los deseos carnales) que pueden pa-
sar por este mundo de acuerdo con los preceptos y limitaciones
prescritos por El) dicese que quienes asi proceden merecen
el Paraiso ex congruo. Pero como nadie puede demandar un
derecho a ello por su propia rectitud o por alghn poder que
en si mismo posea, sino, solamente, por la libre gracia de
Dios, se afirma que nadie puede merecer el Paraiso ex condig-
no. Tal creo que es el significado de esa distincién; pero
como los que sobre ello discuten no estin de acuerdo acerca
de la significacién de sus propios términos técnicos, sino en
cuanto les son ttiles, no afirmaria yo nada a base de tales
significados. Sélo una cosa puedo decir: cuando un don se
entrega definitivamente como premio a disputar, quien gana
puede reclamarlo, y merece el premio, como cosa debida.

Cuando se hace un pacto en que las partes no llegan a
su cumplimiento en el momento presente, sino que confian
una en otra, en la condicién de mera naturaleza (que es una
situacién de guerra de todos contra todos) cualquiera sospecha
razonable es motivo de nulidad. Pero cuando existe un poder
comun sobre ambos contratantes, con derecho y fuerza sufi-
ciente para obligar al cumplimiento, el pacto no es nulo, En
efecto, quien cumple primero no tiene seguridad de que el otro
cumplird después, ya que los lazos de las palabras son de-
masiado débiles para refrenar la ambicién humana, la avaricia,
la cGlera y otras pasiones de los hombres, si éstos no sienten el
temor de un poder coercitivo; poder que no cabe suponer exis-
tente en la condicidn de mera naturaleza, en que todos los
hombres son iguales y jueces de la rectitud de sys propios
temores. Por ello quien cumple primero se confia 2 su amigo,
contrariamente al derecho, que nunca debi6 abandonar, de de-
fender su vida y sus medios de subsistencia.

Pero en un Estado civil donde existe un poder apto para
constreiiir a quienes, de otro mode, violarian su palabra, dicho
temor ya2 no es razonable, y por tal razén quien en virtud
del pacto viene obligado a cumplir primero, tiene ¢l deber de
hacerlo ‘asi.
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La causa del temor que invalida semejante pacto, debe
ser, siempre, algo que emana del pacto establecido, como algin
hecho nuevo u otro signo de la voluntad de no cumplir: en
ningfn otro caso puede considerarse nulo el pacto. En efecto,
Io que no puede impedir a un hombre prometer, no puede ad-
mitirse que sea un obsticulo para cumplir.

Quicn transfiere un derecho transfiere los medios de dis-
frutar de él, mientras esti bajo su dominio. Quien vende una
tierra, se comprende que cede la hierba y cuanto crece sobre
aquélla. Quien vende un molino no puede desviar la corriente
que lo mueve. Quienes dan a un hombre ¢l derecho de go--
bernar, en plena soberania, se comprende que le transfieren
¢l derecho de recaudar impuestos para mantener un ejército,
y de pagar magistrados para la administracién de justicia.

Es imposible hacer pactos con las bestias, porque como
no comprenden nuestro lenguaje, no entienden ni aceptan
ninguna [69] traslacién de derccho, ni pueden transferir un
derecho a otro: por ello no hay pacto, sin excepcidn alguna.

Hacer pactos con Dios es imposible, a no ser por media-
aon de aquellos con quienes Dios habla, ya sea por revelacién
sobrenatural o por quienes en su nombre gobiernan: de otro
modo no sabriamos si nuestros pactos han sido o no aceptados.
En consecuencia, quienes hacen voto de alguna cosa contraria
a una ley de naturaleza, lo hacen en vano, como que es injus~
to libertarse con votos semejantes. Y si alguna cosa es orde-
nada por la ley de naturaleza, lo que obliga no es el voto,
sino la ley. .

La materia u objeto de un pacto es, siempre, algo sometido
a deliberacién (en efecto, el pacto es un acto de la voluntad,
es decir, un acto —el tGltimo acto— de deliberacién); asi se
comprende que sea siempre algo venidero que se juzga posible
de realizar por quien pacta.

En consecuencia, prometer lo que se sabe que es imposible,
no es pacto. Pero s1 se prueba ulteriormente como imposi-
ble algo que sc consideré como posible en un principio, el
* pacto es valido y obliga (si no 2 la cosa misma, por lo menos
a su valor); o, si esto es imposible, a la obligacién manifiesta
de cumplir tanto como sea posible; porque nadie estz obligado
2 mas,
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De dos maneras quedan los hombres liberados de sus pac-
tos: por cumplimiento o por remisidn de los mismos. Kl
cumplimicnto es el fin natural de la obligacién; la remisién
es la restitucién de la libertad, puesto que consiste en una re-
transferencia del derecho en que la obligacién consiste,

Los pactos estipulados por temor, en la condicién de mera
naturaleza, son obligatorios. Por ejemplo, si yo pacto ¢l pago
de un rescate por ver conservada mi vida por un enemigo,
quedo ,obligado por ello. En efecto, se trata de un pacto en
que uno recibe el beneficio de la vida; el otro contratante
recibe dinero o prestaciones, a cambio de ello; por consiguiente,
donde (como ocurre en la condicién de naturaleza pura y
simple) no existe otra ley que prohiba el cumplimiento, el
pacto es valido. Por esta causa los prisioneros de guerra que
sc comprometen al pago de su rescate, estin obligados a avo-
narlo. Y si un principe débil hace una paz desventajosa con
otro més fuerte, por temor a €1, se obliga a respetarla, a menos
(como antes ya hemos dicho) que surja algiin nuevo motivo
de temor para renovar la guerra. Incluso en los Estados, si yo
me viese forzado 2 librarme de un ladrén prometiéndole
dinero, estaria obligado a pagarle, a menos que la Ley civil
me exoncrara de ello. Porque todo cuanto yo puedo’ hacer
lcgalmente sin obligacién, puedo estipularlo también legal-
mente por miedo; y lo que yo legalmente estipule, legalmente
no puedo quebrantarlo.

Un pacto anterior anula otro ulterior. En efecto, cuando
uno ha transferido su derccho a una persona en el dia de hoy,
no puede transferirlo a otra, mafiana; por consiguiente, la 0l-
tima promesa no se efectia conforme a derecho; es decir,
es nuja.

Un pacto de no defenderme a mi mismo con la fuerza
contra la fuerza, cs siempre nulo, pues, tal como he mani-
festado anteriormente, ningln hombre puede transferir o des-
pojarse de su derecho de protegerse a si mismo de la muerte,
las Iesiones o el encarcelamiento. El anhelo de evitar esos males
es la Gnica finalidad de despojarse [70] de un derecho, v,
por consiguiente, la promesa de no resistir a la fuerza no trans-
fiere derecho alguno, ni es obligatoria en ningiin pacto. En
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efecto, aunque un hombre pueda pactar Io siguiente: §i #o
hago esto o aquello, matadme; no puede pactar esto otro:
$i no hago esto o aguello, no resistiré cuando vengais a ma-
" tarme. El hombre escoge por naturaleza ¢l mal menor, que
es el peligro de muerte que hay cn la resistencia, con prefe-
rencia a ‘otro peligro mas grande, ¢l de una muerte presente
y clerta, si no resiste. Y la certidumbre de ello estd reconocida
por todos, del mismo modo que se conduce a los criminales a
la prisién y a la ejecucién, cantre hombres armados, a pesar
de que tales criminales han reconocido la ley que les condena.

Por la misma razdén es invalido un pacto para acusarse a
¢f mismo, sin garantia de perdén. En efecto, es condicién de
naturzleza que cuando un hombre es juez no. existe lugar
para Ja acusacidn. En el Estado civil, fa acusacién va seguida
del castigo, y, siendo fuerza, nadie esta obligado a toléerarlo
sin resistencia. Otro tanto puede asegurarse respecto de la
acusacién de aquellos por cuya condena queda un hombre en
la miseria, como, por ejemplo, por la acusacion de un padre,
esposa o bienhechor. En efecto, ¢l testimonio de semejante
acusador, cuando no ha sido dado voluntariamente, se pre-
sume que estid corrompido por naturaleza, y, como tal, no cs
admisible: en consecuencia, cuando no se ha de prestar crédito
al testimonio de un hombre, éste no esta obligado a darlo.
Ast, las acusaciones arrancadas por medio de tortura no se
reputan como testimonios. La tortura sélo puede usarse .como
medio de conjetura y esclarecimiento en un ulterior examen
v busca de la verdad. Lo que en tal caso se conficsa tiende,
s6lo, a aliviar al torturado, no a informar a los torturadores:
por consiguiente, no puede tener el crédito de un testimonio
suficiente. En efecto, quien se entrega a si mismo como résul-
tado de una acusacion, verdadera o falsa, lo hace para tener
el derecho de conservar-su propia vida. '

Como la fuerza de las palabras, débiles —como antes ad-
verti—— para mantener a los- hombres en ¢l cumplimiento de
sus pactos, ¢s muy pequefia, existen en la naturaleza humana
dos elementos auxiliares que cabe imaginar para robustecerla.
Unos temen las consecuencias de quebrantar su palabra, o sien-
ten la gloria u orgullo de serles innecesario faltar a clla. Este
ltimo caso implica una generosidad que raramente se encuen-
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tra, en particular en quienes codician riquezas, mando o pla-
ceres sensuales; y ellos son la mayor parte del género humano.
Ta pasion que mucve esos sentimientos es el miedo, sentido
hacia dos objetos generales: uno, ¢l poder de los espiritus
invisibles; otro, el poder de los hombres a quienes con ello
se perjudica. De cstos dos poderes, aunque el primero sea
mas grande, el temor que inspira el dltimo ¢s, cominmente,
roayor. El temor del primero es, en cada ser humano; su pro-
pia religitn, implantada en la naturaleza del hombre antes que
la sociedad civil. Con ¢l Gltimo no ocurre asi, o, por lo menos,
no es motivo bastante para imponer a los hombres el cumpli-
micnto de sus promesas, porque en la condicién de mera na-
turaleza, la desigualdad del poder no se discerne sino en
la eventualidad de la lucha. Asi, en el tiempo antcrior a la
sociedad civil, o cn la interrupcion que ésta sufre por causa
de guerra, nada puede robustecer un convenio de paz, esti-
pulado contra las tentaciones de la avaricia, de la ambicidn,
‘de las pasiones o de otros poderosos descos, sino el temor de
este poder invisible al que todos veneran como a-un dios, y
al que todos temen como vengador de su perfidia. Por con-
siguicnte, todo cuanto puede hacerse [71] entre dos hombres
que no estan sujetos al poder civily es inducirse uno a otro a
jurar por ¢l Dios que temen. Este YURAMENTO es wna forma
de expresion, agregada & una promesa por medio de la cual
quien promete significa que, en el caso de mo cumplir, re-
nuncia @ la gracia de su Dios, y pide que sobre &l recaiga su
venganza. La forma del juramento pagano era ésta: Que Ji-
piter me mate, como yo mato 4 este awnimal. Nuestra forma
es ésta: Si hago esto y aquello, vilgame Dios. Y asi, por los
ritos y ceremonias que cada uno usa en su prop1a religién, el
temor de quebrantar la fe puede hacerse mis grande.

De aqui se deduce que un juramento cfectuado segin otra
forma o rito, es vano para quien jura, y no es juramento. Y
no puede jurarse por cosa alguna si el que jura no piensa en
Dios. Porque aunque, a veces, los hombres suelen jurar por
sus reyes, movidos por temor o adulacién, con ello no dan 2
entender sino que les atribuyen honor divino. Por otro lado,
jurar por Dios, inneccsariamente; no es sino profanar su nom-
brey vy jurar por otras cosas, como los hombres hacen habi-
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tualmiaie ¢ sus coloquios, no es jurar, sino practicar una
impiz costumbre, fomentada por ¢l exceso de vehemencia en
la conversacion. :

De aquf se infiere que el juramento nada afiade a la obli-
gacion. Fau efecto, cuando un pacto es legal, obliga ante los
ojos de Dios, lo mismo sin juramento gque con él: cuando es
ilegzl, no obliga cn absoluto, aunque esté confirmado por un
juramento. '
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CAPITULO XV

De Otras Leyes de Naturaleza

De esta ley de Naturaleza, segln la cual estamos obligados
a transferir a otros aquellos derechos que, retenidos, pertur-
ban la paz de la humanidad, se deduce una tercera ley, a saber:
Que los hombres cumplan los pactos que han celebrado. Sin
ello, los pactos son vanos, y no conticnen sino palabras vacias,
y subsistiendo cl derecho de todos los hombres a todas las
cosas, scguimos hallindonos en situacién de guerra.

Fn esta ley de naturaleza consiste la fuente y origen de la
justicia. En efecto, donde no ha existido un pacto, no se ha
transferido ningln derecho, y todos los hombres tienen dere-
cho a todas las cosas: por tanto, ninguna accién pucde ser in-
justa. Pero cuando se ha hecho un pacto, romperlo es énjusto.
1.a definicién de iNjUsTICia no cs otra sino Csta: el incumpli-
wiento de un pacto. En consecuencia, lo que no es injusto cs
justo.

Ahora bien, como los pactos de mutua confianza, cuando
existe el temor de un incumplimiento por una cualquiera de
las partes {como hemos dicho en el capitulo anterior), son
nulos, aunque cl origen de la justicia sea la estipulacién
de pactos, no puede haber actualmente injusticia hasta que
sc elimine Ja causa de tal temor, cosa que no puede hacerse
micntras los hombres se encuentran en la condicién natural
de guerra. Por tanto, antes de que puedan tener un adecuado
lugar las denominaciones de justo ¢ injusto, debe existir un po-
der cocreitivo que compela a los hombres, igualmente, al cum-
plimiento de sus pactos, por el temor de algln castigo mas
grande que el beneficio que esperan [72] del quebrantamiento
de su compromiso, y de otra parte para robustecer esa pro-
piedad que adquieren los hombres por mutuo contrato, en
recompensa del derecho universal que abandonan: tal poder
no existe antes de crigirse el Estado. Eso mismo puede dedu-
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dedudirse, también, de la definicién que de la justicia
hacen los escolasticos cuando dicen que la justicia es la volun-
tad constante de dar a cada une lo suyo. Por tanto, donde no
hay suyo, es decir, donde no hay propiedad, no hay injusti-
cGa; v donde no sc ha erigido un poder coercitivo, es decir,
donde no existe un Estado, no hay propiedad. Todos los hom-
bres tienen derecho a todas las cosas, y por tanto donde no hay
Estado, nada es injusto. Asf, que la naturaleza de la justicia
consiste en la observancia de pactos vélidos: ahora bien, la
validez de los pactos no comienza sino con la constitucién de
un poder civil suficiente para compeler a los hombres 2 obser-
varlos. Es entonces, también, cuando comienza la propiedad.

Los necios tienen la conviccidn intima de que no existe
csa cosa que se llama justicia, y, a veces, lo expresan también
paladinamente, alegando con toda seriedad que estandotenco-
mendada la conservacion y el bienestar de todos los hombres
a su propio cuidado, no puede existir razén alguna en virtud
de la cual un hombre cualquiera deje de hacer aquello que
¢l imagina conducente a tal fin. Iin consecuencia, hacer o no
hacer, observar o no chservar los pactos, no implica proceder
contra Ja razédn, cuando conduce al beneficio propio. No sc
niega con ello que- existan pactos, que a veces se quebranten
¥ a veces se observen; y que tal quebranto de los mismos sc
denomine injusticia, y justicia a la observancia de cllos. Sola-
mente se discute si la injusticia, dejando aparte el temor de
Iios (ya que los nccios {ntimamente creen que Dios no existe)
no puede cohonestarse, a veces, con la razén que dicta a cada
uno su propio bien, y particularmente cuando conduce a un
beneficio tal, que sitGe al hombre en condicién de despreciar
no solamente el ultraje y los reproches, sino también el poder
de otros hombres. El reino de Dios puede ganarse por Ia
violencia: pero jqué ocurrirfa si se pudiera lograr por la vio-
lencia injusta? {Irfa contra la razén obtenerlo asi, cuando
cs imposible que de ello resulte algn dafio para si propio?
Y si no va contra la razdn, no va contra la justida: de otro
modo la justicia no puede ser aprobada como cosa buena, A
basc de razonamientos' como éstos, la perversidad triunfante
ha logrado el nombre de virtud, y algunos que en todas las

. demis cosas desaprobaron la violacién de la fe, la han consi-
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derado tolcrable cuando se trata de ganar un reino. Los pa-
ganos creian que Sazurno habia sido depuesto por su hijo Ji-
piter; péro creian, también, que el mismo Japiter era el ven-
gador de la injusticia. Algo anilogo se encuentra en un escrito
juridico, en los comentarfos de Coke, sobre Litleton, cuando
afirma lo siguiente: Aunque el legitimo heredero de la corona
esté convicto de traicidn, la corona debe corresponderle, sin
embargo; pero eo instante la deposicidn tiene que ser formu-
lada. De estos ejemplos, cualquiera podria inferir con razon
que si el hercdero aparente de un reino da muerte al rey
actual, aunque sea su padre, podri denominarse a este acto
injusticia, o darsele cualquier otro nombre, pero nunca podri
decirse que va contra la razén, si se advierte que todas las
acciones voluntarias del hombre tienden al beneficio del mis-
mo, y que se consideran como mas razonables aquellas acciones
que mis facilmente conducen a sus [73] fines. No obstante,
bien clara es la falsedad de este especioso razonamiento.

No podrian existir, pues, promesas mutuas, cuando no existe
seguridad de cumplimiento por ninguna de las dos partes,
como ocurre ¢n el caso de que no exista un poder civil erigido
sobre quienes prometen; semejantes promesas no pueden con-
siderarse como pactos. Ahora bien, cuando una de las partes
ha cumplido ya su promesa, o cuando existe un poder que le
obligue al cumplimiento, la cuestion se reduce, entonces, a
determinar si es o no contra la razén; es decir, contra el bene-
ficio que la otra parte obtiene de cumplir y dejar de cumplir.
Y yo digo que no es contra razén. Para probar este aserto,
tenemos que considerar: Primero, que si un hombre hace una
cosa que, en cuanto puede preverse o calcularse, tiende a su
propia destruccién, aunque un accidente cualquiera, inesperado
para él, pueda cambiarlo, al acaecer, en un acto para él bene-
ficioso, tales acontecimientos no hacen razonable o juicioso su
acto. En segundo lugar, que en situacién de guerra, cuando
cada hombre es un enemigo para los demis, por la falta de
un poder comin que los mantenga a todos a raya, nadie puede
contar con que su propia fuerza o destreza le proteja suficien-
temente contra la destruccién, sin recurrir a alianzas, de las
cuales cada uno espera la misma defensa que los demas, Por
consipuiente, quien considere razonable engafiar a los que le
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ayudan, no puede razonablemente esperar otros medios de
salvacién que los que pueda lograr con su propia fuerza. En
consecucncia, quien quebranta su pacto y declara, a la vez,
que puede hacer tal cosa con razénm, no puede ser tolerado
en ninguna sociedad que una a los hombres para la paz y
la defensa, a no ser por el error de quicnes lo admiten; ni, ha-
biendo sido admitido, puede continuarse admitiéndole, cuando
se advierte el peligro del error. Estos errores no pueden ser
computados razonablemente entre los medios de seguridad: el
resultado es que, si se deja fuera o es expulsado de Ia sociedad,
el hombre perece, y si vive en sociedad es por el error de
los demis hombres, error que él no puede prever, ni hacer
cileulos a base del mismo. Van, en consecuencia, esos errores
contra la razén de su conservacidn; y asi, todas aquellas per-
sonas que no contribuyen a su deqtruccmn, s6lo perdonan por
ignorancia de lo que a ellos mismos les conviene.

Por lo que respecta a ganar, por cualquier medio, Ia se-
gura y_perpetua felicidad del cielo, dicha pretensién es frivola:
no hay sino un camino imaginable para ello, y éste no consiste
cn guebrantar, sino en cumplir lo pactado.,

Es contrario a la razén alcanzar la soberania por la re-
belién: porque a pesar de que se alcanzara, es manifiesto que,
conforme a la razdn, no puede esperarse que sea asi, sino antes
al contrario; y porque al ganarla en esa forma, se ensefia a
otros a hacer lo propio. Por consiguiente, la justicia, es decir,
la vbservancia del pacto, es una regla de razén en virtud de la
cual se nos prohibe hacer cualquiera cosa susceptible de des-
truir nuestra vida: es, por lo tanto, una ley de naturaleza.

Algunos van maés lejos todavia, y no quieren que la ley
de naturaleza implique aquellas reglas que conducen a la con-
servacién de la vida humana sobre la tierrz, sino para alcanzar
una felicidad eterna después de !la muerte. Piensan que el gue-
brantamiento del pacto puede conducir a ello, ¥ en consecuen-
ca son justos y razonables (son asi quienes piensan que es
un acto [74] meritorio matar o deponer, o rebelarse contra
el poder soberano constituido sobre ellos, por su propio con-
sentimiento). Ahora bien, como no existe conocimiento natu-
ral del estado del hombre después de la muerte, y mucho me-
nos de la recompensa que entonces se dara a quienes quebran-
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ten la fe, sino solamente una creencia fundada en lo que dicen
otros hombres que estin en posesidon de conocimicntos sobre-
naturales por medio directo o indirecto, quebrantar la fe no
puede denominarse un precepto de la razon o de la Naturaleza,

Otros, cstando de acuerdo en que es una ley de naturaleza
la observancia de la fe, hacen, sin c.mb'trgo, excepadn de
ciertas personas, por ;_]cmplo, de los herejes y otros que no
acostumbran a cumplir sus pactos. También esto va contra Iy
razén, porque si cuzlquiera falta de un hombre fuera suficien-
te para liberarle del pacto que con ¢] hemos hecho, la misma
causa deberfa, razonablemente, haberle impedido hacerlo,

Los nombres de justo ¢ injusto, cuando se atribuyen a los
hombres, significan una cosa, y otra distinta cuardo se atribu-
yen a las acciones, Cuando se atribuyen a los hombres implican
conformidad o disconformidad de conducta, con respecto a la
razén. En cambio, cuando se atribuyen a las ucciones, signifi-
can la conformidad o disconformidad con respecto a la razin,
no ya de la conducta o género de vida, sino de Jos actos par-
ticulares. Fn consecuencia, un hombre justo es aguel que sc
preocupa cuanto pucde de que todas sus acciones scan justus;
un hombre injusto es ¢l que no pone ese cuidado. Semiejantes
hombres suelen designarse en nuestro lenguaje como hombres
rectos y hombres que no lo son, st bien ello sigrifica la misma
cosa que justo e injusto. Un hombre justo no perderi este
titulo porque realice una o unas pocas acciones injustas que-
procedan de pasiones repentinas, o de crrores respecto a las
cosas y las personas; tampoco un hembre injusto perderi su
condicién de tal por las acciones que haga u omira por temor,
ya que su voluntad no se sustenta en la justicia, sino en
el beneficdo aparcnte de lo que hace. Lo que presta a lus
acclones humanas el sabor de la justicia es una cierta nobleza
o galanura (raras veces hallada) en virtud de la cual resulta
despreciable atribuir ¢l bicnestar de la vida al fraude o al
quebrantamiento de una promesa. Esta justicia de la conducta
es lo que se significa cuando la justicia se llama virtud, y la
injusticia vicio.

Ahora bien, la justicia de las acciones hace que a los hom-
bres no se les denomine justos, sino snocenzes; y la injusticia
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de las mismas (lo que sc llama injuria) hace que les sca
asignada la calificacion de culpables.

A su vez, la injusticia de la conducta es la disposicion o
aptitud para hacer injurias; es injusticia antes de que se pro-
ceda a la accién, y sin esperar a que un individuo cualquiera
sea injuriado. Ahora bien, la injusticia de una accién (es decir,
la injuria) supone una persona individial injuriada; en con-
creto, aquella con la cual se hizo el pacto. Por tanto, en
muchos casos, la injuria es recibida por un hombre y el dafio
da de rechazo sobre otro, ‘Tal es el caso que ocurre cuando el
duefio ordena a su criado que entregue dinero a un extrafio.
Si esta orden no se realiza, la injuria se- hace 2l dueiio a
quien se habfa obligado a obédeccr, pero el dafiv redunda
en_perjuicio del extrafio, respecto al cual el criado no tenia
obligacién, y a quien, por consiguiente, no podia injuriar. Asi
en los Fstados {757 los particulares pueden perdonarse unos
a otros sus deudas, pero no los robos u otras violencias que
les perjudiquen: en efecto, la falta de pago de una deuda
constituye una in Jurla para los interesados, pero el robo y la
violencia son injurias hechas a la personalidad de un Estado.

Cualquiera cosa que se haga a un hombre; de acuerdo con
su propia voluntad, significada a quien rcaliza el acto, no es
una injuria para aquél. In efecto, si quicn la hace no ha re-
nunciado, por medio de un pacto anterior, su derecho origi-
nario a hacer lo que le agrade, no hay qucbrantamiento del
pacto y, en consecucncia, no sc¢ le hace injuria. Y si, por lo
contrario, cse pacto anterior existe, ¢l hecho de que el ofendido
haya expresado su voluntad respecto de la accién, libera de
ese pacto, y, por consiguiente, no constituye injuria.

Los escritores dividen la justicia de las accioncs en con-
mutative 'y distributiva: la primera, dicen, consiste en una
proporcién aritmética, la Gltima e¢n una proporcién geométri-
ca. Por tul causa sithan la justicia conmutativa en la igualdad
de valor de las cosas contratadas, y la distributiva en la dis-
tribucién de iguales beneficios a hombres de igual mérito, Se-
¢ln cso seria 1nJust1c1a vender méis caro que compramos, o
dar a un hombre més de lo que merece. El valor de todas las
cosas contratadas sc mide por Ja apetencia de los contratantes,
¥y por consiguiente, ¢l justo valor es ¢l que convienen en dar.
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Tl mérito (aparte de lo que es seglin el pacto, en el que el
cumplimiento de una partc hace acreedor al cumplimiento por
la otra, y cae bajo la justicia conmutativa, y no distributiva)
no ¢s debido por justicia, sino que constituye solamente una
recompensa de la gracia. Por-tal razén no es exacta .esta dis-
tincién en el sentido en que suele ser expuesta. Hablando con
propiedad, la justicia conmutativa es la justicia de un contra-
tante, es decir, el cumplimiento de un pacto en materia de
compra o venta; o el arrendandento y la aceptacidn de ¢l
el prestar y el pedir prestado; el cambio y el trueque, y otros
actos contractuales.

Justicia distributiva ¢s la justicia de un arbitro, esto - es,
el acto de definir lo que es justo. Mereciendo la confianza
de quiencs Io han erigido en arbitro, si responde a esa confianza,
se dice que distribuye a cada uno lo que le es propio: ésta es,
en efecto, distribucién justa, y puede denominarse (aunque
impropiamente) justicia distributiva, y, con propiedad mayor,
equidad, I2 cual es una ley de naturaleza, como mostraremos
en Jugar adecuado.

Del mismo modo que la justicia depende de un pacto
antecedente, depende la graTrTUn de una gracia antecedente,
es decir, de una liberalidad anterior. Esta es la cuarta ley
de naturaleza, que puede cxpresarse en esta forma: Que quien
reciba un bencficio de otro por mera gracia, se esfuerce en
lograr que quien lo hizo ‘mo temga motivo razonable para.
arrepentirse voluntariamente de ello. En efecto, nadie da sino
con intencién de hacerse bien a si mismo, porque la donacién
es voluntaria, y ¢l objeto de todos los actos voluntarios es,
para cualquier hombre, su propio bien. Si los hombres ad-
vierten que su propésito ha de quedar frustrado, no habri
comienzo de benevolenca o confianza ni, por consiguiente,
de mutua ayuda, ni de reconciliacién de un hombre con otio.
Y asf continuara permancciendo todavia en situacidn de guerre,
lo cual es contrario a la ley primera y fundamental de natu-
raleza que ordena a los hombres buscar la paz. El quebranta-
miento de esta ley [76] sc llama ingratitud, y tiene la misma
relacién con la gracia que la injusticia tiene con la obligacion
dertvada del pacto.
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Una quinta ley de naturaleza es la compraceNncia, es decir,
que ceda uno se esfuerce por acomodarse a los dewmds. Para
comprender esta ley podemos considerar que existe en los hom-
bres aptitud para la sociedad, una diversidad de la naturaleza
que surge de su diversidad de afectos; algo similar a lo que
advertimos en las piedras que se juntan para construir un edi-
fido. En efecto, del mismo modo que cuando una piedra con
su aspereza e irregularidad de forma, quita a las otras mas
espacio del que ella misma ocupa, y por su dureza resulta
dificil hacerla plana, Jo cual impide utilizarla en la construc-
cién, cs eliminada por los constructores como inaprovechable
y perturbadora: asi también un hombre que, por su aspereza
natural, pretendiera retener aquellas cosas que para si mismo
son superfluas y para otros necesarias, y quc en la ceguera de
sus pasiones no pudicra ser cotregido, debe ser abandonado
o expulsado de la sociedad como hostil a ella. Si advertimos
que cada hombre, no sélo por derecho sino por necesidad na-
tural, se considera apto para proponerse y obtener cuanto es
necesario para st conservacién, quien se oponga a ello por su-
perfluos motivos, es culpable de la lucha que sobrevenga, y,
por consiguicnte, hace algo que es contrario a la ley funda-
mental de naturaleza que ordena buscar la paz. Quicnes ob-
servan esta ley pueden ser llamados sociasres (los latinos
los Hamaban commodi): lo contrario de sociable es rigido,
msociable, intraiable.

Una sexta ley de naturaleza es la siguiente: Que, dando
garantia del tiempo futuro, deben ser perdonadas las ofensas
pasadas de quienes, arrepintiéndose, deseen ser perdonados.
En efecto, el perdén no es otra cosa sino garantia de paz, la
cual cuando se garantiza a quien persevera en su hostilidad,
no es paz, sino miedo; no garantizada a aquel que da garan-
tia del tiempo futuro, es signo de aversién a la paz y, por
consiguiente, contraria a la ley de naturaleza.

Una séptima ley es que en las venganzas (es decir, en la
devolucion de mal por mal) los hombres mo consideren la
agnitud del mal pasado, sino la grandeza del bien venidero,
En virtud de clla nos es prohibido infligir castigos con cual-
quier otro designio que el de corregir al ofensor o servir de

2

guia 2 los demis, Asi; esta ley es consiguiente a la anterior
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a ella, que ordena el perddn a base de la scguridad del tiempo
futuro, En cambio, la venganza sin respeto al cjemplo y al
provecho venidero es un triunfo o glorificacién a lase del
dafio que se hace a otro, y no tiende a ninglin fin, porque
¢l fin cs sicmpre algo venidero, y una glorificacién que ne se
propone ningOn fin es pura vanagloria y contraria a la razén;
y hacer dafio sin razén tiende a engendrar la guerra, lo cual
va contra la ley de Naturaleza y, por lo comin, se distingue
con el nombre de ¢rueldad.

Como todos los signos de odio o Jde disputa provocan a
Ta lucha, hasta el punto de que muchos hombres prefieren mas
bien aventurar su vida que renunciar a la venganza, en octavo
lugar podemos establecer como ley de naturaleza el precepto
de quc #singtin hombre, por medio de actos, palabras, conti-
nente 0 gesto manifieste odio o desprecio a otro. El quebran-
tamiento de esta ley se denomina comiinmente contumelia,

Ja cucstion relativa a cudl es el mejor hombre, no tiene
lugar en la condicién de mera naturaleza, ya que en ella; co-
mo anteriormente hemos manifestado, todos los hombres son
iguales, {77] La desigualdad que ahora cxista ha sido in-
troducida por Jas leyes civiles. Yo sé que Arissoteles, en el pri-
mer libro de su Politica, para fundamentar su doctrina, con-
sidera que los hombres son, por naturaleza, unos mas aptos
para mandar, a saber, los mis sabios (entre los cuzles se con-
sidera ¢l mismo por su filosoffa); otros, para servic (refi-
riéndose 2 aquellos que ticnen cuerpos robustos, pero que no .
son filésofos como él); como si la condicién de duefio y de
criado no fueran establecidas por consentimiento entre los
hombres, sino por diferencias de talento, lo cual no va sola-
mente contra la razdn, sino también contra la experiencia. En
efecto, pacos son tan insensatos que no estimen preferible go-
bernar ellos mismos que ser gobernados por otros; ni los que
@ juicio suyo son sabios y luchan, por la fuerza, con quienes
desconfian de su propia sabidurfa, alcanzan siempre, o con fre-
“cuendia, o en la mayoria de los casos, la victoria. Si la Natu-
raleza ha hecho iguales a los hombres, esta igualdad debe ser
reconocidz, y del mismo modo debe ser admitida dicha igual-
dad si Ja Naturaleza ha hecho a los hombres desiguales, puesto
que los hombres que se consideran a si mismos iguales no
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entran en condiciones de paz sino cuando se les trata como
tales, Y en consecuencia, como novena ley de naturaleza sitlo
ista: que cada uno reconozca a los demds como igualss suyos
por naturaleza. Kl quebrantamiento de este precepto es el or-
gllo.

De esta ley depende otra: que al iniciarse condiciones de
242, nadie exija reservarse algin derecho gue él mismo no se
avendria a ver reservado por cualguier otro. Del mismo modo
que es nccesario para todos los hombres ¢ue buscan Ja paz
renunciar a ciertos derechos de naturaleza, es decir, no tener
libertad para hacer todo aquello que les plazea, es necesario
también, por otra parte, para la vida del hambre, retener
alguno de esos dercchos, como el de gobernar sus propios
cuerpos, el de disfrutar del aire, del agua, del movimicnto,
de las vias para trasladarse de un lugar a otro, y todas aquellas
otras cosas sin las cuales un hombre no puede vivir o por lo
menos na puede vivir bicn. Si en este caso, al establecerse
la paz, exigen los hombres para si mismos aquello que no hu-
bieran reconocido 2 los demas, contrarian Ia ley precedente, la
cual ordena el reconocimiento de la igualdad natural, y, en
consccuencia, también, contra la ley de Naturaleza. Quiencs
observan esta ley, los denominamos modessos, y quienes la
infringen, arrogantes. Los gricgos llamaban mleoveSia a la vio-
lacién de esta ley: csc término implica un deseo de tener una
porcion superior a la que corresponde.

Por otra parte, si @ un hombre se le encomienda juzgar
entre otros dos, es un precepto de la ley de naturaleza gue
proceda con equidad empre ellos. Sin esto, sélo la guerra pue-
de determinar las controversias de los hombres. Por tanto,
quien es parcial en sus juiclos, hace cuanto estd a su alcance
para que los hombres aborrezean el recurso a jueces y 4rbitros
¥, por consiguiente {contra la ley fundamental de naturaleza),
esto es causa de guerra.

La observancia de esta ley que ordena una distribucién
‘gual, a cada hombre, de lo que por razén le pertencce, se
denomina xouipap y, como antes he dicha, justicia distributiva:
su violacién, acepricn de personas, nposwnolmpia,

De ello se sigue otra ley: gue aguellas cosas qgue no pueden
ser divididas se disfruten en comin, si pueden serlo; y sila
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cantidad de la cosa lo permite, sin limite; en ofro caso, pro-
porcionalmente al nimero de quienes tienen derecho a ello.
De otro modo la distribucién es desigual y contraria a la equi-
dad. | 78]

Ahora bien, existen ciertas cosns que no pueden divi-
dirse ni disfrutarse en comin. Entonces, la ley de naturaleza
que prescribe equidad, requiere que el dereckho absoluto, o bien
{(siendo el uso alterno) la primera pusesion, sea determinada
por la suerte. Esa distribucidn igual es ley de naturaleza, y
no pueden imaginarse otros medios de equitativa distribucion.

Existen dos clases de suerte: arditral v natwral. Is arbi-
tral la que se estipula entre los competidores: la natwial cs:
o bien primogenitura (lo que los griegos llaman Kingovopio,
lo cual significa dado por suerte) o primer establecimiento.
En consccucncia, aquellas cosas que no pueden ser disfrutadas
en comin ni divididas, deben adjudicarse al primer poscedor,
y en algunos casos al primogénito como adquiridas por suerte.

Fs también una ley de naturaleza que a todos los howmbres

- gue sirven de mediadores en la paz se les otorgue salvocorduc-
q £

to. Porque la ley que ordena la paz como fin, ordena la inter-
cesidn, como medio, y para la intercesidn, el medio es ¢l salvo-
conducto. :

Aunque los hombres propendan a obscrvar estas leyes vo-
luntariamente, siempre surgiran cuestiones concernientes a una
accion humana: primero, de st s¢ hizo o no sc hizo; scgundo,
de si, una vez realizada, fue o no contra Ia ley. Ia primera de
estas dos.cuestiones se denomina cuestion de Aecho; la segunda,
cuestion de derecho. En consecuencia, mientras las partes cn
disputa no se avengan mutuamente a la sentencia de otro,
no podrd haber puz entre ellas. Este otro, a cuya sentencia
se someten, se llama Arsirro. Y por ello es ley de naturaleza
gue quienes estdn en controversia, sometan su derecho al juicio
de su drbiiro.”

Considerando que se presume que cualquier hombre hari
todas las cosas de acuerde con su propio beneficio, nadie es
Arbitro idéneo en su propia causa; y como la igunldad permite
a cada parte igual beneficio, a falta de drbitro adecuado, st uno
es admitido como juez, también debe admitirse el otroj y ast
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subsiste la controversia, es decir, la causa de guerra, contra
la ley de naturaleza,

Por la misma razén, en una causa cualquiera nadie puede
ser admitido como arbitro si para é] resulta aparentemente un
mayor provecho, honor o placer, de la victoria de una parte
que de la de otra; porque entonces recibe una liberalidad (y
uma liberalidad inconfesable); y nadie puede ser obligado a
confiar en €él. Y ello es causa también de que se perpetie la
controversia y la situacién de guerra, contrariamente a la ley
de naturaleza.

¥n una controversia de hecho, como el juez no puede
creer mas 2 uno que a otro (si no hay otros argumentos)
dcbera conceder crédito a un tercero; o a un tercero y a un
cuarto; o mis. Porque, de lo contrario, la cuestién queda in-
decisa y abandonada a !a fuerza, contrariamente a la ley de
naturaleza.

Estas son las leyes de naturaleza que imponen la paz co-
mo medio de conservacidn de las multitudes humanas, y que
stlo conciernen a la doctrina de la sociedad civil, Existen otras
cosas que tienden a la destruccion de los hombres individual-
mente, como la embriaguez y otras manifestaciones de la in-
temperancia, las cuales pueden scr incluidas, por consiguiente,
entre las cosas prohibidas por la ley de naturaleza; ahora bien,
no es nece- [79] sario mencionarlas, ni son muy pertinentes
en este lugar.

Acaso pueda parecer lo que sigue una deduccién excesiva-
mente sutil de las leyes de naturaleza, para que todos se
percaten de ella; pero como la mayor parte de los hombres
estin demasiado ocupados en buscar el sustento, y ¢l resto son
demasiado negligentes para comprender, precisa hacer inexcu-
sable e inteligible a todos los hombres, incluso a los menos
capaces, que son factores de una misma suma; lo cual puede
expresarse diciendo: No hagas a otro lo que no guerrias gue
le hicieran a #. Fsto significa que al aprender las leyes de
naturaleza y cuando se confrontan las acciones de otros hom-
bres con las de uno mismo, y parecen ser aquéllas de mucho
peso, lo que procede es colocar las acciones ajenas en el otro
platillo de la balanza, y las propias en lugar de ellas, con ob-
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jeto de que nuestras pasiones y el egoismo no puedan afadir
nada a la ponderacién; entonces, ninguna de estas leyes de
naturaleza dejarid de parecer muy razonable.

Las leyes de naturaleza obligan in foro interno, es decir,
van ligadas a un deseo de verlas realizadas; en cambio, no
siempre obligan i foro externo, es decir, en cuanto a su apli-
cacién. En efecto, quien sea correcto y tratable, y cumpla cuanto
promete, en el lugar y tiempo en que ningiin otro lo haria,
se sacrifica a los demés y procura su ruina cierta, contraria-
mente al fundamento de todas las leyes de naturaleza que
tienden a la conservacion de ésta. En cambio, quicn teniendo
garantia suficiente de que los demis observaran respecto a él
las mismas leyes, no las observa, a su vez, no busca la paz
sino la guerra, y, por consiguiente, la destruccién de su natu-
raleza por la violencia.

Todas aquellas leyes que obligan in foro interno, pueden
ser quebrantadas no sélo por un hecho contrarto a la ley, sino
también por un hecho de acuerdo con ella, si alguien lo ima-
gina contrario. Porque aunque su accibn, en este caso, esté de
acuerdo con la ley, su propésito era contrario a ella; lo cual
constituye una infraccién cuando la obligacion es in foro interno.

Las leyes de naturaleza, son inmutables y eternas, porque
la injusticia, la ingratitud, la arrogancia, el orgullo, la iniqui-
dad y la desigualdad o acepcién de personas, y todo lo res-
tante, nunca pueden ser cosa legitima. Porque nunca podri
ocurrir que la guerra conserve la vida, y la paz la destruya.

Las mismas leyes, como solamente obligan a un deseo y
esfuerzo, a juicto mio un esfuerzo genuino y contante, resul-
tan faciles de ser observadas. No requieren sino esfuerzo;
quien se proponc su cumplimiento, las realiza, y quien realiza
la ley es justo.

La ciencia que de ellas se ocupa es la verdadera y auténtica
Filosofia moral. Porque la Filosofia moral no es otra cosa
sino la ciencia de lo que es dueno y malo en la conversacién
y en la sociedad humana. Buéno y malo son nombres que sig-
nifican nuestros apetitos y aversiones, que son diferentes segiin
los distintos temperamentos, usos y doctrinas de los hombres.
Diversos hombres difieren no solamente en su juicio respecto
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2 la sensacién de lo gue es agradable y desagradable, al gusto,
al olfato, al oido, al tacto y a la vista, sino también respecto
a lo que, en las acciones de la vida corriente, estd de acuerdo
o en desacuerdo con la razén. Incluso el mismo hombre, en
tiempos diversos, difiere de si mismo, y una vez cnsalza, es
decir, 1lama bueno, a lo que otra vez desprecia y llama malo;
[80] de donde surgen disputas, controversias y, en Gltimo
término, guerras. Por consiguiente, un hombre se hzlla en la
condicién de mera naturaleza (que es condictén de guerra),
mientras el apetito personal es la medida de lo bueno y de lo
malo. Por ello, también, todos los hombres convienen en que
la paz es buena, y que lo son igualmente las vias o0 medios de
aleanzarla, que (como he mostrado anteriormente) son la jus-
ticia, la gratitud, la modestia, la equidad, la misericordia, etc.,
y el resto de las leyes de naturaleza, es decr, las wvirtndes
morales; son malos, en cambio, sus contrarios, los vicios. Ahora
bien, la Ciencia de la virtud y del vicio es la Filosofia moral,
y, por tanto, la verdadera doctrina de las leyes de naturaleza
es la verdadera Yilosofia moral. Aunque los escritores de Fi-
losofia moral reconocen las mismas virtudes y vicios, como no
advicrten en qué consiste su bondad ni por qué son elogiadas
como medios de una vida pacifica, sociable y regalada, la hacen
consistir en una mediocridad de las pasiones: como si no fuera
la causa, sino el grado de la intrepidez, lo que constituyera la
fortaleza; o no fuese el motivo sino la cantidad de una didiva,
lo que constituyera la liberalidad.

Estos dictados de la razén suelen ser denominados leyes
por los hombres; pero impropiamente, porque no son sino
conclusiones o teoremas relativos a lo que conduce a la con-
servacién y defensa de los seres humanos, mientras que la ley,
propiamente, es la palabra de quien por derecho tiene mando
sobre los demas. Si, ademds, consideramos los mismos teoremas
como expresados en la palabra de Dios, que por derecho manda
sobre todas las cosas, entonces son propiamente llamadas leyes.
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CAPITULO XVI

De las PERSONAS, AUTORES y Cosas Personificadas

Una pERsoNA e$ aquel cuyas palabras o acciones son con-
sideradas o como suyas propias, o como represemtando las
palabras o acciones de otro hombre, o de alguna otra cosa a la
cual son atribuidas, va sea con verdad o por ficcidn.

Cuando son consideradas como suyas propias, entonces se
denomina persona natural; cuando se consideran como repre-
sentacion de las palabras y acciones de otro, entonces ¢s una
persona imaginaria o artificial.

La palabra persona es latina; en lugar de ella los gricgos
usaban nedownov, que significa la faz, del mismo modo que
persona, en latin, significa el disfraz o apariencia externa de
un hombre, imitado en la cscena, y a veces, mas particular-
mente, aquclla parte de ¢l que disfraza el rostro, como la
mdscara o antifaz. De la escena se ha trasladado a cualquiera
representacién de la palabra o de la accién, tanto en los
tribunales como en los teatros. Asi que una persoma es lo mis-
mo que un actor, tanto cn el teatro como en la conversacién
corriente; y personificar es actuar o representar a si mismo o
a otro; y quien actia por otro, se dice que responde de esa otra
persona, o que actia en nombre suyo {(en este sentido usaba
esos términos Cicerdn cuando decia: Unus sustineo tres Perso-
nas; Mei, Adversarii, & Judicis; yo sostengo tres personas: la
mia propia, mis adversarios y los jueces); en diversas ocasio-
nes ese contenido se enuncia de diverso modo, con los términos
de representante, mandatario, teniente, vicario, abogado, dipu-
tado, procurador, actor, etc.

De las personas artifictales, algunas tienen sus palabras y
acclones apropiadas por quienes las representan. Entonces, la
persona es el acior, y quien es duefio de sus palabras y acciones,
es el awtor. En este caso, el actor actla por autoridad. Porque
le que con referencia a bienes y posesiones se llama duerio y
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en latin, dominus, en griego, ®0pws, respecto a las acciones se
denomina autor. Y asi como el derecho de posesion se llama
dominio, el derecho de realizar una accidn se llama aAuTORIDAD.
En consecuencia, se comprende siempre por autorizacién un
derecho a hacer algﬁn acto; y hecho por autorizacién, cs lo
realizado por comisién o licencia de aquel a quien pertenece
¢l derecho.

De aqui se sigue que cuando ¢l actor hace un pacto por
autorizacién, obliga con €l al autor, no menos que si lo hiciera
este mismo, y no le sujeta menos, tampoco, a sus posibles con-
secuencias, Por consiguiente, todo cuanto hemos dicho ante-
riormente (Capitulo xiv) acerca de la naturaleza de los pactos
entre hombre y hombre en su capacidad natural, es verdad,
también, cuando se hace por sus actores, representantes o pro-
curadores con autorizacién suya, ¢n cuanto obran dentro de los
limites de su comistén, y no mas lejos®

Por tanto, quien hace un pacto con el actor o representante
no conociendo la autorizacién que tiene, lo hace a riesgo suyo,
porque nadic estd obligado por un pacto del que no es autor,
ni, por consiguiente, por un pacto hecho en contra o al margen
de la autorizacién que dié.

ICuando el actor hace alguna cosa contra la ley de natu-
raleza, por mandato del autor, si esti obligado a obedecerle
por un pacto anterior, no es él sino el autor quien infringe
la ley de naturaleza, porque aunque la accidn sea contra la ley
de naturaleza, no es suya. Por el contrario, rehusarse 2 hacerla
es contra la ley de naturalcza que prohibe quebrantar el pacto.

Quien hace un pacto con ¢l autor, por mediacién del ac-
tor, ignorando cual ¢s lza autorizacién de éste, y creyéndolo
solamente por su palabra, cuando esa autorizacién no sea ma-
nifestada a €1, al requerirla, no queda obligado por mis tiem-
po; porque el pacto hecho con el autor no es valido sin esa
garantia. Pero si quien pacta sabe de antemano que no era
de esperar ninguna otra garantfa que la palabra del actor,
entonces el pacto es valido, porque el actor, en este caso, se
erige a si mismo en autor. Por consiguiente, del mismo modo
que cuando la autorizacién es evidente, el pacto obliga al autor
y no al actor, as{ cuando la autorizacion es imaginaria obliga
al actor solamente, ya que no existe otro autor que €] mismo.
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Pocas cosas existen que no puedan ser representadas por
ficcién. Cosas inanimadas, como una iglesia, un hospital, un
.puente pueden ser personificadas por un rector, un director,
o un inspector. Pero las cosas inanimadas no pueden ser au-
tores, ni, por consiguiente, dar autorizacién. a sus actores. Sin
embargo, los actores pueden tencr autorizacién para procurar
su mantemimiento, [82] siendo dada a ellos esa autorizacién
por quienes son propietarios o gobernadores de dichas cosas.
Por csa razén tales cosas no pueden ser personificadas mientras
no exista un cierto estado de gobernacién civil.

Del mismo modo los nifios, los imbéciles y los locos que
no tienen uso de razém, pueden ser pcraomﬁcadm por guar-
dianes o curadores, pero durante ese tiempo no pueden ser
autores de una accidn hecha por cllos, hasta que (cuando hayan
recobrado el uso de razén) puedan juzgar razonable dicho
acto. Aun durante el estado de locura, quien tiene derecho
al gobierno del interesado puede dar autorizacién al guardian.
Pero, igualmente, ¢sto no tiene lugar sino en un Estado civil,
porque antes de instituirse éste no existe dominio de las per-
sonas.

Un idolo o mera ficcién de la mente puede ser personi-
ficado, como lo fueron los dicses de los paganos, los cuales,
por conducto de los funcionarics instituidos por el Estado, eran
personificados y tenfan posesiones v otros biecnes y derechos
que los hombres dedicaban -y consagraban a cllos, de tiempo
en tiempo. Pero los idolos no pucden ser autores, porque un
idolo no es nada. ILa autorizacidon procede del Estado, y, por
consiguiente, antes de que fuera introducida la gobernacién
civil, los dioses de los paganos no podian ser personificados.

El verdadero Dios puede ser personificado, como lo fue
primero por AMoisés, quien goberné a los israelitas (los cua-
les eran no ya su pueblo, sino el pucblo de Dios) no en su
propio nombre con ¢l Floc dicit Moses, sino en nombre de Dios,
con el Floc dicit Dominus. En segundo lugar, por el hijo del
hombre, su propio hijo, nuestro Divino Salvador Jesueristo,
que vino para sojuzgar a los judios e inducir todas las nacio-
nes a situarse bajo el reinado de su Padre; no actuando por
i mismo, sino como enviado por su Padre. En tercer lugar,
por ¢l Fspiritn Santo, o confortador, que hablaba o actuaba
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por los Apéstoles; Espiritu Santo que era un confortador que
no procedia por si mismo, sino que era enviado y procedia
de los otros dos.

Una multitud de hombres se convierte en usz perso-
w cuando estd representada por un hombre o una persona,
de tal modo que ésta puede actuvar con el consentimiento de
cada uno de los que integran esta multitud en particular. Es,
en efecto, la unidad del representante, no la unidad de los
representados lo que hace la persona use, y es cl represen-
tante quien sustenta la persona, pero una sola persona; y la
unidad no pucde comprenderse de otro modo en la multitud.

'Y como la unidad naturalmente no es wzo sino muchos,
no puede ser considerada como uno, sino como varios autores
de cada cosa que su representante dice o hace en su pombre.
Todos los hombres dan, a su representante comidn, autoriza-
ci6n de cada uno de ellos eu particular, y el representante
¢s duefio de todas las acciones, en caso de que le den autori-
zacién ilimitada. De otro modo, cuando le limitan respecto al
alcance y medida de la representacién, ninguno de ellos cs
duefio de mis sino de Jo que le da la autorizacién para actuar.

Y si los representados son varios hombres, la voz del gran
nimero debe ser considerada como la voz de todos ellos.
En efecto, si un niimero menor se pronuncia, por ejemplo,
por la afirmativa, y un niimero mayor por la negativa, habra
negativas mis que [83] suficientes para destruir las afirma-
tivas, con lo cual el exceso de negativas, no siendo contradicho,
constituye la Gnica voz que tienen los representados.

Un representante de un nimero par, especialmente cuando
el ntimero no es grande y los votos contradictorios quedan em-
patados en muchos casos, resulta en numerosas ocasiones un
sujeto mudo ¢ incapaz de accién. Sin embargo, cn algunos
casos, votos contradictorios empatados en nimero pueden de-
adir una cuestién; asi al condenar o absolver, la igualdad
de votos, pl‘ecisamcntc en cuanto no Conden:m, absuclvcn; pe-
ro, por el contrario, no condenan en cuanto no absuclven.
Porque una vez efectuada la audiencia de una causa, no con-
denar es absolver; por el contrario, decir que no absolver es
condenar, no es cierto. Otro tanto ocurre en una deliberacidn
de ejecutar actualmente o de diferir para mis tarde, porque
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cuando los votos estin empatados, al no ordenarse la ejecucién,
ello cquivale a una orden de dilacién.

Cuando-cl nimero impar, como tres o mas (hombres o
asambleas) en que cada uno tiene, por su voto negativo, au-
toridad para neutralizar ¢l cfecto de todos los votos afirmativos
del resto, este nmero no cs representativo, porque dada la
diversidad de opiniones ¢ intereses de los hombres, se convierte
muchas veces, y en casos de maxima importancia, ¢n una
persona muda e inepta, como para otras muchas cosus, también
para el gobierno de la multitud, especialmente en tiempo de
guerra.

De los autores existen dos clases. La primera sc llama
simplemente asi, y es la que antes he defimido como duefia
de la acadén de otro, simplemente. La segunda ¢s la de quien
resulta ducfio de una accién o pacto de otro, condicionalmente,
es decir, que lo realiza si el otro no lo hace hasta un cierto
momento antes de él. Y estos autores condicionales se deno-
minan generalmente riapores, en latin, fidejussores y spon-
sores, partlcuhrmentc para las deudas, prwdes, y para la com-
parecencia ante un juez o magistrado, vades. [85]
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SEGUNDA PARTE

DEIL ESTADO

CAPITULO XVII

“De las Causas, Generacién y Definicion de un Esrapo

Ia causa final, fin o designio de los hombres (que na-
wralmente aman la libertad y el dominio sobre los demas)
al introducir esta restriccion sobre si mismos (en la que los
vemos vivir formando Estados) ecs ¢l cuidado de su propia
conservaciéon y, por afiadidura, el logro de una vida mas
arménica; es decir, el deseo de abandonar esa miserable con-
dicidn de guerra que, tal como hemos manifestado, es conse-
cuencia necesaria de las pasiones naturales de los hombres,
cuando no existe poder visible que los tenga a raya y los
sujete, por temor al castigo, a la realizacién de sus pactos y
a la observancia de las leyes de naturaleza establecidas en los
apitulos x1v y xv.

Las leyes de naturaleza (tales como las de justicia, equi-
dad, modestia, piedad y, en suma, la de haz a otros lo que
quieras que olros hagan para ti) son, por si mismas, cuando
no existe el temor a un determinado poder que motive su
observancia, contrarias a nuestras pasiones naturales, las cuales
nos inducen a la parcialidad, al orgullo, a la venganza y a
cosas semejantes. Los pactos que no descansan en la espada
no son més que palabras, sin fuerza para proteger al hombre,
. en modo alguno, Por consiguiente, a pesar de las leyes de
naturaleza {que cada uno observa cuando tiene la voluntad
de observarlas, cuando puede hacerlo de modo seguro) si no
s¢ ha imnstituido un poder o no es sufidentemente grande para
nuestra seguridad, cada uno fard tan sélo, y podra hacerlo
legalmente, sobre su propia fuerza y maifia, para protegerse
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contra los demds hombres, En todos los lugares en que los
hombres ban vivido en pequefias familias, robarse y expoliarse
unos a otros ha sido un comercio, y lejos de ser reputado
contra Ja ley de naturaleza, cuanto mayor era el botin obteni-
do, tanto mayor cra el honor: Entonces los hombres no obser-
vaban otras leves que las leyes del honor, que consistian en
abstenerse de la crucldad, dejando a los hombres sus vidas e
instrumentos de labor, Y as{ como entonces fo hacian las fami-
lias pequcﬂa.-;, asi ahora las ciudades y reinos, que no son sino
familias mas grandes, ensanchan sus dominios para so pmpm
seguridad, y bajo el pretexto de peligro y temor de invasion,
o de la asistencia gue puede prestarse a Jos invasores, justa-
mente se esfuerzan cuanto pueden para someter o debilitar 2
sus vecinos, mediante la fucrza ostensible y las artes secretas,
a falta de otra garantia; y en edades posteriores se recuerdan
con honor tales hechos. ‘

No es la conjuncién de un pequefio nfimero de hombres
lo gue da 2 los Estados esa seguridad, porque cuando se trata
de reducidos nimeros, las pequefias adiciones [$6] de um
parte o de otra, hacen tan grande la ventaja de la fuerza
que son suficientes para acarrear la victoria, y esto da alento
a la invasion. La mulitud suficiente para confiar en clla'a los
cfectos de nuestra seguridad no esti determinada por un cierto
niimero, sino por comparacién con el enemigo que tememos,
y es suficiente cuando la superioridad del enemigo no es de
una naturaleza tan visible y manificsta que le determine a
intentar el acontecimiento de la guerra.

Y aunque haya una gran multited, si sus acuerdos estin
dirigidos seglin sus particulares juicios v particulares apetitos,
no pucde esperarse de cllo defensa ni proteccién contra un
enemigo comin ni contra las mutuas ofensas, Porgue discre-
pando las opiniones concernientes al mejor uso y aplicacién
de su fuerza, los individuos componentes de esa multitud no
se ayudan, sino que se obstaculizan mutuamente, y por esa
oposicién mutua reducen su fuevza a la nada; como conse-
cuencia, ficilmente son sometidos por unos pocos que estin
en perfecto acuerdo, sin contar con que de otra parte, cuando
1o existe un enemigo comin, se hacen guerra unes a otros,
movidos por sus particulares intereses. Si pudiéramos imaginar
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una gran multitud de individuos, concordes en la obscrvancia
de la justicia y de otras leyes de naturaleza, pero sin un poder
comln para mantcnerlos a raya, podriamos suponer igual-
mente que todo el género humano hiciera lo mismo, y enton-
ces no existiria ny serfa preciso que existiera ningl’m gobierno
civil o Estado, en absoluto, porque h paz existirfa sin suje~
cién alguna.

Tampoaco es suficiente para la seguridad que los hombres
desearfun ver establecida durante su vida entera, que estén
gobernados y dirigidos por un solo crltcno, duraate un tiempo
limitado, como en una batalla ¢ en una guerra. En efecto, aun-
que obtengan una victoria por su uninime esfuerzo contra un
enemigo exterior, después, cuando ya no ticnen un encmigo
comun, © Quien pard unos aparece como enemigo, otros lo
consideran como amigo, necesariamente se disgregan por la
diferencia de sus intereses, y nuevamente decacn en situacion
de guerra.

Fs cierto que determinadas criaturas vivas, como las abe-
jas v Ins hormigas, viven ¢n forma sociable una coo otra (por
cuya razén Ariststeles las enumera entre las criaturas politicas)
¥ no tienen otra direccién que sus particulares juicios y apetitos,
ni poscen el uso de la palabra mediante la cual una puede
significar a otra lo que considera adccuado para el beneficio
comiin: por €llo, algunos descan inquirir por qué la huma-
nidad no puede hacer lo mismo. A lo cual contesto:

Primero, que los hombres estin en continua pugna de ho-
nores y dignidad y las mencionadas criaturas no, y a ello se
debe que entre los hombres surja, por esta razén, la envidia
v el odio, ¥ finalmente la guerra, mientras que entre aquellas
criatitras no OCUrre €so.

Segundo, que cntre esas criaturas, el bien comin no dj-
fiere del individual, y avnque por naturaleza propenden a su
beneficio privado, procuran, a la vez, por el beneficio comin.
En cambio, el hombre, euyc goce consiste en compararse 2 si
mismo con los demds hombres, ne puede disfrutar otra cosa
sino Jo que es eminente.

Tercero, que no teniendo estas criaturas, a diferencia del
hombre, uso de razén, no vem, ni piensan que ven ninguaa
falta en la administracién de su | 87| negocio comiing en cam-
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bio, entre los hombres, hay muchos que se imaginan a si mis-
mos més sablos y capaces para gobernar la cosa publlca, que
el resto; dichas personas se afanan por reformar e innovar,
una de esta manera, otra de aquella, con lo cual acarrean per-
turbacién y guerra cvil.

Cuarto, que aun cuando estas criaturas tienen voz, en cier-
to modo, para darse 2 entender unas a otras sus sentimicntos,
necesitan este género de palabras por medio de las cuales los
hombres pueden manifestar a otros lo que es Dios, en compa-
racién con el demonio, y lo que es el demonio en comparacién
con Dios, y aumentar o disminuir la grandeza aparente de
Dios y del demonio, sembrando el descontento entre los hom-
bres, y turbando su tranquilidad caprichosamente.

Quinto, que las criaturas irracionales no pueden distinguir
entre ingurie 'y dafio, y, por consigliente, micntras estan a
gusto, no son ofendidas por sus semejantes. En cambio el hom-
bre se encuentra mas conturbado cuando més complacido esta,
porque es entonces cuando le agrada mostrar su sabidurfa y
controlar las acciones de quien gobicrna el Fstado.

Por Gltimo, la buena inteligencia de esas criaturas es na-
tural; la de los hombres lo es solamente por pacto, es decir,
de modo artificial. No es extrafio, por consiguiente, que (apar-
te del pacto) se requiera algo mds que haga su convenio cons-
tante y obligatorio; ese algo es un poder comtn que los man-
tenga a raya y dirija sus acciones hacia el beneficio colectivo.

Ll finico camino para erigir semejante poder comin, capaz
de defenderlos contra la invasién de los extranjeros y contra
las injurias ajenas, asegurindoles de tal suerte que por su
propia actividad y por los frutos de la tierra puedan nutrirse
a s{ mismos y vivir satisfechos, es conferir todo su poder y
fortaleza a un hombre o a una asamblea de hombres, todos
los cuales, por pluralidad de votos, puedan reducir sus volun-
tades a una voluntad. Esto equivale a decir: elegir un hombre
o una asamblea de hombres que represente su personalidad;
y que cada uno considere como propio y se reconozea a si mis-
‘mo como autor de cualquicra cosa que haga o promueva quien
representa su persona, en aquellas cosas que conciernen a la
paz y a la seguridad comunes; que, ademas, sometan sus vo-
luntades cada uno a la voluntad de aquél, y sus juicios a su
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juicio. Esto es algo mas que consentimiento o concordia; es
una. unidad real de todo cllo en una y la misma persona,
institufda por pacto de cada hombre con los demas, en forma
tal como si cada uno dijera a todos: axtorizo y transfiero a
este hombre o asamblea de hombres mi derecho de gobernar-
me a mi mismo, con la condicion de que vosotros iransferireis
a él vuestro derecho, y autorizareis todos sus actos de la misma
manera. Hecho esto, la multitud asf unida en una persona
se denomina Esrapo, en latin, civiras. Esta es la generacién
de aquel gran LxviarAn, o mas bien (hablando con mis re-
verencia}, de aquel dios mortal, al cual debemos, bajo el Dijos
inmortal, nuestra paz y nuestra defensa. Porque en virtud de
esta autoridad que se le confiere por cada hombre particular
en el Estado, posee y utiliza tanto poder y fortaleza, |88}
que por €l terror que inspira es capaz de conformar las volun-
tades de todos ellos para la paz, en su propio pais, y para
la mutua ayuda contra sus enemigos, en el extranjero. Y en
cllo consiste la esencia del Estado, que podemos definir asi:
una persona de cuyos actos una gran multitud, por pactos
muttos, realizados entre si, ha sido instituida por cada uno
como autor, al objeto de que pueda utilizar la fortaleza y me-
divs de todos, como lo fuzgue oportuno, para asegurar la paz
y defensa comtn, Fl titular de esta persona se denomina soBe-
rano, y se dice que ticne poder sobemno; cada uno de los que
le rodean es sGepITO Suyo.

Se alcanza este poder soberano por dos conductos. Uno
por' la fuerza natural, como cuando un hombre hace que sus
hijos y los hijos de sus hijos le estén sometidos, siendo capaz
de destruirlos si se niegan a ello; o que por actos de guerrz
somcte sus enemigos a su voluntad, concediéndoles la vida
2 cambio de esa sumisién. Ocurre el otro procedimiento cuando
los hombres se ponen de acuerdo entre si, para someterse a
algn hombre o asamblca de hombres voluntariamente, en la
confianza de ser protegidos por ellos contra todos los demis.
En este ultimo caso puede hablarse de Estado politice, o Es-
tado por snstitucion, y en el primero de Estado por adguisicion.
En primer término voy a rcferirme al Estado por institucién.
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CAPITULO XVIII

De los pERECHOS de lus Svuberanos por Institucidn

Dicese que un Estado ha sido instituido cuando una mul-
titud de hombres conviencn y pactan, cade uno con cada uno,
que a un cierto hombre o asamblea de hombres se le otorgari,
por mayoria, el derccho de representar a la persona de todos
(es decir, de ser su representante’y. Cada uno de ellos, tanto
los que han votado en pro como los que han vosado en conira,
debe awrorizar todas las acciones y juicios de ese hombre o
asamblea de hombres, lo mismo que st fueran suyos propios,
al objeto de vivir apaciblemente entre s y scr protegidos
contra otros hombres,

De esta institucién de un Estado derivan todos los dere-
chos vy facultades de aquel o de aquellns a quicnes se confiere
¢l poder soberano por el consentimiento del puchlo reunido.

Fn primer lugar, puesto que pactan, debe vomprenderse
que no estin obligados por un pacto antericr a alguna cosa que
contradiga la presente. Fa consccuencia, quienes acaban de
instituir un Estado y quedan, por ello, obligados por el pacto,
a considerar como propias las acciones y juicios de uno, no
pueden legalmente hacer un pacto nuevo entre si para obede-
cer a cualquier otro, en una cosa cualquiera; sin su permiso.
En consecuencia, también, quicnes son stbditos de un monarca
no pueden sin su aquiescencia renunciar 2 la monarquia y re-
tornar a la confusién de una multitud disgregada; ni trans-
ferir su personalidad de quien la sustenta a otro hombre o 2
otra asamblea de hombres, porque [8g] estdn obligados, cada
uno respecto de cada uno, a censiderar como propio y ser
reputadus como autores de todo aquello que pueda hacer y
considere adecuado llevar a cabo quien es, a la sazén, su
soberano, Asi que cuando disiente un hombre cualquiera, todos
los restantes deben quebrantar el pacto hecho con ese hombre,
lo cual es injusticia; y, ademas, todos los hombres han dado
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Ia soberania a quien representa su persona, y, por consiguiente,
si lo deponen toman de €l lo que es suyo propio y cometen
nuevamente injusticia. Por otra parte si quien trata de deponer
a su soberano resulta muerto o cs castigado por ¢l a causa de tal
tentativa, puede considerarse como autor de su propio castigo,
ya que es, por institucién, autor de cuanto su soberano haga.
Y como es injusticia para un hombre hacer zlgo por lo cual
pueda ser castigado por su propia autoridad, es también in-
justo por esa razén. Y cuando algunos hombres, desobedientes
a su soberano, pretenden realizar un nuevo pacto no ya con
los hombres sino con Dios, esto también es injusto, porque
no existe pacto con Dios, sino por mediacién de alguien que
represente a la persona divina; esto no lo hace sino ¢l repre-
sentante de Dios que bajo &l tiene la soberanfa. Pero esta.
pretensién de pacto con Dios es una falsedad tan evidente,
incluso en la propia conciencia de quien la sustenta, que no es,
s6lo, un acto de disposicién injusta, sino, también, vil e in-
humana, '

En segunde lugar, como el derecho de representar la per-
sona de todos se otorga a quien todos constituyen en soberano,
solamente por pacto de uno a otro, y no del soberano en cadu
uro de ellos, no puede existir quebrantamiento de pacto por
parte del soberano, y en consecuencia ninguno de sus sibditos,
fundandose en una infraccién, puede ser liberado de su su-
misién. Que quien es erigido en soberano no efectlie pacto al-
guno, por anticipado, con sus stbditos, es manifiesto, porquc
o bicn debe hacerlo con la multitud entera, como parte del
pacto, o debe hacer un pacto singular con cada persona. Con el
conjunto como parte del pacto, es imposible, porque hasta
entonces no constituye una persona; y si efectlia tantos pactos
singulares como hombres existen, estos pactos resultan nulos
en cuanto adquiere la soberanfa, porque cuvalquier acto que
pueda ser presentado por uno de ellos come infraccién del
pacto, cs el acto de sf mismo y de todos los demas, ya que
cstd hecho en la persona y por el derecho de cada uno de
ellos ch particular. Ademas, si uno o varios de ellos pretenden
quebrantar el pacto hecho por ¢l soberano en su institucién,
y otros o alguno de sus sibditos, o él mismo solamente, pre-
tende que no hubo semejante quebrantamiento, no existe, en-
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tonces, juez que pueda decidir la controversia; en tal caso la
decisién corresponde de nuevo a la espada, y todos los hombres
recobran el derecho de protegerse a s mismos por su propia
fuerza, contrariamente al designio que les anima al efectuar
la institucién. s, por tanto, improcedente garantizar la so-
beranfa por medio de un pacto precedente. La opinion de que
cada monarca recibe su poder del pacto, es decr, de modo
condicional, procede de la falta de comprension de esta verdad
obvia, segn la cual no siendo los pactos otra cosa que palabras
y aliento, no tienen fuerza para obligar, contener, constreiiir
o proteger a cualquier hombre, sino la que resulta de la fuerza
puiblica; es dear, de la libertad de accién de aquel hombre o
asamblea de hombres que ejercen la soberania, y cuyas acclones
son firmemente mantenidas por [90] todos cllos, v susten-
tadas por lu fuerza de cuantos en clla estin unidos. Pero cuando
se hace soberana a una asamblea de hombres, entonces ningl’m
hombre imagina que l.unqantc pacto haya p.lﬂdo a la insti-
tucién. En cfecto, ningn hombre ¢s tan necio que afirme, por
cjemplo, que el puchblo de Roma hize un pacto con los ro-
manos para sustentar la soberania a base de tales o cuales
condiciones, que al incumplirse permitieran a los romanos
deponer legalmente al pueblo romano. Que los hombres no
advierten la razén de que ocurra lo mismo en una monarquia
y en un gobierno popular, procede de la ambicdn de algunos
que ven con mayor simpatia ¢l gobierno de una asamblea, en
la que tienen esperanzas de participar, que ¢l de una monac-
quia, de cuyo disfrute desesperan.

En tercer lugar, si la mayorfa ha proclamado un soberano
mediante votos concordes, quien disiente debe ahora consentir
con el resto, es decir, avenirse a reconocer todos los actos que
realice, o bien exponerse a ser eliminado por el resto. En
efecto, s1 voluntariamente ingresd en la congregacion de quie-
nes constituian la asamblea, declard con ello, de modo suficien-
te, su voluntad (y por tanto hizo un pacto ticito) de estar
a lo que la mayorfa de ellos ordenara. Por esta razén si rehusa
mantenerse en esa tesitura, o protesta contra algo de lo de-
cretado, procede de modo contrario al pacto, y por tanto, in-
justamente. Y tanto si es o no de la congregacion, y si consiente
o no cn scr consultado, debe o bien someterse a los decretos, o
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ser dejado en la condicién de guerra en que antes se encon-
traba, caso en el cual cualquiera puede eliminarlo sin injusticia.

En cuarto lugar, como cada stbdito es, en virtud de esa
institucion, autor de todos los actos y juicios del soberano ins-
tituido, resulta que cualquiera cosa que el soberano haga no
puede constituir injuria para ninguno de sus sibditos, ni debe
ser acusado de injusticia por ninguno de ellos. En efecto,
quien hace una cosa por autorizacién de otro, no comete in-
juria alguna contra aquel por cuya autorizacién actia. Pero
en virtud de la institucién de un Estado, cada particular cs
autor de todo cuanto hace el soberanoy y, por consiguicnte,
quicn sc queja de injuria por parte del soberano, protesta con-
tra algo de que é! mismo es autor, y de lo que cn definitiva
no debe acusar a nadie sino a s{ mismo; ni a s{ mismo tampoco,
porque hacerse injuria 2 uno mismo ¢s imposible. Fs cierto
que quienes tienen poder soberano pueden cometer iniquidad,
pero no injusticia o injuria, en la auténtica acepcién de estas
palabras.

I'n quinto lugar, ¥ como consecuencia de lo que acabamos
de afirmar, ningQin hombre que tenga poder soberano puede
ser muerto o castigado de otro modo por sus sibditos. En
efecto, considerando que cada sibdito es autor de los actos
de su soberano, aquél castiga a otro por las acciones cometidas
por €l mismo.

Como el fin de csta institucién es la paz y la defensa de
todos, y como quien tiene derecho al fin lo tienc también a
los medios, corresponde de derecho a cualquier hombre o asam-
blea que tiene la soberania, ser juez, a un mismo ticmpo, de
los medios de paz y de defensa, y juzgar también acerca
de los obstaculos e impedimentos que se oponen a los mismos,
asi como hacer cualquiera cosa que considere necesario, ya sea
por anticipado, para conservar la paz y la seguridad, evitando
la discordia en el propio pafs y {91] la hostilidad del extran-
jero, ya, cuando la paz y la seguridad se han perdido, para
la recuperacién de la misma. En consccuencia,

En sexto lugar, es inherente a la soberania el ser juez
acerca de qué opiniones y doctrinas son adversas y cuiles con-
ducen a la paz; y por consiguientc, en qué ocasiones, hasta
qué punto y respecto de queé puede confiarse en los hombres,
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cuando hablan a las multitudes, y quién debe examinar las
doctrinas de todos los libros antes de ser publicados. Porque
los actos de los hombres proceden de sus opiniones, v en el
buen gobierno de las opiniones consiste el buen gobierno de
los actos humanos respecto .a su paz y concordia, Y aunque
cn materia de doctrina nada debe tenerse en cucnta sino la
verdad, nada se opone a la regulacién de la misma por via
de paz. Porque la doctrina que estd en contradiccidn con la
paz, no pucde ser verdadera, como la paz y la concordia no
pueden ir contra la ley de naturaleza. Es cierto que en un Es-
tado, donde por la negligencia o la torpeza de los gobernantes
y macstros circulan, con cardcter general, falsas doctrinas, las
verdades contrarias pueden ser generalmente ofensivas. Ni Ja
miés repentina y brusca introduccién de una nueva verdad que
pueda imaginarse, puede nunca quebrantar la paz sino sélo
en ocasiones suscitar la guerra. En efecto, quienes se hallan
gobernados de modo tan remiso, que se atreven a alzarse en
armas para defender o introducir una opinién, sc hallan adn
en guerra, y su condicién no es de paz, sino solamente de
cesacién de hostilidades por temor mutuo; y viven como si
se hallaran continuamente en los preludlos de la batalta. Co-
rresponde, por consiguicnte, a quien ticne poder soberano,
ser juez o instituir todos los jueces de opiniones y doctrinas
como una cosa necesaria para la paz, al objeto de prevenir
la discordia y la guerra civil.

En séptimo lugar, ¢s inherente a la soberania el pleno
poder de prescribir las normas en virtud de las cuales cada
hombre puede saber qué bienes pucde disfrutar y qué acciones
puede llevar a cabo sin ser molestado por cualquiera de sus
conciudadanos. Esto es lo que los hombres llaman propiedad.
En efecto, antes de instituirse el poder soberano (como ya
hemos expresado anteriormente) todos los hombres ticnen de-
recho a todas las cosas, lo cual es necesariamente causa de gue-
rra; y, por consiguiente, siendo csta propiedad necesaria para
la paz y dependiente del poder soberano es el acto de este
poder para asegurar la paz plblica. Esas normas de propiedad
(0 meum y twym) y de lo bueno y lo malo, de lo legitimo ¢
ilegitimo en las acciones de los stbditos, son leyes civiles, es
decir, leyes de cada Estado particular, aunque el nombre de
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ley civil esté, ahora, restringido 2 las antiguas leyes civiles de la
cudad de Roma; ya que siendo ésta la cabeza de una gran
parte del mundo, sus leyes en aquella época fueron, en dichas
comarcas, la ley cavil.

En octavo lugar, es inherente a la soberania el derecho
de judicatura, es decir, de oir y decidir todas las controversias
que puedan surgir respecto a la ley; bien sea civil o natural,
con respecto a los hechos. En efecto, sin decisién de las con-
troversias no existe proteccidn para un sibdito contra las in-
jurias de otro; las leyes concernientes a lo meum y ruum son
en vano; y a cada hombre compcte, pos el apetito natural y
necesario de su propia conservacion, el derecho de protegerse
a s{ mismo con su fuerza particular, que es condicién [92] de
la guerra, contratia al fin para el cual se ha instituido todo
Estado.

En noveno lugar, es inherente a la soberania el derecho de
hacer guerra y paz con otras nacioncs y Estados; ¢s decir,
de juzgar cuando es para el bien piblico, y qué cantidad de
fuerzas deben ser reunidas, armadas y pagadas para ese fin,
y cuanto dincro se ha de recaudar de los stbditos para sufragar
los gastos consiguientes. Porque el poder mediante el cual
tiene que ser defendido el pueblo, consistc en sus ejércitos,
y la potencialidad de un ejército radica en la unién de sus
fuerzas bajo un mando, mando que a su vez compete al
‘soberano instituido, porque ¢l mando de las muilitia sin otra
institucién, hace soberano a quien lo detenta. Y, por consi-
guiente, aunque alguien sea designado general de un ejérato,
quien tiene el poder soberano es siempre generalisimo.

En décimo lugar, es inherente a la soberania la eleccidn
de todos los consejeros, ministros, magistrados y funcionarios,
tanto en la paz como en la guerra. Sy, en efecto, ¢! soberano
esti encargado de realizar €l fin que cs la paz y defensa co-
min, sc comprende que ha de tener poder para usar tales
medios, en la forma que €l considere son mas adecuados para
su propdsito.

En undécimo lugar se asigna al soberano €] poder de re-
compensar con riquezas u honores, y de castigar con penas
corporales o pecuniarias, o con la igneminia, 2 cualquier sab-
dito, de acuerdo con la ley que &l previamente establecid; o
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si no existe ley, de acuerdo con lo que el soberano considera
mis conducente para estimular los hombres a que sirvan al
Estado, o para apartarlos de cualquier acto contrario al mismo.

Por altimo, considerando qué valores acostumbran los
hombres a asignarse a si mismos, qué respeto exigen de los de-
mis, y cudn poco estiman a otros hombres (lo que entre ellos
es constante motivo de emulacién, querellas, disensiones y, en
definitiva, de guerras, hasta destruirse unos a otros o mermar
su fuerza frente a un enemigo comln) es necesario que existan
leyes de honor y un médulo oficial para la capacidad de los
hombres que han servido o son aptos para servir bicn al Fs-
tade, y que exista fuerza en manos de alguien para poner en
cjecucién esas leyes. Pero siempre sc ha evidenciado que no
solamente la militia entera, o fuerzas del Estado, sino también
el fallo de todas las controversias es inherente a la soberanfa,
Corresponde, por tanto, al soberano dar titulos de honor, y
sefizlar qué preeminencia y dignidad debe corresponder a ca-
da hombre, y qué signos dg respeto, en las reuniones pblicas
o privadas, debe otorgarse cada uno a otro.

Lstos son los derechos que constituyen la csencia de ln
soberanfa, y son los signos por los cuales un hombre pucde
discernir en qué hombres o asamblea de hombres esta situado
y reside el poder soberano. Son estos derechos, ciertamente,
incomunicables e inseparables. El poder de acufiar moneda;
de disponer del patrimenio v de las personas de los infantes
herederos; de tener opcién de compra en los mercados, y
todas las demis prerrogativas estatutarias, pueden ser trans-
feridas por el soberano, y quedar, no obstante, rctenido el
poder de proteger a sus sibditos. Pero si el soberano trans-
fiere la smilitia, serd en vano que retenga la capacidad de juz-
[93] gar, porque no podra ejecutar sus leyes; o si se despren-
de del poder de acufiar moneda, la militia es inltil; o si cede
el gobierno de las doctrinas, los hombres se rebelarin con-
tra el temor de los espiritus. Asi, si consideramos cualesquiera
de los mencionados derechos, veremos al presente que la con-
servacién del resto no producird efecto en la conservacién de
la paz y de la justicia, bien para el cual se instituyen todos
los Estados. A esta divisién se alude cuando se dice que un
reino intrinsecamente dividido no puede subsistir. Porque si
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antes no se produce esta divisidén, nunca puede sobrevenir la
divisién en ejércitos contrapuestos. Si no hubiese existido pri-
mero una opinién, admitida por la mayor parte de Inglaterra,
de que estos poderes estaban divididos entre el rey, y los Lores
y la Camara de los Comunes, el pueblo nunca hubiera estado
dividido, ni hubiese sobrevenido esta guerra civil, primero en-
tre los que discrepaban en politica, y después entre quienes
disentian acerca de la libertad en materia de religion; y ello
ha instruido a los hombres de tal modo, en este punto de
derecho sobcmno, que pocos hay, en Inglaterra, que no ad-
viertan cémo estos derechos son inseparables, y como tales
seran reconocidos generalmente cuando muy pronto retorne
la paz; y asi continuarin hastz que sus miserias sean olvidadas;
y s0lo el vulgo considerard mejor que asi baya ocurrido.

Siendo derechos esenciales e inseparables, necesariamente
se sigue que cualquiera que sea la forma en que alguno de
ellos haya sido cedido, si el mismo poder soberano no los
ha otorgado en términes directos, y ¢l nombre del soberano
1o ha side manifestado por los cedentes al cesionario, la cesién
¢s nula: porque aunque el soberano haya cedido todo lo posible
st mantiene la soberania, todo queda restaurado e inseparable-
mente unido a ella.

Siendo indrvisible esta gran autoridad Y yendo mscpara—
~ blemente aneja a la soberania, existe poca razén para la opinién
" de quicnes dicen que aunque los reyes soberanos sean simgulis
majores, o sea de mayor poder que cualguiera de sus sibditos,
son smiversis minores, es decir, de menor poder que todos ellos
juntos. Porque si con fodos juntos no significan el cuerpo co-
lectivo como una persona, entonces lodos juntos y cada uno
significan lo mismo, y la expresion es absurda. Pero si por
todos juntos comprenden una persona (asumida por el sobe-
rano), entonces cl poder-de todos juntos coincide con el poder
del soberano, y nuevamente la expresidn es absurda. Este
absurdo lo ven con claridad suficiente cuando la soberania
corresponde 2 una asamblea del pueblo; pero en un monarca
no lo ven, y, sin embargo, el poder de la soberania es el
mismo, cn cualquier lugar en que esté colocado.

Como el poder, también el honor del soberano debe ser
mayor que el de cualquiera o el de todos sus sbditos: porque

149



PARTE 1I DEL ESTADO ' car, 18

en la soberania estd la fuente de todo honor. Las dignidades
de lord, conde, duque y principe son creaciones suyas, ¥ coma
en presencia del duefio todos los sirvientes son tguales y sin
honor alguno, asi son también los sibditos en presencia del
soberano. Y aunque cuando no estin en su presencia, parecen
unos mas y otros menos, delante de €l no son sino como las
estrelias en presencia del sol. [g4] v

Puede objetarse aqui que la condicién de los stbditos es
muy miserable, puesto que estan sujetos a los caprichos y otras
irregulares pasioncs de aquel o aquellos cuyas manos tie-
nen tan ilimitado poder. Por lo comiin quienes viven some-
tidos a un monarca picnsan que cs, éste, un defecto de la
monarquia, y los que viven bajo un gobierno democratico o
de otra asamblea soberana, atribuyen todos los inconvenientes
a esa forma de gobierno. En realidad, el poder, en todas sus
formas; si es bastantc perfecto para protegerlos, es el mismo,
Considéresec que la condicién del hombre nunca puede verse
libre de una u otra incomodidad, y que lo mis grande que
en cualquiera forma de gobierno puede suceder, posiblemente,
al pucblo en general, apenas cs scnsible st se compara con las
miserias y horribles calamidades que acompafian a una guerra
civil, 0 a esa disoluta condicién de los hombres desenfrenados,
sin sujecién a leyes y a un poder cocercitivo que trabe sus ma-
nos, apartandoles de la rapifia y de la venganza. Considérese
que la mayor construccién de los gobernantes soberanos no
procede del deleite o del derecho que pueden esperar del dafio
o de la debilitacién de sus sibditos, en cuyo vigor consiste su
propia gloria y fortaleza, sino en su obstinacién misma, que
contribuyendo involuntariamente a la propia defensa hace ne-
cesario para los gobernantes obtener de sus sibditos cuanto les
es posible en tiempo de paz, para que pucdan tener medios,
en cualquier ocasién emergente o en necesidades repentinas,
para resistir o adquirir ventaja con respecto a sus enemigos.
Tados los hombres estan por naturaleza provistos de notables
lentes de aumento (a saber, sus pasiones y su egofsmo) vista
a través de los cuales cualquiera pequena contribuctén aparece
comio Un gran agravio; estn, en cambio, desprovistos de aque-
llos otros lentes prospectivos (a saber, la moral y la cienda
civil) para ver las miserias que penden sobre ellos y que no
pueden ser evitadas sin tales aportaciones.
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CAPITULO XIX

De las Diversas Fspecies de Gobierno tor Institucion,
y de la Sucesivn en el Poder Soberano

La diferencia de gobicrnos consiste en la diferencia del
soberano o de la persona representativa de todos y cada uno
en la multitud. Ahora bien, como la soberania reside en un
hombre o en la asamblea de mas de uno, y como en esta asam-
blea puede ocurrir que todos tengan derecho a formar parte
de clla, o no todos sino algunos hombres distinguidos de los
demas, es manifiesto que pueden existir tres clases de gobierno.
Porque ¢l representante debe ser por necesidad o una persona
o varias: en este Gltimo caso o es la asamblea de todos o la
de solo una parte. Cuando el representante es un hombre,
entonces el gobicrno es una MonArauia; cuando lo es una
asamblea de todos cuantos quieren concurrir a ella, tenemos
una DEMOCRACIA o gobierno popular; cuando la asamblea es
de una parte solamente, entonces se denomina ArRiSTOCRACLA
No puede existir otro género de gobierno, porque necesaria-
mente uno, o mas o todos deben tener el poder soberano {que
como he mostrado ya, es indivisible). [95]

Existen otras denominaciones de gobierno, en las historias
y libros de politica: tales son, por ejemplo, la tirania y la
oligarquia. Pero estos no son nombres de otras formas de go-
bierno, sino de las mismas formas mal interpretadas, En efec-
to, quienes estin descontentos bajo la monarguia la denominan
tirania; a quienes les desagrada la aristocracia la llaman oli-
garquia; igualmente, quiencs se encuentran agraviados bajo
una democracia la llaman enarquia, que significa falta de go-
bierno, Pero yo me imagino que nadie crec que la falta de
gobierno sea una nueva especie de gobierno; ni, por la misma
razén, puede creerse que el gobierno es de una clase cuando
agrada, y de otra cuando los sibditos estdn disconformes con
él o son oprimidos por los gobernantes.
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Es manifiesto que cuando los hombres cstin en absoluta
libertad pueden, si gustan, dar autoridad a uno para repre-
sentarlos a todos, lo mismo que pueden otorgar, también, csa
autoridad a una asamblea de hombres cualesquiera; en con-
secuencia, pucden someterse, st lo consideran oportuno, a un
monarca, de modo tan absoluto como a cualquier otro repre-
sentante. Por esta razén, una vez que sc ha erigido un poder
soberano, no puede existir otro representante del mismo pue-
blo, sine solamente para ciertos fines particulares, delimitados
por el soberano, Lo contrario serfa instituir dos soberanos, y
que cada hombre tuviera su persona representada por dos ac-
tores que al oponcrse entre si, necesariamente dividirian un
poder que es indivisible, si los hombres quieren vivir en paz,
ello situaria Iz multitud en condicion de guerra, contrariamen-
te al fin para cl cual se ha instituido toda soberania. Por esta
razén es absurdo que si una asamblea soberana invita al puebio
de sus dominios para que envic sus representantes, con faculta- .
des para dar a conocer sus opiniones o deseos, haya de considerar
a tales diputados, mis bien que a la asamblea misma, como
representantes absolutos del pueblo; e igualmente absurdo re-
sulta con referencia a una momarquia. No me explico c6mo
una verdad tan evidente sea, en definitiva, tan poco observada:
que en una monarquia-guien detentaba la soberania por una

- descendencia de 600 ailos, era solamente llamado soberan,
poseia el titulo de majestad de cada uno de sus sibditos, y
era incuestionablemente considerado por ellos como su rey, nun-
ca fuera, sin embargo, considerado como representante suyo;
esta denominacién se utilizaba, sin réplica alguna, como titulo
peculiar de aquellos hombres que, por mandato del soberano,
eran enviados por ¢l pueblo para presentar sus peticiones y
darle su opinién, si lo permitia. Esto puede servir de adver-
tencia para que quienes son los verdaderos y absolutos repre-
sentantes de un pueblo, instruyan a los hombres en la natura-
leza de ese cargo, y tengan en cuenta ¢dSmo admiten otra
representacion gencral en una ocasién cualquiera, si piensan
responder a la confianza que se ha depositado en ellos.

1.a diferencia entre estos tres géneros de gobierno no con-
siste en kb diferencia de poder, sino en la diferencia de conve-
niencia o aptitud para producir la paz y seguridad del pueblo,
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fin para el cual fueron instituidos. Comparando la monarquia
con las otras dos formas podemos observar: primero, que quien
represente 12 persona del pueblo, o es uno de los elementos
de la asamblea representativa, sustenta, también, su propia
representacién natural. Y aun cuando en [96] su persona politi-
.ca procure por el interés comin, no obstante procurara mas, o no
menos cuidadosamente, por el particular beneficio de si mismo,

de sus familiares, parientes y amigos; en la mayor parte de

los casos, si el interés plblico viene a entremezclarse con el

privado, prefiere el privado, porque las pasiones de los hom-

bres son, por lo comiin, mas potentes que su razén. De ello-
se sigue que donde el interés phblico y el privado aparecen

més Intimamente unidos, se halla mas avanzado el interés

plblico. Ahora bien, en la monarquia, el interés privado coin-

cdde con el piblico. La riqueza, el poder y el honor de un

monarca descansan solamente sobre la riqueza, el poder y la

reputacién de sus sObditos. En efecto, ninglin rey puede ser

rico, ni glorioso, ni hallarse asegurado cuando sus stbditos

son pabres, o desobedientes, o demasiado débiles por necesidad

o disentimiento, para mantener una guerra contra sus enemi-

gos. En cambio, en una democracia o en una -aristocracia, la

prosperidad publlca no se conlleva tanto con la fortuna par- -
ticular de quien es un ser corrompido o ambicioso, como mu-

chas veces ocurre con una opinién pérfida, un acto traicionero

o una guerra civil.

En segundo lugar, que un monarca recibe consejo de aquel,
cuando ¥ donde le place, y, por con51gu1cntc, puede escuchar
la opinién de hombres versados en la materia sobre la cual
se delibera, cualquiera que sea su rango y calidad, y con la
antelacién y con el sigilo que quiera. Pero -cuando una asam-
blea soberana tiene necesidad de consejo, nadie es admitido a
“ella sino quien tiene un derecho desde el principio; en la
mayor parte de los casos los titulares del mismo son personas
mas bien versadas en la adquisicién de la riqueza que del co-
nocimiento, v han de dar su opinién en largos discursos, que
pueden, por lo comfin, excitar a los hombres a la accién, pero
no gobernarlos en ella. Porque el entendimiento no se ilumina,
antes bien se deslumbra por la llama de las pasiones. Ni existe
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lugar y tiempo en que una asamblea pueda recibir consejo en
secreto, a causa de su misma multitud.

En tercer lugar, que las resoluciones de un monarca no
estan sujetas a otra inconstancia que la de la naturaleza hu-
mana; en cambio, en las asambleas, aparte de la inconstancia
propia de la naturaleza, existe otra que deriva’ del nimero.
En efecto, 1a ausencia de unos pocos, que hubieran hecho con-
tinuar firme la resoluctén una vez tomada (lo cual puede
suceder por seguridad, negligencia o impedimentos privados)
o la apariencia negligente de unos pocos de opinién contraria
hace que no se realice hoy lo que ayer quedé acordado.

En cuarto lugar, que un monarca no puede estar en des-
acuerdo consigo mismo por razén de envidia o interés; en
cambio pucde estarlo una asamblea, y en grado tal que se
produzca una guerra civil.

En quinto lugar, que en la monarquia existe el inconve-
niente de que cualquicr sGbdito puede ser privado de cuanto
posee, por el peder de un solo hombre, para enriquecer a un
favorito o adulador; confieso que es, éste, un grave e inevita-
ble inconveniente. Pero lo mismo puede ocurrir muy bien cuan-
do el poder soberano reside en una asamblea, porque su poder
es el mismo, y sus miembros estin tan sujetos al mal consejo
y a ser seducidos por los oradores, como un monarca por quie-
nes lo adulan; y al convertirse unos en aduladores de otros,
van sirviendo mutuarrente su codicia y su ambicién. Y mientras
que los favoritos de los monarcas son pocos, y no tienen que
aventajar sino a los de su propio linaje, los favoritos de una
asamblea {97] son muchos, y sus allegados mucho mas nume-
rosos que los de cualquier monarca. Ademas, no hay favorito
de un monarca que no pueda del mismo modo socorrer a sus
amigos y dafiar a sus enemigos, mientras que los oradores, es
decir, los favoritos de las asambleas soberanas, aunque piensan
que ticnen gran poder para dafiar, tienen poco para defender.
Porque para acusar hace falta menos elocuencia {esto va en la
naturaleza humana) que para excusar; y la condena mis se
parece a la justicia que la absolucién.

En sexto lugar, ¢s un inconveniente en la monarquia que
¢l poder soberano pueda recaer sobre un. infante o alguien
que o puedi discernir entre el bien y el mal; cllo implica que
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¢! uso de su poder debe ponerse en manos de otro hombre
o de alguna asamblea de hombres que tienen que gobernar
por su derecho y en nombre suyo, como curadores y protec-
tores de su persona y autoridad. Pero decir que es un incon-
veniente poner el uso del poder soberano en manos de un
hombre o de una asamblea de hombres, equivale a decir que to-
do gobierno es mis inconveniente que la confusidn y la guerra .
cvil. Por consiguiente, todo ¢l peligro que puede presumirse
ha de surgir de la disputa de quienes pueden convertirse en
competidores respecto de un cargo de tan gran honor y pro-
‘vecho. Para demostrar que este inconveniente no procede de
la forma de gobierno que llamamos monarqula, xmftgmemos
que el monarca precedente ha establecido quién ejercera la
tutela de su infante sucesor, bien sea expresamente por testa-
mento, o tacitamente, para no oponerse a la costumbre que
es normal en este caso, Entonces el inconveniente, si ocurre,
debe atribuirse no ya a la monarqufa, sino a2 la ambicién e
injusticia de los sabditos, que es la misma en todas las formas
de gobierno en que el pueblo no esti bien instruido en sus
deberes y en los derechos de la soberanfa. O bien el monarca
precedente no ha tomado disposiciones para esa tutela, y en-
tonces la ley de naturaleza ha provisto la norma suficiente,
de que la tutcla debe corresponder a quien por naturaleza
tiene mis interés en conservar la autoridad dcl infante, y a
* quien menos beneficio puede derivar de su muertc o menos-
cabo. En efecto, si consideramos que cada persona persigue
por naturaleza su propio beneficio y exaltacién, poner un in-
fante en manos de quienes pueden exaltarse a si mismos
por la anulacion o dafio del nifio, no es tutela sino traicién.
As{ que cuando se ha provisto de modo suficiente contra toda
justa querella respecto al gobierno durante una minoria de
edad, si sc produce alguna disputa que da lugar a la pertur-
bacién de la paz publica, no debe atribuirse a la forma de
monarquia, sino a Ja ambicién de los sibditos y a la ignorancia
de su deber, Por otra parte, no existc un gran Estado cuya
soberanfa resida en una gran asamblea, que en las consultas
relativas a la paz y la guerra, y en la promulgacién de las
leyes, no se encuentre en la misma condicién que si el gobierno
estuviera en manos de un nifio. En efecto, del mismo modo
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que un nifio carece de juicio para disentir del consejo que se
le da, y necesita, en consecuencia, tomar 4a opinién de aquel
o de aquellos a quienes esti confiado, asi una asamblea carcce
de Ja libertad para disentir del consejo de la mayoria, sca bue-
no o malo. Y del mismo modo que un nifio tiene necesidad
de un tutor o protector, que defienda su persona y su autoridad,
as{ también {en los grandes Estados) la asamblea soberana,
en todos los grandes peligros y 98] perturbaciones, tiene
nccesidad de custodes Libertatis; s dear, de dictadores o pro-
tectores de su autoridad, que vienen a ser como monarcas tem-
porales a quienes por un tiempo se les confiere el total ejercicio
de su poder; y, al término de ese tiempo, suelen ser privados de
dicho poder con mis frecuencia que los reyes infantes, por
sus protectores, regentes u otros tutores cualesquiera.

Aunque las formas de soberania no sean, como he indicado,
més que tres, a saber: monarquia, donde la ejerce una persona;
democracia, donde reside en la asamblea general de los sab-
ditos, o aristocracia, en que es detentada por una asamblea
nombrada por personas determinadas, o distinguidas de otro
modo de !os demas, quien haya de considerar los Estados
que en particular han existido y existen en ¢l mundo, acaso
no pueda reducirlas cémodamente. a tres, y propenda a pensar
que hay otras formas resultantes de la mezcla de aquéllas. Por
ejemplo, monarquias electivas, en las que los reyes tienen
entre sus manos el poder soberano durante algin tiempo; o
reinos en los que el rey tiene un poder limitado, no obstante
lo cual la mayoria de los escritores Ilaman monarquias a esos
gobiernos. Anilogamente, si un gobierno popular .o aristocrd-
tico sojuzga un pais enemigo, y lo gobierna con un presidente
procurador u otro magistrado, puede parecer, acaso, a primern
vista, que sea un gobierno democritico o aristocritico; pero
no es asi. Porgue los reyes electivos no son soberanos, sino
ministros del soberano; ni los reyes con poder limitado son
soberanos, sino ministros de quienes ticnen el soberano poder.
Ni las provincias que estin sujetas a una democracia o aris-
tocracia de otro Estado, democritica o aristocriticamente go-
bernado, estin regidas monirquicamente.

Fn primer término, por lo que concierne al monarca elec-
tivo, cuyo poder estd limitado a la duracién de su existencis,
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como ocurre en diversos lugares de la cristiandad, actualmen-
te, o durante ciertos afios o meses, como el poder de los dicta-
dores entre los romanos, si tiene derecho a designar su suce-
sor, no es ya electivo, sino- hereditario. Pero si no tiene poder
para elegir su sucesor, entonces existe otro hombre o asamblea
que, a la muerte del soberano, puede elegir uno nuevo, o bien
el Estado muere y sc disuelve con él, y vuelve a la condicién
de gucrra. Si se sabe quién tiene el poder de otorgar la so-
berania después de su muerte, es evidente, también, que la
soberania residia en €l, antes: porque ninguno tiene derecho
a dar lo que no tiene derecho a poseer, y a conservarlo para
i mismo si lo considera adecuado. Pero si no hay nadie que
pueda dar la soberanfa, al morir aquel que fue inicialmente
elegido, cntonces, si tiene poder, esta obligado por la ley de
naturaleza a la provisién, estableciendo su sucesor, para evitar
que quienes han confiado en €l para el gobierno recaigan en
la miserable condicién de la guera civil. En consecuencia, cuan-
do fue elegido, era un soberano absoluto,

En segundo lugar, este rey cuyo poder es limitado, no es
superior a aquel o aquellos que tienen ¢l poder de limitarlo;
y quien no es superior, no es supremo, es decir, no es soberano.
Por consiguiente, la soberania residia stempre en aquella asam-
blea que tenfa derecho a li- [99] mitarlo; y como consecuencia,
el gobierno no era monarquia, sino democracia o aristocracia,
como en los viejos tiempos de Esparta cuando los reyes tenfan
el privilegio de mandar sus ejércitos, pero la soberanfa se
encontraba en los éforos.

En tercer lugar, mientras que anteriormente el pueblo
romano gobernaba el pals de Judea, por ejemplo, por medio
de un presidente, no era Judea por ello una democracia, por-
que no estaba gobernada por una asamblea en la cual algunos
de ellos tuvieron derecha a intervenir; ni por una aristocra-
da, porque no estaban gobernados por una asamblea 2 la cual
algunos pudieran pertenecer por eleccién; sino que estaban
gobernados por una persona, que si bien respecto al pueblo
de Roma era una asamblea del pueblo o democracia, por lo
que hace relacidn al pueblo de Judes, que no tenia en modo
alguno derecho a participar en el gobierno, era un monarca.
En efecto, aunque alli donde el pueblo esti gobernado por
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una asamblea elegida por el pueblo mismo de su seno, el go-
bierno se¢ denomina democracia o aristocracia, cuando estj
gobernado por una asamblea que no es de propia eleccién,
constituye una monarquia, no dc #n hombre, sino de un pucblo
sobre otro pueblo.

Como la materia de todas estas formas de gobierno es
mortal, ya que no sélo mueren los monarcas individuales,
sino también las asambleas enteras, es necesario para la con-
servacion de la paz de los hombres, que del mismo modo que
se arbitré un hombre artificial, debe tenerse también en
cuenta una artificial eternidad de existencia; sin ello, los
hombres que estan gobernados por una asamblea recaen, en
cualquier época, en la condicién de guerra; y quienes estin
gobernados por un hombre, tan pronto como muere su go-
bernante. Esta eternidad artificial es lo que los hombres Ila-
man derecho de sucesion.

No cxiste forma perfecta de gobierno cuando la disposi-
cién de la sucesién no corresponde al soberano presente. En
efecto, si radica en otro hombre particular o en una persona
privada, rccae en la persona de un sabdito, y puede ser asumida
por el sobcrano, a su gusto; por consiguiente, el derecho resi-
de en sf mismo. Si no radica en una persona particular, sino
que sc encomienda a una nueva eleccién, entonces el Estado
queda disuclto, y e! derecho corresponde a aquel gue lo re-
coge, contrariamente a la intencién de quienes instituyeron
el Estado para su seguridad perpetuz, y no temporal.

En una democracia, la asamblea entera no puede fallar,
a menos que falle la multitud que ha de ser gobernada. Por
consiguiente, en esta forma de gobierno no tiene lugar, en
absoluto, Ia cuestién referente al derecho de sucesién.

En una aristocracia, cuando muere alguno de la asamblez,
la eleccién de otro en su lugar corresponde a Ja asamblea mis-
ma, como soberano al cual pertenece la eleccién de todos los
consejeros y funcionarios. Porque lo que hace el represen-
tante como actor, lo hace une de los sfibditos como autor. Y
aunque la asamblea soberana pueda dar poder a otros para
elegir nuevos hombres para la provisién de su Corte, la elec-
cién se hace siempre por su autoridad, y es ella misma la que
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(cuando el biencstar piblico lo requiera) puede revocarla.
[ 100]

La mayor dificultad respecto al derecho de sucesién radica
en la monarquia. La dificultad surge del hecho de que a
primera vista no es manifiesto quién ha de designar al suce-
sor, ni en muchos casos quién ¢s la persona a la que ha desig-
nado. Fn ambas circunstancias sc requiere un raciocinio mas
precisc que el que cada persona tiene por costumbre usar.
En cuanto a la cuestién de quién debe designar el sucesor de
un monarca que tiene autoridad soberana, es decir, quién debe
determinar el derecho hereditario (porque los reyes y prin-
cipes electivos no tienen su poder soberano en propiedad, sino
en uso sclamente) tenemos que considerar que o bien el que
posee la soberania tiene derecho a disponer de la sucesién, o
bien este derecho recac de nuevo en la multitud desintegrada.
Porque la muerte de quien tiene el poder soberano deja a la
multitud sin soberano, en absoluto; es decir, sin representante
alguno sin el cua! pueda estar unida, y ser capaz de realizar
una mera accidén. Son, por tanto, incapaces de elegir un nuevo

. monarca, teniendo cada hombre igual derecho a someterse a
quien considere mis capaz de protegerlo; o si puede, a pro-
tegerse a si mismo con su propia espada, lo cual es un retorno
2 la confusién y 2 la condicién de guerra de todos contra todos,
contrariamente al! fin para el cual tuvo la monarquia su
«primera institucién. En consecuencia, es manifiesto que por
Iz institucién de la monarquia, la designacién del sucesor se
deja siempre al juicio y voluntad de quien actualmente la
detenta.

En cuanto a la cuestidn, que a veces puede surgir, respecto
a quién ha designado el monarca en posesién para Ia sucesién
y herencia de su poder, ello se determina por sus palabras.
expresas y testamento, o por cualesquiera signos tacitos sufi-
dentes.

Por palabras expresas o testamento, cuando se declara por
¢l durante su vida, viva voce, o por escrito, como los prime-
ros emperadores de Roma declaraban quiénes habian de ser
sus herederos. Porque la palabra hercdero no implica simple-
mente los hijos o parientes més préximos de un hombre, sino
cwlquiera persona que, por el procedimiento que sea, declare
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que quiere tenerlo en su cargo como sucesor. Por consiguiente,
si un monarca declara expresamente que un hombre deter-
minzdo sca su beredero, ya sea de palabra o por escrito,
entonces este hombre, inmediatamente después de la muerte
de su predecesor, ¢s investido con el derecho de ser monarca.

Ahora bien, cuando falta ¢l testamento o palabras expre-
sas, deben tenerse en cuenta otros signos naturales de la vo-
luntad. Uno de ellos es la costumbre. Por tanto, donde la
costumbre es que el mis proximo de los parientes suceda de
modo absoluto, entonces el pariente mas préximo ticne derecho
a la sucesion, porque si la voluntad de quien se hallaba en
posesidn de la soberanfa hubiese sido otra, la hubtera podido
declarar sin dificultad mientras vivié. Y andlogamente, donde
es costumbre que suceda el mas proximo de los parientes
masculinos, ¢! derccho de sucesion recae en ¢l mas préximo
de los parientes masculinos, por la misma razén. Ast ocurriria
también si la costumbre fuera anteponer una hembra: porque
cuando un hombre puede rechazar cualquier costumbre con
una simple palabra y no lo hace, es una sefial evidente de
su desco de que dicha costumbre continte subsistiendo.

Ahora bien, donde no existe costumbre ni ha precedido
el testamento debe [ro1] comprenderse: primero, que la vo-
luntad del monarca es que ¢l gobierno siga sicndo monirguico,
ya que ha aprobado este gobierno en s{ mismo. Segundo, que
un hijo suyo, varén o hembra, sea preferido a los demis;
en cfecto, se presume que los hombres son mis propensos
por naturaleza a antcponer sus propios hijos a los hijos de
otros hombres; y de los propios, més bien a un varén que 2
una hembra, porque los varones son, naturalmente, mas ap-
tos que las mujeres para los actos de valor y de peligro. Ter-
cero, si falla su propio linaje directo, mas bien a2 un hermano
que 2 un extraiio; igualmente se prefiere al mas cercano en
saingre que al.mis remoto, porque siempre se presume que
el pariente mas proximo cs, también, ¢l mas cercano en el
afecto, siendo cvidente, si bien se reflexiona, que un hombre
recibe siempre mas honor de la gmndcn de su mis préximo
pariente.

Pero si bien es legitimo para un monarca disponer de la
sucesién en términos verbales de contrato o testamento, los
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hombres pueden objetar, a veces, un gran inconveniente: que
pueda vender o donar su derecho a gobernar, 2 un extrafio;
y como los extranjcros (es decir, los hombres que no acos-
tumbran a vivir bajo el mismo gobierno ni a hablar el mismo
lenguaje) se subestiman com{inmente unos a otros, ello puede
dar lugar a la opresién de sus sibditos, cosa que es, en efecto,
un gran inconvenicnte; inconvenicnte que no procede necesa-
riamente de la sujecién a un gobierno extranjero, sino de la
falta de destreza de los gobernantes que ignoran las verda-
deras reglas de la politica. Esta es la causa de que los romanos,
cuando habian sojuzgado varias naciones, para hacer su go-
bierno tolerable, trataban de climinar ese agravio, en cuanto
¢llo se estimaba necesario, dando a veces a naclones enteras,
y a veces a hombres preeminentes de cada nacién que con-
quistaban, no sélo los privilegios, sino también el nombre de
romanos, llevando muchos de ellos al Senado y a puestos pro-
_minentes incluso en la ciudad de Roma. Esto es lo que nuestro
sapientisimo rey, el rey Jacobo, perseguia, cuando se propuso
la unién de los dos reinos de Jngluterra y Escocia. Si hubiera
podido obtenerlo, sin duda hubiese evitado las guerras civiles
que hacen en la actualidad desgraciados a ambos reinos. No cs,
pucs, hacer al pueblo una injuria, que un monarca disponga
de la sucesidn, por su voluntad, si bien a veces ha resultado
inconveniente por los particulares defectos de los principes.
Ls un buen argumento de la legitimidad de semejante acto
el hecho de que cualquier inconvenicnte que pueda ocurrir
si se entrega un reino a un extranjero, puede suceder también
cvando ticne lugar un matrimonio con extranjeros, puesto que
el derecho de sucesién puede recaer sobre ellos; sin embargo,
esto se considera legitimo por todos.
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CAPITULO XX

Del Dotminio PATERNAL y del DEspérTICO

Un Estado por adguisicion es aquel en que el poder so-
berano se adquiere por la fuerza. Y por la fuerza se adquiere
cuando los hombres, singularmente o unidos por la pluralidad
de votos, por temor a la muerte o a la servidumbre, autorizan
todas las [102] acciones de aquel hombre o asamblea que tiene
en su poder sus vidas y su libertad.

Este género de dominio o soberania difiei. de la sobe-
ranf2 por institucién solamente en que los hombres que esco-
gen su soberano lo hacen por temor mutuo, y no por temor
a aquel a quien instituyen. Pero en cste caso, se sujetan a
aquel a quien temen. En ambos casos lo hacen por miedo,
lo cual ha de ser advertido por quiencs consideran nulos aque-
llos pactos que tienen su origen en %l temor a la muerte o
la violencia: si esto fuera cierto nadie, en ningln género de
Estado, podria ser reducido a la obediencia. ¥s cierto que una
vez instituida o adquirida una soberanfa, las promesas que
proceden del miedo a la muerte o a la violencia no son pactos
ni obligan cuando la cosa prometida es contraria a las leyes.
Pero la razén no es que sc hizo por miedo, sino que quien
prometié no tenia derecho a la cosa prometida. Asi, cuando
algo se puede cumplir legitimamente y no se cumple no es
la invalidez del pacto lo que absuelve, sino la sentencia del
soberano. Fn otras palabras, lo que un hombre promete le-
galmente, ilegalmente lo incumple. Pero cuando el soberano,
que es el actor, lo absuelve, queda absuelto por quien le arran-
¢6 la promesa, que es, en definitiva, e] autor de tal ahsolucién.

Ahora bien, los derechos y consecuencias de la soberanfa
son los mismos en los dos casos. Su poder no puede ser trans-
ferido, sin su consentimiento, a otra persona; no puede ena-
jenarlo; no puede ser acusado de injuria por ninguno de sus
stbditos; no puede ser castigado por ellos; es juez de lo que
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se considera necesario para la paz, y juez de las doctrinas; es
el Gnico legislador y juez supremo de las controversias, y de
las oportunidades y ocasiones de guerra y de paz; a €l com-
pete elegir magistrados, consejeros, jefes y todos los demds
funcionarios y ministros, y determinar recompensas y castigos,
honores y prelaciones. Las razones de ello son las mismas que
han sido alegadas, en el capitulo precedente, para los mismos
derechos v consecuencias de la soberanfa por institucidn.

¥l dominio se adquicre por dos procedimientos: por ge-
neracidn y por conquista, El derecho de dominio por genera-
cion es el que los padres tienen sobre Sus hijos, y sc llama
paternal. No se deriva de la generacién en el sentido de que
el padre tenga dominio sobre su hijo por haberlo procreado,
sino por consentimiento del hijo, bien sea expreso o declarado
por otros argumentos suficientes. Pero por lo que a la gene-
racién respecta, Dios ha asignado al hombre una colaboradora;
y siempre existen dos que son parientes por igual: en conse-
cuencia, el deminio sobre el hijo debe pertenecer igualmente
a los dos, y el hijo estar igualmente sujcto a ambos, lo cual
es imposible, porque ninglin hombre puede obedecer 2 dos
duefios. Y aunque algunos han atribuido ¢l dominio solamen-
te al hombre, por ser el sexo més excelente, se equivocan en
ello, porque no siempre la diferencia de fuerza o prudencia en-
tre ¢l hombre y la mujer son tales que el derecho pueda ser
determinado sin guerra. En los Estados, esta controversia es
decidida por la ley civil: en la mayor parte de los cisos, aun-
que no siempre, la sentencia recac en favor del padre, porque
la mayor parte de los Estados han [103] sido erigidos por
los padres, no por las madres de familia. Pero la cuestion
se refiere, ahora, al estado de mera naturaleza donde se supone
que no hay leyes de matrimonio ni leyes pars la educacién
de los hijos, sino la ley de naturaleza, y Ia natural inclina-
cién de los sexos, entre si, y respecto a sus hijos. En esta
condicién de mera naturaleza, o bien los padrcs disponen
entre si del dominic sobre los hijos, en virtud de contrato, o
no disponen de ese dominio en absoluto. Si disponen el derecho
ticne lugar de acuerdo con el contrato. En la historia encon-
tramos que fas Amazonas contrataron con los hombres de los
paises vecinos, a los cuales recurrieron para tener descenden-

163



PARTE 11 DEL ESTADO cAp, 20

cia, que los descendientes masculinos scrian devueltos, mientras
que los femeninos permanecerian con ellas; de este modo el
dominio sobre las hembras correspondia 2 [a madre.

Cuando no existe contrato, el dominio corresponde a la
madre, porque en la condicidén -de mera naturaleza, donde no
existen leyes matrimoniales, no puede saberse quién cs cl pa-
dre, a menos que la madre lo declare: por consiguiente, el
derecho de dominio sobre el hijo depend:.de 1a voluntad
de ella, y es suyo, en consccuencia. Considere nos, de otra
parte, que el hijo se halla primero en peder de la madre,
la cual puede alimentarlo o abandonarlo; si lo alimenta, debe
su vida a la madre, y, por consiguiente, csta obligado a obe-
decerla, con preferencia a cualquiera otra persona: por lo tanto,
el dommlo es de ella. Pero si lo abandona, y otro lo cncuentra
y lo alimenta, ¢l dominio corresponde a este (ltimo. En efecto,
el nifio debe obedecer a quien le¢ ha protegido, porque siendo
la conservacién de la vida el fin por el cual un hombre sc hace
stibdito de otro, cada hombre s¢ supone que promete chedien-
cia 2l que tiene poder para protegerlo o aniquilarlo.

Si la madre esti sujeta al padre, ¢l hijo se halla en poder
del padre; y si el padre es sibdite de la madre (come, por
ejemplo, cuando una reina soberana contrae matrimonio con
uno de sus stbditos) el hijo queda sujeto a la madre, porcue
también el padre cs stbdito de ella.

Si un hombre y una mujer, monarcas de dos distintos rei-
nos, tienen un nifio y contratan respecto a quien tendrd el do-
minio del mismo, el derecho de dominio se establece por el
contrato. Si no contratan, el deminio corresponde a quien do-
mina el lugar de su residencia, porque el soberano de cada
pafs tiene dominio sobre cuantos residen en él.

Quien tiene dominio sobre el hijo, lo tiene también sobre
los hijos del hijo, y sobre los hijos de éstos, porque quien
tienc dominio sobre la persona de un hombre, lo tiene sobre
todo cuanto es, sin lo cual el dominio seria un mero titulo
sin eficacia alguna.

El derecho de sucesién al dominio paterno procede del mis-
mo modo gue ¢l derecho de sucesién a la monarquia, del cual
me he ocupado ya suficientemente en el capitulo anterior.
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El dominio adquirido por conquista o victoria en una gue-
rra, es el que algunos escritores llaman pEseérico, de Acondung,
que significa sefior o duefio, y es el dominio del ducfio sobre
su criado. Este dominio es adquirido por el vencedor cuando
el [104] vencido, para cvitar el pcligro inminente de muerte,
pacta, bien sca por palabras expresas o por otros signos sufi-
cientes de la voluntad, que en cuanto su'vida y la libertad de
su cuerpo lo permitan, el vencedor tendri uso de ellas, a su
antojo. Y una vez hecho ese pacto, ¢l vencido es un siervo,
pero antes no, porque con la palabra siervo (ya se derive de
servire, servir, o de servare, proteger, cosa cuya disputa en-
trego a los gramdticos) no se significa un cautivo que se man-
tiene en prisién o encierro, hgsta que el propietario de guien
lo tomé o comprd, de alguien que lo tenia, determine lo que
ha de hacer con ¢l (ya que tales hombres, cominmente lla-
mados esclavos, no tienen obligacién ninguna, sino que pueden
romper sus cadenas o quebrantar la prision; y matar o llevarsc
cautivo a su duefio, justamente), sino uno a-quien, habiendo
sido apresado, se Ic reconoce todavia la libertad corporal,. y
‘que prometiendo no escapar ni hacer violencia a su duefio
merece la confianza de éste.

No es, pucs, la victoria la que da ¢l derecho de dominic
sobre el vencido, sino su propio pacto. INi queda obligado por-
que ha sido conquistado, es decir, batido, apresade o puestc
en fuga, sino porque comparcce y s¢ somete al vencedor. N
esti obligado el vencedor, por la rendicién de sus enemigos
(sin promesa de vida), a respetarles por haberse rendido a dis--
crecidn; esto no obliga al vencedor por mas tiempo sino en
cuanto su discrecién se lo aconseje.

Cuando los hombres, como ahora se dice, piden cuartel,
lo que los gricgos llamaban Zwvyela, dejar con vida, no hacen
sino sustraerse a la furia presente del vencedor, mediante la
sumisidn, y llegar a un convenio respecto de sus vidas, me-
diante la promesa de rescate o servidumbre. Aquel 2 quicn se
ha dado cuartel no sc le concede la vida, sino que la resolu-
cién sobre ella se difiere hasta una ulterior deliberacién, pues
no se ha rendido con la condicién de que se le respete Iz
vida, sino a discrecidn. Su vida sélo se halla ¢n seguridad,
y es obligatoria su servidumbre, cuando el vencedor le ha
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otorgado su libertad corporal. En efecto, los esclavos que
trabajan en las prisiones o arrastrando cadenas, no lo hacen
por obligacidn, sino para evitar la crueldad de sus guardianes.

El sefior del siervo es duefio, también, de cuanto éste
tiene, y puede reclamarle el uso.de ello, es decir, de sus bie-
nes, de su trabajo, de sus siervos y de sus hijos, tantas veces
como lo juzgue conveniente. En efecto, debe la vida a su
sefior, en virtud del pacto de obediencia, esto es, de considerar
como propia y autorizar cualquiera cosa que el duefio pueda
hacer. Y si el sefior, al rehusar el siervo, le da muerte o lo
encadena, o le castiga de otra suerte por su desobediencia,
es ¢l mismo siervo autor de todo ello, y no puede acusar al
duefio de injuria.

En suma, los derechos y consecuencias de ambas cosas,
¢l dominio paternal y el despitico, coinciden exactamente
con los del soberano por institucién, y por las mismas razones
a las cuales nos hemos referido en el capitulo precedente.
Si un monarca lo es de diversas naciones, y en una de ellas
tiene la soberania por institucién del pueblo reunido, y en
la otra por conquista, es decir, por la sumisién de cada indi-
viduo para evitar la muerte o la prision, exigir de una de
estas naciones mas que de la otra, por titulo de conquista,
por tratarse de una nacién conquistada, es un acto de ignoran-
cia de los derechos de [105] soberania. En ambos casos es
el soberano igualmente absoluto, o de lo contrario la soberania
no existe; y de este modo, cada hombre puede protegerse a si
mismo lcgmmamantc, si puede, con su propia espada, lo cual
es condicién de guerra.

De esto se infiere que una gran familia, cuando no forma
parte de alglin Estado, es, por si misma, en cuanto a los dere-
chos de soberania, una pequeiia monarquia, ya conste esta
familia de un hombre y sus hijos, o de un hombre y sus
criados, o de un hombre, sus hijos y sus criados conjuntamen-
te; familia en la cual el padre o dueno es el soberano. Ahora
b1en, una familia no es propmmentc un Estado, 2 menos que
no alcance ese poder por razén de su n@mero, o por otras
circunstancias que le permitan no ser sojuzgada sin el azar de
una pucrra. Cuando un grupo de personas es manifiestamente
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demasiado débil para defenderse a si mismo, cada una usard
su propia razén, en tiempo de peligro, para salvar su propia
vida, ya sea huyendo o sometiéndose al enemigo, como con-
sidere mejor; del mismo modo que una pequefia compaiia
de soldados, sorprendida por un ejército, puede deponer las
armas y pedir cuartel, o escapar, mas bien que exponerse a
ser exterminada. Considero esto como suficiente, respecto a lo
que por especulacion y deduccién pienso de los derechos so-
beranos, de la naturaleza, necesidad y designio de los hom-
bres, al establecer los Estados, y al situarse bajo el mando de
monarcas o asambleas, dotadas de poder, bastante para su pro-
teccion,

Consideremos ahora lo que la Escritura ensefia acerca de
este extremo. A Moisés, los hijos de Israel le decian: *Hd-
blanos, y te oiremos; pero no hagas gue Dios nos hable, porque
moriremos. Esto implica absoluta obediencia a Moisés. Res-
pecto al derecho de los reyes, Dios mismo dijo, por boca de
Samuel: *Este serd el derecho del rey que deseais ver reiman-
do sobre wosotros. El tomaré vuestros hijos, y los hara guiar
sus carros, y ser sus jinetes, y correr delante de sus carros;
y recoger su cosecha; y hacer sus mdquinas de guerra e ins-
trumentos de sus carros; vy tomard vuestras hijas para hacer
perfumes, para ser sus cocineras y panaderas. Tomari vues-
iros campos, vuestros vinedos y vuestros olivares, y los dard
a sus siervos. Tomard las primicias de vuestro grano y de vues-
tro vino, y las dard a los hombres de su cimara y a sus demds
sirvientes. Tomaré vuestros servidores varones, y vuestras sir-
vientes doncellas, y la flor de vuestra juventud, y la empleara
en -sus negocsos. Tomard las primicias de vuestros rebanios, 3
vosoiros sereis sus siervos. Tratase de un poder absoluto, re-
sumido en las Gltimas palabras: vosotros sereis sus siervos. Ade
mas, cuando el pueblo oyé qué poder iba a tener el rey
consintieron en ello, diciendo: *Seremos como todas las de
mds naciones, y nuestro rey juzgard nuestras causas, e ird ant.
nosotros, para guiarnos en nuestras guerras. Con ello se con-
firma el derecho que tienen los soberanos, respecto a la militia
v a la judicatura entera; en ello esta contenido un poder tan
absoluto como un hombre pueda posiblemente transferir a otro.
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A su vez, la siplica del rey Salomén a Dios era ésta: *Dg 4
tu siervo inteligencia para juzger a tu pueblo, y para discerniy
entre lo bueno v lo malo. Corresponde, por tanto, al soberano
ser [106] juez, y prescribir las reglas para discernir el bien y
el mal: estas reglas son leyes, y, por consiguiente, en €l radica
el poder legislativo. Sa#! puso precio a la vida de David; sin
embargo, cuando este Gltimo tuvo posibilidad de dar muerte
a Sadl, y sus siervos podian haberlo hecho, David lo prohibid,
diciendo: *Dios prokibe que realice semejante acto contra mi
Sefior, el ungido de Dios. Respecto a la obediencia de los sier-
vos, decia San Pablo: *Los siervos obedecen a sus sefiores en
todas las cosas,y ¥Los hifos obedecen a sus padres en todo. Es
la obediencia simple en quicnes cstan sujetos a dominio pa-
ternal o despético. Por otra parte, *Los escribas vy fariseos
estén sentados en el sitial de Moisés, y por consiguiente, cuan-
to os ordenen observar, observadlo y hacedlo. Esto implica,
de nuevo, una simple obediencia. Y San Pablo dice: *Adver-
tid que quienes se hallan sujetos a los principes, y a otras
personas con autoridad, deben obedecerles, También esta obe-
diencia es sencilla. Por (ltimo, nucstro mismo Salvador re-
conocfa que los hombres deben pagar las tasas impuestas por
los reyes cuando dijo: Dad al César lo gue es del César,y
pagd él mismo ese tributo. Y que la palabra del rey es su-
ficiente para arrebatar cualquiera cosa a cualquier stbdito, si
lo necesita, y que el rey es el juez de esta necesidad. Porque
el mismo Jesas, como rey de los judios, mandé a sus disci-
pulos que cogicran una borrica y su borriquillo, para que lo
llevara a Jerusalén, diciendo: *Id al pucblo que esté frente
a vosolros, y encontrareis una borriquilla atada y su borrigui-
Uo con ella: desatadlos y traédmelos. Y si alguno os pregunia
gué os proponmeis, decidle que el Sesior los necesita, y entonces
os dejarin marchar. No preguntan si su nccesidad es un
titulo suficiente, ni si es juez de esta necesidad, sino que se
allanan a la voluntad del Sefior.

" A estos pasajes puede afladirse también aquel otro del
Génesis: *Debeis ser como Dios, que conoce el bien y el mal.
Y el versiculo 11: jQuién te dijo que estabas desnudo? sHas
comido del drbol, del cual te ordené gue no comieras? Por-
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que habiendo sido prohibidoe el conocimiento o juicio de lo
byeno vy de lo malo, por el nombre del frute del arbol de la
dencia, como una prueba de la obediencia de Adén, ¢l demo-
nio, para inflamar la ambicién de la mujer a la que este fruto
siempre habia parecido bello, le dijo que probiandole cono-
cerfa, como Dios, el bien y el mal. Una vez que hubieron co-
mido ambos, disfrutaron la aptitud de Dios para el enjuicia-
miento de lo bueno y de lo malo, pero no adquirieron una
nueva aptitud para discernir rectamente entre cllos. Y aunque
se dice que habiendo comido, ellos advirtieron que estaban
- desnudoc, nadie puede interpretar ese ‘pasajec en el sentido
de que antes estuvieran ciegos, y no vicsen su propia picl:
la significacion es clara, en el sentido de que sélo entonces
juzgaban que su desnudez (cn la cual Dios los habia creado)
era inconveniente; v al avergonzarse, ticitamente censuraban
al mismo Dios. Seguidamente Dios dijo: Ffas comido, etc.,
como queriendo decir: Ta que me debes obediencia jvas a
atribuirte la capacidad de juzgar mis mandatos? Con ello se
significaba claramente (aunque d¢ modo alegérico} que los
mandatos de quicn tiene derecho a mandar, no deben ser
censurados ni discutidos por sus sabditos.

Asi parece bien claro a mi entendimiento, lo mismo por la
razén que por la Fscritura, que el poder soberano, ya radi-
que en un {107] hombre, como en la monarquia, o en una
asamblea de hombres, como en los gobiernos populares y aris-
tocraticos, es tan grande, como los hombres son capaces de
hacerlo. Y aunque, respecto a tan ilimitado poder, los hom-
bres pucden imaginar muchas desfavorables consecuencias, las
consecuencias de la falta de él, que es la guerra perpetua de
cada hombre contra su vecino, son mucho peores. J.a condicién
del hombre en esta vida nunca estard desprovista de inconve-
nientes; ahora bien, en ninglin gobierno existe ningdn otro
inconveniente de monta sino el que procede de la desobedien-
cia de los stbditos, y del quebrantamiento de aquellos pactos
sobre los cuales descansa la csencia del Estado. Y cuando al-
guien, pensando que ¢l poder soberano cs demasiado grande,
trate de hacerlo menor, debe sujetarse é1 mismo al poder que
pueda limitarlo, es decir, a un poder mayor,
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~ La objecién maxima es la de la prictica: cuando los hom-
bres preguntan dénde y cuando semejante poder ha sido re-
conacido por los slibditos. Pero uno puede preguntar entonces,
a su vez, cuando y dénde ha existido un reino, libre, durante
mucho tiempo, de la sedicién y de la guerra civil. En aquellas
naciones donde los gobiernos han sido duraderos y no han
sido destruidos sino por las guerras exteriores, los sibditos
nunca disputan acerca del poder soberano. Pero de cualquier
modo que sea, un argumento sacado de la practica de los
hombres, que no discriminan hasta el fondo ni ponderan con
exacta razén las causas y la naturaleza de los Estados, y que
diariamente sufren las miserias derivadas de esa ignorancia,
es invalido. Porque aunque en todos los lugares del mundo
los hombres establezcan sobre la arcna los cimientos de sus
casas, no debe deducirse de ello que esto deba ser asf. La
destreza en hacer y mantener los Estados descansa en ciertas
normas, semejantes 2 las de la aritmética y la geometria, no,
(como en el juego de tennis) en la préctica solamente: estas
reglas, ni los hombres pobres tienen tiempo ni quienes tienen
ocios suficientes han tenido la curiosidad o el método de en-
contrarlas.
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CAPITULO XXI

De la vigerrap de los Sibditos

Lisertap significa, propiamente hublando, la ausencia de
oposicion  (por opesicién significo impedimentos externos al
movimiento); puede aplicarse tanto 2 14§ criaturas irraciona-
les e manimadas como a las racionales. Cualquiera cosa que
esté ligada o envuelta de tal modo que no pueda moverse
sino dentro de un cierto espacio, determinado por la oposicién
de alglin cuerpo externo, decimos que no tiene libertad para
ir mas lejos. Tal puede afirmarse de todas las criaturas vivas
micntras estin aprisionadas o constrefiidas con muros o cade-
nas; y del agua, mientras esti contenida por medic de digues
o canales, pues de otro modo se extenderia por un espacio
mayor, solemos decir que no estd en libertad para moverse
del modo como lo haria si no tuviera tales impedimentos.
Ahora bien, cudindo el impedimento de la mocaén radica en
la constitucion de la cosa misma, no solemos decir que carece
de libertad, sino de fuerza para moverse, como cuando una
piedra estd en reposo, o un hombre se halla sujeto al lecho
por una enfermedad. [108]

De acuerdo con esta genuina y comun significacién de la
palabra, es un HOMBRE LIBRE g#ien en aquellas cosas de gue
es capaz por su fuerza y por su ingenio, no esté obstaculizado
para hacer lo gue deseca. Ahora bien, cuando las palabras lsbre
y libertad se aplican a otras cosas, distintas de los cuerpos, lo
son de modo abusivo, pues lo que no se halla sujeto a movi-
miento no estd sujeto a impedimento. Por tanto cuando se
dice, por ejemplo: el camino esti libre, no se significa libertad

el camino, sino de quicnes lo recorren sin impedimento. Y
cando decimos que una donacién es libre, no se significa
libertad de la cosa donada, sino del donante, que al donar
no estaba ligado por ninguna ley o pacto. Asi, cuando Aebla-
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705 li&r&memﬁ, no aludimos a la libertad de la voz o de I3
pronunciacién, sino a la del hombre, a quien ninguna ley ha
obligado a hablar de otro modo que lo hizo. Por dltimo, de]
uso del término lidre albedrio no puede inferirse libertad de
la voluntad, deseo o incljnacién, sino libertad del hombre, I3
cual consiste en que no encuentra obsticulo para hacer lo que
tiene voluntad, deseo o inclinacién de llevar a cabo.

Temor y libertad son cosas- cohcrcntes, por ejemplo, cuan.
do un hombre arroja sus mercancias al mar por fesmor de que
el barco se hunda, lo hace, sin cmbargo, voluntarlamente, y
puede abstenerse de hacerlo si guiere. Es, por consiguiente,
la accién de alguien que era Zbre: asi también, un hombre
paga a veces su deuda sélo por semor a la circel, y sin em-
bargo, como nadie le impedia abstenerse de hacerlo, semejante
acci6n es la de un hombre en Zibertad. Generalmente todos los
actos que los hombres realizan en los Estados, por femor 2 a
ley, son actos cuyos agentes tenfan /ibertad para dejar de ha-
cerlos.

Libertad y necesidad son coherentes, como, por ejemplo,
ocurre con el agua, que no sdlo tiene lbertad, sino necesidad
de ir bajando por el canal. Lo mismo sucede en las acciones
que voluntariamente realizan los hombres, las cuales, como
proceden de su voluntad, proceden de la libertad, e incluso
como cada acto de la voluntad humana y cada deseo e incli-
nacién proceden de alguna causa, y ésta de otra, en um
continua cadena (cuyo primer cslabén se halla en la mano
de Dios, la primera de todas causas), proceden de la necesidad.
Asf que a quien pueda advertir la conexién de aquellas causas
le resultard manifiesta la necesidad de todas las acciones vo-
luntarias del hombre, Por consiguiente, Dios, que ve y dispone
todas las cosas, ve también que la /ibertad del hombre, al hacer
lo que quiere, va acompafiada por la necesidsd de hacer Jo que
Dios quiere, ni mas ni menos. Porque aunque los hombres
hacen muchas cosas que Dios no ordena ni es, por consiguiente,
el autor de ellas, sin embargo, no pueden tener pasién ni
apetito por ninguna cosa, cuya causa no sea la voluntad de
Dios. Y si esto no asegurara la necesidad de la voluntad huma-
na y, por consiguiente, de todo lo que de la voluntad hu-
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mana depende, la libertad del hombre scria una contradiccién
y un impedimento 2 la omnipotencia y libertad de Dios. Con-
sideramos esto suficiente, a nuestro actual propdsito, respecto
de esa libertad natural que es la finica que propiamente puede
llamarse libertad.

Pero del mismo modo que los hombres, para alcanzar la
paz y, con ella, la conservacién de si mismos, han creado un
hembre artificial que podemos llamar Estado, asi tenemos
también que han hecho cadenas artificiales, llamadas leyes ci-
viles, que ellos mismos, por pactos mutues han [109] fijado
fuertemente, en un extremo, 2 los labios de aquel hombre o
asamblea a quien ellos han dado el poder soberano; y por el
otro extremo, a sus propios oidos. Estos vinculos, débiles por
su propia naturaleza, pueden, sin embargo, ser mantenidos,
por €l peligro aunque no por la dificultad de romperlos.

S6lo en relacién con estos vinculos he de hablar ahora de
la Libertad de los siibditos. En efecto, si advertimos que no
existe en el mundo Estado alguno en el cual se hayan estableci-
do normas bastantes para la regulacién de todas las acciones y
palabras de los hombres, por ser cosa imposible, se sigue ne-
cesariamente que en todo género de acciones, conforme a le-
yes preestablecidas, los hombres tienen la libertad de hacer lo
que su propia razén les sugiera para mayor provecho de si
mismos. S1 tomamos la libertad en su verdadero sentido, co-
mo libertad corporal, es decir: como libertad de cadenas y
prisidn, seria muy absurdo que los hombres clamaran, como
lo hacen, por la libertad de que tan evidentemente disfrutan,
Si consideramos, ademas, la libertad como exencién de las
leyes, no es menos absurdo que los hombres demanden como
lo hacen, esta libertad, en virtud de la cual todos los demas
hembres pueden ser sefiores de sus vidas. Y por absurdo que
sea, esto cs lo que demandan, ignorando que las leyes no
tienen poder para protegerles si no existe una espada en las
manos de un hombre o de varios para hacer que esas leyes se
cumplan. La libertad de un stbdito radica, por tanto, sola-
mente, en aquellas cosas que en la regulacién de sus acciones
ha predeterminado el soberano: por ejemplo, la libertad de
comprar y vender y de hacer, entre si, contratos de otro gé-
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nero, de escoger su propia residencia, su propio alimento, su
propio género de vida, e instruir sus nifios como crea con-
veniente, etc. ]

No obstante, ello no significa que con esta libertad haya
quedado abolido y limitado el soberano poder de vida y muer-
te. En efecto, hemos manifestado ya, que nada puede hacer
un representante soberano a un sibdito, con cualquier pre-
texto, que pueda propiamente ser llamado injusticia o injuria,
La causa de ello radica en que cada siibdito es autor de cada
uno de los actos del soberano, asi que nunca necesita derecho
a una cosa, de otro modo que como él mismo es sibdito de
Dios y esta, por ello, obligado a observar las leyes de natu-
raleza. Por consiguiente, es posible, y con frecuencia ocurre en
los Estados, que un sibdito pueda ser condenado a muerte por
mandato del poder soberano, y sin embargo, éste no haga
nada malo. Tal ocurrié cuando Jefte fue la causa de que su
hija fuera sacrificada. En este caso y en otros analogos quien
vive asi tiene libertad para realizar la accion en virtud de la
cual es, sin embargo, conducido, sin injuria, a la muerte. Y
lo mismo ocurre también con un principe soberano que lleva
a la muerte un stibdito inocente. Porque aunque la accién sea
contra la ley de naturaleza, por ser contraria a Ja equidad,
como ocurrié con el asesinato de Urizh por David, ello no
constituyé una injuria para Uriak, sino para Dios. No para
Uriah, porque el derecho de hacer aquello que le agradaba
habia sido conferido a David por Urish mismo. Sino a Dios,
porque David era stibdito de Dios, y toda iniquidad estd pro-
hibida por la ley de naturaleza. David mismo confirmé de
modo evidente esta distincién cuando se arrepintié del hecho
diciendo: Solamente contra ti ke pecado. Del mismo modo,
cuando el pueblo de Azenas deste- [110] rré al mas potente
de su Estado por diez afics, pensaba que no cometia injus-
ticia, y todavia mis: nunca se pregunté qué crimen habia
cometido, sino qué dafio podria hacer; sin embargo, ordenaron
el destierre de aquellos a quienes no conocian; y cada ciu-
dadano al Ilevar su concha al mercado, después de haber ins-
crito en clla el nombre de aquel a quien deseaba desterrar,
sin acusarlo, unas veces desterré a un Aristides, por su reputa-
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cién de justicia, y otras a un ridiculo bufén, como Hipérbolo,
para burlarse de él. Y nadie puede decir que el pueblo so-
berano de Atenas carecia de derecho a desterrarlos, o que a un
ateniense le faltaba la libertad para burlarse o para ser justo.

La libertad, de'la cual se hace mencién tan frecuente y
honrosa en las historias y en la filosofia de los antiguos grie-

y romanos, y en los escritos y discursos de quienes de
ellos han recibido toda su educacién en materia de politica,
no es la libertad de los hombres particulares, sino la libertad
del Estado, que coincide con la que cada hombre tendria si no
existieran leyes civiles ni Estado, en absoluto. Los efectos de
ella son, también, los mismos. Porque asi como entre hom-
bres que no reconozcan un sefior existe perpetua guerra de
cada uno contra su vecino; y no hay herencia que transmitir
al hijo, o que esperar del padre; ni propiedad de bienes o
tierras; ni seguridad, sino una libertad plena y absoluta en
cada hombre en particular, asi en los Estados y reptblicas
que no dependen una de otra, cada una de estas instituciones
(y no cada hombre) tiene una absoluta libertad de hacer
lo que estime (es decir, lo que el hombre o asamblea que lo
representa estime) mas conducente a su beneficio. Sin ello
viven en condicién de guerra perpetua, y en los preliminares
de la batalla, con las fronteras en armas, y los cafiones enfi-
lados contra los vecinos circundantes. Atenienses y romanos
cran libres, es decir, Estados libres: no en el sentido de que
cada hombre en particular tuviese libertad para oponerse a
sus propios representantes, sino en el de que sus representantes
tuvieran la libertad de resistir o invadir a otro pueblo. En las
torres de la ciudad de Lwuca estd inscrita, actualmente, en
prandes caracteres, la palabra LIBERTAS; sin embargo, na-
die puede inferir de ello que un hombre particular tenga mas
libertad o inmunidad, por sus servicios al Estado, en esa ciu-
dad que en Constantinopla. Tanto si el Estado es monarquico
como si es popular, la libertad es siempre la misma.

Pero con frecuencia ocurre que los hombres queden de-
fraudados por la especiosa denominacién de libertad; por falta
de juicio para distinguir, consideran como herencia privada
y derecho innato suyo lo que es derecho piblico solamente. Y
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cuando’ el mismo error resulta confirmado por la autoridad
de quicnes gozan fama por sus cscritos sobre cste tema, no
es extrafio que produzcan sedicién y cambios de gobierno. En
estos paiscs occidentales del munde solemos recibir nuestras
opiniones, respecto a la institucién y derechos de los Estados,
de Aristételes, Cicerén y otros hombres, griegos y romanas,
que viviendo en régimen de gobiernos populares, no derivaban
sus derechos de los principios de naturaleza, sino que los trans-
cribian en sus libros basindose [r11] en la prictica de sus
propios Estados, que eran populares, del mismo modo que los
gramaticos describian las reglas del lenguaje, 2 base de la
prictica contemporinea; o las reglas de poesia, fundindose en
los poemas de Homero y Virgilio. A los atenienses sc les
ensefiaba (para apartarlos del deseo de cambiar su gobierno)
que eran hombres libres, y que cuantos vivian en. régimen
monarquico eran esclavos; y asi Aristézeles dijo en su Politica
(1ib. 6, Cap. 2): En la democracia debe suponerse Iz liber-
tad; porque comsinmente se reconace gue mingin hombre es
libre en winguna otrs forma de gobierno. Y como Aristételes,
asi también Cicerdn y otros escritores han fundado su doc-
trina civil sobre las opiniones de los romanos, a quienes ¢l odin
a la monarquia se aconsejaba primerameate por quiencs, ha-
biendo depuesto a su soberano, compartian entre si Ja sobe-
rania de Roma, vy mas tarde por los sucesores de éstos. Y en
lz lectura de estos autores griegos y latinos, los hombres (co-
mo una falsa apariencia de libertad) han adquirido desde su
infancia el hibito de fomentar tumultos, y de ejercer un con-
trol licendoso de los actos de sus soberanos; y ademas de
controlar a estos controladores, con efusién de mucha sangre;
de tal modo que creo poder afirmar con razén que nada ha
sido tan estimado en estos paises occdentales come lo fue
el aprendizaje de la lengua griega y de la latina.
‘Refiriéndonos zhora a las peculiaridades de la verdadera
libertad de un sObdito, cabe sefialar cuzles son las cosas que,
aun ordenadas por el soberanc, puede; no obstante, el sfibdito
negarse a hacerlas sin injusticia; vamos a considerar qué
derecho renunciamos cuando constituimos un Fstado, o, lo
que es lo mismo, qué libertad nos negamos a nosotros mismos,
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al hacer propias, sin exceptién, todas las acciones del bombre
o asamblea a quien constituimos en soberano nuestro, En efec-
o, en ¢l acto de nuestra sumisiés van implicadas dos cosas:
nuestra obligacicn y nuestra libertad, lo cual puede inferirse
mediante argumentos de cualquier lugar y tiempo; porque no
cxiste obligacion impuesta a un hombre que no derive de un
acto de su voluntad propia, ya que todos los hombres, igual-
mente, son, por naturaleza, libres. Y como tales argumentos
pueden derivar o bien de palabras expresas como: Yo astorizo
todas sus acciones, o de la intencién de quien se somete a sf
mismo a ese poder (intencién que viene a expresarse en la
finalidad en virtud de la cual se somete), la obligacién y
libertad del sibdito ha de derivarse ya de aquellas palabras
u otras equivalentes, ya del fin de la institucidn de la sobe-
rania, a saber: la paz de los siibditos entre si mismos, y su
defensa contra un enemigo comiin,

Por consiguicnte, si ad.ertimos en primer lugar que la
soberania por institucién se establece por pacto de todos con
todos, y la soberania por adquisicién por pactes de! vencido
con el vencedor, o del hijo con ¢l padre, es marifiesto que
cada sGbdito tiene libertad cn todas aquellas cosas cuyo de-
recho no puede ser transferido mediante pacto. Ya he ex-
presado anteriormente, en el capitulo xiv, que los pactos de
no defender el propio cuerpo de un hombre, son nulos. Por
consiguiente,

Si el soberano ordena a un hombre (aunque justamente
condenado) que se mate, hiera o mutile 2 si mismo, o que
no resista a quienes le atagquen, o que se abstenga del uso de
alimentos, del aire, de Ja medicina o de cualyuiera ofra [ 112]
cosa, sin la cual no puede vivir, ese hombre tiene libertad
para desobedecer.

Si un hombre es interrogado por el soberano o su autori-
dad, respecto a un crimen cometido por él mismo, no viene
obhigado (sin seguridad de perdén} a confesarlo, porque, co-
mo he manifestado en el mismo capitulo, nadie puede ser
obligado a acusarse a s{ misme por razdn de un pacto.

Ademis, el consentimieato de un sibdito 2! poder sobe-
rino estd contenido en estas palabras: Aszorizo ¢ tomo a wi
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cargo todas sus acciones. En ello no hay, en modo alguno, res-
triccién de su propia y anterior libertad natural, porque al
permitirle que mze mate, no quedo obligado a matarme yo
mismo cuando me lo ordene. Una cosa es decir: Mdétame o
mata a i companero, si quieres, y otra: Yo me mataré a mj
mismo, o & mi compaiero, De ello resulta que

Nadie esta obligado por sus palabras a darse muerte o
a matar a otro hombre. Por consiguiente, la obligacién que
un hombre puede, a veces, contraer, en virtud del mandato del
soberano, de ejecutar una misién peligrosa o poco honorable,
no depende de los términos en que su sumisién fue efectuada,
sino de la intencién que debe interpretarse por la finalidad
de aquélla. Por ello cuando nuestra negativa a obedecer frus-
tra la finalidad para la cual se instituy6 la. soberania, no hay
libertad para rehusar; en los demas casos, si.

Por esta razdn, un hombre a quien como soldado se le
ordena luchar contra el enemigo, aunque su soberano tenpa
derecho bastante para castigar su negativa con la muerte,
puede no obstante, en ciertos ¢asos, rehusar sin injusticia; por
ejemplo, cuando procura un soldado sustituto, en su lugar,
ya que entonces no deserta del servicio del Estado. También
debe hacerse alguna concesién al temor natural, no sdlo en las
mujeres {de las cuales no puede esperarse la ejecucién de
un deber peligroso), sino también en los hombres de animo
femenino, Cuando luchan los ejércitos, en uno. de los dos
bandos o en ambos se dan casos de abandono; sin embargo,
cuando no obedecen a traicién, sino a miedo, no se estiman
injustos, sino deshonrosos. Por la misma razén, evitar la ba-
talla no es injusticia, sino cobardia. Pero quien se enrola como
soldado, o recibe dinero por ello, no puede presentar la ex-
cusa de un temor de ese género, y no solamente esta obligado
a ir 2 la batalla, sino también a no escapar de ella sin auto-
rizacién de sus capitanes. Y cuando la defensa del Estado
requicre, 2 la vez, 12 ayuda de quienes son capaces de manejar
las armas, todos estin obligados, pues de otro modo la ins-
titucién del Estado, que ellos no tienen el propésito o el valor
de defender, era en vano.
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Nadie tiene libertad para resistir 2 la fuerza del Estado,
en defensa de otro hombre culpable o inocente, porque se-
mejante libertad arrebata al soberano los medios de proteger-
n0s y es, por consiguiente, destructiva de la verdadera esencia
del gobierno. Ahora bien, en el caso de que un' gran niimero
de hombres hayan resistido injustamente al poder soberano, o
cometido algln crimen capital por el cual cada uno de ellos
esperara la muerte, ino tendrin la libertad de reunirse y de
asistirse y defenderse uno 2 otro? Ciertamente la tienen, por-
que no hacen sino defender sus vidas a lo cual el cul- fr13]
pable tiene tanto derecho como el inocente. Es evidente que
existid injusticia en el primer qQuebrantamiento de su deber;
pero el hecho de que posteriormente hicieran armas, aunque
sea paraz mantener su actitud inicial, no es un nuevo acto in-
justo. Y si es solamente para defender sus personas no es
injusto en modo alguno. Ahora bien, el ofrecimiento de per-
dén arrebata a aquellos a quienes se ofrece, la excusa de pro-
pia defensa, y hace ilegal su perseverancia en asistir o defen-
der a Jos demas.

En cuanto a las otras libertades dependen del silencio de
la ley. En los casos en que el soberano no ha prescrito una
norma, el sibdito tiene libertad de hacer o de omitir, de
acuerdo con su propia discrecidn. Por esta causa, semejante
libertad es en algunos sitios mayor, y en otros mas pequefia,
en algunos tiempos més y en otros menos, segln consideren
mis conveniente quienes tienen la soberania. Por ejemplo,
existid una época en que, en Inglaterra, cualquiera podia pe-
netrar en sus tierras propias por la fuerza y desposeer a quien
injustamente las ocupara. Posteriormente esa libertad de pe-
vetracidn violenta fue suprimida por un estatuto que el rey
promulgd con el Parlamento. As{ también, en algunos paises
del mundo, Jos hombres tienen la libertad de poseer varias
mujeres, mientras que en otros lugares semejante libertad no
estd permitida.

Si un stbdito tiene una controversia con su soberano acer-
a de una deuda, o del derecho de poseer tierras o bienes,
o acerca de cualquier servicio requerido de sus manos, o res-
pecto a cualquiera pena corporal o pecuniaria fundada en una
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ley precedente, el sibdito tiene la misma libertad para de-
fender su derecho como si su antagonista fucra otro sibdito,
y puede realizar esa defensa ante los jueces designados por
el soberano. En efecto, €] soberano demanda en virtud de
una ley anterior y no en virtud de su poder, con lo cual
declara que no requiere mds si no lo que, segn dicha ley,
aparece como debido. La defensa, por consiguiente, no es
contraria 2 Ja voluntad del soberano, y por tanto e] sibdito
tiene Ja libertad de exigir que su causa sea oida y sentenciada
de acuerdo con esa ley. Pero si demanda o toma cualquiera
cosa bajo el pretexto de su propio poder, no existe, en este
caso, accidn de ley, porque todo cuanto el soberano hace en
virtud de su poder, se hace por la autoridad de cada sib-
dito, y, por consiguiente, quien realiza una accién contra el
soberano, la efectiia, a su vez, contra si -mismo.

Si un monarca o asamblea soberana otorga una libertad a
todos o a alguno de sus sibditos, de tal modo que la persis-
tencia de esa garantfa incapacita al soberano para proteger a
sus subditos, la concesién es nula, a menos que directamente
renuncie o transfiera la soberania a otro. Porque con esta
concesion, si hubiera sido su voluntad, hubiese podido renun-
ciar o transferir en términos llanos, y no lo hizo, de donde
resulta que no era esa su voluntad, sino que la concesién
procedia de la ignorancia de la contradicctén existente entre esa
libertad y el poder soberano. Por tanto, se sigue reteniendo
la soberania, y en consecuencia todos los poderes necesarios
para el ejercicio de la misma, tales como el poder de hacer
la guerra y la paz, de enjuiciar las causas, de nombrar fun-
clonarios y consejeros, de exigir dinero, y todos los demis
poderes mencionados en €] capitulo xvi. [114]

La obligacidén de los siubditos con respecto al soberano se
comprende que no ha de durar ni mis ni menos que lo que
dure el poder medante el cual tiene capacidad para proteger-
los. En efecto, ¢l derecho que los hombres tienen, por natu-
raleza, a protegerse a si mismos, cuando ninguno puede pro-
tegerlos, no puede ser renunciado por ningfin pacto. La
soberanfa es el alma del Estado; y una vez que se separa del
cuerpo, los miembros ya no reciben movimiento de ella. El
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fin de la obediencia es la proteccién, y cuando un hombre
la ve, sea en su propia espada o en la de otro, por naturaleza
sitGa 2lli su obediencia, y su propésito de conservarla. Y aun-
que la soberania, en la intencién de quienes la hacen, sea in-
mortal, no sblo estd sujeta, por su propia naturaleza, a una
muerte violenta, a causa de una guerra con el extranjero, sino
que por la ignorancia y pasiones de los hombres tiene en si,
desde el momento de su institucidn, muchas semillas de mor-
talidad natural, por las discordias intestinas.

St un shbdito cae prisionero en la guerra, o su persona o
sus medios de vida quedan en poder del enemigo, al cual °
conffa su vida y su libertad -corporal, con la condicién de
quedar sometido al vencedor, tiene libertad para aceptar la con-
dicién, y, habiéndola aceptado, es stbdito de quien se la
impuso, porque no tenia ningan otro medio de conservarse a
si mismo. El caso es el mismo si queda retenido, en esos
término§, en un pais extranjero. Pero si un hombre es rete-
nido en prisién o en cadenas, no posee la libertad de su cuerpo,
ni ha de considerarse ligado a la sumisidn, por el pacto; por
consiguiente, si puede, tiene derecho a escapar por cualquier
medio que se le ofrezca.

Si un monarca renuncia a la soberania, para si mismo y
para sus herederos, sus sibditos vuelven a la libertad abso-
luta de la naturaleza. En efecto, aunque la naturaleza declare
quiénes son sus hijos, y quién es el mds préximo de su li-
naje, depende de su. propia voluntad (como hemos manifes-
tado en el precedente capitulo) instituir quién seri su here-
dero. Por tanto, si no quiere tener heredero, no existe soberania
nt sujecidn. El caso es €]l mismo si muere sin sucesion conocida
y sin declaracién de heredero, porque, entonces, no siendo co-
nocido el heredero, no es obligada ninguna sujecién.

5i el soberano destierra a su sibdito, durante el destterro
no es stbdito suyo. En cambio, quien se envia como mensa-
jero o es autorizade para realizar un viaje, siguc siendo sab-
dito, pero lo es por contrato entre soberanos, no en virtud del
pacto de sujecidn. Y es que quicn entra en los dominios de
otro queda sujeto a todas las leyes de ese territorio, a menos
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que tenga un privilegio por concesién del soberano, o por li-
cencia especial.

Si un monarca, sojuzgado en una guerra, se hace €l mismo
stibdito del vencedor, sus,stbditos quedan liberados de su
anterior obligasion, y resultan entonces obligados al vencedor.
Ahora bien, si se le hace prisionero o no conserva su libertad
corporal, no se comprende que haya renunciado al derecho de
soberania, y, por consiguiente, sus sibditos vienen obligados
a mantener su obediencia a los magistrados anteriormente ins-
tituidos, y que gobiernan no en nombre propio, sino en el
del monarca. En efecto, si subsiste el derecho del soberano,
la cuestién es sélo la relativa a la administracion, es decr, a
los magis- |115] trades y funcionarios, ya que si no tiene
medios para nombrarlos se supone que aprueba aquellos que
¢l mismo designd anteriormente.
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CAPIFTULO XXH
De los sisteMas de Sujecion, Politice y Privada

Después de haber estudiado la generacién, forma y poder
de un Estado, puedo referirme, a continuacién, a los elementos
del mismo: en primer lugar, a los sistemas, que asemejan las
pattes anilogas o misculos de un cuerpo natural. Entiendo por
sisTEMAs un niimero de hombres unidos por un interés o un
negocio. De ellos algunos son regulares; otros, irregulares. Son
regulares aquellos en que un hombre o asamblea de hombres
queda costituido en representante del nimero total. Todos los
demds son irregulares.

De los regulares, algunos son absolutos e independientes,
pues no estin sujetos a ning@in otro sino a su representante: so-
lamente éstos son Estados, y a ellos me he referido ya en
los cinco Gltimos capitulos. Otros son dependientes, es decir,
subordinados 2 alglin poder soberano, al que cada unc de sus
elementos estd s#jeto, incluso quien los representa.

De los sistemas subordinados unos son politicos y otros
privados. Son. politicos (de otra manera llamados cuerpos poli-
ticos y personas legales) aquellos que estin constituidos por
la autoridad del poder soberano del Estado. Son privados aque-
lios que estan constituidos por los siibditos, entre si mismos,
o con autorizacién de un extranjero. En efecto, ninguna au-
toridad derivada del poder extranjero, dentro del dominio
de otro, es pfiblica, sino privada.

Entre los sistemas privados, unos son legales, otros ilega-
les. Son legales aquellos que estdn tolerados por el Estado:
todos los demds son ilegales, Sistemas irregulares son los que
no teniendo representantes consisten simplemente en la afluen-
¢ia o reunién de gente; estos sistemas son legales cuando no
estin prohibidos por el Estado, ni hechos con malvados desig-
nios (por ejemplo, la concurrencia de gente a los mercados
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o ferias, y otras reuniones anilogas). Pero cuando la intencién
es maligna, o, siendo el nimero considerable, ignorada, son
ilegales.

En los cuerpos politicos el poder de los representantes
es siempre limitado, y quien prescribe los Iimites del mismo es
el poder soberano. En efecto, poder ilimitado es soberania
absoluta, y el soberano, en todo Estado, es el representante
absoluto de todos los sibditos; por tanto, ningin otro puede
ser representantc de una parte de ellos, sino en cuanto el
soberano se lo permite. Autorizar a un cuerpo politico de
sibditos para que tuviese una rcepresentacién absoluta para
todas las cuestiones y propdsitos, seria abandonar el gobierno
de una parte tan importantc del Estado, y dividir ¢l dominio,
contrariamente a su paz y defensa, de tal modo que no podria
comprenderse que ¢l soberano hicicse, por ninguna concesién,
lo que hace [116] llanamente, descargando de modo directo,
al representante, de su sujecién. En efecto, las consccuencias
de las palabras no son signos de su voluntad cuardo otras
consecucncias son signo de lo contrario, sino mas bien signos
de error y falta de calculo, a lo cual es propenso el género
humano. )

Los Iimites de este poder que se da al representante de
un cuerpo politico se advierten en dos cosas. La una estd cons-
tituida por los escritos o cartas que tienen de sus soberanos;
Ia otra es Ia ley del Estado. En efecto, aunque en la institu-
cién o adquisicion de un Estado que es independiente, no
hay necesidad de escritura, porque el poder del representante
no ticne otros limites sino los establecidos por la ley, no escri-
ta, de la naturaleza, en cambio, en los cuerpos subordinados
precisan diversas limitaciones, respecto a sus negocios, tiempos
y lugares, que no pueden ser recordadas sin cartas, ni ser
tenidas en cucnta a menos que tales cartas sean exhibidas,
para que puedan ser lefdas, y por afiadidura selladas o testifi-
cadas con otros signos permanentes de la autoridad soberana.

Y como no sicmpre es ficil, o a veces posible establecer
en las cartas csas limitaciones, las leyes ordinarias, comunes a
todos los stibditos, deben determinar lo que los representantes
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pueden hacer legalmente en todos los casos en que las cartas
mismas nada dicen. Por consiguiente,

En un cuerpo politico, si el representante es un hombre,
cualquier cosa que haga en la persona del cuerpo, que no
esté acreditado en sus cartas, ni por las leyes, es un acto suyo
propio, y no el acto de la corporacién ni el de otro miembro
de la misma, distinto de él, porque mas alla del limitc de
sus cartas o de las leyes, a nadic representa sino a si mismo.
Pero lo que hace de acuerdo con ellas es el acto de cada uno
de los representados: porque del acto del soberano cada uno de
ellos es autor, ya que el soberano es su representante ili-
mitado; y el acto del representante que no se aparta de las
cartas del soberano, es el acto del soberano, y, por consiguiente,
cada miembro de la corporacién es autor de £l

Ahora bien, si el represeatante es una asamblea, cualquie-
ra cosa que la asamblea decrete, y no esté autorizada por sus
cartas o por las leyes, es el acto de la asamblea o cuerpo po-
litico, y cs el acto de cada uno de aquellos por cuyo voto se
formulé el decreto, pero no el acto de un hombre que estando
presente voté en contra, ni el de ninglin hombre ausente,
2 menos que votara por procura. Es el acto de la asamblea,
porque fue votado por la mayoria; y si fuc un delito, la
asamblea puede scr castigada, en cuanto cllo cs posible, con
Ia disolucién, o la derogacién de sus cartas {lo que es capital
para tales corporaciones artificiales y ficticias), o (s la asam-
blea tiene un patrimonio comin, en el que ninguno de los
miembros inocentes tiene participacién), por multa pecuniaria.
porque la asamblea no puede representar 2 nadie en cosas
no autorizadas por sus cartas, y, por consiguiente, tales miem-
bros no estin involucrados en esos votos.

Si siendo un hombre solo la persona del cuerpo politico,
presta dinero a un extrailo, es decir, a uno que no pertenece
al mismo cuerpo (las letras no necesitan fijar limitaciones a
los préstamos, ya que esa restriccién se deja a las incli- [117]
naciones propias de los hombres) la deuda es de los repre-
sentantes. En efecto, si en virtud de sus cartas tuviera au-
[a naturaleza ha eximido de penas corporales a todos los
cuterpos politicos. Pero quiencs no dieron su voto son inocentes,
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toridad para hacer que los miembros pagasen lo que él pidié
en préstamo, tendria, como consecuencia, la soberania de ellos,
y por tanto la representacién seria nula, como derivada del
error que es consustancial a la naturaleza humana, y por ser
un signo insuficiente de la voluntad del representado; o si
fuera permitida por él, entonces el representante seria so-
berano, y entonces el caso no corresponderia a la presente
cuestién, que sélo hace referencia a los cuerpos subordinados.
Ninglin miembto viene, por consiguiente, obligado a pagar Ia
deuda asi prestada, sino el representante mismo, porque siendo
el que presta un extrafio a las cartas y a la calificacién del
cuerpo politico, comprende solamente como deudores suyos a
quienes se obligan, y considerando que el representante puede
comprometerse a si mismo y a nadie mis, se le tiene a él
solo por deudor, y es, por consiguiente, quien debe pagarle,
del patrimonio comiin (si alguno existe) o (si no hay ningu-
no) del suyo propio.

El caso es el mismo si la deuda se adquiere por contrato
o por multa,

Ahora bien, cuando el representante es una asamblea, y
la deuda se debe a un extrafio, son responsables de la deuda
todos aquellos y solamente aquellos que dieron sus votos para
el préstamo, o para el contrato que le dio origen, o para el
hecho por causa del cual la multa fue impuesta, porque cada
uno de los que votaron quedd, por si mismo, comprometido al
pago. En efecto, quien es autor del préstamo queda obligado
al pago, incluso de la deuda entera, si bien al ser pagada ésta
por uno queda, aquél, liberado.

Si Ia deuda es respecto a2 un miembro de la asamblea, sélo
la asamblea estd obligada al pago, con su propio patrimonio
(si existe). En efecto, teniendo libertad de voto, si el inte-
resado vota que el dinero debe pedirse en préstamo, vota
que sea pagado; si vota que no se tome el préstamo, o estd
ausente, y al hacerse el préstamo lo vota, contradice su voto
anterior, y queda obligado por el tGltimo, constituyéndose a
la vez en prestamista y prestatario; por consiguiente, no puede
solicitar el pago de una persona en particular, sino del fondo
comfin, solamente; fallando el pago, no tiene otro remedio
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ni queja sino contra si mismo, ya que conociendo los actos de
l2 asamblea y sus posibilidades de pagar, y no siendo compe-
lido a ello, prest6, no obstante, su dinero, en un acto de ma-
nifiesta necedad.

Con esto queda evidenciado que en los cuerpos politicos
subordinados y sujetos al poder soberano, resulta a veces para
los miembros en particular, no sélo legal sino expeditivo pro-
testar abiertamente contra los decretos de la asamblea de
representantes, y hacer que su disentimiento quede registrado,
u obtener testimonio de él; de otro modo vienen obligados a
pagar las deundas contraidas, y se hacen responsables de los
delitos cometidos por otras personas. Pero en una asamblea
soberana esa libertad no existe, primero porque quien pro-
testa en ella niega la soberanfa, y, ademis, porque cualquiera
cosa que se ordene por el poder soberano resulta justificado
para el sibdito (aunque no siempre ante los ojos de Dios)
por su mandato, ya que de semejante mandato cada sibdito
¢s autor, ‘

La variedad de los cuerpos politicos es casi infinita, por-
que no solamente se distinguen segin los distintos negocios
para los cuales fueron [118] instituidos, y hay de ellos una
indecible diversidad, sino que también respecto a tiempo, lu-
gar y niimero estin sujetos a muchas limitaciones. En cuanto
a sus respectivas misiones, algunos se instituyen para la go-
vernacién: en primer término, el gobierno de una provincia
puede ser conferido a una asamblea en la cual todas las re-
soluciones dependan de los votos de la mayoria; entonces
esta asamblea es un cuerpo politico, y su poder limitado por
la comisién. La palabra provincia significa un encargo o cui-
dado de negocios que el interesado en ellos confiere a otro
hombre para que admidistre bajo su mandato y en nombre
suyo; por consiguiente, cuando en un gobierno existen diver-
sos paises que tienen leyes Jistintas unos de otros, o que estan
muy distantes entre sf, estando conferida la administracién
del gobierno a diversas personas, aquellas comarcas donde no
reside el soberano, sino que éste gobierna por comisién, se
llaman provincias. Ahora bien, del gobierno de una provincia
por una asamblea que resida en la provincia misma existen
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pocos ejemplos. Los romanos que tenian la soberanfa de va-
rias provincias, siemwpre las gobernaban por médio de presi-
dentes y pretores, no por asambleas, como gobernaban la
ciudad de Roma vy los territorios adyacentes. Del mismo modo
cuando se enviaron colonos de Inglaterra para las plantacio-
nes de Virginia y Sominer-Islands, aunque el gobicrno fue en
cstos lugares encomendado a asambleas residentes en Londns,
nunca estas asambleas encargaron la gobernacién a mnguna
asamblea subordinada, sino que a cada plantacién se envié un
gobernador. En cfecto, aunque todos los hombrcs, cuando por
naturaleza estn presentes descan participar en el gobierno,
en los casos en que no pueden estar presentes propenden, tam-
bién por naturaleza, a encomendar ¢l goblemo de sus intere-
scs comunes mas bien a una forma monirquica que a uma
forma popular de gobiterno. Ello es de igual modo evidente
en aquellos hombres que, poseyende grandes dominios pri-
vados, no desean tomar sobre si el cuidado de administrar los
negocios que les pertenecen, y se deciden por confiar en uno
de sus siervos, mejor que en una asamblea, ya sea de sus
amigos o de sus vasalios, De cualquier modo que ocurra,
podemos suponer el gobierno de una provinda o colonia cn-
comendado a una asamblea; v lo que al respecto me interesa
establecer ahora es lo siguiente: que cualquier deuda con-
traida por esa asamblea, o cualquier acto ilegal decretado por
ella, es €l acto solamente de aquellos que asienten, y no de
quienes han disentido o estaban ausentes, por las razones
antes alegadas. Ast que cuando una asamblea resida fuera
de los limites de la colonia donde ejerce el gobierno no
pucde ejercitar dominio alguno sobre las personas o bicnes
de cualesquiera de los miembros de la colonia, ni obligarles,
por razén de deuda v otra obligacién, en Jugar alguno, fuera
de la colonia misma, puesto que no tiene jurisdiccién ni au-
toridad de ningin género, sino que ha de at:nersc a los re-
cursos que la ley del lugar les ofrezca. Y aunque la asamblea
tcnga derecho para imponer una multa sobre aquellos de sus
miembros que infrinjan las leyes establecidas, fuera de la co-
lonia no tienen derecho a ejecutar dichas leyes. Y lo que se
dice aqui de los derechos de una asamblea, respecto al gobierno
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de una provincia o de una colonia, es aplicable, también, 2 una
asamblea para el gobierno de una ciudad, de una universidad,
de un colegio, de una iglesia, o de otro gobierno cualquiera
sobre las personas individuales. [119]}

Generalmente, y en todos los cuerpos politicos, si algion
miembro particular se considera injuriado por la corporacién
misma, el conotimiento de su causa corresponde al soberano,
v a quiencs el soberano ha establecido como jueces para causas
analogas, o designe para ese caso particular; y no a la corpo-
racibn misma. Porque la corporacién entera es, en ese caso,
un stthdito como el reclamante. In cambio, en una asamblea
soberana ocurre de otro modo: porque en ella si el soberano
no es juez, aun de su propia causa, no ouede haber juez en
absoluto.

En un cuerpo politico instituido para el buen orden del
trifico exterior, fa representacion mas adecuada reside en la
asamblea de todos los micmbros, es decir, en una asamblea
tal que todo aquel que arriesgue su dinero pueda estar pre-
seate cn las deliberaciones y resoluciones de la corporacidn,
si lu desea. Como prueba de cllv, hemos de considerar el fin
para el cual los hombres que son comerciantes, y pueden com-
prar y vender, exportar e importar sus mercancias, de acuerdo
con sus propias decisiones, se obligan, no obstante, a si mis-
mos constituyendo una cotporacién. Es evidente que pocos
comerciantes cxisten que con la mercancia que compran en
su pafs puedan fletar un barco para exportaria: o con Ja que
compran en el exterior, para traerla a su pais de origen. Por
consigwiente, necesitan rcunirse en una sociedad, en la que
cads uno puede o bien participar en la ganancia, de acuerdo
con la proporcién de su riesgo, o tomar sus cosas propias y
vender los articulos importados a los precios que estime con-
venientes, Pero esto no es un cuerpo politico, ya que no tienen
un representante coman que les obligue 2 ninguna otra ley
distinta de la que es comiin a todos los demas stbditos. El
fin de su asociacién es hacer su ganancia lo mayor que sea
posible, lo cual se logra de dos modos, por simple compra o
par simple venta, ya sea cn el propio pais o en el extranjero,
Asi que conceder 2 una compaitia de mercaderes la calidad
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de corporacién o cuerpo politico, es asegurarle un doble mo-
nopolio, de los cuales uno consiste en ser compradores exclu-
stvos, otro en ser inicos vendedores. En efecto, cuando existe
una compafiia constituida para un pals extranjero en particu-
lar, sélo exporta las mercaderias vendibles en esa comarca,
siendo Gnico comprador en el propio pais, y Gnico vendedor
fuera. En el pais propio no hay, entonces, sino un com-
prador, y en el extranjero un solo vendedor; las dos cosas
son beneficiosas para el mercader, ya que de este modo com-
pra en el pais a un tipo mas bajo, y vende en el extranjero
2 uno mis alto. Y en el exterior sblo existe un comprader de
mercancias extranjeras, y uno solo que vende en el pais, cosas
ambas que son, 2 su vez, beneficiosas para los especuladores.

De este doble monopolio una parte es desventajosa para
el pueblo en el propio pafs, otra para los extranjeros. Porque
en el pais propio, en virtud de ese género exclusivo de expor-
tacién, fijan el precio que les agrada para los productos de la
tierra y de la industria, y por la importacién exclusiva, el
precio que les agrada sobre todos los articulos extranjeros de
que el pueblo tiene necesidad; ambas cosas son desfavorables
para el pueblo. Por el contrario, en virtud de la venta exclu-
siva de productos nativos en el exterior, y por la compra ex-
clusiva de articulos extranjeros en la localidad, elevan el precio
de aquéllos y rebajan el precio de éstos, en desventaja del
extranjero. Asx, cuando uno solo vende, la mercancia es més
cara; y cuando [120] uno solo compra, mis barata. Por con-
siguiente, tales corporaciones no son otra cosa que monopolios,
si bien resultan muy provechosos para el Estado, cuando es-
tando obligados a una corporacién en los mercados exteriores,
mantienen su libertad en los interiores para que cada uno
compre y venda al precio que pueda.

No siendo, pues, la finalidad de estas corpor'lcmnes de
mercaderes un beneficio comlin para la corporacién entera (que
en este caso no posee otro patrimonio comin, sino el que se
deduce de las particulares empresas, para la construccién, ad-
quisicién, avituallamiento y manutencién de los buques), sino
el beneficio particular de cada especulador, es razén que a cada
uno se le dé a conocer el empleo de sus propias cosas; es decir,
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que cada uno perténezca a la asamblea capacitada para or-
denar el conjunto, y le sean exhibidas las cuentas correspon-
dientes. Por consiguiente, la representacién de ese organismo
debe corresponder 2 una asamblea en la que cada miembro
de la corporacién pueda estar presente en las deliberaciones,
si lo desea.

Si una corporacién politica de mercaderes contrae una
deuda con respecto a un extranjero, por actos de su asam-
blea representativa, cada miembro responde individualmente
por el todo. En efecto, un extranjero no puede tener en cuenta
las leyes particulares, sino que considera a los miembros de
la corporacién como otros tantos individuos, cada uno de los
cuales estd obligado al pago entero, hasta que el pago hecho
por uno libere a todos los demas. Pero si el débito se contrae
con un miembro de la compafiia, el acreedor es deudor, por
el tedo, a si mismo, y no puede, por consiguiente, demandar
su deuda sino sélo del patrimonio comin, si es que existe

alguno.

St el Estado impone un tributo sobre la corporacién, se
comprende que lo establece, sobre cada miembro, proporcio-
nalmente a su riesgo particular en la compafifa. En este caso
no existe otro patrimonio comiin sino el constituido por sus
resgos particulares.

Si se impone una multa a la corporacién, por algn acto
ilegal, finicamente son responsables aquellos en virtud de cuyos
votos fue decretado el acto, o con cuya asistencia fue ejecutado.
En ninguno de los restantes puede existir otro delito sino
¢l de pertenecer a la corporacién; delito que si existe, no es
suyo, puesto que la corporacién fue ordenada por la autoridad

del Estado.

Si uno de los miembros se hace deudor 2 la corporacién,
puede ser persegnido por la corporacién misma, pero ni sus
bienes pueden ser incautados ni su persona reducida a pristén
por la autoridad de la corporacién, sino, sélo, por la autoridad
del Estado. En efecto, si pudiera hacerlo por su propia au-
toridad, podrfa, por esa autoridad misma, juzgar que la deuda
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es debida, lo cual significa tanto como ser juez de su propia
causa,

Fstas corporaciones instituidas por el gobierno de los hom-
bres o para la regulacion del trafico son o bien perpetuas o
para un tiempo fijado por escrito. Existen, también, corpo-
raciones cuya duracién es limitada solamente por la natura-
leza de sus negocios. Por ejemplo, si un monarca soberano
o asamblea soberana considera oportuno dar orden a las ciu-
dades y otras diversas partes de su territorio para que le en-
vien sus diputados para que le informen de la situacién y
necesidades de los sabditos, o para deliberar con €l acerca de
la promulgacién de buenas leyes, o [121] por cualquier
otra causa, mediante una persona que represente la comarca
entera, tales diputados, teniendo un lugar y un tiempo fijos
de reunién, son entonces y alli una covporacién politica que
representa a cada uno de los sibditos del dominio, pero so-
lamente para las cuestiones que sean propuestas a ellos por la
persona o asamblea que en virtud de su autoridad soberana
ordenéd su venida; y cuando se declare que nada mdis debe
proponerse ni ser debatido por ellos, la corporacién queda
disucita. En efecto, si fueran representantes absolutos del pue-
blo, entonces constituirfan una asamblea soberana, y existirian
dos asambleas soberanas o dos soberanos sobre el mismo pue-
blo, lo cual seria incompatible con la paz del mismo. Por
tanto, donde una vez existié una soberanfa, no puede haber
representacién absoluta del pueblo sino por mediacién de ella.
Y en cuanto a la amplitud con que una corporacién repre-
sentard al pueblo entero, queda fijada en el escrito de convo-
catoria. Porque el pueblo no puede elegir sus diputados para
otra finalidad que la expresada en el escrito dirigido a ellos
por su soberano.

Son corporaciones privadas regulares y legales las consti-
tuidas sin documentos u otra autorizacién escrita, salvo las
leyes comunes a todos los demas stbditos. Como estin unidas
en una persona representativa, son consideradas como regu-
lares; tales son todas las familias en las que el padre o la madre
ordena la familia entera. El jefe en cuestion obliga a sus
hijos y sirvientes, en cuanto la ley lo permite, aunque no
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mis allz, porque ninguno de ellos esti obligado a la obedien-
ca en aquellas acciones cuya realizacién esti prohibida por
Ia ley. En todas las demis acciones, durante el tiempo en
que estin bajo el gobierno doméstico, estdn sujetos a sus pa-
dres y duefios, como inmediatos soberanos suyos. En efecto,
siendo el padre y el duefio, antes de la institucién del Estado,
soberanos absolutos en sus familias, no pierden, posteriormen-
te, de su autoridad sino lo que la ley del Estado les arrebata.

Son corporaciones privadas regulares, pero ilegales, aque-
llas que estin unidas en una persona representativa, sin au-
toridad plblica en absoluto; tales son las asociaciones de
mendigos, ladrones y gitanos, constituidas para mejor orde-
nar su negocio de pedir y robar, asi como las corporaciones
de individuos que, por autorizacién de un extrafio, se reinen
en dominio ajeno para la més facil propagacién de doctrinas,
y para instituir un partido contra el poder del Estado.

Los sistemas irregularcs por naturaleza como las ligas y,
a veces la mera concirrencia dé gentes, sin nexo de unién pa-
ra realizar un designio particular, ni estar obligados uno a otro,
sino procediendo solamente por una similitud de voluntades
¢ inclinaciones, resultan legales o ilegales segiin la legitimidad
o ilegitimidad de los diversos designios particulares humanos
que en ellas se manifiestan. Este designio debe interpretarse
segiin los casos.

Como las ligas se constituyen comnmente para la defensa
comiin, las ligas de sbditos son en un Estade {que no es sino
una liga que retne a todos los stbditos), en la mayorfa de
log casos, innecesarias, y traslucen designios ilegales; son, por
esta causa, i- [122] legales, y se comprenden por lo comiin
bajo la denominacién de facciones o conspiraciones. En efecto,
siendo una liga la unién de individuos ligados por pactos, si
no se ha dado poder a uno de ellos 0 a una asamblea (tal
ocurre en la situacién de mera naturaleza) para obligar al
cumplimiento, la liga es vilida tan sélo en cuanto no suscita
justa causa de desconfianza: por consiguiente, las ligas entre
Estados, sobre los cuales no existe ningln poder humano es-
tablecido para mantenerlos a raya, no sblo son legales, sino
también provechosas por el tiempo que duran. En cambio, las
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ligas de stibditos de un mismo Estado, donde cada uno puede
obtener su derecho por medio del poder soberano, son inne-
cesarias para el mantenimiento de la paz y de la justida, e
ilegales si su designio es pernicioso o desconocido para el
Estado. En efecto, toda coijuncién de fuerzas realizada por
individuos privados, es injusta cuando abriga una intencién
maligna; si la intencidn es desconocida, esas ligas resultan pe-
ligrosas para la cosa pablica e injustamente toleradas,

Si el poder soberano reside en una gran asamblea, y un
niimero de componentes de la misma, sin la autorizacidn opor-
tuna, instigan a una parte para fijar la orientacién del resto,
tenemos una faccién o conspiracién ilegal, ya que resulta
una fraudulenta dedicacién de la asamblea, para los particu-
lares intereses de esos pocos. Ahora bien, si aquel cuyo interés
privado se discute y juzga en la asamblea trata de ganar tan-
tos amigos como pueda, no comete injusticia, porque en este
caso no forme parte de la asamblea. Y aunque compre tales
amigos con dinero, siempre que no lo prohiba la ley expresa,
ello no constituye injusticia. En ciertas ocasiones, tal como los
hombres se comportan, la justicia no puede lograrse sin dinero;
y cada uno puede pensar que su propia causa es justa, hasta
que sea oido y juzgado.

En todos los Estados, si un particular entretiene més sier-
vos de los que exige el gobierno de sus bienes y el legitimo
empleo de los mismos, se constituye una faccidn, lo cual es
ilegal. En efecto, teniendo la proteccién del Estado, no nece-
sita para su defensa apoyarse en una fuerza privada. Y aunque
en naciones no del todo civilizadas, varias familias numerosas
han vivido en hostilidad continua, haciéndose objeto de mu-
tuas invasiones en las que hicieron uso de la fuerza privada,
resulta evidente por demés que lo hicieron de modo injusto,
o bien que no estaban constituidas en Estado.

Lo mismo que las facciones de parientes, asi también las
que se proponen el gobierno de la religién, como las de pa-
pistas, protestantes, etc., las de patricios y plebeyos en los
antiguos tiempos de Roma, y las de aristécratas y demdcratas
en los de Grecia, son injustas, como cantrarias a la paz y a la
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seguridad del pueblo, y en cuanto arrancan el poder de las
manos del soberano.

La reunién de gente es un sistema irregular cuya lega-
lidad o ilegalidad depende de la ocasién y del niimero de los
reunidos. Si la ocasién es legal y manifiesta, la reunién es
legal, por ejemplo, la usual asamblea de gentes en la iglesia
o en una exhibicién phblica, en niimero acostumbrado; por-
que st el nmero es extraordinariamente grande la justifica-
cién no es evidente, y, por tanto, quien no puede dar, indi-
vidualmente, razén adecuada de su presencia alli, debe
considerarse animado de un designio ilegal y tumultuoso.
TPuede ser legal que un millar de hombres se reGna para
formular una peticién a un juez o magistrado; sin embargo,
si un mi- [123] llar de hombres viene a presentarla, tene-
mos una asamblea tumultuosa, ya que para ese propdsito bas-
tarfan uno o dos. Ahora bien, en casos como éste no es un
niimero fijo lo que hace ilegal una asamblea, sino un néimero
tal que los funcionarios presentes no sean capaces de sojuzgar
y reducir a la normalidad legal. :

Cuando un nimero desusado de personas se refine contra
un hombre al que acusan, la asamblea es un tumulto ilegal,
va que hubieran bastado unos pocos o un hombre solo para
formular su acusacién al magistrado. Tal fue ¢l caso de San
Pablo en Efeso, cuando Demetrio y un gran namero de per-
sonas condujeron dos de los amigos de Pablo ante el magis-
trado, diciendo a una: Grande es Diana dé los Efesios; éste era
su modo de demandar justicia contra aquél, por ensefiar a las
gentes una doctrina que iba contra su religién y sus negocios.
En este caso la ocasidn, teniendo en cuenta las leyes del pueblo,
era justa; sin embargo, la asamblea se estimé6 .ilegal, y el
magistrado les reprendié por ello, con estas palabras: *§i
Demetrio y los demés obreros pueden acusar o alguien de
alguna cosa, exisien audiencias y diputados; que se acusen, pues,
uno a otro. Y s teneis alguna otra cosa gue pedir, vuestro caso
puede ser juzgado em una asamblea convocads legitimamente.
Porgue estamos en peligro de ser acusados de sedicion en estos
dias, ya gue no existe motivo por el cual una persona pueda
dar una razén de ests asamblea de gemtes. Por ello, 2 una
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asamblea de la que las gentes no pueden dar justa cuenta, la
llamaban una sedicién, de tal naturaleza que no puede justi-
ficarse. Y.esto es todo cuanto tengo que decir respecto a los
sistemas y asambleas del pueblo, que pueden ser comparadas,
como digo, a las partes semejantes del cuerpo humano; las
legitimas a los misculos; las ilegales a los tumores, cilculos
y apostemas, engendrados por la antinatural confluencia de
humores malignos.
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CAPITULO XXII1

De los MiN1sTROS PUBLICOS del Poder Scberano

En el Gltimo capitulo he hablado de las partes similares
de un LEstado: en éste voy a hablar de las partes organicas,
que son los ministros phblicos.

Se denomina MINISTRO PUBLICO a quien es empleado por
el soberano (sea un monarca o una asamblea) en algunos ne-
goclos, con autorizacién para rcpresentar en ese empleo la
personalidad del Estado. Y mientras que cada persona o
asamblea que tiene soberania representa a dos personas o, se-
glin la frase comin, tiene dos capacidades, una natural y otra
politica {como un monarca tiene no sélo la personalidad del
Estado, sino tarbién la de hombre; y una asamblea soberana
no sélo tienc la personalidad del Estado, sino también la de
la asamblea), quienes son siervos del soberano en su capacidad
natural no son ministros publicos, siéndolo solamente quienes
le sirven en la administracién de [124] los negocios plblicos.
Por consiguiente, ni los ujieres, mi los alguaciles, ni otros
empleados que constituyen la guardia de la asamblea, sin otro
propdsito que la comodidad de los reunidos, en una aristo-
cracia o democracia; ni los administradores, chambelanes, ca-
jeros y otros empleados de la casa de un monarca son mi-
nistros ptiblicos en una monarquia.

De los ministros piblicos, algunos tienen conferido el
cargo por la administracién general, ya' sea del dominio en-
tero ya de una parte del mismo. Del conjunto, como, por
ejemplo, 2 un protector o regente se le puede encomendar
por el antecesor del rey nifio, durante su minorfa de edad, la
administracién entera de su reino. En este caso, cada sibdito
esti obligado a prestar obediencia, en tanto que lo cstablez-
can las ordenanzas que haga y los mandatos que curse en
nombre del rey, y no sean incompatibles con el poder sobe-
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rano de éste. De una parte o provincia, como cuando un
monarca o una asamblea soberana dan el encargo general de
la misma 'a un gobernador, teniente, prefecto o virrey. Y en
este caso, también, cada uno de los habitantes de la provincia
esta obligado por todo aquello que el representante haga en
nombre del soberano, y que no sea incompatible con el derecho
de éste. En efecto, tales protectores, virreyes y gobernadores
no tienen otro derecho sino el que deriva de la voluntad del
soberano; ninguna comisién que se les confiera puede ser in-
terpretada como declaracién de la voluntad de transferir Ia
soberania, sin palabras manifiestas y expresas que entrafien tal
propdsito. Este género de ministros pablicos se asemeja a los
nervios y tendones que mueven los diversos miembros de un
cuerpo natural.

Otros tienen administracién especial, es decir, les esta en-
comendada la realizacién de ciertos asuntos especiales, en el
propio pais o en el extranjero. Fn el pafs, en primer término,
quienes, para el régimen econémico del Estado, tienen auto-
ridad relativa al Tesoro, como la de establecer tributos, im-
puestos, rentas, exacciones o cualguier ingreso pablico, asi co-
mo para recopilar, recibir, publicar o tomar las cuentas
relativas a los mismos, son ministros publicos: ministros por-
que sirven 2 la persona del representante, y nada pueden hacer
contra su mandato, ni sin su autoridad: piblicos porque les
sirven en su capacidad politica.

En segundo lugar, los que poseen una autoridad concer-
niente a la silizia; los que tienen la custodia de armas, fuertes
o puertos; los que se ocupan de reclutar, pagar o mandar
soldados, o de suministrar todas las cosas necesarias para las
atenciones de la guerra, sea por tierra o por mar, son minis-
tros phblicos: En cambio, un soldado sin mando, aunque luche
por el Estado, no representa, por ello, la persona del mismo;
en ese caso no hay nada que representar, ya que cada uno que
tiene mando representa al Fstado, con respecto a agucellos a
quienes manda. ‘

Son también ministros plblicos quienes tienen autoridad
para ensefiar al pueblo su deber, con respecto al poder sobe-

193



PARTE II DEL ESTADO CAP. 23

rano, y para instruirlo en el conocimiento de lo que es justo
e injusto, haciendo, por ello, a los stbditos, méis aptos para
vivir en paz y buena armonia entre si mismos, y para resistir
a los enemigos pablicos: son ministros en cuanto no proceden
por su propia autoridad, sino por la de otros; y pihblicos
porque lo que hacen (o deben hacer) no lo realizan en virtud
de |125] ninguna otra autoridad sino la del soberano. El
monarca o asamblea soberana es el tinico que tiene autoridad
jnmediata derivada de Dios para ensefiar e instruir al pueblo;
y nadie sino el soberano recibe su poder simplemente Def
gratia; es decir, solamentc por el favor de Dios. Todos los

. demas reciben su autoridad por el favor y providencia de Dios
y de sus soberanos, como en una monarquia De: gratia et Regis,
o Dei providentia-er voluniate Regis.

Aquellos a quienes se da jurisdiccidn son ministros pl-
blicos, porque en los lugares donde administran justicia re-
presentan la persona del soberano; y su sentencia es la sen-
tencia de este @iltimo, porque (como antes hemos manifestado)
toda la judicatura va esencialmente aneja a la soberania, vy,
por tanto, todos los demés jueces no son sino ministros de
ayuel o de aquellos que tiencn el poder soberano. Y del mismo
modo que las controversias son de dos clases, a saber: de Aecho
vy de derecko, asi también los juicios son algunos de hecho y
otros de derecho, y, por consiguiente, ¢n la misma controver-
sia pucde haber dos jueces, uno de hecho y otro de derecho.

LEn ambas controversias puede surgir una controversia nue-
va entre la parte juzgada y el juez; y siendo ambos sdbditos
del soberano, deben en términos de equidad ser juzgados por
personas clegidas con el consentimiento de uno y otro, ya
que nadie puede ser juez en su propia causa. Ahora bicn, el
soberano es siempre reconocido como juez de ambos, y, por
fanto, o bien puede proceder a la audiencia de la causa, fa-
llandola por sf mismo, o confirmar como juez aquel a quicn
fos dos interesados convengan en designar. Este acucrdo se
comprende entonces como hecho entre ellos, de diverso modo:
primero, si el acusado puede formular excepcién contra aque-
flos de sus jueces cuyo interés. le hace abrigar sospechas
(mientras que el demandante ha escogide ya su propio juez),
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aquellos contra los cuales no formula excepcibn son jueces que
él mismo acepta. En segundo lugar, si apela a otro juez, no
puede ya scguir apelando, porque su apelacion fue decidida
por él. En tercer término, si apela al soberano, y éste, por si
propio o por delegados admitidos por las partes, pronuncian
sentenciz, esta sentencia es final, porque el acusado es juzgado
por sus propios jueces, cs decir, por s{ mismo.

Teniendo en cuenta estas peculiaridades de un justo y
racional enjuiciamicento, no puedo abstenerme de observar la
excelente constitucién de los tribunales de justicia establecidos
en Inglaterra, tanto para los litigios comunes como para los pé-
blicos. Bajo la denominacién de causas comunes comprendo
aqucllas en que tanto el demandante como ¢l demandado son
sibditos; como pablicas (llamadas también pleitos de la Co-
rona) aquellas en que el demandante es el soberano. Cuando
existian dos érdenes de personas, uno de los cuales cra el de
los Lorcs y otro el de los Comunes, los Lores tenian ¢l pri-
vilegio de no reconocer como jueces sino a Lores, en todos
los delitos capitales, y tantos Lores como hubiera presentes;
siendo esto reconocido como un privilegio de favor, sus jueces
no eran sino los que ellos mismos descaban. Y en todas las
controversias cada sabdito (como también en los pleitos d-
viles los Lores) tenia como jueces a2 hombres del pais a que
correspondia la materia controvertida; ante ellos podia for-
mular sus excepciones, hasta que, por Gltimo, habiendo sido
designados doce [126] hombres libres de tacha, eran juzgados
por estos doce. Teniendo, pues, sus propios juecces, no podia
alegarse por la parte interesada que la sentencia no fuera final.
Istas personas phblicas, con autoridad del poder soberano para
instruir o juzgar 2] pueblo, son los miembros del Estado que
con razén pucden compararse con los érganos de la voz en
un cuerpo natural,

Son también ministros phblicos todos aquellos que tienen
autoridad del soberano para procurar la ejecucién de las sen-
tencias pronunciadas; dar publicidad a las ordenes del sobe-
rano; reprimir tumultos; prender y encarcelar a los malhe-
chores, y otros actos que tienden a la conservacién de la paz.
Porque cada acto que hacen en virtud de tal autoridad es
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acto del Estado; y su servicio correspondiente 2l de las ma-
nos cn un cuerpo natural. ,

Son ministros pGblicos en el extranjero aquellos que re-
presentan la persona de su propio soberano en otros Estados.
Tales son los embajadores, mensajeros, agentes y heraldos en-
viados con autorizacién publica y para asuntos plblicos.

En cambio, quienes son enviados por la autoridad sola-
mente de alguna regién privada de un Estado en conmocidn,
aunque sean recibidos, no son ni ministros plblicos ni privados
del Lstado, porque ninguno de sus actos tiene al Estado como
autor. Del mismo modo, un embajador enviado por un prin-
cipe, para felicitar, dar el pésame o asistir 2 una solemnidad,
aunque la autoridad sea publica, como el asunto cs privado
y compete 2 €l en su capacidad natural, ¢s una persona pri-
vada. Del mismo modo, si, secretamente, se envia una per-
sona a otro pais, para explorar su opinién y fortaleza, aunque
ambas cosas, ia autoridad y ei negocio, sear publicas, como
nadic advierte en ¢l otra personalidad sino la suya propia, es
un ministro privado, aunque sea un ministro de Estado; y
puede compararse con el ojo en el cuerpo natural. Y quienes
son designados para recibir las peticiones u otras informaciones
del pueblo, viniendo a ser como los ofdos piblicos, son mi-
nistros pblicos, y representan a su soberano en este oficio.

Tampoco un consejero (ni un Consejo de Estado, si lo
consideramos sin autoridad de judicatura o ‘mando, sino sélo
para dar una opinién al soberano cuando sea requerido, o para
ofrecerla sin requerimiento) es una persona piblica, porque
el conscjo se dirige al soberano solamente, cuya persona no
puede estar representada ante €1, en su propia presencia, por
otra. Ahora bien, un cuerpo de consejeros nunca deja de tener
alguna otra autoridad, o bien de judicatura o de adminis-
tracién inmediata: en una monarquia representan al monarca,
transfiriendo los mandatos de éste a los ministros péblicos;
en una democracia, el Consejo o Senado propone el resultado
de sus deliberaciones al pueblo, 2 modo de consejo; pero cuan-
do designa jueces o toma causas en audienda, o recibe em-
bajadores, es en calidad de ministro del pueblo; y en una aris-
tocracia el Consejo de Estado es, por si mismo, la asamblea
soberana, y a nadie da consejos sino a la propia asamblea. [127]
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CAPITULO XXIV

De la NUTRICION y PREPARACION de un Estado

La nurrictén de un Estado consiste en la abundancia y
distribucién de materiales que conducen a la vida: en su acon-
dicionamiento o preparacion, y, una vez acondicionados, en
la transferencia de ellos para su uso plblico, por conductos
adecuados.

En cuanto a la abundancia de materias, estd limitada por
la Naturaleza a aquellos bienes que, manando de los dos se-
nos de nuestra madre comin, la tierra y el mar, ofrece Dios
al género humano, bien libremente, bien a cambio del trabajo.

En cuanto a la materia de esta nutricién, consistente en
animales, vegetales y minerales, Dios los ha puesto libremente
ante nosotros, dentro o cerca de la faz de la tierra, de tal
modo que no hace falta sino el trabajo y la actividad para
hacerse con ellos. En ta] sentido la abundancia depende, apar-
te del favor de Dios, simplemente del trabajo y de la labo-
riosidad de los hombres.

Estas materias, com@inmente llamadas articulos, son en
parte nativas, en parte extranjersas. Son nativas las que pue-
den obtenerse dentro del territorio del Estado; extramjeras,
las que se importan del exterior. Y como no existe territorio
bajo el dominio de un solo Estado (salvo cuando es de una
extensién muy considerable) que produzca todas las cosas ne-
cesarias para el mantenimiento y mocién del cuerpo entero;
y como hay pocos pafses que no produzcan algo mas de lo
necesario, los articulos superfluos que pueden obtenerse en
el pais, dejan de ser superfluos, ya que proveen a la satisfac-
cién de las necesidades nacionales mediante importacién de
lo que puede obtenerse en el extranjero, sea por cambio, o
por justa guerra, o por el trabajo; porque también el trabajo
humano es un articulo susceptible de cambio con beneficio, lo
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mismo que cualquier otra cosa. Han existido Estados que,
no teniendo mis territorio que el necesario para la habitacién, no
s6lo han mantenido, sino también aumentado su poder, en par-
te por la actividad mercantil entre una plaza y otra, y'en
parte vendiendo los productos cuyas materias primas hablan
sido obtenidas en otros lugares.

La distribucién de los materiales aptos para esa nutricién
da lugar a las categorias de mio, tuyo y suyo, en una palabra,
la propiedad, y compete, en todos los géneros de gobierno,
al poder soberano. En efecto, donde el Estado no se ha cons-
tituido, existe, como hemos manifestado anteriormente, una
situacidon de guerra perpetua de cada uno contra su vecino. Por
tanto, cada cosa pertenece a quien la tiene y la conserva por
la fuerza, lo cual no es ni propiedsad, ni comunidad, sino in-
certidumbre. Esto es tan evidente que el mismo Cicerdn, apa-
sionado defensor de la libertad, atribuye toda la propiedad
a la ley avil: En cuanto la ley civil, dice, es abandonada o
guardada de un modo negligente —no digamos cuando es
oprimida— nada existe [128) que un hombre pueds estar se-
guro de recibir de su predecesor, o de transferir a sus hijos.
Y en otro lugar: Suprimid la ley civil, y nadie sabrd lo que
es suyo propio y lo que es de otro homébre. Si advertimos, por
consiguiente, que la institucién de la propiedad es un efecto
del Estado, el cual no puede hacer nada sino por mediacién
de la persona que lo representa, advertiremos que es acto
exclusivo del soberano, y consiste en las leyes que nadie puede
hacer si no tiene ese soberano poder. Esto lo sabian perfecta-
mente los antiguos cuando llamaban Népoc, es decir, distri-
bucidn, a lo que nosotros llamamos ley; y definfan la justicia
como el acto de diseribuir 2 cada ino lo que es suyo.

En esta distribucidn, la primera ley se refiere a la divisién
del pais mismo: en ella el soberano asigna a cada uno una
porcidn, seglin lo que €l mismo, y no un sfbdito cualquiera
o un cierto nitmero de ellos, juzgue conforme a la equidad y
al bien com@n. Los hijos de Ysrael eran un Estado en e!
desierto, pero necesitaban los bienes de la tierra, hasta que
fueron duefios de la tierra de promisién, que posteriormente
fue dividida entre ellos no a su propio arbitrio, sino segiin
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el criterio de Llecazar el sacerdote, y de Josué su general. Eran,
entonces, doce tribus, mis una decimotercia hecha por sub-
divisién de la tribu de José; no obstante, hicieron sélo de la
ticrra doce porciones, no asignando parte alguna a la tribu de
Levi, pero otorgando a £sta, en cambio, la décima parte
de los frutos; esta divisidn fue, por constguiente, arbitraria, ¥
aunque un pucblo que entra en posesidn de una tierra por
procedimientos gucrreros no siempre extermina a sus antiguos
habitantes, como hacian los judios, sino que dejan muchos o
la mayor parte o todos los antiguos moradores en sus posesio-
nes, es manifiesto que, posteriormente, esas tierras pasan a ser
patrimonio del vencedor, tal como ocurrié con el pueble de
Inglaterra, cuyas relaciones de dominio derivan de Guillermo
el Conguistador.

De ello podemos inferir que la propiedad que un subdito
tiene cn sus tierras consiste en un derecho a excluir a todos los
demis stibditos del wso de las mismas, pero no a excluir a su
soberano, ya sea éstc una asamblea o un monarca. En efecto,
considerando que el soberano, es decir, el Estado (cuya per-
sona representa) no hace otra cosa sino ordenmar la paz y
seguridad comln, mediante la distribucién de las tierras, di-
cho reparto debe considerarse ‘hecho para ese mismo fin. Por
consiguiente, cualquier distribucién que haga cn perjuicio de
aquella norma es contraria a la voluntad de cuda sibdito, que
encomendé su paz y seguridad a la discrecidén y a la concien-
cia del soberano; por tanto, por la voluntad de cada uno de
ellos debe reputarse nula. Cierto es que un monarca soberano
o la mayor parte de una asamblex soberana pueden ordenar
que se hagan muchas cosas siguiendo los dictados de sus pa-
siones y contrariamente a su conciencia, lo cual es un quebran-
tamiento de Ia confianza y de la ley de naturaleza; pero esto
no es bastante para autorizar 2 un sibdito ya sea para hacer
la guerra por tal causa, o para quejarse de la injusticia, o
para hablar mal de su soberano en cualquier otro sentido, ya
que ha autorizado todas sus acciones, y al confiar en el poder .
soberano, hace propios los actos que el soberano realice. En
qué casos las 6rdenes de los soberanos son contrarias a la equi~
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dad y a Ia ley de naturaleza, es algo que consideraremos pos-
teriormente, en otro lugar,

En la distribucién de tierras puede ocurrir que ¢l Estado
mismo tenga {1297 asignada una porcidn, y sus representantes
la posean e incrementen; y que esta porcidn pueda hacerse
suficiente para sostcner ¢l total dispendio que exigen la paz
comiin y la defensa necesaria. Ello serfa muy cierto si pudiera
imaginarse algln representante libre de las pasiones y mi-
serias humanas, Pero siendo como es la naturaleza de los
hombres, la asignacién de tierras plblicas o de determinadas
rentas al Fstado es en vano, y tiende a la disolucién del
gobierno y a la condicién de mera naturaleza y guetra, tan
pronto como el poder soberano recae en las manos de un
monarca o de una asamblea que o bien son demasiado negli-
gentes en cuestiones pecuniarias, ¢ excesivamente arriesgados
en aventurar ¢l patrimonio plblico en una larga y costosa
gucrra. Los Estados no pueden soportar la dieta, ya que no
estando limitados sus gastos  por sus propios apetitos sino por
sus accidentes externos y por los apetitos de sus vecinos, los
caudales plblicos no reconocen otros limites sino aquellos que
requieran las situaciones emergentes. Y aunque en Inglaterra
el Conquistador se reservd diversas tierras para su propio uso
(aparte de bosques y cotos de caza, tanto para su recreo como
para la conservacién del arbolado) y se atribuyé igualmente
el derecho a certas servidumbies sobre las tierras que concedid
a2 sus s@ibditos, sin embargo parece ser que esa reserva no s¢
hizo para su mantenimiento piblico, sino por razén de su
capacidad natural, ya que €l y sus sucesores establecieron para
todo esto taxas arbitrartas sobre las tierras de sus sdbditos,
cuando lo juzgaron necesaric. O si estas tierras y servicios
piblicos fueron establecidos para procurar un suficiente man-
tenimiento del Estado, ello fuc contrario a la finalidad de Ia
institucibn, puesto que {como resulta de esas taxas subsiguien-
tes) tales recursos son insuficientes y (coma se infiere por
las reducicas rentas de la corona) estan sujetos a enajenacidn
y disminucién. Es, por consiguiente, en vano, asignar una por-
cion al Estado, el cual puede vender o ceder, y vende v cede
cuande lo hace su representante,
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En cuanto a la distribucién de las tierras en el propio
pais, asi como en lo relativo a determinar en qué lugares y
con qué mercancias puede traficar el siibdito con el exterior,
es asunto que compete al soberano. Porque si encomienda a
los particulares ordenar ese trifico segiin su propia discrecién,
2lgunos pueden atreverse, movidos por afan dc lucro, a su-
muinistrar al enemigo los medios de dafiar al Estado, y a
danarse ellos mismos, importando aquellas cosas que siendo
gratas a los apetitos humanos, son, no obstante, perniciosas c,
por lo menos, inaprovechables para el Estado. Corresponde, por
tanto, al Estado (es decir, al soberano solamente aprobar
o desaprobar los lugares y materias del trifico con el extran-
jero.

Si advertimos, ademds, que para la sustentacién de un
Estado no basta que cada hombre ejerza dominio sobre una
porcién de tierra, o sobre unos pocos bienes, o posea una ha-
bilidad natural en alghn arte dtil (y no existe arte en el
mundo que no sea necesario para la existencia o el bienestar
de la mayoria de los hombres en concreto), es necesario que
los hombres distribuyan lo que puedan ahorrar y transfieran
su propiedad sobre ello, mutuamente de uno a otro, por cam-
bio y mutuo contrato. Corresponde, por consiguiente, al Es-
tado, [130] es decir, al soberano, determinar de qué modo
deben llevarse a cabo todas las cspecies de contratos entre
stibditos (como los actos de comprar, vender, cambiar, prestar,
tomar prestado, arrendar y tomar en arrendamiento), y por
qué palabras y signos deben scr considerados como vilidos.
Si tenemos en cuenta la estructura de la presente obra, lo an-
tedicho es suficiente respecto a Ja materia y distribucién de
los elementos nutritivos entre los diversos miembros del Es- -
tado.

Entiendo por acondicionamiento la reduccién de tedos los
bienes que no se consumen actualmente sino que se reservan
para el sustento en tiempos venideros a una cosa de igual valor
y, por afadidura, tan portitil que no impida la traslacién de
los hombres de un lugar a otro, sino que gracias a clla una
_ persona tenga en cualquier lugar el sustento que el lugar exija.
Y ese bien no es otra cosa que el oro, la plata y ¢l dinero.
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En efecto, siendo (como son) el oro y la plata altamente
estimados en la mayor parte de los paises del mundo, cons-
tituyen una medida objetiva del valor de las cosas entre las
naciones; y el dinero (cualquiera que sea la materia en que
esté acuitado por el soberano de un Estado) es una medida
suficiente del valor de todas las cosas entre los sabditos de
e Estado. Por medio de esa medida, todos los bienes mue~
oles e inmuebles pueden acompafiar un hombre a todos los
lugares donde se traslade, dentro y fuera de la localidad de
su ordinaria residencia; y ese mismo medic pasa de un hom-
bre 2 otro, dentro del Estado, y lo recorre entere, alimentando,
a su paso, todas las partes del mismo. En este sentido ese
acondicionamiento viene a ser como la irrigacién sanguinea del
Estado; en efecto, la ‘sangre natural se integra con los frutos
de la tierra, y al circular nutre cada uno de los miembros del
cuerpo humano.

Y asf como la plata y el oro ticnen su valor derivado de
|2 materia misma, poseen, en primer lugar, el privilegio de que
el valor de esas materias no puede ser alterado por el poder
de uno ni de unos pocos Estades, ya que es una medida co-
miin de los bienes en todos los pafses. Ahora bien, la moneda
legal puede ser facilmente elevada o rebajada de valor. En
segundo lugar, tiene el privilegio de hacer que los Estados
lleven y extiendan sus armas, cuando lo estimen necesario,
por paises extranjeros, procurando, asi, provisién no sélo 2
individuos particulares que viajan, sino también a ejércitos
enteros. Ahora bien, la acufiacién, cuyo valor es insignificante
en relacién con la materia, y sélo nos indica la localidad, es
incapaz de soportar un cambio de aire, y por eso produce
efectos solamente en su propio pafs, en el cual se halla sujeta
al cambio de leyes y, por consiguiente, 2 ver disminuido su
valor, muchas veces en perjuicio de quienes la poseen.

Los conductos y procedimientos por los cuales circula para
uso plblico son de dos clases: una de las vias conduce el dinero
2 las arcas plblicas; otra, les da salida de ellas para efectuar
pagos plblicos. Sirven 2 la primera misién los recandadores,
cajeros y tesoreros; pertenecen a la segunda también los te-
soreros v los funcionarios designados para el pago de los di-
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versos ministros pablicos y privados. También en esto presenta
el hombre artificial una semejanza con el natural, cuyas venas
reciben la sangre de las diversas [131] partes del cuerpo, y
la levan al vorazén; después de vitalizarla, el corazén la
“expele por medio de las arterias, con objeto de vivificar y
hacer aptos para el movimicnto todos los miembros del cuerpo,

La procreacibn, es decir, las creaciones filiales de un Es-
tado, son lo que denominamos plantaciones o colonas, grupos
de personas enviadas por el Estado, al mando de un jefe o
gobernador, para habitar un pafs extranjero que o bien carece
de habitantes, o han sido éstos eliminados por la guerra. Una
vez establecida una colonia, o bien se constituye un Estado con
sus habitantes, cesando toda sujecidn respecto al soberano. que
los cavib (tal como ocurria con muchos Fstados en los tiem-
pos antiguos), caso en el cual el Estade de que procedian se
denominaba su metrépoli, o madre, y no exige de ellos otra
cosa sino lo que los hombres requieren, como signo de honor
y amistad de los hijos a quienes emancipan y liberan de su
gobierno doméstico; o bien permanecen unidos a su metrépok,
como lo estaban las colonias del pueblo de Rome; cntonces no
son Estados sustantivos, sino provincias y partes del Estado
que las instituyd. Asi que el derecho de las colonias (aparte
del honor y de la conexién con su metrépoli) depende total-
mente de la licencia o carta en virtud de la cual el soberano
autorizé la plantacién.
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CAPITULO XXV

Del consejo

Cuén falaz es juzgar de la naturaleza de las cosas por
el uso ordinario ¢ inconstante de las palabras, aparece con
mas claridad gue en ninguna otra cosa en la confusién de
consejos y 6rdenes, que resulta de la manera imperativa
de hablar en ambos casgs, y én otras muchas ocasiones. En
efecto, las palabras: FHaz esto, son los términos cn que se
expresa 1o s6lo el que manda, sino también el que da consejo,
y el que exhorta. Sin embargo, pocos dejarin_de advertir que
estas son cosas diferentes, o tendran dificultades para distin-
guir cudndo se trata de determinar quién habla y a quién va
dirigida la palabra, y en qué ocasién. Ahora bien, como estas
frases las hallamos en los escritos de los hombres, y existe
incapacidad o falta el deseo de considerar las circunstancias,
'se confunden a veces los preceptos de los consejeros, tomin-
dolos como preceptos de quien manda, y a veces lo contrario,
siempre de acuerdo con las conclusiones que sc desea inferir,
o con los actos que merecen aprobacién. Para cvitar estas con-
tusiones y dar a los términos de mandar, aconscjar y exhortar
Sus propias y caracteristicas significaciones, voy a pasar a de-
[inirlas.

Orpen es cuando un hombre dice: Flaz esto o No hagas
esto, sin esperar otra razén que la voluntad de quien formula
el mandato. De esto se sigue por modo manificsto que quien
manda pretende con ello su propio bencficio, ya que su man-
dato obedece solamente a su propia [132] voluntad, y €l ob-
jeto g}enuino de la voluntad dc cada hombre es algin bien
para si mismo.

Coxseyo es cuando un hombre dice: Flaz o No hagas esto,
y deduce sus razones del beneficio que obtendré aguel a quien
s¢ habla. De ello es evidente que quien da consejo pretende
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solamente (cualquiera que sea, por otra parte, su intimo pro-
pésito) el bien de aquel a quien se da el consejo.

Por consiguiente, entre consejo y orden existe esta gran
diferencia: que la orden se dirige al propio beneficio de uno
mismo, y el consejo al beneficio de otro hombre. Y de ello
deriva otra distincién: que un hombre puede ser obligado a
hacer Jo que le ordenan, cuando se ha obligado a obedecer:
en cambio, no puede ser obligado a hacer lo que se le acon-
seja, porque el dafio que resulta de no obedecer es suyo propio;
o bien, si se ha obligado a seguirlo, el consejo adquiere la
paturaleza de la orden. Una tercera diferencia entre los dos
conceptos consiste en que nadie puede pretender un derecho
a ser consejero de otro hombre, porque con ello no puede
pretender un beneficio para si mismo: exigir un derecho de
aconsejar 2 otro arguye una voluntad de conocer sus designios
o de conseguir alghn otro bien para si mismo, lo cual, como
he dicho anteriormente, es el peculiar objeto de la voluntad
de cada hombre.

Es también consustancial al consejo que quien lo solicite,
no puede equitativamente acusar o castigar al que aconseja.
En efecto, solicitar consejo de otro es permitirle que dé dicho
consejo del modo que juzgue mis conveniente. Por tanto,
quien da consejo a su soberano (ya sea un monarca o unma
asamblea) cuando éste lo solicita, no puede equitativamente
ser castigado por ello, ya sea o no conforme el consejo a la
opinién de la mayoria, en la proposicién que se debate. Porque
st el sentido de la asamblea puede ser advertido antes de que
el debate termine, no debe el soberano solicitar ni' tomar otro
consejo, porque ¢l sentido de la asamblea es la resolucién del
debate y el fin de toda deliberacién. Generalmente quien so-
licita consejo es autor de €l, y, por tanto, no puede castigar
al que lo da. Y lo que el soberano no puede, ningin otro
puede hacerlo. Pero si un sibdito da consejo a otro, en el
sentido de hacer alguna cosa contraria a las leyes, tanto si el con-
sejo procede de una mala intencién como si deriva de la
ignorancia solamente, es susceptible de castigo por parte del
Estado; porque la ignorancia de la ley no es buena excusa,
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ya que cada uno estd obligado a tener noticia de las leyes a
que estd sujeto.

EXHORTACION y DISUASION es un consejo que en quien lo
da, va acompafiado de un vehemente y manifiesto deseo de
verlo atendido; o, para decirlo més brevemente, consejo en
el cual se insiste con vehemencia. En efecto, quien exhorta
no deduce las consecuencias de lo que €l recomienda que se
haga, y se vincula a s{ mismo al rigor de un razonamiento
veraz, sino que excita a la accién, 2 aquel a quien aconseja.
Del mismo modo, quien diswade, induce a desistir de ella.
Con tal propésito al formular sus razonamientos tienen en cuen-
ta, en sus frases, las pasiones comunes y las opiniones de los
hombres, y hacen uso de similes, metiforas, ejemplos y otros
recursos de la oratoria, para persuadir a sus oyentes de la
atilidad, honor o justicia de seguir su opinién. [133]

De ello puede inferirse, primero: que la exhortacién y
1a disuasién se dirigen al bien de quien da el consejo, no al
de aquel que lo solicita, lo cual es contrario al deber de un
consejero, ya que éste, por definicién, debe considerar no su
beneficio propio, sino el de aquel a quien da su opinién,
Y que orienta su consejo al propic beneficio es bastante ma-
nifiesto por el repetido y vehemente empefio o por el artificio
con que se da; no siéndole esto requerido, y procediendo, en
consecuencia, segln la ocasién, se dirige principalmente al
beneficio propio, y sélo de modo accidental, o en ningfin caso,
al bien de quien es aconsejado.

En segundo lugar, este uso de.la exhortacién y de Ia
disuasién tiene solamente lugar cuando un hombre habla a
una multitud, puesto que cuando la oracién se dirige a uno
solo, su interlocutor puede interrumpirle y examinar sus ra-
zones més rigurosamente que puede hacerlo una multitud, ya
que ésta se halla integrada por varios individuos que resultan
excestvos en niimero para entablar disputa o didlogo con quien
les habla de modo indiferente y a la vez.

En tercer lugar, que quienes exhortan y disuaden, cuando
son requeridos para emitir un consejo, son consejeros corrom-
pidos, como si estuvieran movidos por su propio interés, En
cfecto, por excelente que sea el consejo que den, quien lo
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da no es buen consejero, como no puede decirse que sea un
Juez justiciero quien da una sentencia justa a cambio de una
recompensa. Ahora bien, cuando un hombre puede mandar
legitimamente como un padre en su familia o un jefe en un
ejército, sus exhortaciones y disuasiones no son sélo legitimas,
sino también necesarias y Jaudables. No obstante, cuando ya no
son consejos sino Ordenes por las cuales se encomienda la
ejecucidn de un trabajo rudo, la necesidad unas veces y la hu-
manidad otras, requieren que la notifizacién se haga con dul-
zura, para que sirvan de estimulo, didndoles mas bien el tono
y la frase de un consejo, que el dspero lenguaje de una orden.

Ejemplos de Ia diferencia entre orden y consejo podemos
extraerlos de las formas de expresién usadas por la Sagrada
Escritura. No tengais otro Dios sino YO: no hagais para ti
mismo imagenes grabadas; no tomes el nombre de Dios en
vano; santifica el sibado; honra a us padres; mo mates; no
robes, etc., son Grdenes, porque la razdn en virtud de la
cual tenemos que obedecerlas esta fijada por la voluntad
de Dios, nuestro Rey, al cual estamos obligados a obedecer.
Pero las palabras: Vende todo lo que tienes, dalo a los pobres
y sigueme, implican un consejo, ya que la razén por la cnal
hemos de realizar esos actos se basa en nuestro propio bene-
ficio; a saber, que as{ tendremos un tesoro en el cielo. Las
palabras: Id a la aldea que esté delante de wosorros y luego
encontrareis una horrica atada, vy su borriguilla; soltadla, y
traddmela, son una orden; porque la razén de este acto ra-
dica en la voluntad de su duefio. En cambio las palabras:
Arrepentios y sed bautizados en el nombre de Jesis, son un
consejo, ya que la razén en virtud de la cual debemos realizar
ese acto no tiende 2 beneficio alguno de la Omnipotencia di-
vina, que siempre seguird siendo Rey, aunque nosotros nos
rebelemos, sino de nosotros mismos, que no tenemos otros
medios de evitar el castigo que. pende sobre nosotros, por
nuestros pecados.

La diferencia entre consejo y orden ha sido deducida, en
este caso, de la naturaleza del consejo, que consiste en inferir
el {134] beneficio o dafio que puede resultar para quien es
aconsejado, a base -de las consecuencias necesarias o probables
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de la accidn que se propone; de esa misma distincién pueden
derivarse también las diferencias existentes entre -conse-
jeros aptos e imeptos. Siendo la experiencia recuerdo de las
consecuencias de acciones semejantes, anteriormente observa-
das, v el consejo la expresién en virtud de la cual esta expe-
riencia se da a conocer a otro, las virtudes y defectos del
consejo coinciden con las virtudes y defectos intelectuales.
A la persona del Estado, le sirven sus consejeros como me-
moria y discurso mental. Pero a esta semejanza que existe en-
tre el Estado y ¢l hombre natural, va unida una discrepancia
de gran monta, a saber: que un hombre natural adquiere su
experiencia en los objetos naturales de los sentidos, que acthan
sobre €l sin pasién o interés propio, mientras que los que dan
consejo 2 la persona representativa de un Estado pueden tener,
y tienen a menudo, sus fines y pasiones particulares, que hacen
sus consejos siempre sospechosos, y a veces nada fidedignos.
Por consiguiente, podemos establecer como primera condicién
de un buen consejero: Que sus fines e interés no sean incom-
patibles con los fines e interés de aquel a quien aconsejam.

En segundo lugar, como la misién de un consejero, cuan-
do se procede a deliberar sobre alguna accién, es hacer ma-
nifiestas las consecuencias de ella, de tal modo que quien recibe
el consejo pueda ser informade de modo veraz y evidente,
debe presentar su opinién en términos tales que la verdad
aparezca, con la maxima evidencia, es decir, con un raciocinio
tan firme, con un lenguaje tan adecuado y significativo, y tan
breve como la evidencia lo permita. Por consiguiente, las
inferencias precipitadas y carentes de evidencia (tales como
las que sélo se apoyan en ejemplos o en la autoridad de los
libros, sin argumentar lo que es bueno o malo, sino aportando
s0lo testimonios de hecho o de. opinidn), las expresiones os-
curas, confusas y ambiguas, es decir, las frases metaféricas que
tienden a desatar las pasiones (desde el momento en que tales
razonamientos y expresiones sélo son utiles para decepcionar,
o para dirigir quien recibe el consejo hacia fines distintos de
los suyos propios) son contrarias a la misién de consejero.

En tercer lugar, como la capacidad de aconsejar procede
de la experiencia y del prolongado estudio, y nadie se presu-
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me que ticne experiencia en todas aquellas cosas que deben
ser conocidas para la administraciéon de un gran Estado, nadie
se presume que puede ser buen comsejero, sino en aquellos
negocios en los que no solamente estd muy wversado, sino sobre
los cuales ha meditado y consultado largamente, En efecto, si
s¢ tiene en cuenta que la misién de un FEstado consiste en
mantener el pueblo en paz, en el interior, y defenderlo contra
la invasidn extranjera, advertiremos que e€s preciso un gran
conocimiento de !a condicién del género humano, de los de-
rechos del gobierno, y de la naturaleza de la equidad, de la
ley, de la justicia y del honor, que no puede alcanzarse sin
estudio; asi como de la fortaleza, bienes y lugares, tanto del
propio pafs como de sus vecinos, y de las inclinaciones y
designios de todas las naciones que de algin modo pueden
perjudicarla. Todo esto no sc logra sine con una gran ex-
perienciz. De este ciimulo de requisitos no sélo la suma entera
[135] sino cada una de las porciones particulares requiere Iz
edad y la observacién de un hombre maduro, con estudios
més amplios que los ordinarios. Como he dicho anteriormente
(cap. vinn), el ingenio requerido para el consejo es lo que
se llama juicio. Las diferencias cntre los hombres, a este res-
pecto, proceden de la diferente educacién de algunos para
un género de estudio o de negocio, de otros para otro distinto.
Aunque para realizar ciertas cosas existan reglas infalibles
(como ocurre en ingenierfa y en edificacién, con las reglas
de la Geometria), toda la experiencia del mundo no puede
igualar al consejo que ha sido aprendido o derivado de la
regla. Y cuando la norma no existe, quien ticne mis expe-
riencia en un particular género de negocios, tiene, en conse-
cuencia, el mejor juicio, y debe ser el mejor consejero,

En cuarto lugar, para ser capaz de dar consejo 2 un Es-
tado, en un asunto que hace referencia a otro Estado, es se-
cesario estar informado de los convenios y relatos que vienen
de alli, ¥ de las noticias de tratados y otras transacciones de
los Estados entre si, cosa que nadie puede hacer sino aquellas
personas que el representante considere pertinentes. Por todo
ello podemos advertir que quienes no son llamados a consejo,
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no puede confiarse que puedan darlo satisfactoriamente en
tales casos.

En quinto lugar, suponiendo que el niimero de consejeros
sea igual, cs preferible oirlos aparte que no reunidos en asam-
blea, y esto por varias razones. En primer término, oyéndoles
aparte, tencis la opinidén de cada uno, mientras que en una
asamblea muchos de ellos expresan su opinién con un 7 o un
No, o con las manos o los pies, que no se mueven de modo
espontanco, sino por la elocuencia de otro; o por el temor
de desagradar, con su contradiccidn, a quicnes han hablado o
2 la asamblea entera; o por temor de aparecer mis tardo de
inteligencia que quienes han aplaudido la opinién contraria.
En segundo lugar, en una asamblea numerosa no puede evi-
tarse que haya algunos cuyos intereses son contrarios a los
del publico; y a éstos sus intereses les hacen apasionados, y
la pasién elocuentes, y la elocuencia suya atrae a otros a su
misma opinién. Porque las pasiones de los hombres, que ais-
ladamente son moderadas, como el calor de la llama, en
asamblea son como antorchas diversas que mutuamente se
inflaman (en especial cuando unos a otros se soplan con ora-
ciones), incendiando al stado, con la pretension de aconse-
jarlo. En tercer lugar, escuchando aparte a cada uno, cabe
examinar, cuando se necesita, la veracidad o probabilidad de
sus razones, y de las razones de la opinidn que da, por medio
de frecuentes interrupciones y objeciones, cosa que no puede
hacerse en una asamblea, donde, a cada dificil preguntz, un
hombre queda mis bien estupefacto y aturdido por la va-
riedad de los discursos que llueven sobre él, que informado
acerca del camino que debe tomar. Ademis, en una asamblea
numerosa, convocada para dar su opinién, no dejark de haber
algunos que tengan la ambicién de ser estimados y elocuentes
y duchos en politica, y que den su opinién teniendo en cuenta
no ya el asunto tratado, sino el aplauso que esperan para sus
abigarradas oraciones, tejidas con hilos policromos que per-
tenecen a diversos autores; ello es, en definitiva, una im-
pertinencia que impide toda consulta seria, y que faal-
mente se e~ [134] vita por el procedimiento de tomar consejo
en secreto. En cuarto lugar, en deliberaciones que deben ser
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mantenidas en secreto (cosa que con frecuencia ocurre en los
negocios plblicos) los consejos de varios, y en particular en
las grandes asambleas, necesitan confiar tales asuntos a grupos
més reducidos, constituidos por las personas versadas y en
cuya fidelidad se tiene mas confianza.

En conclusién, jquién se atreveriz a pedir, con riesgo
propio; el consejo de una gran asamblea, tratandose de casar
a sus hijos, disponer de sus tierras, gobernar su hogar o ad-

- ministrar su patrimonio privado, especialmente si entre los
consejeros existe quien no desea su prosperidad? Un hombre
que hace sus negocios con la ayuda de diversos y prudentes
consejeros, consultando con cada uno de ellos en aquelio que
entiende, es como quien utiliza buenos compafieros en el juego
de tennts, colocindolos en lugares adecuados. Sigue en per-
feccién quien usa sélo 'de su propio juicio, ya que no se apoya
en ningan otro. Pero quien es llevado de aqui para alld, res-
pecto a sus negocios, en un consejo forjado, no pudiéndose
mover sino por la pluralidad de las opiniones concordes, cuya
unién (aparte de la envidia o interés) resulta comiinmente
retardada por quienes disienten, ese lo hace el peor de todos,
como el jugador al que aun teniendo buenos compafieros
de juego, obstaculizan y retardan las discrepancias de pare-
cer, tanto mas cuanto mayor es el niimero de quienes in-
tervienen en el asunto, y en grado superlativo cuando entre
ellos hay uno o mas que desean su perdicién. Y aunque
es cierto que varios ojos ven mis que uno, no debe com-
prenderse asi cuando. se trata de varios consejeros, a no

- ser que entre éstos la resolucién final corresponda a un- solo
hombre. De otro modo, como varios ojos ven la misma cosa
en diversos planos, y propenden a mirar de soslayo su par-
ticular beneficio, quienes no estan dispuestos a perderlo de
vist, aunque miren con dos ojos sélo se fijan con uno. Fsta
es la causa de que ningln gran Estado popular pudiera con-
servarse sino cuando un enemigo exterior lo mantuvo unido, o
por la reputacién de alglin hombre eminente entre ellos, o por
el consejo secreto de unos pocos, o por el mutuo temor de
facciones iguales, y no por las deliberaciones abiertas de la
asamblea. Y en cuanto a los pequefios Estados, ya sean popu-

“lares o monédrquicos, no hay sabidurfa humana que pueda
conservarlos sino mientras dura la envidia entre sus vecinos,
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CAPITULO XXVI

De las LEYES CIVILES

Entiendo por leyes civiles aquellas que los hombres es-
tan obligados a observar porque son miembros no de este o
aquel Estado en patticular, sino de un Estado. En efecto, el
conocimiento de las leyes particulares [137] corresponde a
aquellos que profesan el estudio de las leyes de diversos pai-
ses; pero el conocimiento de la ley civil en general, a todos
los hombres. La antigua ley de Rome era llamada ley civil,
de la palabra civitas, que significa el Estado. Y los paises
que, habiendo estado sometidos al Imperio romano y gober-
nados por esta ley, conservan todavia una parte de ella, por-
que la estiman oportuna, [laman a esta parte ley civil, para
distinguirla del resto de sus propias leyes civiles. Pero no es
de esto de lo que voy hablar aqui: mi designio no es exponer
lo que es ley en un lugar o en otro, sino lo que es ley, tal
como lo hicieron Platén, Aristételes, Cicerén y otros varios,
sin hacer profesién del estudio de Ia ley.

Is evidente, en primer término, que ley en general no
es consejo, sino orden; y no orden de un hombre a otro, sino
solamente de aquel cuya orden se dirige a quien anterior-
mente- estd obligado a obedecerle. Y en cuanto a la ley civil,
aflade solamente al nombre de la persona que manda, que es
la persona civitatis, la persona del Estado.

Teniendo esto en cuenta, yo defino la ley civil de esta
manera: LEY CIVIL es, para cada siibdito, aquellas reglas que
el Estado le ha ordenado de palabra o por escrito o com otros
signos suficientes de la voluntad, para que las urilice en dis-
singuir lo justo de lo injusto, es decir, para establecer lo que
es contrario vy Lo que no es contrario a la ley,

En esta definicién no hay nada que no sea evidente desde
el principio, porque cualquiera puede observar que ciertas le-

217



PARTE I DEL ESTADO CAP, 26

yes se dirigen a todos los sGbditos en general; otras, a pro-
vincias particulares; algunas, 2 vocaciones especiales, y algunas
otras a determinados hombres: son, por consiguiente, leyes
para cada uno de aquellos a quienes la orden se dirige, y para
nadie mas. Asf, también, se advierte que las leyes son nor-
mas sobre lo justo y lo injusto, no pudiendo ser reputado
injusto lo que no sea contrario a ninguna ley. Del mismo
modo resulta que nadie puede hacer leyes sino el Estado, ya
que nuestra subordinacién es respecto del Estado solamente;
y que las rdenes deben ser manifestadas por signos suficien-
tes, ya que, de otro modo, un hombre no puede saber cémo
obedecerlas. Por consiguiente, cualquier cosa que por nece-
saria consecuencia sea deducida de esta definicién, debe ser
reconocida como verdadera. Y asi deduzco de ella lo que
sigue.

1. El legislador en todos los Estados es sélo el soberano,
ya sea un hombre como en la monarquia, o una asamblea
de hombres como en una democracia o aristocracia. Porque
legislador es el que hace la ley, y el Estado sélo prescribe y
ordena la observancia de aquellas reglas que llamamos le-
yes: por tanto, el Estado es el legislador. Pero el Estado no
es nadie, ni tiene capacidad de hacer una cosa sino por su
representante (es decir, por el soberano), y, por tanto, el
soberano es el fnico legislador. Por la misma razén, nadie
puede abrogar una ley establecida sino el soberano, ya que
una ley no es abrogada sino por otra ley que prohibe ponerla
en ejecucion.

2. El soberano de un Estado, ya sea una asamblea o un
hombre, no esta sujeto a las leyes civiles, ya que teniendo po-
der para hacer [138] y revocar las leyes, puede, cuando gus-
te, liberarse de esa ejecucidn, abrogando las leyes que le es-
torban y haciendo otras nuevas; por consiguiente, era libre
desde antes. En efecto, es libre aquel que puede ser libre cuan-
do quiera, Por otro lado, tampoco es posible para nadie
estar obligado a si mismo; porque quien puede ligar, puede
liberar, y por tanto, quien estd ligado a si mismo solamente,
no esta ligado.
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3. Cuando un prolongado uso adquiere la autoridad de
una ley, no es la duracién del tiempo lo que le da autoridad,
sino la voluntad del soberano, significada por su silencio (ya
que el silencio es, a veces, un argumento de aquiescencia};
y no es ley en tanto que el soberano siga en silencio respecto
de ella. Por consiguiente, si el soberano tuviera una cues-
tién de derecho fundada no en su voluntad presente, sino en las
leyes anteriormente promulgadas, el tiempo transcurrido no
puede traer ningdn perjuicio a su derecho, pero la cuestién
debe ser juzgada por la equidad., En efecto, muchas acciones
injustas, e injustas sentencias, permanecen incontroladas du-
rante mucho mas tiempo del que cualquiera puede recordar.
Nuestros juristas no tienen en cuenta otras leyes consuetudi-
narias, sino las que son razonables, y sostienen que las malas
costumbres deben ser abolidas. Pero el juicio de lo que es
razonable y de lo que debe ser abolido corresponde a quien
hace Ia ley, que es la asamblea soberana o monarca.

4. La ley de naturaleza y la ley civil se contienen una a
otra y son de igual extensién. En efecto, las leyes de naturaleza,
gue consisten en la equidad, la justicia, la gratitud y otras
virtudes morales que dependen de ellas, en la condicién de
mera naturaleza (tal como he dicho al final del capitulo xv}, no
son propiamente leyes, sino cualidades que disponen los hom-
bres a la paz y la obediencia. Desde el momento en que un
¥stado queda establecido, existen ya leyes, pero antes no: en-
tonces son drdenes del Estado, y, por consiguiente, leyes ci-
viles, porque es el poder soberano quien obliga 2 los hombres
a obedecerlas. En las disensiones entre particulares, para es-
tablecer lo que es equidad, y lo que es justicia, y lo que es
virtud moral, y darles caricter obligatorio, hay necesidad de
ordenanzas del poder soberano, y de castigos que serdn im-
puestos a quienes las quebranten; esas ordenanzas son, por
consiguiente, parte de la ley civil. Por tal razén, la ley de
naturaleza es una parte de la ley civil en todos los Estados
del mundo. Reciprocamente también, la ley civil es una parte
de los dictados de la naturaleza, ya que la justicia, es dedir,
el cumplimiento del pacto y el dar 2 cada uno lo suyo es un
dictado de la ley de naturaleza. Ahora bien, cada sibdito
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en un Estado ha estipulado su obediencia a la ley civil (ya
se2 uno con otro, como cuando se refinen para ‘constituir una
representacién”comun, o con el representante mismo, uno por
uno, cuando, sojuzgados por la fuerza, prometen obediencia
para conservar la vida); por tasto, la obediencia a la ley civil
es parte, también, de la ley de naturaleza. Ley civil y ley
natural no son especies diferentes, sino partes distintas de la
ley; de ellas, una parte es escrita, y se llama civil; la otra no
escrita, y se denomina natural. Ahora bien, el derecho de
naturaleza, es decir, la libertad natural del hombre, puede ser
limitada y restringida por la ley civil: mas afin, la finalidad de
hacer leyes no es otra sino esa restriccidn, sin la cual no puede
existir ley alguna. La ley no fue traida al mundo sino para
[139] limitar la libertad natural de los hombres individuales,
de tal modo que no pudieran dafiarse sino asistirse uno a otro
y mantenerse unidos contra el enemigo comiln.

5. Si el soberano de un Estado sojuzga a un pueblo que
ha vivido bajo el imperio de otras leyes escritas, y posterior-
mente lo gobierna por las mismas leyes con que antes se go-
bernaba, estas leyes son leyes civiles del vencedor y no del
Estado sometido. En efecto, el legislador no es aquel por cuya
autoridad se hicieron inicialmente las leyes, sino aquel otro por
cuya autoridad continfian siendo leyes, ahora. Por consiguiente,
donde existen diversas provincias, dentro del dominio de un
Estado, y en estas provincias diversidad de leyes, que coman-
mente se Ilaman costumbres de cada provincia singular, no
hemos de entender que estas costumbres tienen su fuerza so-
lamente por el tiempo transcurrido, sino porque eran, con
anterioridad, leyes escritas, o dadas a conocer de otro modo
por las constituciones y estatutos de sus soberanos. Ahora bien,
para que en todas las provincias de un dominio una ley no
escrita sea generalmente observada, sin que aparezca iniquidad
alguna en la observancia de la misma, esta ley no puede ser
sino una ley de naturaleza, que obliga por igual a ]a humanidad
entera.

6. Advirtiendo que todas las leyes, estén o no escritas,
reciben su autoridad y vigor de la voluntad del Estado, es
decir, de la voluntad del representante {que en una monar-
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quia es el monarca, y en otros Estados la asamblea soberana),
cualquiera se sorprenderi al ver de dénde proceden opiniones
tales como las halladas en los libros de los juristas eminentes
en distintos Estados, y en las que directamente, o por conse-
cuencia, hacen depender el poder legislativo de hombres par-
ticulares o jueces subalternos. Tal ocurre, por ejemplo, con la
creencia de que [z ley comdn no tiene otro comtrol sino el del
Parlamento; ello es verdad solamente cuando el Parlamento
tiene el poder soberano, y no puede ser reunido ni disuelto sino
por su propio arbitrio. En efecto, si existe algtn derecho en
alguien para disolverlo, entonces existe también un derecho
a controlarlo, y, por consiguiente, a controlar su control. Y,
por el contrario, si semejante derecho no existe, quien controla
las leyes no es el parlamentum, sino el rex in Parlamento, Y
cuando es soberano un Parlamento, por numerosos y sabios
que sean los hombres que relina, con cualquier motivo, de los
paises sujetos a él, nadie creerd que semejante asamblez haya
adquirido por tal causa el poder legislativo. Ademss, se dice:
los dos brazos de un Estado son la fuerza y la justicia, el pri-
mero de los cuales reside en el rey, mientras el otro esté de-
positado en manos del Parlamento. Como si un Estado pudiera
subsistir cuando la fuerza esté en manos de alguno a quien la
justicia no tenga autoridad para mandar y gobernar.

7. Convienen nuestros juristas en que esa ley nunca puede
ser contra la razdn; afirman también que Iz ley no es la letra
(es decir, la construccién legal), sino lo que estd de acuerdo
con la intencién del legislador. Todo esto es cierto, pero la du-
da estriba en qué razén habri de ser la que sea admitida como
ley. No puede tratarse de una razén privada, porque [140}
entonces existirfa entre las leyes tanta contradiccién como entre
las escuelas; ni tampoco (como pretende Sir Ed. Coke) en una
perfeccion artificial de la razén, adquirida mediante largo es- .
tudio, observacién y experiencia (como era su caso). En efecto,
es posible que un prolongado estudio aumente y confirme las
sentencias erréneas: pero cuando los hombres construyen sobre
falsos cimientos, cuanto mas edifican, mayor es la ruina; ¥s
ademis, las razones y resoluciones de aquellos que estudian ¥
observan con igual empleo de tiempo y diligencia, son y deben
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permanecer discordantes: por consiguiente, no es esta jurispry- -
dentia o sabiduria de los jueces subordinados, sino la razén del
Estado, nuestro hombre artificial, y sus mandamientos, lo que
constituye la ley. Y siendo el Estado, en su re~resentacién,
una sola persona, no puede ficilmente surgir ninguna contra-
diccién en las leyes; y cnando se produce, la misma razén es
capaz, por interpretacién o alteracién, para eliminarla. En todas
las Cortes de justicia es €l soberano (que personifica el Estado)
quien juzga. Los jueces subordinados deben tener en cuenta
la razén que motivé a su soberano a instituir aquella ley,
a la cual tiene que conformar su sentencia; sélo entonces es
la sentencia de su soberano; de otro modo es la suya propia,
y una sentencia injusta, en efecto.

8. Del hecho de que Ia ley es una orden, y una orden
consiste en la declaracidn o manifestacién de la voluntad
de quien manda, por medio de la palabra, de la escritura o de
algiin otro argumento suficiente de la misma, podemos inferir
que la orden dictada por un Estado es ley solamente para quie-
nes tienen medios de conocer la existencia de ella. Sobre los
imbéciles innatos, los nifios o los locos no hay ley, como no la
hay sobre las bestias; ni son capaces del titulo de justo e in-
justo, porque nunca tuvieron poder para realizar un pacto,
o para comprender las consecuencias del mismo, y, por consi-
guiente, nunca asumieron la misién de autorizar las acciones
de cualquier soberano, como deben hacer quicnes se convierten,
a s{ mismos, en un Estado. Y anilogamente a los que por na-
turaleza o accidente carecen de noticia de las leyes en general,
quienes por cualquier accidente no imputable a ellos mismos
carecen de medios para conocer la existencia de una ley par-
ticular, quedan excusados si no la observan, y, propiamente
hablando, esta ley no es ley para ellos, Es, por consiguiente,
necesario, considerar en este lugar qué argumentos y signos son
suficientes para el conocimiento de lo que es la ley, es decir,
cuil es la voluntad del soberano, tanto en las monarquias co-
mo en otras formas de gobierno.

En primer lugar, st existe una ley que obliga a todos los
sibditos sin excepeidn, v no es escrita, ni se ha publicado ~—por
cualquier otro procedimiento— en lugares adecuados para que
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de ella se tenga noticia, es una ley de naturaleza. En efecto,
cualquier cosa de que los hombres adquieran noticia y con-
sideren como ley no por las palabras de otros hombres, sino
por las de su propia razén, debe ser algo aceptable por la ra-
zén de todos los hombres; y esto con ninguna ley ocurre sino
con la ley de naturaleza. Por consiguiente, las leyes de la na-
turaleza no necesitan ni publicacién ni promulgacién, ya que
estin contenidas en esta sentencia, aprobada por todo el mundo:
No hagas @ otro lo gue ik consideres irrazonable que otro le
haga a 4. [1471] .

En segundo lugar, si existe una ley que obliga solamente
a alguna categoria de hombres, o a un hombre en particular,
v no estd escrita ni publicada verbalmente, entonces es también
una ley de naturaleza, conocida por los mismos argumentos y
signos que distinguen a sus titulares, en tal condicién de los
demis stbditos, Porque cualquier ley que no esté escrita o
promulgada de algtin modo por -quien la hizo, no puede ser
conocida de otra manera sino por la razén de aquel que ha
de obedecerla; y es también, por consiguiente, una ley no sélo
civil sino natural. Por ejemplo, si e! soberano emplea un mi-
nistro piblico sin comunicarle instrucciones escritas respecto a
lo que ha de hacer, ese ministro viene obligado a tomar por
instrucciones los dictados de la razén; asi como si instituye
un juez, éste ha de procurar que su sentencia se halle de acuer-
do con la razén de su soberano; e imaginindose siempre ésta
como equitativa, estd ligado a ella por la ley de naturaleza;
o si es un embajador (en todas las cosas no contenidas en sus
instrucciones escritas) debe considerar como instruccién lo que’
la razén le dicte como mas conducente al interés de su sobe-
rano; y asi puede decirse de todos los demis ministros de la
soberania, plblica y privada. Todas estas instrucciones de la ra-
z6n natural pueden ser comprendidas bajo el nombre corin
de fidelidad, que es una rama de la justicia natural.

Exceptuada la ley de naturaleza, las demas leyes deben
ser dadas a conocer a las personas obligadas a obedecerlas, sea
de palabra, o por escrito, o por alglin otro acto que manifies-
tamente proceda de la autoridad soberana. En efecto, la vo-
luntad de otro no puede ser advertida sino por sus propias
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palabras o actos, o por conjeturas tomadas de sus fines y pro-
pésitas, lo cual, en la persona del Estado, debe suponerse siem-
pre en armonia con la equidad y la razén. En los tiempos
antiguos, antes de que las cartas fucran de uso comiin, las leyes
eran reducidas en muchos casos a versos, para que el pueblo
llano, complaciéndose’ en cantarlas o recitarlas, pudiera mds
facilmente retenerlas en la memoria. Por la misma causa Sa-
lomdz recomienda a un hombre que ligue los diez mandamien-
tos *a sus diez dedos. Y en cuanto a la ley que Moisés di6 al
pueblo de Israel en la renovacién del pacto, *¢l les pide que
la ensefien a sus hijos, conversando acerca de ella, lo mismo
en casa que en ruta: cuando vayan a la cama o se levanten
de ella; v que la escriban en los montantes y dinteles de sus
casas; y que *refinan a las gentes, hombres, mujeres y nifios,
para escuchar su lectura,

- Tampoco basta que la ley sea escrita y publicada, sino que
han de existir, también, signos manifiestos de que procede de
la voluntad del soberano, En efecto, cuando los hombres pri-
vados ticnen o piensan tcner fuerza bastante para realizar sus
injustos designios, o perscguir sin peligro sus ambiciosos- fines,
pucden publicar como leyes lo que les plazea, sin autoridad
legislativa, o en contra de ella. Se requiere, por consiguiente,
no sélo la declaracién de la ley, sino la existencia de signos
suficiente del autor y de la autoridad. El autor o legislador
ha de ser, sin duda, evidente en cada Lstado, porque el so-
berano que habiendo sido instituido por el consentimiento de
cada uno, se supone suficientemente conocido por todos. Y
aunque la ignorancia y osadia de los hombres sea tal, en la
mayor parte de los casos, que cuando jr42] se disipa el re-
cuerdo de la primera constitucién de su Estado, no consideran
en virtud de qué poder cstan defendidos contra sus enemigos,
protegidos ¢n sus actividades, y afirmados en su derecho cuan-
do se les hace injuria; como ningin hombre que medite sobre
el particular puede abrigar duda alguna, no cabe tampoco ale-
gar ninguna excusa respecto a la ignorancia de dénde est si-
tuada la soberanfa. Es un dictado de la razén natural vy, por
consiguiente, una ley evidente de naturaleza, que nadiec debe
debilitar ese poder cuya proteccion él mismo ha demandado

224



PARTE It DEL ESTADO CAP. 26

o ha recibido, contra otros, con conocimiento suyo. Por con-
siguiente, nadic puede tener duda de quién es soberano, sino
por su propia culpa (cualesquiera que sean las razones que pue-
dan invocar los hombres malos). La dificultad consiste en la
evidencia de la autoridad derivada del soberano; la remocién
de esa dificultad depende del conocimiento de los registros pi-
blicos, de los consejos phblicos, de los ministros publicos y de
los tribunales ptiblicos, los cuales verifican suficientemente to-
das las leyes; verifican, digo, no autorizan;j porque la verifi-
cacién no es sino testimonio y registro, no la autoridad de la
ley que consiste, solamentc, en la orden del soberano.

Por tanto, si un hembre tiene una cuestiébn por injuria a
la ley de naturaleza, es decir, a la cquidad coman, la senten-
cia del juez, que por comisién tiene autoridad para conocer
tales causas, es una verificacién suficiente de la ley de natura-
leza en este caso individual. Porque aunque la opinién de uno
que profese el estudio de la ley sea Witil para evitar litigios,
no es sino una opinién: es decir, el juez debe comunicar a los
hombres lo que es ley, después de ofr la controversia.

Pero cuando la cuestién es de injuria o delito contra la
ley escrita, cada hombre, recurriendo por si mismo o por otros
2 los Registros, puede (si quiere) estar suficientemente infor-
mado antes de realizar tal injuria o delito, y establecer si es
injuria o no. Ni siquiera eso: porque cuando un hombre duda
de si el acto que realiza ¢s justo o injusto, y puede informarse
a si mismo si quiere, el acto realizado es ilegal. Del mismo
modo, quien se supone a si mismo injuriado, en un caso es-
tablecido por la ley cscrita que €l puede examinar por si mismo
0 por otros, si se querclla antes de consultar la ley, lo hace
injustamente, y mas bien procede a vejar otros hombres que
2 demandar su propio derecho.

Si la cuestion promovida es la de obediencia a un funcio-
nario plblico, oir leer la comisién para ¢l cargo que le ha sido
confiado, o tener medios de informarse de ello, cuando uno lo
desee, es una verificacién suficiente de su autoridad. En cfecto,
cada hombre esti obligado ‘a hacer todo cuanto pueda para
informarse por si mismo de todas las leyes escritas que pueden
afectar a sus acciones futuras. Conocido el legislador, y sufi-
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cientemente publicadas las leyes, sea por escrite o por la luz
de Ia naturaleza, todavia necesitan otra circunstancia muy ma-
terial para que sean obligatorias. Ciertamente no es en la letra
sino en la significacién, es decir, en la interpretacién auténtica
de Ia ley (que estriba en el sentido del legislador) donde ra-
dica l2 naturaleza de la ley. Por tanto, [143] la interpreta-
cién de todas las leyes depende de la autoridad soberana, y
los intérpretes no pueden ser sino aquellos que designe el so-
berano (sblo al cual deben los sbditos obediencia). De otro
modo la sagacidad de un intérprete puede hacer que la ley
tenga un sentido contrario al del soberano; entonces el intér-
prete se convierte en legislador.

Todas las leyes cscritas y no escritas tienen necesidad de
interpretacién. La ley no escrita de naturaleza, aunque sea fi-
cil de reconocer para aquellos que, sin parcialidad ni pasién,
hacen uso de su razén natural, y, por tanto, priva de toda
excusa 2 quienes la violan, si se tiene en cuenta que son pocos,
acaso ninguno, quienes en tales ocasiones no estin cegados por
su egoismo o por otra pasién, la ley de naturaleza se convierte
en la mis oscura de todas las leyes, y es, por consiguiente,
la mas necesitada de intérpretes capaces. Las leyes escritas,
cuando son breves, ficilmente son mal interpretadas, por los
diversos significados de una o dos palabras: si son largas, re-
sultan més oscuras por las significaciones diversas de varias
* palabras; en este sentido, ninguna ley escrita promulgada en
pocas o muchas palabras puede ser bien comprendida sin una

perfecta inteligencia de las causas finales para las cuales se
hizo la ley; y el conocimiento de estas causas finales reside
en el legislador. Por tanto, para él no puede haber en la ley
ningn nudo insoluble, ya sea porque puede hallar las extre-
" midades del mismo, y desatarlo, o porque puede elegir un
fin cualquiera (como hizo Alejendro con su espada, en el caso
del nudo gordiane) por medio del poder legislativo; cosa que
ning(n otro intérprete puede hacer. :

La interpretacién de las leyes de naturaleza no depende,
en un Estado, de los libros de filosofia moral. La autoridad
de los escritores, sin la autoridad del Estado, no convierte sus
opiniones en ley, por muy veraces que sean. Lo que vengo es-
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cribiendo en este tratado respecto a las virtudes morales y a su
necesidad para procurar y mantener la paz, aunque sea verdad
evidente, no es ley, por eso, en el momento actual, sino porque
en todos los Estados del mundo es parte de la ley avil, ya
que-aunque sea naturaleza razonable, sélo es ley por el poder
soberano. De otro modo serfa un gran error llamar a las leyes
de naturaleza leyes no escritas; acerca de esto vemos muchos
volimenes publicados, llenos de contradicciones entre unos'y
otros, y aun en un mismo libro.

La interpretacion de la ley de naturaleza es la sentencia
del juez, constituido por la ley soberana para oir y fallar las
controversias que de €l dependen; y consiste en la aplicacién
de 1a ley al caso debatido. En efecto, en el acto del juicio, el
juez no hace otra cosa sino considerar si la demanda de las
partes estd de acuerdo con la razén natural y con la equidad;
y la sentencia que da es, por consiguiente, la interpretacién de
la ley de naturaleza, interpretacién auténtica no porque es su
sentencia privada, sino porque la da por autorizacién del so-
berano; con cllo viene a ser la sentencia del soberano, que es
ley, en aquel entonces, para Jas partes en litigio. {144}

Ahora bicn, como no hay juez subordinado ni soberano que
‘no pueda errar en un juido de equidad, si posteriormente, en
otro caso anilogo, encuentra mis de acuerdo con la equidad dar
una sentencia contraria, estd obligado a hacerlo. Ningin error
humano se convierte en-ley suya, ni le ohliga a persistir en ¢l:
ni {por la misma razén) se convierte en ley para otros jueces,
aunque haya hecho promesa de seguirla. En efecto, aunque una
sentencia equivocada que sé dé por autorizacién del soberano,
si €l la conoce y la permite, viene a constituir una nueva ley
{cvando las leyes son mutables, e incluso las pequefias circuns-
tancias son idénticas), en cambio, en las leyes inmutables, tales
como son las leyes de naturaleza, no existen leyes respecto
a Jos mismos o a otros jueces, en los cascs anilogos que puedan
ocurrir posteriormente. Los principes se suceden #no a otro, y
un juez pasa y otro viene, pero ni el cielo ni la tierra se van,
ni un solo titulo de la ley de naturaleza desaparece, tampoco,
porque es la eterna ley de Dios. Por tanto, entre todas las
sentencias de los jueces anteriores, que siempre han sido, no
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pueden, todas juntas, hacer una ley contraria a la equidad na-
tural. Ninglin ejemplo de jueces anteriores puede garantizar
una sentencia irracional, ni librar al juez actual de la preocu-
pacién de estudiar lo que es la equidad (cn el caso que ha
de juzgar), segln los principios de su propia razén natural,
Por ejemplo, va contra la ley de naturaleza castigar al inocente,
¢ Inocente es quien judicialmente queda liberado y reconocido

“como inocente por ¢l juez. Supongamos ahora el caso de que

un hombre es acusado de un delito capital, y teniendo en cuenta
el poder y la malicia de 2]gln enemigo, y la frecuente corrup-
ci6n y parcialidad de Jos jueces, escapa por temor z lo que
puede ocurrir, y posteriormente es detenido y conducido ante
un tribunal legal donde resulta que no cra culpable del delito,
y en consecuencia queda liberado, no obstante lo cual se le
condena a perder sus bienes; esto es una manifiesta conde-
nacién del inocente. Afirmo, por consigujente, que no hay Ju-
gar en el mundo donde esto pueda constituir la interpretacion
de una ley de naturaleza, o ser converfido en ley por las
sentencias de los jueces anteriores que hicieron lo mismo. Quien
juzgd primero juzgd injustamente, y ninguna injusticia puede
ser modelo de juicio para los jueces sucesivos. Puede existir
una ley escrita que prohiba huir al inocente, y le castigue por
haber escapado; pero que la fuga por temor a un dafio deba
ser constderada como presuncién de culpabilidad, cuando un
hombre ha sido ya judicialmente absuelto del delito, es con-
trario a la naturaleza de la presuncién, quc no tiene ya lugar
después de emitido el fallo. Sin embargo, esta opinion es con-
trovertida por un gran jurista de la ley comiin en Inglaterra.
Si un inocenie, dice, es acusado de felonia, y escapa por temor
a esa acusacicn, aungue judicialmente quede liberado del cargo
de felonta, si se averigua que huys por tal causa, debe perder
10dos sus bienes, castillos, crédites vy acciones a pesar de su
inocencia. En efecto, en cuanto @ la pérdida de ello, la ley no
admitiré prueba conire la presuncion legal fundada en el hecho
de su huida. AsT veis que un inocente, judicialmente liberado,
@ pesar de su inocencia (cuando ninguna ley escrita le prohibfa .
huir), dcspues de su liberacién resulta condenado, por una
presuncion legal, a perder todos- los bienes que posee. Si la
ley funda sobre su hufda una presuncién del hecho (que cra
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sustancial) Ja sen- [145| tencia debié haber sido sustancial
también; si la presuncion no era hecho ipor qué habia de
perder sus bienes? Por tanto esto no es ley de Inglaterra, ni
es una condena fundada sobre una presuncién de ley, sino
sobre la presuncién de los jueces. Es, también, contrario a la
ley afirmar que ninguna prueba debe ser admitida contra una
presuncién de ley. En efecto, todos los jueces, soberanos y
subordinados, cuando rehusan escuchar pruebas rehusan hacer
justicia: aunque la sentencia sea justa, los jueces que condenan
sin atender las pruebas ofrecidas son jueces injustos, y su pre-
sunctén no es sino prejuicio, cosa que ningn hombre debe
llevar consigo a la sede de la justicia, cualesquiera que sean
los juicios precedentes o ejemplos que pretenda seguir. Existen
otras cosas de esta naturaleza en las que los juicios de los
hombres han sido pervertidos por confiar en los precedentes;
pero esto bastara para mostrar que aunque la sentencia del juez
sea una ley para la parte que litiga, no lo es para cualquier
juez que le suceda en el ejercicio de ese cargo.

De la misma manera, cuando se trata del significado de
Ias leyes escritas, no es intérprete de ellas quien se limita a
escribir un comentario sobre las mismas. En efecto, los comen-
tarios estdn mas sujetos a objecién que el texto mismo, y por
tanto necesitan otros comentarios, con lo cual no tendrian fin
tales interpretaciones. Por esta causa, a menos que cxista un
intérprete autorizado por el soberano, del cual no pueden apar-
tarse los jueces subordinados, el intérprete no puede ser otro
que el juez ordinario, del mismo modo que ocurre en los casos
de la ley no escrita; v sus sentencias deben ser reconocidas por
quien pleitea como leyes en este caso particular; ahora bien,
no obligan a otros jueces a dar juicios analogos en casos se-
mejantes, porque un juez puede errar en la2 interpretacién de
[a ley escrita, pero ningln crror de un juez subordinado puede
cambiar la ley que constituye una sentencia general del so-
berano.

En las leyes escritas, los hombres suelen establecer una
diferencia entre la letra y la sentencia de la ley. Cuando por
letra se entiende cualquiera cosa que puede ser inferida de
las meras palabras, esa distincién es correcta, porque los sig-
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nificados de Ja mayoria de las palabras son ambiguos, bien
por si mismos o por el uso metafdrico que de ellos se hace,
y el argumento puede ser exhibido en diversos sentidos; en
cambio, sélo hay un sentido de la ley. Ahora bien, si por letra
se entiende el sentido literal, entonces la letra y la sentencia
o intencién de la ley son una misma cosa, porque el sentido
literal es aquel que el legislador se proponia significar por la
letra de la ley. En efecto, se supone siempre que la intencién
del legislador es la equidad, pues seria una gran contumelia
para el juez pensar otra cosa del soberano. Por consiguiente,
si el texto de la ley no autoriza plenamente una sentencia
razonable, debe suplirle con Ja ley de naturaleza, o, si el caso
es dificil, suspender el juicio hasta que haya recibido una auto-
rizacién mas amplia. Por ejemplo, una ley escrita ordena que
quien sea arrojado de su casa por la fuerza, por la fuerza sea
restituido en =lla: pero supongamos que un hombre, por ne-
eligencia, deja su casa vacfa, y al regresar es arrojado por la
fuerza, caso para el cual no existe una ley concreta. Es evi-
[146] dente que este caso est2 contenido en la misma lcy,
* pues de otro modo no habria remedio, en absoluto, cosa que
puede suponerse contraria a la voluntad del legislador. A su
vez el texto de la ley ordena juzgar de acuerdo con la evi-
dencia: un hombre es acusado falsamente de un hecho que el
juez mismo vio realizar a otro, distinto del acusado. En este
caso, ni puede seguirse el texto de la ley para condenar al
inocente, ni el juez debe sentenciar contra la evidencia del
testimonio, porque la letra de la ley es lo contrario: solicitara
del soberano la designacién de otro juez, y el primero serd
testigo. De este modo el inconveniente que resulta de las me-
ras palabras de una ley escrita puede llevar al juez a la inten-
cién de la ley, haciendo que ésta se interprete, asi, de la mejor
manera; sin embargo, ninguna tncomodidad puede garantizar
una sentencia contra la ley, porque cada juez de lo bueno y
de lo malo, no es juez de lo que es conveniente o inconveniente
para el Estado.

Las aptitudes requeridas en un buen intérprete de la ley,
cs decir, en un buen juez, no son las mismas que las que sc
exigen de un abogado, especialmente en el estudio de las leyes.
Porque del mismo modo que un juez, cuando ha de tomar
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referencias del hecho, no ha de hacerlo sino de los testigos,
asf también no debe informarse de la ley por otro conducto
que por el de los estatutos y constituciones del soberano, ale-
gados en el juicio, o declarades a €l por quien tiene autoridad
del poder soberano para declararlos; y no necesita preocuparse
por anticipado de cudl serd su juicio, porque lo que él debe
decir respecto al hecho, le habri de ser suministrado por los
testigos, y lo que debe decir en materia de ley, por quienes
en sus alegaciones lo manifiestan y tienen autoridad para in-
terpretarlo en el lugar mismo. Los Lores del Parlamento en
Inglaterra eran jueces, y muchas causas dificiles han sido oidas
y falladas por ellos; sin embargo, pocos, entre esos Lores, eran
muy versados en ¢l estudio de las leyes, y pocos habian hecho
profesién de ellas; y aunque consultaban con juristas desig-
nados para comparecer en aquella oportunidad y cuestidn, so-
lamente aquéllos tenian la autoridad para dictar sentencia. Del
mismo modo en los juicios ordinarios de derecho, doce hom-
bres del pueblo llano son los jueces, y dan sentencia no sdlo
respecto del hecho sino del derecho, y se pronuncian simple-
mente por el demandante o por el demandado; es decir, son
jueces no solamente del hecho sino también del derecho, y
en materia de delito no sélo determinan si existié o no, sino
que establecen si fuc asesinato, khomicidio, felonia, asalto u otra
cosa, conforme a las calificaciones de la ley; pero como no 's¢
supone que conocen la ley por si mismos, existe alguien que
tiene autoridad para informarles de ello en ¢l caso particular
que han de juzgar, Ahora bien, aunque no juzguen de acuerdo
con lo que se les dice, no estan sujetos por ¢llo a penalidad
alguna, a menos que aparezca que lo hicieron contra su con-
clencia, o que fueron corrompidos por via de cohecho.

Lo que hace un buen juez o un buen intérprete de las
leyes es, en primer término, una correcta comprension de la
principal ley de naturaleza, llamada equidad, que no depen-
diendo de la lectura de los escritos de otros hombres, sino de la
bondad del propio raciocinio natural [147] del hombre, se
presume que es mas frecuente en quienes han tenido mas po-
sibilidades y mayor inclinacién para meditar sobre ellas. En
segundo lugar, desprecio de innecesarias riguezas y preferen-
cias. En tercer término, ser capaz de despojarse a si mismo, en
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el juicio, de todo temor, miedo, amar, odio y compasién. En
cuarto lugar, y por Gltimo, paciencia para oir, atencidn diligen-
te en escuchatr, y memoria para retener, asimilar v aplicar lo
que se ha oido.

La distincién y division de las leyes ha sido hecha de di-
versas maneras, scglin los difercntes métodos aplicados por
quienes han escrito sobre ellas. En efecto, es una cosa que no
depende de la naturaleza, sino del propésito del escritor, v es
auxiliar de cualquier otro método del hombre. En la Insti-
tuta de Justiniano encontramos siete clases distintas de leyes
civiles. Primera los edictos, constituciones y epistolas del prin-
cipe, es decir, del emperador, puesto que el poder entero del
pueblo residia en él. Anilogas a éstas son las proclamaciones
de los reyes de Inglaterra.

2. Los decretos del pueblo entero de Roma (incluyendo
el Senado) cuando eran aplicados a la cuestion por el Senado.
Estas eran leyes, en primer lugar, por virtud del poder so-
berano que residfa en el pueblo; y si no eran abrogadas por
_ los emperadores seguian siendo leyes por la autoridad impe-
rial. En efecto, todas las leyes que obligan se considera que
son leyes emanadas de la autoridad que tiene poder para abro-
garlas. Semejantes cn cierto modo a estas leyes son las Leyes
del Parlamento en Inglaterra.

1. Los decretos del pueblo lano (con exclusién del Sena-
do) cuando eran aplicados a la cuestién por los tribunales del
pueblo. En efecto, los decretos que no eran abrogados por los
emperadores seguian siendo leyes por la autoridad imperial.
Analogas a éstas fueron las drdenes de la Camara de los Co-
munes en Inglaterra.

4. Senatus consulta, u érdenes del Senado, porque cuando
el pueblo de Roma se hizo tan numeroso que resultaba ya in-
conveniente reunirlo, se consideré adecuado por el emperador
que sc consultara al Senado, en lugar de hacerlo al pueblo.
Estas disposiciones tienen cierta semejanza con las Actas del
Conscjo.

5. Los edictos de los pretores y, en algunos casos, los de
los ediles, cuyo cargo vicne a corresponder al de los Justicias
mayores en las Cortes de Inglaterra.
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6. Responsa prudentusm, que eran las sentencias y opinio-
nes de aquellos juristas a quiencs ¢l emperador dio autoridad
para interpretar la ley y para resolver las cuestiones que en
materia de ley eran sometidas a su opinién; estas respuestas
obligan a los jueces, al dar sus juicios, por mandato de las
constituciones imperiales, y serfan como. las recopilaciones de
casos juzgados, si la ley de Imglaterra obligara a otros jucces
a observarlas. En efecto, los jueces de la ley coman de 7s-
glaterra no son propiamente jueces, sino jurisconsultos, a quie-
pes Jos jueces, es decir, los lores o doce hombres del pueblo
llano, deben pedir opinién en materia de ley.

7. Finalmente las costumbres no escritas (que en su propia
naturaleza son una imitacién de la ley), por el consentimiento
tacito del emperador, en caso de que no scan contrarias a la
ley de naturaleza, son verdaderas leyes.

Otra divisién de las leyes es cn wnaturales y positivas. Son
leyes wmatu- [148] rales las que han sido leyes por toda la
eternidad, y no solamente se llaman leyes #naturales, sino tam-
bién leyes morales, porque descansan en las virtudes morales,
como la justicia, la equidad y todos los hibitos del intelecto
que conducen a la paz y a la caridad; a ellos me he referido
ya en los capitulos x1v y xv.

Positivas son aquellas que no han existido desde la eterni-
dad, sino que han sido instituidas como leyes por la voluntad
de quienes tuvieron poder soberano sobre otros, y o bien son
formuladas, cscritas o dadas a conocer a los hombres por zl-
gun otro argumento de Ia voluntad de su legislador.

A su vez, entre las leyes positivas unas son kumanas, otras
divinas, y entre las leyes humanas positivas, unas son distri-
butivas, otras penales. Son distributivas las que determinan los
derechos de los stibditos, declarando a cada hombre en virtud
de qué adquierc y manticne su propiedad sobre las tierras o
bienes, y su derecho o libertad de accién: estas leyes se di-
rigen a todos los sibditos. Son pemales las que declaran qué
penalidad debe infligirse a quienes han violado la ley, y se
dirigen a los ministros y funcionarios establecidos para ejecu-
tarlas, En efecto, aunque cada sibdito debe estar informado
de los castigos que por anticipado se instituycron para esas
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transgresiones, la orden no se dirige al delincyente (del cual
ha de suponcrse que no se castigard conscientemente a si mis-
mo), sine a los minjstros pblicos instituidos para que las penas
sean ejecutadas, Ilstas leves penales se encuentran escritas en
Ia mayor parte de los casos con las leyes distributivas, y a veces
se denominan sentencias. En cfecto, todas las leyes son juicios:
generales o sentencias del legislador, como cada sentencia par-
ticular. cs, 2 su vez, una ley para aquel cuyo caso ¢s juzgado.

Las leyes positivas divinas (puesto que las leyes naturales,
siendo eternas 'y universales, sou todas divinas} son aquellas
que siendo mandamientos de Dios (no por toda la eternidad,
ni universalmente dirigidas a todos los hombres, sino sélo a
unas ciertas gentes o a determinadas personas) son declaradas
como tales por aquellos 2 quienes Dios ha-autorizado para ha-
cer dicha declaraciéon. Ahora bien jcémo puede ser conocida
csta autoridad otorgada al hombre para declarar que dichas
lcyes positivas son leyes de Dios? Dios puede ordenar a un
hombre, por via sobrenatural, que dé leycs a otros hombres,
Pero como es consustancial a la ley que los obligados por ella
adquieran el convencimiento de la autoridad de quien la de-
clara, y nosotros no podemos, naturalmente, adquirirlo direc-
tamente de Dios gcdmo puede un hombre, sin revelacion
sobrenatural, asegurarse de la revelacion recibida por el
declarante, y cémo puede verse obligado o obedecerla? Por lo
que respecta a la primera cuestibn: cdmo un hombre puede
adquirir Ia evidencia de la revelacidn de otro, sin una revela-
cién particular hecha a él mismo, es evidentemente imposible;
parque si un hombre puede ser inducido a creer tal revelacién
por los milagros que ve hacer a quien pretende posecrla, o por
la extraordinaria santidad de su vida, o por la extraordinaria
sabiduria y felicidad de sus acciones (todo lo cnal son signos
extraordinarios del favor divino), sin embargo, todo ello no es
testimanio cierto de una revelacién especial. Los milagros son
obras maravillosas, pero lo que es maravilloso para unos puede
no serlo para otros. La santidad puede fingirse, y la felicidad
visible en este mundo resulta ser, en muchos casos, obra de
Dios por causas naturales [149] ¥ ordinarias. Por consiguiente,
ningGn hombre puede saber de modoe infalible, por razdn
natural, que otro ha tenido una revelacién sobrenatural de lz
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voluntad divina; sélo puede haber una creenciz, y segin que
los signos de ésta aparezcan mayores ¢ menorcs, la creencia
es unas veces mias firme y otras mds débil,

En cuanto a la segunda cucstién dc ¢dmo puede ser obli-
gado a obedecerla, no es tan ardua. Fn efecto, si la ley exige
que no se proceda contra la ley de naturaleza {que cs, indu-
dablemente, ley divina) y el interesado se proponc obedecerla,
queda obligado por su propio acto; obligado, digo, a obede-
cerla, no obligado a creer en clla, ya que las creencias y
meditaciones de los hombres no estin sujetas a los mandatos
sing, sélo, 2 la operacion de Dios, de modo ordinario o ex-
traordinario. La fe en la ley sobrenatural no es una realizacidn,
sino, s6lo, un asentimiento a2 la misma, y no una obligacién
que ofrecemos a Dios, sino un don que Dios otorga libremente
a quien le agrada; como, por otra parte, la incredulidad no
es un quecbrantamiento de algunas de sus leyes, sino un repudio
de todas ellas, excepto las leyes naturales. Cuanto vengo afir-
mando puede esclarecerse mis todavia mediante ejemplos y
testimonios concernientes a este punto y extraidos de la Sagrada
Escritura. El pacto que Dios hizo con Abraham (por mode
sobrenatural) cra asi: *Este serdé mi pacto, que guardareis
entre mi vy vosolros y tu simiente después de ti. La descen-
dencia de Abraham no tuvo esta revelacidn, ni siquiera
existia cntonces; constitufa, sin embargo, una parte del pac-
to, y estaba obligada a obedecer lo que Abraham les ma-
nifestara como ley de Dios: cosa que ellos no podian hacer
sing en virtud de la obediencia que debfan a sus padres, los
cuales {si no cstin sujetos a ningin otro poder terrenal,
como ocurria en el caso de Abraham) ticnen poder soberano
sobre sus hijos y sus stervos. A su vez, cuando Dios dijo a
Abrakam: En ti deben quedsr bendecidas todas las naciones
de la tierra; porgue yo 5é gue té ordemards a tus hijos y a
e hogar, después de ti, que tomen la via del Sesor y obscrven
la rectitud y el juicio, cs manifiesto que la obediencia de su
familia, que no habia tenido revelacién, dependia de la obli-
gacién primitiva de obedecer a su soberano. Fn ¢l monte Sinaf
sélo Moisés subié a comunicarse con Dios, prohibiéndose que
el pueblo lo hiciera, bajo pena de muerte; sin embargo, es-
taban obligados a dbedecer tado lo que Moisds les declard
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como ley de Dios. iPor qué razdn si no por la de sumision
espontanca podian decir: Hdblanos y te oiremos, pero no dejes
que Dios nos hable a nosotros, o moriremos? En estos dos pa-
sajes aparece suficientemente claro que en un Estado, un sah-
dito que no tiene una revelacién cierta y segura, particular-
mente dirigida a si mismo, de la voluntad de Dios, ha de
obedecer como tal el mandato del Estado; en efecto, si los
hombres tuvicran libertad para considerar como mandamientos
de Dios sus propios sucfios y fantasias, o los suefios y fanta-
sfas de los particulares, dificilmente dos hombres se pondrian
de acuerdo acerca de lo que es mandamiento de Dios; v aun
a ese respecto cada hombre desobedeceria los mandamientos del
Estado. Concluyo, por consiguiente, que en todas las cosas que
no son contrarias a la ley moral (es decir, a la ley de natu-
raleza) todos los siibditos estin obligados a obedecer como ley
divina la que se declara como tal por las leyes del Estado.
Fsto es evidente para cualquiera razén humana, pues lo que
no se hace contra la ley de naturaleza puede ser convertido en
ley en nombre de quien |150] tiene ¢l poder soberano; y no
existe razén en virtud de la cual los hombres estén menos obli-
gades, si esto se propone en nombre de Dies. Ademis, no
existe lugar en ¢l mundo donde sea tolerable que los hombres
reconozean otros mandamientos de Dios que los declarados
como tales por ¢l Estado. Los Estados cristianos castigan a
quienes se rebelan contra la religién cristiana, y todos los de-
mis Estados castigan a cuantos instituyen una religién prohi-
bida. Fn efecto, en todo aquello que no esté regulado por el
Estado, es de cquidad (que es la ley de naturaleza, y, por
consiguiente, una ley cterna de Dios) que cada hombre pueda
gozar por igual .de su libertad.

Existe todavia otra distincién de las leyes, en fundamen-
tales y no fundameniales; pero nunca pude comprender, cn
ningln autor, qué se entiende por ley fundamental. No obs-
tante, con toda razén pueden distinguirse las leyes de esa
manera. :

Se estima como ley fundamental, en un Estado, aquella
en virtud de la cual, cuando la ley se suprime, el Estado decae
y queda totalmente arruinade, como una construccidn cuyos
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cmientos se destruyen. Por consiguiente, ley fundamental es
aquella por la cual los sibditos estin obligados a mantener
cualquier poder que se dé al soberano, sea monarca o
asamblea soberana, sin el cual el Estado no puede subsistir;
tal es el poder de hacer la paz y la guerra, dc instituir jucces,
de elegir funcionaries y de realizar todo aquello que se con-
sidere necesario para el bien plblico. Es ley no fundamental
aquella cuya abrogacién no Ileva consigo la desintegracion del
Estado; tales son, por ejemplo, las leyes concernientes a las
controversias entre un sibdito y otro. Y baste esto ya, cn
cuanto a la divisién de las leyes.

Fncuentro que las palabras lex civilis v jus civile, es decir,
ley y derecho civil, estin usadas de modo promiscuo para una
misma cosa, incluse entre los autores mis cultos, pero no de-
berfa ocurrir asi, En efecto, derecho es libertad: concretamente,
aquella libertad que la ley civil nos deja. Pero la ley civil
cs una obligacidn, y nos arrebata la libertad que nos dié la ley
de naturaleza. La naturaleza otorgd a cada hombre el derecho
a protegerse a sI mismo por su propia fuerza, y a invadir a
un vecine sospechoso, por via de prevencién; pero la ley aivil
suprime esta libertad cn todos los cases en que la proteccién
. legal puede imponerse de modo seguro. Fn este sentido lex v
jus son diferentes de odligacidn y libertad.

Anilogamente, los términos leyes y cartas sc utilizan pro-
miscuamente para la misma cosa. Sin embargo, las cartas son
donaciones del soberano, y no leyes, sino exenciones a la ley.
La frase utilizada en una ley cs jubeo, injungo; es decir, men-
doy ordenn; la frasc de una carta es dedi, concessi; he dado,
he comiedido: pero Jo que se ha dado ¢ concedido a un hombre
uo se le impone como ley. Puede hacerse una ley para obligar
a todos los sitbditos de un Estado: una libertad o carta se re-
ficre tan s6lo a un hombre o a una parte del pueblo, Porque
decir que todos los habitantes de un Estado tienen libertad
en un caso cualquiera, es tanto como decir que en aquel caso
no se hizo ley alguna, o que, habiéndosc hecho, sc halla abroga-
dz al presente. {151}
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CAPITULO XXV

De lOJ‘ DELITOS, EXIMENTES Yy ATENUANTES

Un pecado no es solamente una transgresién de la ley, si-
no, también, un desprecio al legislador, porque tal desprecio
constituye, de una vez, un quebrantamiento de todas sus leyes.
Por consiguiente, puede consistir no sélo en la comisién de
un hecho, o en la enunciacién de palabras prohibidas por las
leyes, o en la omisién de lo que la ley ordena, sino también
en la intencidn o propésito de transgredir. En efecto, el pro-
posito de quebrantar la ley implica cierto grade de desprecio
a aquel a quien corresponde verla ejecutada. Experimentar,.
aunque sea en la imaginacién solamente, el deleité de poseer
los bienes, los sirvientes o la mujer de otro, sin intencidn de
tomarlo por la fuerza o por el fraude, no constituye un
quebrantamiento de la ley que dice: No codiciaris; ni el pla-
cer que un hombre puede tener imaginando o sofiando la
muerte de aquel de cuya vida no espera otra cosa sino dafio y
sinsabores, es un pecado, sino la resolucién de poner en ejer-
cicio alglin acto que tienda a ello, En efecto, complacerse en .
la ficcion de aquello que agradaria a un hombre si llegara a
realizarse, es una pasion tan inherente a la naturaleza del hom-
bre y de cualquiera otra criatura viva que hacer de ello un pe-
cado, seria convertir en pecado, también, el hecho de ser hom-
bre. Tales consideraciones me han hecho pensar con severidad
excesiva de quienes sostienen .que las primeras. mociones de la
mente, annque constrefiidas por el temor de Dios, son los
pecados. No obstante, confieso que es mas juicioso equivocarse
por este lado que por el contrario.

DeLiTo es un pecado que consiste en la comisién (por acto
o por palabra) de lo que la ley prohibe, o en la omisidn de
lo que ordena. Asi, pues, todo delito es un pecado: en cambi,
no todo pecado es un delito. Proponerse robar o matar es un
pecado, aunque no se traduzca en palabras o en hechos, porque
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Dios, que ve los pensamientos del hombre, puede cargarselo
en cuenta; pero hasta que se manifieste por alguna cosa hecha
o dicha, en virtud de la cual la intencién pueda ser argiiida
por un juez humano, no tiene el nombre de delito: esta dis-
tincién era observada por los griegos en las palabras dudompa
y Bydnpe o dley la primera de ellas (que traducida significa
pecado)) implica violacién de una ley cualquiera, mientras que
las Gltimas (que se traducen por Zelito) significan solamente
aquel pecado de que un hombre puede acusar a otro. Respecto
a las intenciones que nunca se manifiestan por un acto externo,
no existe lugar para la acusactén humana. Del mismo modo,
los latinos significan por peccatum, que quiere decir pecado,
toda forma de desviacién de la ley, mientras que como crimen
(palabra que deriva de cerno, que significa percibir) conside-
ran solamente aquellos pecados que pueden ser evidenciados
ante un juez v que, por tanto, no son meras intenciones.

De esta relacién entre ¢l pecado y la ley, y entre el delito
y la ley civil, puede inferirse: primero, que donde la ley cesa,
ce- [152] sa ¢l pecado. Pero como la ley de naturaleza es
eterna, la violacién de pactos, la ingratitud, la arroganda y
todos los hechos contrarios a una virtud moral, nunca pueden
cesar de ser pecado. En segundo lugar, que cesando la ley
civil, cesa el delito, porque no subsistiendo ninguna otra ley si-
no la ds naturaleza, no existe lugar para la acusacién, puesto
que cada hombre es su propio juez, acusado solamente por su
propia conciencia y alumbrado sélo por la clevacion de sus
propias intenciones. Por consiguiente, cuando su mtencidn es
recta, su hecho no es pecado: en caso contrario, su hecho
es pecado, pero no delito. En tercer término, que cuando cesa
el poder soberano cesa también el delito: en efecto, donde no
existe tal poder no hay proteccién que pueda derivarse de la
ley, v por consiguiente, cada uno puede protegerse a si mismo
por su propia fuerza, ya que al instituirse un poder soberano
nadie puede suponerse que renuncie al dérecho de conservar
su propio cuerpo, para cuya salvaguardia fue, precisamente,
instituida la soberania. Ahora bicn, esto ha de comprenderse
solamente de quienes no han contribuido par si mismos a
apartarse del podcr, instituido para protegttlﬁs, ya que esto,
desde el principio, constituiria un delito. '
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La fuente de todo delito estriba en algiin defecto del en-
tendimiento, o en algln error en el razonar, o en alguna vio-
lencia repentina de las pasiones. Defecto en el entendimiento
es ignorancia; en el razonamiento, apinion errénea. A su vez,
la ignorancia es de tres clases: de la ley, del soberano y de 1a
pena. La ignorancia de la ley de naturaleza no excusa a nadie,
porque en cuanto una persona ha alcanzado el uso de razén, se
la supone consciente de que no debe hacer a otro lo que no
quiere que le hagan a ¢l Por tanto, ¢n cualquier lugar a donde
vaya un hambre, si hace algo contrario 2 esa ley, es un delito.
St un hombre vienc de las indias a nuestras tierras, y persuade
a los hombres para que reciban una nueva religion, o les en-
sefiz alguna cosz que tiende 2 fomentar la desobediencia de
las leyes de este pafs, por muy persuadido que esté de la verdad
de lo que ensefia comete un delito, y puede ser justamente
castigado por razén del mismo, na sélo porque su dactrina es
falsa, sino, también, porque hace algo que no aprobaria en
otro: concretamente, que yendo de nuestro pais 'se propu-
siera alterar la religién en el suyo. Ahora bien, la ignorancia
de Ia ley civil excusard 2 un hombre en un pais extraio, hasta
que le sea declarada; hasta entonces, ninguna ley civil es
obligatoria.

Dec la misma manera, si la ley civil del pais propia de
un hombre no se halla tan suficientemente declarada que él
pueda conocerla si quiere, ni la accién contra la ley de natu-
raleza, la ignorancia es una buena excusa: en los demas casos,
Ia ignorancia de la ley civil no exime.

La ignorancia del poder soberano en la localidad que es la
ordinaria residencia de un hombre, no le excusa, porque debe
adquirir noticia del poder por el cual ha sido protegido alli.

La ignorancia de la pena, cuando la ley es declarada, no
exime a nadie. En efecto, al quebrantar la ley, que sin el temor
de la pena consecuente no serfa una ley sino palabras vanas,
incurre en penalidad, aunque no sepa cuil es ésta; y es asi
porque quien voluntariamente realiza una accién acepta todas
las consecuencias conocidas de ella. El castigo es una consecuen-
cia manifiesta de Iz violacién de las leyes en cada [153] Es-
tado; castigo gue si esti determinado ya por Ia ley, sc halla
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sujeto a ésta; en caso contrario el castigo a que puede estar
sujeto resulta arbitrario. Fs de razén que quien hace una in-
juria sin otra limitacién que la de su voluntad, debe sufrir
castigo sin otra limitacién que la de su voluntad cuya ley es
por ello violada.

Ahora bien, cuando una pena se asocia al delito en la ley
misma, o ha sido usualmente infligida en casos anilogos, en-
tonces el delincuente queda eximido de una mayor penalidad.
En efecto, si de antemano se conoce el castigo, cuanda éste no
es bastante grande para disuadir de la accidn, constituye un
estimulo para ella, porque cuando los hombres comparan el
beneficio de la injustica por ellos cometida con el dafio que
representa su castigo, por razén de naturaleza eligen lo que re-
sulta preferible para ellos, y por tanto, cuando son castigados
mis de lo que la ley habfa determinado anteriormente, o mis
que otros fueron castigados por el mismo crimen, es la ley
la que los induce al mal o los lleva al error.

Ninguna ley promulgada después de realizado un acto,
puede hacer de éste un delito, porque si el hecho es contra la
ley de naturaleza, la ley existia ya antes de la acién; pero
de una ley positiva no puede tenerse noticia antes de que se

- promulgue, v, por tanto, no puede ser obligatoria. Ahora bien,
por la razén inmediatamente alegada antes, cuando la ley que
prohibe un hecho se hace antes que el hecho se realice, quien
realiza el hecho queda sujeto a la pena ulteriormente estable-
cda, en aso de que anteriormente una pena no menor hubiera
sido dada a conocer por escrito o por via de ejemplo.

Por defecto en el razonar {es decir, por error} propenden
los hombres a violar la ley en tres aspectos. Primero, por
presuncién de falsos principios, como es la errdnea apreca-
dén de que en todos los lugares y en todos los tiempos las
acciones injustas han sido autorizadas por la fuerza, asi como
las victorias de quienes las han cometido, y que cuando los
hombres poderosos «uebrantan las leyes de su pafs consideran -
a los mis débiles y a los fracasados en sus empresas como los
finicos delincuentes, tomando, ademas, como principios y mo-
tivos: de su razonamiento, frases como las siguientes: Que la
Justicia no es sino una palabra vena; gque tode aguello que un
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hombre pueda obtener por su propia actividad vy fortuna ss
suyo; que la priciica de lodas las naciones no puede ser in-
Justa; que los ejemplos de tiempos anteriores son buenos ar-
gumentos para kacer lo mismo otra wvez, ¥ otras muchas de
este género. Admitido esto, ninglin acto por si mismo puede
ser delito, sino que lo serd o no (no por la ley sino) sepin
¢l {xito de quien lo cometa; y el mismo hecho resulta vir-
tuoso ¢ vicioso, segln disponga Ja fortunz; de manera que lo
que Mario considerd como delito, Sie lo estima meritoria, y
César (subsistiendo las mismas leyes) lo convierte de nuevo
en delito, provocando todo ello una constante perturbacién de
la paz del Estado.

En segundo lugar, por falsos maestros que o bicn hacen
una crronea interpretacion de la ley de naturaleza, poniéndola,
por consiguiente, en contradiccién con la ley civil, o bien en-
seilan como leyes doctrinas propias o tradicones de tiempos
antiguos que son incompatibles con el deber de un siibdito.

En tercer lugar, por inferencias errdncas de verdaderos
principios, lo cual sucede eominmente a los hombres que son
rapidos y precipitados en deadir [154] y resolver lo que ha-
ran; asi ocurre con agucllos que tienen una gran opinion de
su propia inteligencia, ¥ creen que las cosas de csta naturaleza
no requieren tiempo y estudio, sino, solamente, una experien-
cia comn y un buen talento naturzl, de lo cual nadic sc en-
cuentra a si mismo desprovisto: en cambio, el conocimiento de
lo justo y de lo injusto, que no es menos difial, nadie pre-
tende tenerlo sin un estudio amplio vy prolongado. De estos
defectos cn el razonar, ninguno puede excusar (aunque alguno
de cllos sea susceptible de atenuar) un delito en quien aspire
a la administracién de sus propios negocios; mucho menos en
quicnes desempefian un cargo piblico, va que presumen de
poseer una razén, sobre cuya falta habrian de apoyar la exencién.

Entre las pasiones que con mayor frecucencia son causa de
delito una es la vanagloria; es decir, la inscnsata estimacién
de la propia valia; como s la diferencia de dignidad fuera un
“efecto de su ingenio, riqueza, linaje o alguna otra calidad na-
tural que no dependa de la voluntad de quienes tienen auto-
ridad emunada del soberano. De aqui procede la- presunaidn,

242



PARTE I DEL E£E8TADC cAap, 27

en que tales hombres se hallan, de que los castigos establecidos
por las leyes y generalmente extendidos a tados los shbditos,
10 deben ser infligidos a ellos con el mismo rigor con que
descargan sobre los hombres pobres, oscuros v sencillos, que se
comprenden bajo la denominacién de walgo.

Por lo comiin ocurre, como consccuencia, que quienes se
estiman a i mismos par la grandeza de sus caudales, se aven-
turan a realizar delitos con la esperanza de escapar al castigo
corrompiendo la justicia pablica u obteniendo ¢l perdén a
carabio de dinero u otras recompensas,

Y que quicnes tienen muchos y poderosos parientes, y
quienes gozan de popularidad y han ganado reputacién entre
la mulitud, se animan a violar las leyes con la esperanza de
oprimir el poder, al cual corresponde ejecutarlas.

Y quiencs tiencn una elevada v falsa opinién de su propia
sabduria, toman a su cargo la reprension de las acciones y ponen
en tela de juicio la autoridad de quien gobierna, trastornando
las leyes con sus discursas piblicos, en ¢l sentide de que
nada debe ser delito sino la que reclaman sus propios designios.
Ocurre también que algunos de estos hombres se jactan de
aquellos delitos que consisten en el ejercicio de Ja astucia y en
el engafio a los vecinos, v picnsan que sus designios son exce-
stvamente sutiles para ser advertidos. He aqui lo que yo con-
sidero coma efectos de una falsa presuncién de su propia
sabiduria, Fntre quienes son los primeros instigadores de per-
turbacién en el Fstado {y esto no puede ocurnir si no cxiste
una guerra civil}, muy pocos logran conservar su vida tienipo
bastante para ver realizados sus nuevos designios: asi que el
beneficio de sus delitos redunda en favor de la posteridad, tal
como ellos sélo en tiltimo lugar hubieran deseado, Jo cual ar-
guyc que no tenfan tanta sagacidad como ellos pensaban. Y
quicties engaiian confiando en que no serin descubiertos, se
engafian a si mismos (ya que la oscuridad en la cual creen
hzllarse envueltos no es otra cosa que su propia ceguera); y
no son mis sabios que los nifios que picnsan cstar escondidas
eando se tapan los ojos.

Generalmente todos los hombres animados por la wvana-
gloria (a menos gue sean [155] timoratos) cstin sujetos a
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la ira, ya que son mis propensos que otros a considerar como
desprecio la ordinaria libertad de la conversacién. Y pocos
delitos existen que no puedan ser producidos por la ira.

En cuanto a los delitos que se engendran en las pasiones del
odio, la concupiscencia, la ambicién y la codicia, son tan obvios
a la experiencia y al entendimiento de todos, que no hace falta
decir nada de ellos, salvo que son dolencias tan consustan-
clales a la naturaleza, lo mismo del hombre que de todas las
criaturas vivas, que sélo un uso extraordinario de la razén,
o una severidad constante en castigarlos puede impedir sus
efectos. Porque en las cosas odiadas encuentran los hombres
una molestia continua e inconfesable; por lo cual o la paciencia
humana se impone, o precisa hallar la tranquilidad eliminan-
do el poder de quien molesta. Lo primero es dificil; lo se-
gundo resulta muchas veces imposible sin cierta violacién
de la ley. La ambicién y la codicia son, también, pasiones
absorbentes y opresoras, y, en cambio, la razén no siempre actlia
para resistirlas; por tanto, en cuanto la esperanza de impunidad
aparece, se manifiestan sus efectos. En cuanto a la concupiscen-
cta, lo que le falta de continuidad le sobra de vehemencia,
lo cual basta para disipar el temor de castigos inciertos o
fciles de evitar.

De todas las pasiones la que en menor grado inclina al
hombre a quebrantar las leyes es el miedo. Exceptuando al-

. gunas naturalezas generosas, es la finica cosa, cuando existe
una apariencia de provecho o placer, derivadas del quebranta-
miento de las leyes, que hace que los hombres las observen.
Sin embargo, en muchos casos puede cometerse un delito por
miedo. '

Un miedo cualquiera no justifica la accién que produce,
sino sélo el miedo a un dafie corporal, lo que llamamos temor
fisico, y del cual uno no sabe cémo liberarse sino por la ac-
cién, Si un hombre se ve asaltado y teme por su muerte
inmediata, de la cual no’ ve cémo escapar sino hiriendo 2
quien le acomete, si lo hiere de muerte no comete un delito,
porque al instituir un Estado nadie renuncié a la defensa de
su vida o de sus miembros, cuando la ley no puede llegar a
tiempo para asistirlo. Pero matar 2 un hombre porque de sus
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acciones o amenazas puedo argiiir que su deseo es matarme
(cuando tengo oportunidad y medios de pedir proteccién al
poder soberano), es un delito. Por otra parte, si un hombre
escucha palabras desagradables o pequefias injurias (para las
cuales las leyes no han sefialado castigo alguno, ni pensado que
quien tiene uso de razén vaya a preocuparse de ellas) y teme
que si no toma venganza incurrird en el desprecio ajeno, v,
como consecuencia, se hallard expuesto.a que otros le injurien
de igual modo; y para evitar esto quebranta la ley y se pro-
tege a s{ mismo para el futuro, por el terror que le inspira
la venganza privada, entonces comete un delito, porque el dafio
no es corpdreo sino imaginario y (aunque en este rincén del
mundo se considera intolerable por una costumbre que co-
menzd no hace muchos afios entre gente joven y vanidosa)
tan leve que una persona consciente de su propio valor no
hard caso de él. Igualmente, un hombre puede temer a los
espiritus, bien sea por su propia supersticidn o por dar exce-
sivo crédito a otros hombres que le hablan de extrafios [156]
suefios y visiones; y puede hacérseles creer que recibird per-
juicio por hacer u omitir diversas cosas cuya accién u omistén,
sin embargo, es contraria a las leyes. Lo que por tal razén se
haga u omita no puede excusarse por dicho temor, sino que
es un delito. En efccto (tal como he mostrado anteriormente,
en el capitulo 11) los suefios no son, naturalmente, sino fan-
tasias o imigenes que se conservan mientras dormimos, a base
de las impresioncs que nuestros sentidos han recibido ante-
riormente, cuando estaban despiertos; y cuando los hombres,
por algn accidente, no tienen la seguridad de que dormian,
creen que vieron visiones reales, y, por tanto, quien se atreve
2 quebrantar la ley a base de su suefio propio o del ajeno, o
de una pretendida visién, o de otra idea del poder de los es-
piritus invisibles, distinta de la permitida por el Estado, se
aparta de la ley de naturaleza, lo cual implica una cierta
ofensa, y sigue los dictados de su propia imaginacién o del
cerebro de otro individuo, sin que pueda saber si significa al-
guna cosa o nada, ni si quien le comunica su suefio dice verdad
o mentira; porque si a cualquier particular se le permitiera
hacer esto (como podria hacerlo por la ley de naturaleza, si
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alguna cxistiera) no podria existir ninguna ley, y el Estado
quedaria disueifo.

De estos diferentes origenes de delitos se infiere, desde
luego, que no todos los delitos (contra lo que afirmaban los
estoicos de los ticmpos antiguos) son del mismo linaje. No
sélo existe lugar para la EXiMENTE, en virtud de la cual llega
a probarse que lo que parezca ser un delito no lo es en abso-
luto, sino también para la aTEnvuaciON, en cuya virtud el
delito que parecia grande se aminora. En efecto, aunque
todos los delitos merezcan por igual el nombre de injustica,
del mismo modo que toda desviacion de la linea recta implica
una cierta sinuosidad, como observaron acertadamente los es-
toicos, no debe deducirse de esto que todos los delitos sean
igualroente injustos, del mismo mode que no todas las lineas
curvas son igualmente curvas; cosa que los estoicos no tuvieron
en cuenta cuando considersban un delito tan grande matar
una gallina, en contra de la ley, como matar al propio padre,

Lo que excusa totalmente un hecho y climina de &l Ja
naturaleza de delito no puede ser otra cosa sino lo que, al
mismo tiempo, suprime la obligacién establecida por la ley.
En efecto, una vez cometido un hecho contra la ley, si quien
lo cometié estaba obligado 2 ella, su acto no puede ser otra
cosa que un delito.

La falta de medios de conocer la ley exime totalmente.
En efecto, la ley de la cual uno no tiene medio de informarse,
no es obligatoria. Pero la falta de diligencia en averiguar no
puede ser considerada como falta de medios, ni quien presume
de razén bastante para el gobierno de sus propios negocios
puede suponerse que carece de medios para conocer las leyes
de naturaleza, porgue estos medios son conocidos por la razon
que presume poseer: solo los nifios y los locos pueden tener
excusa en las ofensas que realizan contra la ley natural,

Cuando un hombre esti cautivo o cn poder del enemigo
(y se halla en poder del enemigo lo mismo si lo estd su persona
que sus medios de vida), si esta situacién no se debe a culpa
suya, césa la obligacién de la ley, ya que debe obedecer al
enemigo o morir, ¥ por consiguiente, tal obediencia no es un
delito, porque nadie estz obligado (cuando falla la proteccion
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de la ley) a dejar de protegerse 2 si mismo por los mejores
medios que pueda. [157]

Siun hombre, por terror a la muerte inminente, se ve obli-
gado a realizar un acto en contra de la ley, queda excusado
totalmente, ya que mnguna ley pucde obligarle a renunciar
a su propia conservacién, Suponiendo que una ley fuera obli-
gatoriz, un hombre razonarfa de este modo: §i #o Jo hago,
moriré ahora; 5i lo hago, moriré después; por consiguiente,
haciéndolo he asegurado una vida miés larga. La naturaleza,
por lo tanto, le compele a realizar el acto.

Cuando un hombre esti desprovisto de alimento o de otra
cosa necesaria para su vida, y no puede protegerse a sf mismo
de ningtn otro modo sino realizando algln acto contra la ley,
como, por ejemplo, cuando en periodos de gran escasez toma
el alimento por la fuerza, o roba lo que no puede obtener
por dincro o por caridad, o en defensa de su vida arrebata la
espada de manos de otro hombre, queda totalmente eximido
por la razén que antes alegamos.

Por otra parte, los hechos efectuados contra la ley por
autorizacién de otro, quedan excusados por esta autorizacidn,
y recacn sobre el autor, porgue nadie debe acusar su propio
acto en otro que no es mas que su instrumento; en cambio,
no queda eximido contra una tercera persona injuriada por
ello, porque en esa violacién de la ley tanto el autor comd el
actor sen delincuentes. De aqui se deduce que si la persona o
fa asamblea que tiene el poder soberano, ordera a un hombre
que haga algo contrario a una ley anterior, la realizacion de
ese acto queda totalmente eximida, porque no debe conde-
narsc a si mismo, ya que el mismo soberano es el autor, y lo
que justamente no puede ser condenado por el soberano, no
puede, en justicia, ser castigado por ninglin otro. A su vez,
cuando ¢l soberano ordena alguna cosa hecha contra una ley
anterior suya, la orden, respecto a este hecho particular, cons-
tituye una abrogacion de la ley.

Si el hombre o asamblea que tiene cl poder soberano re-
pudia un derecho esencial a la soberanfa, mediante el cual -
aumenta en el sibdito cualquiera libertad incompatible con el
poder soberano, es decir, con la verdadera esencia de un Es-
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tado, si el sibdito rehusara obedecer la orden en alguna cosa
contraria 2 la libertad otorgada, ello constituirfz, a pesar de
todo, un pecado contrario a la obligacién del stibdito, ya que
éste debe conocer lo que es incompatible con la soberania, pues<
to que ésta se instituyS por su propio consentimiento y para
su propia defensa, y la libertad incompatible con ello no pudo
ser otorgada sino por ignorancia de las perniciosas consecuen-
cias'que trae consigo. Pero si no solamente desobedece, sino
que, ademis, resiste a un funcionario publico en la ejecucién
de la aludida orden, entonces comete un delito, ya que (sin
quebrantamiento de la paz) podia haber formulado querella
para ver reconocido su derecho.

Los grados de delito s¢ establecen segiin diversas escalas,
y se miden: primero, por la malignidad de la fuente o causa;
segundo, por el contagio del ejemplo; tercero, por el dafio
del efecto; y cuarto, por la concurrencia de tiempos, lugares
y personas.

El mismo hecho realizado contra la ley, si procede de la
presuncién de fortaleza, riqueza o amistades para resistir a
quienes han de ejecutar la ley, es un delito mas grande que
si procede de la esperanza de no ser descubierto o de escapar
huyendo. En efecto, la presuncibn de una impu- [158]
nidad basada en la fuerza es una raiz de la cual brota, en todo
tiempo y en todo género de tentaciones, un desprecio a todas
las leyes, ya que en ese Gltimo caso €l temor al peligro, que
obliga a huir 2 un hombre, le hace mas obediente para el futuro.
Un delito que conocemos como tal, resulta mayor que el mismo
delito procedente de una falsa persuasién, de que constituye
un acto legitimo. En efecto, quien lo comete a conciencia, pre-
sume de su fuerza o de otro poder que le estimula a come-
terlo otra vez; en cambio, quien lo hace por error, en cuanto
le advierten de ello vuelve a conformarse con la ley, Aquel
cuyo error procede de la autoridad de un maestro o de un
intérprete de la ley, piiblicamente autorizade, no es tan cul-
- pable como aquel otro cuyo error deriva de una perentoria
prosecucién de sus propios principios y razonamientos, En
efecto, lo que ensefia uno que instruye por autorizacién pd-
blica, lo ensefia, en realidad, el Estado, y tiene una apariencia
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de ley, mientras la misma autoridad lo controla; y en todos
los delitos que no contienen en si una negacién del poder
soberano, ni son contra una ley evidente, exime de modo total:
mientras que quien funda sus acciones sobre su juicio privado
se mantendri en pie o caeri, de acuerdo con la rectitud o
error del mismo.

El mismo hecho, si ha sido constantemente castigado en
otros hombres, es un delito mayor que si hubiera habido otros
ejemplos precedentes de impunidad, ya que aquellos ejemplos
son otros tantos auspicios de impunidad, ofrecidos por el
soberano mismo. Y como quien provee a un hombre con seme-
jante esperanza y presuncién de gracia, estimulindole a ofen-
der, tiene una participacién en la ofensa, no puede, razona-
_ blemente, cargar la culpa entera sobre el ofensor.

Un delito que tiene como origen una pasién repentina, no
es tan grande como si deriva de una larga meditacién.
En el primer caso existe una posibilidad de atenuacion, basada
en la general debilidad de la naturaleza humana; ahora bien,
quien lo hace con premeditaciéon obra de modo circunspecto,
derra los ojos al castigo con que la ley amenaza, y a las
consecuencias del mismo, frente a la sociedad humana; tedo
lo' cual ha despreciado al cometer el delito, pospeniéndolo a
sus propios apetitos. Ahora bien, no existe pasién repentina
suficiente para una excusa total, porque todo el tiempo trans-
currido entre el conocimiento de la ley y la comisién del
hecho debe ser considerado como periodo de deliberacién, ya
que, meditando sobre la ley, cabe rectificar la irregularidad
de las pasiones. ‘

En cuanto la ley es piiblicamente promulgada, e interpre-
tada con asiduidad ante el pueblo entero, un hecho realizado
contra ella constituye un delito mayor que si no se procura
upa informacién semejante, y los siibditos la averiguan con
dificultad, incertidumbre e interrupcién de la exigencia de que
la ley se cumpla, teniendo que ser informados por individuos
particulares; en este caso, parte de la falta descarga sobre la
abulia general, mientras que en el primero existe aparente

negligencia que no dcja de implicar cierto desprccm al poder
soberano. . :
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Aquellos hechos que fa ley condena expresamente, pero
que ¢l legislador ticitamente aprueba por otros signos mani-
fiestos de su voluntad, son delitos menores que los mismos
hechos condenados por la ley y por el legislador. Si adverti-
mos que la voluntad del legislador es una ley, aparccen [159]
en este caso dos leyes contradictorias que excusarian totalmente
si los-hombres estuvieran obligados a tener noticia de la apro-
bacion del soberano por otros argumentos distintos de los
expresados por su mandato, Ahora bicn, coma existen castigos
no sélo consiguientes a lz transgresién de la ley, sino también
a Ja obscrvancia de ella, el legislador es, en parte, causante
de la transgresion, y, por consiguiente, no pucde razonable-
mente imputarse a] delincuente la totalidad del delito. Por
cjemplo, la ley condena los duelos, y ¢l castigo se hace nece-
sario. Yero, a su vez, quien rehusa batirse estd expuesto al
desprecio v 2 12 burla, sin remedio; a veces, es el mismo so-
berans yuien lo considera indigno de desempefiar algin cargo
o mando en Lu guerra. Si en consideracin a ello acepta el duelo,
temendo en cuenta que todos los hombres se propdnen recta-
mente gozar de una buena opinidn tn quicnes ejercen el poder
soberano, ¢n razdn no deberi ser castigado riguresamente, y
una parte de Ia falta deberd recaer sobre ¢l que castiga, Lo
que dige no implica un afin de dar rienda suelta a las ven-
ganzas privadas o a cualquier otro géners de desobediencia,
sino que los gobernantes deben cuidar de no dar pabulo, io-
directamente, 2 una vosa que de modo directo prohiben. Los
ejemplos de los principes respecto a quienes los contemplan,
son y han sido sierpre mids vigorosos para gobernar sus ac-
ciones que las leyes mismas. Y aunque nuestro deber consiste
en hacer no lo que ellos hacen, sino lo que dicen, semejante
deber nuuca serd cumplido hasta que plazca a Dios dar a los
hombres una gracia extraordinaria y sobrenatural para seguir
este precepto.

Por otro lado, si comparames los delitos con el agravio de
sus cfectos, en primer término, el mismo hecho cuando re-
dunda en perjuicio de varios es mayor que cuando redunda
en dafio de unos pocos. Por consiguiente, cuando un hecho
dafia no sélo en el presente sino, también, por ejemplo, en el
futuro, constituye un delito mayor que si el dafio slo se
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limita 2] presente, ya que el primero cs un delito fértil, y
extiende y multiplica el dafio, micntras que el scgundo es
improductivo. Mantencr doctrinas contrarias a la religién es-
tablecida en ¢l Estado es una falta mayor en un sacerdote
autorizado que en una persona privada. Otro tanto es, en €l
vivir de modo profano o incontinente, o realizar un acto irre-
ligioso cualquiera. Asi también, en un profesor de leycs,
mantener algn punto o realizar algln acto que tienda a
debilitar el poder soberano, ¢s un delito mayor que en otro
hombre: asunismo, en un hombre que tiene reputacion de
sabiduria, hasta el punto de que sus consejos son seguidos
u sus acclones imitadas por los demis, ¢l acto que realiza contra
{a ley es un delito mayor que el mismo hecho efectuado por
otro, porgue tales hombres no solamente cometen delito, sino
que lo ensefian como ley a todos los demis hombres, Por lo
general, todos los delitos son mayores por el escandalo que
dan, es decir, porque son un obstaculo para el débil, que no
consideras tanto el camino en que se aventura como a2 luz
de que otros hombres sor portadores, delante de €l

Asi también, los hechos de hostilidad contra la presente
organizacion del Fstado son delitos mayores que los mismos
actos realizados contra personas particularcs, porque el estrago
se extiende por s§ mismo a todos. Tal ocurre con la revelacidn
de Tas fuerzas o de los secretos del Estado a un enemigo; con
los atentados que se cometen contra el representante del Es-
tado, sea un monarca o una asamblea; y con todo ¢wanto de
l160] palabra o de hecho, tiende a disminuir la autoridad del
mismo, seu en el momento presente o en tiempos sucesivos:
estos delitos eran denominados por los latinos crimiria lese
majeitatis, y consisten en un designio o acto contrario 2 una
ley fundamental. '

Anilogamente, aquellos delitos que rinden juidios sin
¢fecto son delitos mayores que las injurias hechas a una o a
unas pocas personas; del mismo modo que recibir dinero por
emitic un falso testimonio es un delito mayor que engafiar
de otro modo a un hombre acerca de una misma suma u otra
mayor. En efecto, no s6lo yerra quien fracasa en estos juicios,
sino que todos los juicios se hacen indtiles y el caso queda
abandonado a la fuerza y la venganza privada.
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Asi también, el robo y el fraude al tesoro o a las rentas
piiblicas es un delito mayor que el robo o el fraude hecho a
un particular, ya que robar al erario ptiblico es robar a varios
a un tiempo.

As{ también, la usurpacién fraudulenta del ministerio pa-
blico, la falsificacién de los sellos pliblicos o de las acufiaciones
pliblicas, asi como la usurpacién de la personalidad de un par-
ticular, o de su sello, a causa del fraude correspondiente, re-
dunda en perjuicio de varios. »

De los hechos contra la ley, efectuados contra particulares,
el delito mayor es aquel en que el dafo resulta mas sensible,
a juicio del comin de los hombres. Por consigniente,

Matar en contra de la ley es un delito mayor que cualquier
otro dafio, conservandose la vida.

Matar con tormento, mayor que matar simplcmente.

Mutilacién de un miembro, mayor que el despojo de los
bienes de un hombre.

Despojar a un hombre de sus bienes por terror a la muerte
o a ser herido, es delito mayor que la sustraccién clandestina.

Y sustraer clandestinamente, mayor que obtenerlo por con-
sentimiento fraudulento.

La violacién de la castidad por la fuerza, mayor que por
la seduccidn.

Y de una mujer casada, mayor que de una soltera.

Todas estas cosas estan comitnmente evaluadas asi, aunque
algunos hombres son mis o menos sensibles 2 la misma ofensa.
No obstante, la ley no considera la inclinacién particular sino
la general de la especie humana.

Por consiguiente, la ofensa que los hombres hacen por
contumelia, mediante palabras o gestos, cuando no producen
otro dafio- que el agravio presente de quien lo recibe fue poco
‘atendida en las leyes de los griegos, romanos y otros Estados
antiguos y modernos, suponiéndose que la verdadera causa
de tal agravio no consiste en la contumeliz, 12 cual no prende
en hombres conscientes de su propia virtud, sino en la pusi-
lanimidad de quien es ofendido por ello.
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Un delito contra un particular puede resultar agravado por
la persona, tiempo y lugar. Matar al propio padre es un delito
mayor que matar a otra persona, porque, aunque ha rendido
su poder a la ley civil, el padre debe ser honrado como
soberano, puesto que tuvo originariamente ese poder, por na-
turaleza. Robar a2 un pobre [161] es un delito mayor que
robar a un rico, ya que para el pobre el dafio es mas sensible.

Un delito cometido en tiempo o lugar destinado a la de-
vocién es mayor que si se comete en otro lugar y tiempo, por-
que revela un mayor desprecio de la ley.

Podrian afiadirse otros ejemplos de agravacién y atenuacién,
pero con los citados hemos establecido ya cuan obvio es para
cada hombre tener en cuenta el mvel de cualquier otro delito
que se considere.

Por Gltimo, como en la mayoria de los delitos se hace una
injuria no solamente a un hombre privado, sino también al
Estado, el mismo delito, cuando la acusacién se hace en nombre
del Estado, se denomina delito péblico, y cuando se hace en
nombre de un particular, delito privado. Los juicios relacio-
nados con ellos se llaman publicos, judicia publica, o pleitos
de Ia corona; y pleitos privados. En cuanto a la acusacién de
asesinato, si el acusador es un particular, el pleito es privado;
si el acusador es el soberano, el pleito es publico.
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CAPITULO XXVIII

De las pENAs y de Jas RECOMPENSAS

Una eENA es un dasio infligido por la autoridad piblica
sobre alguien que ha hecko u omitido lo que se juzga por la
misma asutoridad como una transgresion de la ley, con el fin
de que la voluntad de los hombres pueda quedar, de este mo-
do, mejor dispuesta para la obediencia.

Antes de que yo deduzca alguna cosa de esta definicién,
precisa contestar a una cuestion de mucha importancia, a sa-
ber: por qué puerta penetra el derecho o autoridad de cas-
tigar, en cada caso. En efecto, por lo que antes se ha dicho,
nadie se supone ligado por el pacto a no resistir a Ja violencia,
¥y, por consiguiente, no puede pretenderse que haya dado nin-
gun derecho a otro para poner violentamente las manos sobre
su persona. Al instituirse un Estado, cada uno renuncia al
derecho de defender a otro, pero no al de defenderse a st
mismo. El mismo se obliga 2 asistir 2 quien tiene la soberanfa,
cuando castiga a los demis; pero no cuando le castiga a €l
mismo. Pactar esa asistencia al soberano para que éste castigue
a otro, a menos que quien pacta tenga un derecho a hacerlo é1
mismo, no es darle un derecho a castigar. Es, por consiguicnte,
manifiesto que el derecho que el Estado (es decir, aquel o
aquellos que lo representan) tiene para castigar, no esti fun-
dado en ninguna concesién o donacién de los subditos. Pero
ya he mostrado anteriormente que antes de la institucién del
Estado, cada hombre tiene un derecho a todas las cosas, y a
hacer lo que considera necesario para su propia conservacién,
sojuzgando, daflando o matando 2 un hombre cualquiera para
lograrlo. En esto estriba el fundamento del derecho de castigar
[162] que es ejercido en cada Estado. En efecto, los stbditos
no dan a} soberano este derecho, sino que, solamente, al des-
pojarse de los suyos, Ie robustecen para que use su derecho
propio como le parezca adecuado para la conservacién de todos
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ellos: asi que no fue un derecho dado, sino dejado a él, y a él
solamente; y con excepcién de los limites que fe han sido
puestos por la ley natural, tan enteramente como en la con-
diaén de mera naturaleza y de guerra de cada uno contra su
vecino. :

De la definicién de pena deduzco: primero, que ni las
venganzas privadas ni las injurias de individuos particulares
pueden ser propiamente consideradas como penas, puesto que
no proceden de la autoridad pablica.

En segundo térmiro, que ser menospreciado o privado de
preferencia por el favor pablico no es una pena, porque ningiin
nuevo mal se inflige con ello 2 quien se mantiene en la situa-
cién que antes tenia, _

~ En tercer lugar, que el mal infligido por la autoridad
piiblica, sin plblica condena precedente, no puede sefialarse
con el nombre de pena, sino de acto hostil, puesto que el hecho
en virtud del cual un hombre es castigado debe ser primera-
mente juzgado por la autoridad pablica, para ser una trans-
gresién de la ley.

En cuarto lugar, que el mal infligido por el poder usur-
nado, y por jueces sin autoridad del soberano, no es pena
sino acto de hostilidad, ya que los actos del poder usurpado
no tienen como autor la persona condenada y, por tanto, no
sort actos de la autoridad piiblica. _

En quinto lugar, que todo el mal que se inflige sin in-
tencidn, o sin posibilidad de disponer al delincuente, o a otros
hombres (a ejemplo suyo), a obedecer las jeyes, no es pena
sinc acto de hostilidad, ya que sin semejante fin ninglin dafio
hecho queda comprendido bajo esa denominacién,

En sexto lugar, aunque dertas acciones llevan consigo, por
naturaleza, diversas consecuencias perniciosas, como, por ejem-
plo, cuando un hombre al atacar a otro resulta muerto o herido,
o cuando cae enfermo por hacer alglin acto ilegal, semejante
dafio, aunque con respecto 2 Dios, que es el autor de la Natu-
raleza, puede decirse que es infligido por El, y constituye,
por tanto, un castigo divino, no esti contenido bajo la deno-
minacién de pena con respecto a2 los hombres, porque no es
infligido por la autoridad de éstos.
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En séptimo lugar, si el dafio infligido es menor que el
beneficio de la satisfaccién que naturalmente sigue al delito
cometido, este dafio no queda comprendido en tal definicién,
y ¢s mis bien ¢l precio o redencidn que no la pena scfialada
a un delita, En efecto, es consustancial 2 la pena tener como
fin Iz disposicién de los hombres a obedecer la ley, fin que
{si es menor que el beneficio de la transgresién) no se alcanza;
antes bien, se aleja uno en sentido contrario,

En octavo lugar, si una pena estd determinada y prescrita
en la ley misma, y, después de cometido el dehto, se inflige
un castigo mayor, el excedente no es castigo, sino acto de
hostilidad. Si sc tiene en cuenta que la finalidad de la pena
no es la venganza sino el terror, y ¢l terror de una condena
considerable, desconocida, queda eliminada por la declaracién
de una menor, la adicién inesperada no es parte de la [163]
pena. Pero donde no existe un castige determinado por la ley,
cualquiera penalidad que se inflija tiene la naturaleza de cas-
tigo. En efecto, quien se decide a la violacién de una ley
cuando ninguna penalidad esti determinada, se expone a un
castigo indeterminado, es decir, arbitrario.

En noveno lugar, el dafio infligido por un hecho realizado
antes de existir una ley que lo prohibiese, no es castigo sino
acto de hostilidad, porque con anterioridad a Ia ley no existe
transgresién de la ley. Ahora bien, el castigo supone un hecho
juzgado camo transgresién de la ley: por consiguiente, el dafio
infligido antes de que la ley se hiciera, no es pena, sino acto
de hostilidad.

En décimo lugar, el dafio infligido al representante del
Estado no es pena, sino acto de hostilidad, ya que es consus-
tancial al castigo el ser infligido por la autoridad pGblica que
corresponde al representante mismo. ’

En dltimo lugar, el dafio infligido 2 quien se considera
enemigo no queda comprendido bajo la denominacién de pena,
ya que si se tiene en cuenta que no esti ni sujeto a la ley, v,
por consiguiente, no pude violarla, o que habiendo estade
sujeto a ella y declarando que ya no quiere estarlo, niega,
como consecucencia, que pueda transgredirla, todos los dafios
que puedan inferirsele deben ser considerados como actos de
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hostilidad. Ahora bien, en casos de hostilidad declarada toda
la infliccién de un mal cs legal. Ide lo cual se sigue que si
un stbdito, de hecho o de palabra, con conocimiento y delibe-
radamente, “niega la autoridad del represcntante del Estado
(cualquiera que sea la penalidad que antes ha sido cstablecida
para la traicién), pucde legalmente hacérsele sufrir cualquier
daiio que el representante quiera, ya que al rechazar la condi-
aén de stbdito, rechaza la pena que ha sido establecida por
la ley, v, por consiguiente, padece ese dafio como enemigo del
Estado, es decir, segfin sea la voluntad del representante. En
cuanto a los castigos establecidos en la ley, son para los sibdi-
tos, no para los enemigos, y han de considerarse como tales
quienes, habiendo sido stbditos por sus propios actos, al rebe-
larse deliberadamente niegan el poder soberano.

Ta primera y més general distribucién de las penas es en
divinas v humanas. A las primeras tendré ocasién de aludir
posteriormente, en un lugar mas adecuado.

Son penas Awmanas las infligidas por mandamiento del
hombre, pudiendo ser o corporales, o pecuniarias, o consistentes
en ignominia, o prisidn, o destierro, o en la combinacién de
varias de ellas.

Pena corporel es la infligida directamente sobre el cuerpo,
de acuerdo con el prapésito de quien la inflige; tales son la
flagelacion o las lesiones, o la privacién de aquellos placeres
corparales que anteriormente se disfrutaban de modo legal,

Y de éstas, algunas son capirales, otras menos que capita-
les. Las primeras castigan con la muerte, bicn de modo simple
a con tormento. Menos que capitales son las flagelaciones,
heridas, encadenamientos y otras penalidades corporales que
por su propia naturaleza no son mortales. En efecto, si después
de aplicada una pena, la muerte no sobreviene por voluntad de
quien la inflige, Ia pena no puedc ser estimada como capital,
aunque el dafio resulte mortal por un accidente no previsto;
[164] en este caso la muerte no ha sido infligida sino pre-
cipitada.

Va pena pecuniaria es la que consiste no sélo en la privacion
de una suma de dinero, sino, también, de tierras o de cuales-
Quicra otros bienes que usualmente se compran y venden por

257



PARTE If DEL ESTADO CAP, 28

dinero. Si la ley que ordena semejante penalidad esti hecha
con designio de recaudar dinero de quien la vidle, en el caso
aludido no se’trata propiamente de una pena, sino del precio
del privilegio y exencién de la ley, que no prohibe de modo
absoluto el acto, sino, solamente, a quienes no son capaces de
pagar la suma fijada, excepto cuando la ley es natural o forma
parte de la religién, porque en este caso no es una exencién
de la ley, sino una transgresion de ella. Asi, cuando una ley
impone una multa pecuniaria a quienes toman en vano el
nombre de Dios, ¢l pago de la multa no es el precio de una
dispensa de jurar, sino el castigo de la transgresién de una ley
indispensable. Del mismo modo si la ley impone que es
preciso pagar una determinada suma de dinero a quien ha sido
injuriado, esto no es sino una satisfaccién por el dafio inferido,
y extingue 'a acusacién en la parte injuriada, pero no el delito
del ofensor.

Ignominia es el acto de infligir un dafio que, resulta des-
honrose, o la privacién de alglin bien que resulta honorable
dentro del Estado. Existen ciertas cosas honorables por na-
turaleza, como los efectos del valor, de la magnanimidad, de
la fuerza, de Ja sabiduria y de otras aptitudes del cuerpo y del
entendimiento. Otras se instituyen como honorables por el
Estado, como las insignias, titulos, oficios o cualquiera otra
marca singular del favor soberano. Las primeras (aunque pue-
den fallar por naturaleza o accidente) no pueden ser supri-
midas por una ley, y, por tanto, la pérdida de las mismas
no constituye una pena. En cambio, las Gltimas pueden ser
arrancadas por la autoridad plblica que las hace honorables
y son propiamente castigos. A ellas se condena 2 los hombres
degradados, privindoles de sus insignias, titulos y oficios, o
declarindolos incapaces de utilizarlos en el tiempo venidero.

Prisién existe cuando un hombre queda privade de libertad
por la autoridad ptiblica, privacién que puede ocurrir de dos di-.
versas maneras; una de ellas consiste en la custodia y vigilan-
cia de un hombre acusado, la otra en infligir una penalidad
2 un condenado. La primera no es pena, parque nadie se supone
que ha de ser castigado antes de ser judicialmente oido y
declarado culpable. Por consiguiente, cualquier dafio que se
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cause a un hombre, antes de que su causa sea oida en el
sentido de sufrir encadenamiento o privacién, mas alla de lo
que resulta necesario para asegurar su custodia, va contra la
ley de naturaleza. Ahora bien, esto iltimo constituye pena,
porque implica un mal infligido por la autoridad publica en
razén de algo que la misma autoridad ha juzgado como trans-
gresibn de la ley. Bajo la palabra prisién comprendo toda
restriccién a la libertad de movimiento, causada por tn obs-
taculo externo, ya sea un edificio, lo que cominmente se llama
carcel, o una isla, cuando se confina a los hombres a ella; o un
lugar donde se les hace trabajar, como en los tiempos antiguos
se condenaba a los hombres a las canteras, y actualmente a re-
mar en las galeras, o a estar encadenados, o a sufrir algn otro
impedimento seme jante.

Destierro existe cuando un hombre es condenado por un
delito a abandonar el territorio del Estado o a permanecer
fuera de una comarca del mismo, no pudiendo volver durante
un tiempo prefijado, o nunca; y no parece por su propia na-
turaleza, salvo otras circunstancias, que sea una pena, sino mis
bien un subterfugio o una orden pitblica para evitar el castigo,
por medio de la fuga. Dice Cicerén que minca se ordend un
“castigo semejante en la ciudad de Roma, antes bien, la llama
refugio de los hombres en peligro. En efecto, si se destierra
a un hombre permitiéndosele, no obstante, gozar de sus bienes
y de las rentas de sus tierras, el mero cambio de aires no es
un castigo, ni el hecho redunda en beneficio del Estado, para
el cual se han ordenado todas las penas (con objeto de formar
hombres dispuestos a la observancia de la ley), sino muchas
veces en perjuicio del Estado. Un hombre desterrado es un
cnemigo legitimo del Estado que le desterrd, ya que no es
miembro del mismo. Pero si, ademis, queda privado de sus
tierras o bienes, entonces el castigo no consiste en el destierro,
sino que puede incluirse entre las penas pecuniarias.

Todas las penas recaidas en seres inocentes, ya sean gran-
des o pequefias, van contra la ley de naturaleza, porque la
pena se impone solamente por transgresién de la ley, y, por
tanto, no debe existir castigo para el inocente. Constituye, por
consiguiente, una violacién, primero de la ley de naturaleza,
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que prohibe a todos los hombres, en sus venganzas, considerar
otra cosa sino alglin bien futuro, porque no puede derivarse
ningln bien para el Estado, del castigo del inocente. En se-
gundo término, porque prohibe la ingratitud, pues si se con-
sidera que todo el poder soberano se dio originariamente por
consentimiento de cada uno de los sibditos, con el objeto de
que sean protegidos por él; mientras observen obediencia, el
castigo del inocente significa una devolucién de mal por bien.
Y en tercer término, es una violacién de la ley que ordena
equidad, es decir, distribucién equitativa de la justitia, norma
que no se observa cuando se castiga al inocente.

Al infligirse un dafio cualquiera 2 un inocente que no sea
stibdito, si se hace para el beneficio del Estado y sin violacién
de ningln pacto anterior, ello no constituye un quebrantamien-
to de la ley de naturaleza. En efecto, todos los hombres que
no son subditos, o bien son enemigos, o bien han cesado de
serlo por alglin pacto precedente. Ahora bien, contra los ene-
migos a quienes el Fstado juzga capaces de dafiar, es legitimo
hacer guerra segn el derecho original de naturaleza; en esa
situacién, la espada no discrimina, ni el vencedor distingue
entre el elemento perjudicial y el inocente, como ocurria en
los tiempos pasados, ni tiene otra consideracién de gracia sino
la que conduce al bien del propio pueblo. Por esta razén, y
respecto de los subditos que deliberadamente niegan la auto-
ridad dei Fstado establecido, se extiende también legitimamen-
te la venganza no s6lo a los padres, sino también a la tercera
y aun la cuarta generacién que todavia no existen, y que, por
consiguiente, son inocentes del hecho en virtud del cual recae
sobre ellos un dafic. La naturaleza de esta ofensa consiste en
la renuncia a la subordinacidn, lo cual constituye una recaida
en la condicién de guerra, cominmente llamada rebelién; y
quienes asi ofenden no sufren como siibditos, [166] sino coma
enemigos, ya que la rebelién no es sino guerra renovada.

La RECOMPENSsA se atorga por liberalidad o por contrato.
Cuando es por contrato se denomina salario o sueldo, y cons-
tituye un beneficio debido por un servicio realizado o pre-
metido. Cuando se debe a liberalidad, es un beneficto que
proviene de la graciz de quien lo otorga, con &nimo de ca-
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pacitar a los hombres para que le sirvan mejor. Por consiguien-
te, cuando el soberano de un Estado sefiala un salario 2 un
cargo publico, quien lo recibe esti, en justicia, obligado a
desempefiar ese cargo; en otro caso, queda obligado solamente
por honor al reconocimiento y al propésito de restitucidn.
En efecto, aunque los hombres no tienen excusa legal cuando
se les ordena que abandonen sus negocios privados para servir
los publicos, sin recompensa o salario, sin embargo, no estin
obligados a ello por la ley de naturaleza, ni por la institucion
del Estado, 2 menos que el servicio no pueda hacerse de otro
modo, puesto que se supone que el soberano puede usar de
todos sus medios del mismo modo que incluso el mas modesto
militar puede demandar la soldada, como deuda.

Los beneficios que un soberano otorga a un sibdito, por
temor a cierto poder o aptitud que el stbdito tenga para dafiar
al Estado, no son propiamente recompensas, puesto que no
son salarios, ya que en este caso no cabe suponer que existe
un contrato, estando obligado cada hombre a no dejar de servir
al Estado. Tampoco son liberalidades, porque son arrancadas
por el miedo, que nunca debe afectar al poder soberano: mas
bien, son sacrificios que el soberano (considerado en su per-
sona natural v no en la persona del Estado) realiza para
apaciguar el descontento de aquel a quien considera més po-
deroso que a si mismo; y esos beneficios no estimulan a la
obediencta sino, por el contrario, a la prosecucién e incremento
de una extorsién ulterior.

Mientras que ciertos salarios son determinados y proceden
del tesoro publico, otros son inciertos y casuales, procedien-
do del ejercicio del cargo para el cual se fij6 el salario en cues-
tién; esta Gltima forma es, en algunos casos, dafiosa para el
Estado, como en el caso de la judicatura. En efecto, cuando
el beneficio de los jueces y ministros de un tribunal de justicia
surge de la multitud de causas que le son sometidas para su
conocimiento, necesariamente deben derivarse dos inconvenien-
tes: uno de ellos es la estimulacidn de las cuotas, porque cuanto
mayor sea el namero de éstas, mayor resulta el beneficio; otra
depende de o que constituye litigio sobre la jurisdiccién, atra-
yendo cada tribunal a sf mismo el mayor niimero de causas
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que puede. En los cargos de caricter ejecutivo no existen taleg
inconvenientes, puesto que su empleo no puede ser aumentado
por ninguna solicitud o empefio de los interesados. Considero
lo antedicho como suficiente respecto a la naturaleza del cas-
tigo y de la recompensa, que vienen a ser los nervios y tendones
que mueven los miembros y articulaciones de un Estado.

De este modo he determinado Ia naturaleza del hombre
(cuyo orgullo y otras pasiones le compelen a someterse a si
mismo al gobierno) 'y, a la vez, el gran poder de su gober-
nante, 2 quien he comparado con el Leviatin, tomando esta
comparacién de los dos fltimos versiculos del Cap. 41 de Job,
cuando Dios, habiendo establecido el gran poder del Leviatan,
le denomina rey de Ia arrogancia. Nada [167] existe —dice—
sobre la lierra, que pueda comparerse con él. Esté hecho para
no sentir el miedo. Menosprecia todas las cosas altas, y es rey
de todas las criaturas soberbias. Ahora bien, como es mortal y
esti sujeto a perecer, lo mismo que todas las démais criaturas
de la tierra, y como es en el cielo (aunque no sobre la tierra)
donde se encuentra el motivo de su temor, y las leyes que
debe obedecer, en los capitulos siguientes hablaré de sus en-
fermedades y de las causas de mortalidad, y de qué leyes de
naturaleza estd obligado a obedecer.
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CAPITULO XXIX

De las Causas que Debilitan o Tienden a la DESINTEGRACION
de un Estado.

Aunque nada de lo que los hombres hacen puede ser in-
mortal, si tienen el uso de razén de que presumen, sus Estados
pueden ser asegurados, en definitiva, contra el peligro de
perccer por enfermedades internas. En efecto, por la natura-
leza de su institucién estin destinados a vivir tanto como el
género humano, o como las leyes de naturaleza, o como la
misma justicia que les da vida. Por consiguiente, cuando Ilegan
a desintegrarse no por la violencia externa, sino por el des-
orden intestino; la falta no estd en los hombres, sino en la
materia; pero ellos son quienes la modelan y ordenan. Cuando
los hombres se molestan con sus mutuas irregularidades, desean
de todo corazén acoplarse entre si dentro de un firme y sélido
edificio, tanto por necesidad del arte de hacer leyes atiles
para regular, segin ellas, sus acciones, como por su humildad
y paciencia para sufrir que sean eliminados los rudos y speros
puntos de su presente grandeza; ahora bien, sin la ayuda de
un arquitecto muy habil, no lograrin verse reunidos sino en
una edificacién defectuosa, que pesando considerablemente so-
bre su propia época, vendra a caer sin remedio sobre las cabezas
de su posteridad. v

Entre las enfermedades de un Estado quiero considerar, en
primer término, las que derivan de una institucién imperfecta,
y semejan a las enfermedades de un cuerpo natural, que pro-
ceden de una procreacién defectuosa.

Una de ellas es que #n hombre, para obiener un reino, se
conforma a veces con menos poder del necesario para la paz
v defensa del Estado. Suele ocurrir, entonces, que cuando el
ejercicio del poder otorgado tiene que recuperarse para la sal--
vacién piblica, sugiere la impresién de un acto injusto, lo cual
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(cuando la ocasién se presenta) dispone a muchos hombres a la
rebeldia. Del mismo modo que los cuerpos de los nifios en-
gendrados por padres enfermos, se hallan sujetos bien sea a
una muerte prematura, o a purgar su mala calidad derivada
de una’concepeidn viciosa, que se manifiesta ¢n calculos y pls-
tulas, cuando los reyes se niegan a si mismos una parte ne-
cesaria de su poder, no es siempre (aunque si a veces) por
ignorancia de lo quc es necesario para el cargo que asumen,
sino- cn muchas [168] ocasionés por esperanza de recobrarlo
otra vez, 2 su antojo. Sin embargo, no razonan bien, porque
quienes antes mantenian su poder pueden ser protegidos contra
él por los Estados extranjeros, y teniendo en cuenta el bien
de sus propios sibditos, pocas ocasiones se les cscapan de
debilitar la situacidn de sus vecinos. Asi Tomds Becket, arzo-
bispo de Canterbury, recibid apoyo del Papa contra Enri-
que 11, porque la subordinacién de los eclesiasticos al Estado
quedé dispensada por Guillermo el Conguistadok, en el mo-
mento de su proclamacién, cuando hizo promesa de no infrin-
gir la libertad de la Iglesia. Y asi los barones, cuyo poder fue
aumentado por Guillermo Rufo (quien recabé la ayuda dec
ellos para verse favorecido con la sucesién de su hermano
mayor) se vieron cxaltados hasta un grado incompatible con
el poder soberano, y mantenidos en su rebelién contra el rey
Juan, por los franceses.

No ocurre esto solamente en la monarqufa, puesto que
aunque el antiguo Estado romano era erigido por el Semado y
el pueblo de Roma, ni el Senado ni el pueblo presumian de
detentar todo ¢l poder; ello causd, primeramente, las sedicio-
nes de Tiberio Graco, Cayo Graco; Lucio Saturnino y otros,
y posteriormente las guerras entre el Senado y el pueblo, bajo
Mario y Sila, y mas tarde bajo Pompeyo y César, hasta la
extincién de su democracia y establecimiento de la monarquia.

Las gentes de Arenas estaban ligadas entre si por una solz
accién, la cual consistia en que nadie, bajo pena de muerte,
propusiera la renovacién de la guerra por la isla de Salamina.
Y aun con ello, si $olén no hubiera motivado que se le con-
siderara como loco, y, posteriormente, con los gestos y el
habito de un loco, y en verso, no hubicra propuesto tal cosa
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al pueblo gque pululaba 2 su alrededor, hubiesen en per-
pctua amenaza un enemigo, a las -puertas mismas de su
ciudad; semejante dafio o alteracion amenaza a todos los Es-
tados que han limitado su poder, por poco que sea.

En segundo lugar observo las enfermedades de un Estado,
procedentes del veneno de las doctrinas sediciosas, una -de
Ias cuales afirma gue cada hombre en particular es juez de las
buenas y de las malas acciones. Esto es clerto en la condicién
de mera naturaleza, en que no existen leyes civiles, asi como
bajo un gobierno civil en los casos que-no estin determinados
por la ley. Por lo demis es manifiesto que la medida de las
buenas y de las malas acciones es la ley civil, y el juez es el
legislador que siempre representa al Estado. Por esta falsa
doctrina los hombres propenden a discutir entre si y a dispu-
tar acerca de las érdenes del Estado, procediendo, después, 2
obedecerlo o a desobedecerlo, seglin consideran més oportuno
2 su razén privada. Con ello el Estado se distrae y debilita.

Otra doctrina repugnante a la sociedad civil es que cual-
quiera cosa que un hombre hace contra su conciencia es un pe-
cado, doctrina que depende de la presuncién de hacerse a si
mismo juez de lo bueno y de lo malo. En efecto, la concien-
cia de un hombre y su capacidad de juzgar son la misma cosa;
y como el juicio, también la concencia puede equivocarse. Por
consiguiente, si [169] quien no estd sujeto a ninguna ley
civil peca en todo cuanto hace contra su conciencia, porque
no tiene otra regla que seguir, sino su propia razén, no ocurre
lo mismo con quien vive en un Estado, puesto que la ley es
l1 conciencia piblica mediante la cual se ha propuesto ser
ruiado, De lo contrario y dada la diversidad que existe de
|mreceres privados, que se traduce en otras tantas opiniones
particulares, forzosamente se producird confusién en el Estado,
y nadie se preocupara de obegecer al poder soberano, mis alla
de lo que parezca conveniente a sus propios 0jos.

‘También se ha ensefiado comlinmente gue la fe y la san-
tidad no se alcanzan por el estudio y la razdn, sino por ins-
piracién o infusion sobrenatural. Concedido esto, yo no com-
prendo por qué un hombre debe dar razén de su fe, o por
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qué cada cristiano no debe ser también un profeta, o por qué un
hombre debe guiarse por la ley de su pafs mis bien que
por su propia inspiracién como norma de sus acciones. Y asf,
nuevamente caemos en la falta de tomar sobre nosotros la
tarea de juzgar sobre el bien y el mal; o de instituir como
jueces de ello hombres particulares que pretenden estar sobre-
naturalmente inspirados para la disolucién de todo el gobierno
civil. La fe viene de escuchar; y el escuchar, de aquellos ac-
cidentes que nos gufan 2 la presencia de quien nos habla; tales
accidentes son todos arbitrados por la Omnipotencia divina;
sin embargo, no son sobrenaturales, sino solamente inobserva-
bles para la gran mayoria de quienes concurren a cada efécto.
Ciertamente la fe y la santidad no son muy frecuentes, pero
no son milagros, sino cualidades que sobrevienen por la edu-
cacién, disciplina, correccién y otras vias naturales por las
cuales actiia Dios sobre su elegido, en el tiempo que considera
adecuado. Fstas tres opiniones, perniciosas 2 la paz y al go-
bierno, han procedido, en esta comarca del mundo, principal-
mente de las lenguas y plumas de divinos indoctos, que
reuniendo las palabras de la Sagrada Escritura de modo dife-
rente a lo que resulta aceptable para la razén, pretenden hacer
pensar a los hombres que la santidad y la razbn natural no
pueden coexistir. .

Una cuarta opinidn repugnante a la naturaleza de un Es-
tado es gue guien tiene el poder soberano esié sujeto a las
leyes civiles. Es cierto que los soberanos estin sujetos, todes
ellos, a las leyes de naturaleza, porque tales leyes son divinas y
no pueden ser abrogadas por ningfin hombre o Estado. Pero
el sobcrano no estd sujeto a leyes formuladas por él mismo,
es decir, por el Estado, porque estar sujeto a las leyes es estar
sujeto al Estado, es decir, al representante soberano, que es
¢l mismo; lo cual no es sujecidn, sino libertad de las leyes.
Este error que coloca las leyes por encima del soberano, sitiia
también sobre él un juez, y un poder para castigarlo; ello
equivale a hacer un nuevo soberano, y por la misma razén
un tercero, para castigar al segundo, y asi sucesivamente, sin
tregua, hasta la confusién y disolucién del Estado.
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Una quinta doctrina que tiende a la disolucién del Estado
afirma gque cede hombre particular tiene una propicdad abso-
luta en sus bienes, y de 1al indole que excluye el derecho del
soberano. Cada persona tiene, en efecto, una propiedad que
excluye el derecho de cualquier otro stbdito, y la tiene sola-
mente por el poder soberano sin cuya protec- [170] cién cual-
quier otro hombre tendria igual derecho a la misma. Pero
si el derecho del soberano queda, asi, excluido, no puede rea-
lizar la misién que le fue encomendada, a saber: la de de-
fenderlos contra los enemigos exteriores y contra las injurias
mutuas; en consecuencia, el Estado cesa de existir.

'Y si la propiedad de los sfibditos no excluye el derecho
del representante soberano a sus bienes, mucho menos a sus
cargos de judicatura o ejecucién, en los que representan al
soberano mismo, .

Existe una sexta doctrina directza y llanamente contra-
ria 2 la esencia de un Estado: segin ella &l soberano poder
puede ser dividido. Ahora bien, dividir el poder de un Estado
no es otra cosa que disolverlo, porque los poderes divididos
se destruyen mutuamente uno 2 otro. En virtud de estas doc-
trinas los hombres sostienen principalmente. a2 algunos que
haciendo profesién de las leyes tratan de hacerlas depender de
su propia ensefianza, y no del poder legislativo.

Tan falsa doctrina, asi como el ejemplo de un gobierno
diferente en una nacién vecina, dispone a los hombres a la
alteracién de la forma ya establecida. Asi, el pueblo de los
judios fue impulsado a repudiar a Dios, reclamando al profeta
Samuel un rey semejante 2l de todas las demés naciones. Asi,
también, las ciudades menores de Greciz estaban constantemen-
te perturbadas con sediciones de las facciones aristécratas y
demécratas; una parte de los Estados deseaba imitar a los
lacedemonios; la otra, a los atenienses. Yo no dude de que
muchos hombres han considerado los (ltimos disturbios en
Inglaterra como una imitacién de los Paises Bajos; suponian
que para hacerse rico no tenfan que hacer otra cosa sino cam-
biar, como ellos lo habfan hecho, su forma de gobierno. En
efecto la constitucién de la naturaleza humana propende por
s misma 2 la novedad. Por tanto, cuando resulta estimulada
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en el mismo sentido por la vecindad de quienes se han enri-
quecido por tales medios, es casi imposible no estar de acuerdo
con quienes solicitan el cambio, y aman los primeros principios,
aunque les desagrade la continuidad del desorden; como quie-
nes habiendo cogido la sarna se rascan con sus propias ufias,
hasta que no pueden resistir mas.

En cuanto a la rebelién, en particular contra la monarquia,
una de las causas més frecuentes de ello es la lectura de los
libros de politica y de historia, de los antiguos griegos y ro-
manos. De esas lecturas, los jévenes y todos aquellos que no
estin provistos con el antidoto de una sblida razédn, reciben
una impresién fuerte y deliciosa de los grandes hechos de armas
realizados por los conductores de ejércitos, formandose, ade-
mis, una idea grata de todo lo que ellos han hecho, e imagi-
nando que su gran prosperidad no ha procedido de la emula-
cién de hombres particulares, sino de la virtud de su forma
popular de gobierno; entre tanto, no consideran las frecuentes
scdicdones y guerras civiles producidas por la imperfeccién de
su politica. A base, como digo, de la lectura de tales libros,
los hombres se han lanzado a matar a sus reyes, porque los
escritores griegos y latinos, en sus libros y [171] discursos de
politica, consideraban legitimo y laudable para cualquier hom-
bre hacer eso, s6lo que a quien tal hacia lo llamaban #irano.
Ni decfan regicidio, es decir, asesinato de un rey, sino tira-
nicidio, asegurqndo que el asesinato de un tirano es legitimo.
A base de los mismos libros, quienes viven bajo un monarca
abrigan la opinién de que los sibditos en un Estado popular
gozan de libertad, mientras que en una monarquia son esclavos
todos ellos. Digo que quienes viven en régimen monirquico
abrigan tal opinién, y no los que viven en un gobierno
popular, porque no encuentran tal materia. En suma, no puedo.
mmgmar cdmo una cosa puede ser mis perjudicial 2 una mo-
narquia que el permitir que tales libros sean piblicamente
lefdos sin someterlos a un expurgo realizado por maestros dis-
cretos, aptos para eliminar el veneno que esos libros contienen.
Yo no dudo en comparar este veneno con la mordedura de
un perro rabioso, que es una enfermedad que los médicos
llaman Aidrofobia u horror al agna. En efecto, quien resulta

268



PARTE 11 DEL ESTADO CAP, 29

mordido asi, tiene el continuo tormento de la sed, y aun abo-
rrece €l agua; y se halla en un estado tal como si el veneno
tendiera a convertirlo en un perro. Asi, en cuanto una mo-
narquia ha sido mordida en lo vivo por esos escritores de-
mocraticos que continuamente ladran contra tal régimen, no
hace falta otra cosa sino un monarca fuerte, a quien, sin em-
bargo, aborrecen cuando lo tienen, por una cierta tiranofobia
o terror de ser fuertemente gobernados.

Del mismo modo que han existido doctores que sostienen
la existencia de tres espiritus en el hombre, asi también pien-
san algunos que existen, en el Estado, espiritus diversos (es
decir, diversos soberanos) y no uno solo, y establecen una
supremacia contra la soberania; cinones contra leyes, y auto-
ridad eclesidstica contra autoridad civil, perturbando las mentes
humanas con palabras y distinciones que por si mismas nada
significan, pero que con su oscuridad revelan que en la oscu-
ridad pulula, como algo invisible, otro reino nuevo, algo asf
como un reino fantdstico. Teniendo en cuenta que, evidente-
mente, el poder ¢ivil y ¢l poder del Estado son la misma cosa,
y que la supremacia y el poder de hacer cinones y de otorgar
grados incumbe al Estado, se sigue que donde uno es soberano,
otro es supremo; donde uno puede hacer leyes, otro hace
canones, siendo preciso que existan dos Estados para los mis-
mos siibditos, con lo cual un reino resulta dividido en si mismo
v no puede subsistir. Por otra parte, a pesar de la distincion
insignificante de temporal y espiritual, siguen existiendo dos
reinos, y cada sibdito estd sujeto a dos sefiores. El poder
eclestistico que aspira al derecho de declarar lo que es pecado,
aspirz, como consecuencia, a declarar lo que es ley (el pecado
no es otra cosa que la transgresibn de la ley); a su vez, el
poder civil propugna por declarar lo que es ley, v cada sibdito
debe obedecer a dos duefios, que quieren ver observados sus
mandatos como si fueran leyes, lo cual es imposible. O bien,
si existe un reino, ¢l avil, que es el poder del Estado,
debe subordinarse al espiritual, y entonces no existe otra so-
berania sino la espiritual; o el poder espiritual debe estar
subordinado al temporal, y entonces no existe supremacia sino
en lo temporal. Por consiguiente, si estos dos poderes se
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oponen uno a otro, forzosamente el Estado se hallari en
gran [172] peligro.de guerra civil y desintegracién. En efec-
to, siendo el poder civil mas visible, y estando sometido a la
luz, mis clara, de la razén natural, no puede escoger otra’
sabida sino atraerse, en todo momento, una parte muy
considerable del pueblo. Aunque la autoridad espirirual se
halla envuelta en la oscuridad de las distinciones escolds-
ticas y de las palabras enérgicas, como el temor del infierno
y de los fantasmas es mayor que otros temores, no deja de
-procurar un estimulo suficiente a la perturbacién y, a veces,
a la destruccion del Estado. Es ésta una enfermedad que con
razén puede compararse con la epilepsia (que los judios con-
sideraban como una especie de pesesién por los, espiritus) en
el cuerpo natural. En efecto, en esta enfermedad existe un
espiritu antinatural, un viento en la cabeza que obstruye las
raices de los nervios, y, agitindolos violentamente, elimina
la mocién que naturalmente tendrian por el poder del espiritu
en ¢l cerebro, y como consecuencia causa mociones violentas
e irregulares (lo que los hombres llaman convulsiones) en los
distintos miembros, hasta el punto de que quien se ve acome-
tido por esa afeccidn, cae a veces en el agua, y a veces en el
fuego, como privado de sus sentidos; asi también, en el cuerpo
politico, cuando el poder espiritual agita los miembros de un
Estado con el terror de los castigos y la esperanza de recom-
pensas (que son los nervios del cuerpo politico en cuestién),
de otro modo que como deberfan ser movidos por el poder
cavil (que es el alma del Estado), y por medio de extrafas
y Asperas palabras sofoca su entendimiento, necesariamente
trastorna al pueblo, y o bien ahoga el Estado en la opresion,
o lo lanza al incendio de una guerra civil.

A veces, también, en el gobierno meramente civil existe
mas de un alma, por ejemplo, cuando el poder recaudar
dinero (que corresponde a la facultad nutritiva) depende de
una asamblea general, quedando el poder de direccién y
de mando (que es la facultad motriz) en poder de un hombre,
y el poder de hacer leyes {que es Ia facultad racional) en el
consentimiento accidental, no sélo de esos dos elementos, sino,
acaso, de un tercero. Esto pone en peligro al Estado, a veces
por la falta de respeto a las buenas leyes, pero en la mayoria
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de los casos por falta de aquella nutricién que es necesaria a
la vida y al movimiento. Fn efecto, aunque pocos perciban
que ese gobierno no es gobierno, sino divisién del Fstado en
tres facciones, y le denominen monarquia mixta, la verdad es
que no se trata de un Fstado independiente, sino de tres fac-
ciones independientes; ni de una persona representativa, sino
de tres. En el reino de Dios puede haber tres personas inde-
pendientes sin quebrantamiento de la unidad en el Dios que
reina; pero donde reinan los hombres, esto se halla sujeto a -
diversidad de opiniones, y no puede subsistir asf. Por consi-
guiente, si el rey representa la persona del pueblo, y la asam-
blea general también la representa, y otra asamblea representa
la persona de una parte del pueblo, no existe en realidad una
persona ni un soberano, sino tres personas y tres soberanos dis-
tintos.

Ignoro a qué enfermedad natural del cuerpo humano pue-
do comparar exactamente esta irregularidad de un Estado.
Pero recuerdo haber visto un hombre que tenia otro hombre -
creciendo al lado suyo, con cabeza, brazos, torso y estémago
propios: st hubiera tenido otro [173] hombre pegado al lado
opuesto, la comparacién hubiera podido resultar exacta,

Con ello me he referido a aquellas enfermedades del Es-
tado que implica el maximo y mis presente peligro. Fxisten
otras que no son tan grandes, y que, sin embargo, merecen
ser observadas. Tal es, en primer término, la dificultad de
recaudar dinero para los usos necesarios del Estado, especial-
mente en caso de guerra inminente. Esta dificultad deriva de
I2 opinién que cada stbdito tiene de su propiedad sobre tierras
y bienes, excluyendo el derecho del soberano al uso de los
mismos. De aqui que el poder soberano, en previsién de
las necesidades y peligros del Estado (dandose cuenta de que
estd obstruido el paso del dinero al tesoro péiblico, por la tena-
cidad del pueblo) cuando precisa extenderse, para salir el en-
cuentro de los peligros y prevenirlos en sus comienzos, ese
poder, decimos, se restringe tanto como puede, y cuando no
puede méis lucha con el pucblo por medio de estratagemas
legales, para obtener pequeiias sumas que no bastan, pero, por
altimo, se Ianza violentamente a abrir la via para una apor-
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tacién suficiente, a falta de la cual perecerd; y pucsto en tan
extremo lance; reduce por fin al pueblo a su debido temple,
sin lo cual ¢l Estado est condenado a morir. En cste sentido
pedemos comparar “esta destemplanza con la fiebre intermi-
tente, en la que quedando congéladas v obstruidas por materia
emponzofiada las partes carnosas, las venas que por su curso
natural se vacfan en ¢l corazén, no quedan (como deberfa ser)
provistas por las arterias, con lo que en primer término so-
breviene una contradiccién helada y temblorosa de los miem-
bros, y después un ardoroso y enérgico esfuerzo del corazén
para forzar un paso a la sangre; y antes de lograrlo se apacigua
con las Jeves refrigeraciones de cosas frias durante un tiempo,
hasta que (si la naturaleza es bastante fuerte) quiebra por al-
timo la contumacia de las partes obstruidas y disipa el veneno
en sudor, o (si la naturaleza es demasiado débil) el paciente
muere.,

Por otra parte, se da a veces en un Estado una enfermedad
que se asemeja a la pleuresia, y que consiste en que cuzndo el
tesoro del Fstado fluye mis alli de lo debido, se retine con
excesiva abundancia en uno o en pocos particulares, mediante
monopolios o exacciones correspondicntes a las rentas pablicas;
del mismo modo que la sangre, en una pleuresia, agolpindose
en Ia membrana del pecho, alimenta en ella una inflamacién,
acompafiada de fiebre y dolorosos pinchazos,

Asi también, la popularidad de un sibdito potente (a me-
nos que ¢l Estado tenga una firme garantia de su fidelidad)
es una enfermedad peligrosa, porque el pueblo (que debe
recibir su estimulo motor de la autoridad del soberano), por
la adulacién o la reputacién de un ambicioso, es apartado de Ja
obediencia a las leyes, para seguir a un hombre de cuyas vir-
tudes y designios no tiene conocimiento. Y esto es cominmente
de mis peligro en un gobierno popular que en wna monarquia,
porque un ejército es de tanta mayor fuerza y multitud cuanto
que puede hacerse creer que coincide con el pueblo. Fue por es-
tos medios que Julio César, que habia sido [174] erigido por
el pueblo frente al Senado, habiéndose ganado el afecto de
su ejército, se hizo a si mismo duefio de las dos cosas, el
Senado y el pueblo. Este proceder de hombres populares y
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ambiciosos es simple rebelién, y pucde asemejarse a los efec-
tos de la brujerfa.

Otra enfermedad de un Estado es la grandeza inmoderada
de una ciudad, cuando es apta para suministrar de su propio
imbito el niimero y las expensas de un gran ejéreito; como
también ¢l gran niimero de corporaciones, que son como Es-
tados menores ¢n el seno de uno mas grande, como gusanos
en las entrafias de un hombre natural. A esto puede afiadirse
la libertad de disputar contra el poder absoluto, por aspirantes
a la prudencia politica, los cuales aunque estan alimentados en
su mayor parte por ¢l viento que sopla del pueblo, animados
por las falsas doctrinas, estin constantemente debatiéndose con
las leyes fundamentales, y niolestan al Estado, como los pe-
quefios gusanos que los médicos denominan escérides.

Podemos afiadir, ademas, el apetito insaciable o bulimia de
ensanchar los dominios, con las heridas incurables que a causa
de ello se inflige muchas veces el enemigo; y los tumores de
las conquistas mal consolidadas, que son en muchos casos, una
carga, y que con menos peligro se pierden que se mantienen;
asi como también la lezargia de la comodidad, y la comsuncidn
traida por el tumulto o la dilapidacién.

Por Gltimo, cuando en una guerra {exterior o intestina}
los enemigos logran una victoria final, de tal modo que (no lo-
grando las fuerzas del Estado mantener sus posiciones por mds
tiempo) no cxiste ulterior proteccién de los sibditos en sus
haciendas, entonces el Fstado queda pisuELTo, y cada hombre
en libertad de protegerse a si mismo por los expedientes que
su propia discrecién le sugiera. En efecto, el soberano cs el
alma piblica que da vida y mocién al Estado; cuando expira,
los miembros ya no estin gobernados por él, como no lo estd
el esqueleto de un hombre cuando su alma (aunque inmortal)
lo ha abandonado. Aunque el derecho de un monarca soberano
no puede quedar extinguido por un acto ajeno, si puede serlo
la obligacién de los miembros, porque quien necesita protec-
cién puede buscarla en alguna parte, y cunando la tiene queda
obligado (sin pretensién fraudulenta de haberse sometido a si
misno, sino por miedo) a asegurar su proteccién mientras se
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considera capaz de ello. Pero una vez suprimido el poder de
una asamblea, acaba por completo el derecho del mismo, por-
que Iz asamblea queda extinguida, y por consiguiente no existe
para la soberania posibilidad de retorno. [175]

274



PARTE Ii ’ DEL ESTADO AP, 30

CAPITULO XXX

- De la M1s10N del Representante Soberano

La misién del soberanc (sea un monarca o una asam-

blea) consiste en el fin para el cual fue investido con el
* soberano poder, que no es otro sino el de procurar la se-
guridad del pueblo; a ello estd obligado por la ley de na-
turaleza, asi como a rendir cuenta a Dios, autor de esta ley,
y a nadie sino a El Pero por seguridad no se entiende aqui
una simple conservacién de la vida, sino también de todas las
excelencias que el hombre puede adquirir para s{ mismo por
medio de una actividad legal, sin peligro ni dafo para el
Estado.

Y esto se entiende que debe ser hecho no ya atendiendo
a los individuos mas alld de lo que significa protegerlos con-
tra las injurias, cuando se querellan; sino por una providen-
ca general contenida en publica instruccién de doctrina y
de ejemplo; y en la promulgacién y ejecucidn de buenas
leyes, que las personas individuales puedan aplicar a sus
propios casos.

Mas como, suprimidos los derechos esenciales de la so-
beranfa (que hemos especificado en el capitulo xviu), el
Estado queda destruido, y cada hombre retorna a la cala-
mitosa situacién de guerra contra todos los demés hombres
(que es el mayor mal que puede ocurrir en su vida), la
misién del soberano consiste en mantener enteramente esos
derechos, y, por consiguiente, va contra su deber: primero,
transferir a otro o renunciar por s{ mismo alguno de ellos.
En efecto, quien renuncia 2 los medios, renuncia a los fines;
y renuncia a los medios quien siendo soberanc se reconoce
2 s{ mismo sujeto a las leyes civiles, y renuncia al poder de
la suprema judicatura; o de hacer guerra o paz por su pro-
pia autoridad; de juzgar de las necesidades del Estado; de
recaudar dinero y hacer levas de soldados, en el tiempo y
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cuantia que en conciencia estime necesario; de instituir fun-
clonarios ¥ ministros, en periodo de guerra o de paz; de
designar maestros, y examinar qué doctrinas estin de acuer-
do y culles son contrarias a la defensa, a la paz vy al bien
del pueblo. En segundo lugar, va contra su deber dejar al
pueblo en la ignorancia o mal informado acerca de los fun-
damentos y razones de sus derechos esenciales, ya que, de
este modo, los hombres resultan ficiles de seducir y son
inducidos a resistir al soberano, cuando el Estado requiera
el uso y ejercicio de tales derechos.

Y en cuanto a los fundamentos de estos derechos, resulta
muy necesario cnsefarlos de modo diligente y veraz, porque
no pueden ser mantenidos por una ley civil o por el terror
de un castigo legal. En efecto, una ley civil que prohiba Ia
rebelién (y como tal se considera la resistencia a los derechos
csenciales de la soberanfa} no obliea como ley civil [176]
sino, solamente, por virtud de la ley de naturaleza que pro-
hibe Ja violacién de la fe; y si los hombres re conocen esta
obligacién natural, no pueden conocer el derecho de ninguna
ley promulgada por el soberano. En cuanto a la penalidad,
no la consideran sino como un acto hestil, que ellos se ima-
ginan capaces de evitar por medio de otros actos hostiles,
en cuanto se consideran en posesién de la fuerza suficiente.

He oido decir a algunos que la justicia es, solamente,
una palabra sin sustancia, y que cualguiera cosa que un hom-
bre puede adquirir para sf mismo por medio de la fuerza
o de la astucia (no sdlo en situacién de guerra, sino también
en el seno de un Estade) es suya, cosa cuya falsedad
ya he demostrado; analogamente, tampoco faltara quien
sostenga que no hay razones ni principio de razén para sos-
tener aquellos derechos csenciales que hacen absoluta la
soberanfa. Ahora bien, si existieran, hubiesen sido halladas
en un lugar o en otro; pero advertimos que nunca ha exis-
tido un Fstado donde estos dercchos hayan sido reconocidos
o disputados. Con ello se arguye algo tan equivorade como
i los salvajes de América negaran la existencia de funda-
mentos o principios de razén para construir una casa que du-
rase tanto como sus materiales, puesto que nunca han visto
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una tan bien construida. El tiempo y la laboriosidad producen
cada dia nuevos conocimientos; y del mismo modo que cl
arte de bien construir deriva de los principios de razén obser-
vados por los hombres laboriosos, que estudiaron ampliamente
la maturaleza de los materizles y los diversos efectas de la
figura ¥ la proporcién, mucho después de que la humanidad
(aunque pobremente) comenzara a construir; asi, mucho tiem-
po después de que los hombres comenzaran 2 construir Es-
tados, imperfectos y susceptibles de caer en el desorden, pu-
dieron hallarse, por medio de una meditacién laboriosa, prin-
cipios de razén, que hicieran su constitucién duradera (excepto
contra la violenda externa). Y cstos son los principios que
me interesaba cxaminar en este discurso. Que no lleguen a ser
advertidos por quienes tienen el poder de utilizarlos, o que sean
despreciados o estimados por ellos, es algo que no me interesa
especialmente, en esta ocasién. Ahora bien, aun suponiendo que
éstos mios na sean principios de razdn, sin embargo, estoy
seguro de que son principios sacados de la autoridad de la
Fscritura, como pondré de manifiesto cuando hable del reino
de Thios (administrado por Mo#sés) sobre los judios, ¢l pueblo
clegido y ungido a Dios por via de pacto. v

Dicese, sin embargo, que si bien los principios son correctos,
¢l pueblo llano no tiene capacidad bastante para compren-
derlos. Yo tendria una gran satisfaccion si los sithditos pade-
rosos ¥ ricos de un reino, o quienes se cuentan entre las mis
cultos, no fueran menos capaces que cllos. Todos los hombres
saben que las obstrucciones a este género de doctrinas no pro-
ceden tanto de la dificultad de la materia como del interés
d¢ quienes han de aprenderla. Ios hombres poderosos dificil-
mente toleran nada que establezca un poder capaz de limitar
sus deseos; y los hombres doctos, cualguicra cosa que descu-
lwa sus errores, y, por consiguiente, disminuya su autoridad: el
entendimiento de Jas gentes vulgares, 2 menos quc no esté
nublado por la sumisién a los poderosas, o embrollado por
Lis opiniones de sus doctores, es, como el papel blanco, apto
pari recibir cualquiera cosa que la autoridad ptiblica desee
imprimir cn él. iNo son inducidas naciones entcras a prestar
st aguiesconcia {177] a los grandes misterios de la religion
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cristiana que estin por encima de la razén; y no se hace creer
a millones de seres que un mismo cuerpo puede estar en in-
numerables lugares, a un mismo ticmpo, lo cual va contra
la razén; y no seran capaces lo§ hombres, por medio de ense-
flanzas y predicaciones, y con la proteccién de la ley, para
recibir lo que esti tan de acuerdo con la razén que cualquier
hombre sin prejuicios no necesita ya, para aprenderlo, sino
escucharlo? Concluyo, por consiguiente, que en la instruccién
del pueblo en los derechos esenciales {que son las leyes na-
turales y fundamentales) de la soberania, no existe dificultad
(mientras un soberano mantenga el poder entero), sino la que
procede de sus propias faltas, o de las faltas de aquellos a
quienes confia la administracién del Estado; por consiguiente,
es su deber inducirlos a recibir esa instruccién; y no sélo su
deber, sino también su seguridad y provecho para evitar el
peligro que de la rebelién puede derivar al soberano, en su
persona natural. v
Descendiendo a los detalles, se ensefiari al pueblo, prime-
ramente, que no debe entusiasmarse con ninguna forma de
gobierno que vea en Jas naciones vecinas, mis que con la suya
propia; ni desear ninglin cambio (cualquiera que sea la pros-
peridad presente disfrutada por las naciones que se gobiernan
de modo distinto que el suyo). En efecto, la prosperidad de
un pueblo regido por una asamblea aristocritica o democratica,
no deriva de la aristocracia o de la democracia, sino de la
obediencia y concordia de los sfibditos; ni el pueblo prospera
en una monarquia porque un hombre tenga el derecho de
regirla, sino porque los demis le obedecen, Si en cualquier
género de Fstado suprimis la obediencia (y, por consiguiente,
la concordia del pueblo), no solamente dejard de florecer,
sino que en poco tiempo quedarid deshecho. Y quienes, ape-
fando a la desobediencia, no se proponen otra cosa que refor-
mar el Estado, se encontrarin con que, de este modo, no hacen
otra cosa que destruirlo: como las insensatas hijas de Peleo {(en
1a fibula), que deseosas de renovar la juventud de su decrépito
vadre, por consejo de Medea le cortaron en pedazos y lo co-
cieron, juntamente con algunas hierbas extrafias, sin que por
cllo lograran hacer de €l un hombre nuevo. Este deseo de
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cambio viene a significar el quebrantamiento del primero de
los mandatos de Dios: porque Dios dice, Non kabebis Deos
alienos, TQ no tendris los dioses de otras naciones; y en otro
lugar, respecto a los reyes, dice que son dioses,

En segundo lugar, debe ensefidrseles que no han de sentir
admiracién hacia las virtudes de ninguno de sus conctudadanos,
por elevados que se hallen, ni por excelsa que sea su apariencia
en el Estado; ni de ninguna asamblea (con excepcién de Ia
asamblea soberana), hasta el punto de otorgarle la cbediencia
o el honor debido solamente 2l soberano, al cual representan
en sus respectivas sedes; ni recibir ninguna influencia de ellos,
sino la autorizada por el soberano poder. En efecto, no puede
imaginarse que un soberano ame a su pueblo como es debido
cuando no esti celoso de él, y sufre la adulacién de los hom-
bres populares, que le arrebatan su lealtad, como ha ocurrido
frecuentemente no sélo de modo clandestino, sino manifiesto,
hasta el extremo de proclamarse el desposorio con ellos in
fasie Ecclesie por los predicadores, y por medio de discursos
en plena calle: lo que [178] puede oportunamente ser com-
parado con 2 violacién del segundo de los diez mandamientos.

En tercer lugar, y como consecuencia, se les advertird cuén
grande falta es hablar mal del representante del soberano
(sea un hombre o una asamblez de hombres), o argiiir y dis-
cutir su poder, o usar de cualquier modo su nombre irreve-
rentemente, con lo cual puede caer el soberano en el desprecio
de su pueblo, v debilitarse la obediencia que éste le presta {y
en la cual consiste la seguridad del Estado). A cuya doctrina
apunta, por analogia, el tercer mandamiento.

En cuarto lugar, si consideramos que al pueblo no puede
enseiiarsele todo esto; ni aunque se le ensefie, lo recuerda; ni,
después de paszda una generacién, sabe de modo suficiente en
quién esta situado el poder soberano, si no destina parte de
su tiempo a escuchar a quicnes estan designados para instruirlo,
es necesario que se establezcan ocasiones en que las gentes
puedan reunirse y {después de los rezos y alabanzas a Dios,
el soberano de los soberanos) ser aleccionadas acerca de sus
deberes v las leyes positivas que generalmente conciernen a
todos, leyéndolas y exponiéndolas, y recordindoles la autori-

279



PARTE 11 DEL ESTADO cArP, 30

dad que las promulga. A este objeto tenfan los judios, cada
sexto dia, un-sébado, en el cual la ley era leida y expuesta;
y en tal solemnidad, se les recordaba que su rey era Dios, el
cual, habiendo creado el mundo en seis dias, descansé em
el séptimo; y al descansar ellos de su trabajo, se les recordaba
que este Dios era su rey y les redimid de su trabajo servil
y penoso en Egipro, v les dio tiempo para que después de
haberse complacido con Dios hallaran regocijo en si mismos,
con legitimos esparcimientos. Asi, pues, la primera tabla de
los mandamientos se destina por entero a establecer la suma del
poder absoluto de Dios, no solamente como Dios, sino por via
de pacto, como rey privativo de los judios; y puede, por
consiguiente, iluminar 2 aquellos a quienes se ha conferido
poder soberano, por consentimiento de los hombres, el esta-
blecer qué docerina deben ensenar a sus sibditos.

Y como la primera instruccién de Jos nifios depende del
cuidado de sus padres, es necesario que sean obedicntes 2 ellos
mientrzas estan bajo su tutela; y no sdlo eso, sino que con pos-
terioridad (como la gratitud requiere), reconozcan el bene-
ficio de su educacién, por signos exteriores de honor. A este
fin debe ensefiarseles que originariamente el padre de todos
los hombres era también su sefior soberano, con poder de vida
y muerte sobre ellos; y que aunque al instituir el Estado los
padres de familia renunciaron ese poder absoluto, nunca se
entendié6 que hubiesen de perder el honor a que se hacian
acreedores, por la educacién que procuraban. En efecto, la
renuncia de ese derccho no era necesaria a la institucion del
poder soberano; ni existirfa ninguna razén por la cual un hom-
bre desease tener hijos, o tomarse-el cuidado de alimentarlos
¢ instruirlos, si posteriormente no obtuvieran de cllos beneficio
mayor que de otros hombres. Y esto se halla de acuerdo con
el quinto mandamiento. [179]

Por otra parte, todo soberano debe csforzarse por que sea
ensefiada la justicia; consistiendo ésta en no privar a nadie
de lo que es suyo, ello significa tanto como decir que los
hombres sean aconscjados para que no sustraigan a sus vecinos,
por la violencia o por el fraude, nada de lo que por autoridad
soberana Jes pertenece. De las cosas propias, las mis queridas
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a un hombre son su propia vida y sus miembros; en grado in-
mediato (para la mayoria de los hombres), las que conciernen
al afecto conyugal, y después de ellas las riquezas y medios de
vida. Por consiguiente, debe ensefiarse al pueblo a abstenerse
de toda violencia contra otra persona, practicada por via de
venganza privada; de la violacién del honor conyugal; de la
rapifia violenta, y de la sustraccién de los bienes de otro por
medio de hurto fraudulento. A este objeto conviene patentizar
las consecuencias perniciosas de los juicios falsos, obtenidos por
corrupcién de los jueces o de los testigos, en los que se suprime
la distincién de propiedad, y la justicia queda sin efecto; todas
cstas cosas se examinan en los Mandamientos sexto, séptimo,
octavo y noveno.

Por 1ultimo, interesa ensefiarles que no sélo los hechos in-
justos sino los designios e intenciones de hacerlos son injusticia,
puesto que ésta consiste tanto en la depravacién de la voluntad
como en la irregularidad del acto. Es esta la intencién del
décimo Mandamiento, y la suma de la segunda Tabla, que
queda reducida a este precepto exclusivo de la caridad mutua:
Amards a tu projimo como a ti mismo; del mismo modo que
la suma de la primera queda reducida al amor de Dios,
a quien los judios habian recibido recientemente como rey suyo.

En cvanto a los medios y conductos gracias a los cuales
puede el pueblo recibir dicha instruccién, tenemos que inguirir
por qué procedimientos tantas opinjones contrarias a la tran-
quilidad del género humano, han logrado, sin embargo, arrai-
gar profundamente en €1, a base de fragiles y falsos principios.
Me refiero a los especificados en el capitulo precedente, a
saber: que los hombres deben juzgar de lo que es legitimo e
ilegitimo no por la ley misma, sino por sus propias conciencias,
es decir, por sus propios juicios particulares: que los sibditos
pecan al-obedecer Jos mandatos del Estado, a menos que antes
no los hayan estimado legitimos; que la propiedad en sus ri-
quezas es tal que excluye el dominio que el Estado tiene sobre
las mismas; que es legitimo para los stbditos dar muerte a
los lamados tiranos; que el poder soberano puede ser dividido,
y otras ideas anilogas, que se suele imbuir al pueblo por tales
procedimicntos. Aquellos a quienes la necesidad y la codicia
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hace considerar atentamente su negocio y su trabajo, y aque-
Hos, por otra parte, a quienes la abundancia o la indolencia les
empujan hacia los placeres sensuales (estos dos grupos de per-
sonas abarcan la mayor parte del género humano), apartandoss=
de la profunda meditacién, que requiere necesariamente lz
enseflanza de la verdad no s6lo en materia de justicia natural,
sino también de todas las demis ciencias, adquieren las no-
ciones de sus deberes, principalmente desde el palpito, de los
sacerdotes, y en parte de aquellos de sus vecinos o familiares
que teniendo la facultad de discurrir de modo plausible y
adecuado, parecen mis sabios y mejor instruidos que ellos
mismos en materia legal y de conciencia. Y los religiosos, y
quienes tienen apariencia de doctos, derivan sus [180] cono-
cimientos de las Universidades y de las. escuelas juridicas,
o de los libros que han sido publicados por hombres eminentes
en esas escuelas y Universidades. Es, por consiguiente, mani-
ficsto, que la instruccién del pueblo depende por completo
de la adecuada instruccién de la juventud en las Universidades.
Alguno dira: jpero es posible que las Universidades de In-
glaterra no estén suficientemente instruidas para hacer esto?
¢O acaso os proponeis ensefiar a las Universidades? Ar-
duas cuestiones son éstas, en efecto. Sin embargo, no dudo
en contestar a la primera, que hasta las postrimerias del rei-
nado de Enrigue VIII el poder del Papa era siempre man-
tenido sobre el poder del Estado, principalmente por las
Universidades, y que las doctrinas sustentadas por tantos pre-
dicadores contra el poder soberano del rey, y por tantos
juristas y otros hombres doctos que alli ejercian su educacién,
es un argumento suficiente de que aunque las Universidades
no sean autoras de esas falsas doctrinas, no saben, sin embargo,
cdmo implantar la verdad. En efecto, cn esa contradiccién de
opiniones, es muy cierto que no han sido suficientemente ins-
trujdas, y no es extrafio que todavia conserven un regusto de
ese sutil licor con que antes estaban sazonadas contra la auto-
ridad civil. En cuanto a la (iltima cuestién no creo conveniente
ni necesario decir sf o no, puesto que quien advierta lo que
hago, facilmente percibird lo que pienso.

La seguridad del pueblo requiere, ademis, de aquel o
aquellos que tienen el poder soberano, que la justicia sea
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administrada por igual a todos los sectores de Ja poblacién;
es decir, que lo mismo al rico y al poderoso que a las personas
pobres y oscuras, pueda hacérseles justicia en las injurias que
les sean inferidas; asi como que el grande no pueda tener
mayor esperanza de impunidad, cuando hace violencia, des-
honra u otra injuria a una clase més baja, que cuando uno de
éstos hace lo mismo a2 uno de aquéllos. En esto consiste la
equidad, a la cual, por ser un precepto de la ley de naturaleza,
un soberano se halla igualmente sujeto que el mis insignifi-
cante de su pueblo. Todas las infracciones de la ley son ofensas
contra el Estado. Pero hay algunas que lo son también contra
las personas particulares. Las que conciernen solamente al
Estado pueden ser perdonadas sin quebrantamiento de la equi-
dad, porque cada hombre puede perdonar, segn su buen
criterio, lo que contra €l hagan los demis. En.cambio, una
ofensa contra un particular no puede equitativamente ser per-
donada sin consentimiento del injuriado, o sin una satisfac-
cién justa.

La desigualdad de los sabditos procede de los actos del
poder soberano; por consiguiente, no tiene ya lugar en pre-
sencia del soberano, es decir, en un tribunal de justicia, asi
como tampoco existe desigualdad entre los reyes y sus sib-
ditos en presencia del Rey de Reyes. El honor de los magnates
debe estimarse por sus acciones beneficiosas, y por la ayuda
que prestan a los hombres de inferior categoria; o no ser apre-
ciado en absoluto. Y las violencias, opresiones o injurias que
cometen no quedan atenuadas sino agravadas por la grandeza
de su persona, ya que ticnen menos necesidad de cometerlas.
Las consecuencias de esta parcialidad respecto a los grandes
presenta los siguientes grados: La impunidad causa insolen-
aa; la ingolencia, odio; y el odio un esfuerzo para derribar
todos los obsticulos opresores y contumaces, aun a costa de
la ruina del Estado. [181]

A la justicia igual corresponde, también, la igualdad en la
imposicién de tributos; esta igualdad de tributacién no se basa
en la igualdad de riquezas, sino en Ia igualdad de la deuda
que cada hombre estd obligado a pagar al Estado por la
defensa que le presta. No basta, para un hombre, trabajar por
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Ia conservacién de su vida, sino que también debe luchar, si es
necesario, por el aseguramiento de su trabajo. Deben hacer, o
lo que hicicron los judios después de retornar de su cautiverio,
al reedificar el templo: construir con una mano y empufar la
espada con la otra; o de lo contrario tienen que alquilar a otros
que luchen por ellos. En efecto, los impuestos establecidos por el
poder soberano sobre sus sibditos no son otra cosa que el salario
debido a quienes sostienen la espada plblica, para defender a los
particulares en el ejercicio de sus distintas actividades y recla-
‘maciones. Teniendo en cuenta que el benefido que cada uno
recibe de ellos es el goce de la vida, que resulta igualmente
apreciada por pobres y ricos, el débito que un pobre tiene para
quien defiende su vida es el mismo que el de un rico por
andloga defensa, salvo que el rico que tiene al pobre a su
servicio, puede ser deudor no slo por su propia persona, sino
por muchas mas. Considerando esto, la igualdad en la tribu-
tacién consiste mds bicn en la igualdad de lo que se consume
que en la riqueza de los consumidores. {Por qué razén quien
trabaja mucho y, ahorrando los frutos de su trabajo, consume
poco, debe soportar mayor gravamen que quicn viviendo en
la holganza tiene pocos ingresos y gasta cuanto recibe, cuando
uno y otro reciben del Estado la misma proteccién? En cambio,
cuando los impuestos son establecidos sobre las cosas que los
hombres consumen, cada hombre paga igualmente por lo que
usa, v el Fstado no queda defraudado por el gasto lujoso
de los hombres privados.

Y como algunos hombres, por accidente inevitable, resul-
tan incapaces para mantenerse a si mismos por su trabajo, no
deben ser abandonados a la caridad de los particulares, sino
que las leyes del Estado deben proveer a ello {en cuanto lo exi-
gen las necesidades de la maturaleza). Porque del mismo
modo que es falta de caridad abandonar al impotente, asi lo
es también, en el soberano de un Fstado, cxponerlo al azar
de esa caridad incierta.

En cuanto a aquellos que son fisicamente robustos, el caso
es distinto: deben ser obligados a trabajar, y para evitar la
excusa de que no hallan empleo, deben existir leyes que esti-
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mulen todo género de artes, como la navegacién, la agricultura,
le pesca v diversas clases de manufacturas que requieren traba-
jo. I.a multitud de los pobres, cuando se trata de individuos
fuertes que siguen aumentando, debe ser transplantada a paises
insuficentemente habitados; en ellos, sin embargo, no habran
de exterminar a los habitantes actuales, sino que se les cons-
trefiira a habitar unos junto a otros; no ya apoderindose de
una gran extensién de terreno con 4rnimo de expropiarlo, sino
cultivando cada parcela con solicitud y esfuerzo, para que de
¢llas obtengan sustento en la estacién adecuada. Y cuando
¢l mundo entero se ve recargado de habitantcs, ¢l (ltimo re-
medio de todos es la guerra, la cual procura una definitiva
solucién, por la victoria y por la muerte. :

Incumbe al sobcrano el cuidado de promulgar buenas le-
yes. Pero jqué cs una buena ley? No entiendo por buena ley
[182] una ley justa, ya que ninguna lecy puede ser injusta.
La lev sc hace por el poder soberano, y todo cuanto hace
dicho poder csti garantizado y ¢s propio de cada uno de los
habitantes del pucblo; y lo que cada uno quiere tencr como
tal, nadie puede decir que sca injusto. Ocurre con las leyes
de un Fstado lo mismo que con las reglas de un juego: lo que
los jugadores convienen entre si no es injusto para ninguno
de ellos. Una buena ley es aquello que resulta necesario y, por
afadidura, evidente para el bien del pueblo.

En cfecto, ¢l uso de las leyes {que no son sino normas
autorizadas) no se hace para obligar al pueblo, limitando sus
acciones voluntarias, sino para dirigitle y llevarlo a certos
movimientos que no les hagan chocar con los demis, por
razon de sus propios deseos impetuosos, su precipitacién o su
indiscrecién; del mismo modo que los setos se alzan no para
detener a los viajeros, sino para mantenerlos en ¢l camino.
Por consiguiente, una ley que no es necesaria, y carcce, por
tanto, del verdadero fin de una ley, no es buena. Una ley
puede concebirse como bucna cuando es para el beneficio del
soberano, aunque no sea necesaria para ¢l pucblo. Pero esto
iltimo nunca puede ocurrir, porque el bien del soberano y
el del pueblo nunca discrepan. Es débil un soberano cuando
tiene sitlxlitos débiles, y un pueblo es débil cuando el soberano
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_necesita poder para regularlo a su voluntad. Las leyes inne-
cesarias no son buenas leyes, sino trampas para- hacer caer el
dinero; recursos que son superfluos cuando el derecho del po-
der soberano es reconocido; y cuando no lo es, son insuficien-
tes para defender al pueblo.

La evidencia no consiste tanto en las palabras de la ley
misma como en una declaracién de las cansas y motivos en
virtud de los cuales fue promulgada. Es esto lo que nos revela
el propésito del legislador; y una vez conocido este propésito,
la ley resulta mejor conocida por pocas que por muchas pa-
labras. En efecto, todas las palabras estin sujetas a ambigiie-
dad, y, por consiguiente, la multiplicacién de palabras en el
cuerpo de la ley viene a multiplicar esa ambigtiedad. Ademis,
parece implicar {por excesiva diligencia) que quien elude las
palabras esti privado de la brijula de la ley. Esta es la causa
de muchos procesos innecesarios. En efecto, cuando considero
cuén breves eran las leyes de los tiempos antiguos, y ¢6mo han
ido creciendo gradualmente, cada vez mis, me imagino que
veo una lucha entre los redactores y los defensores de la
ley, tratando los primeros de circunscribir a los tltimos, y
los Gltimos de escapar a tales circunloquios; y son estos Gltimos,
los pleiteantes, quienes logran la victoria. Compete, por con-
siguiente, al legislador {que en todos los Estados es el re-
presentante supremo, ya se trate de un hombre o de una
asamblea) hacer evidente la razén por la cual se promulgéd
la ley, y el cuerpo de la ley misma, en términos tan bréves,
pero tan propios y expresivos como sea posible.

Corresponde también a la misién del soberano llevar a cabo
una correcta aplicacién de los castigos y de las recompensas,
Y considerando que la finalidad del castigo no es la venganza
y la descarga de la ira, sino el propésito de corregir tanto al
ofensor como a los demis, estableciendo un ejemplo, los cas-
tigos mds severos deben infligirse por aquellos crimenes que
resultan mis peligrosos para el comfin de las gentes: tales
son, por ejemplo, los que proceden del dafio inferido al go-
bierno normal; los que derivan del desprecio a la justicia;
los que provocan indignacién en la multitud; y los [183]
que quedando impunes parecen autorizados, como cuando son
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cometidos por hijos, sirvientes o favoritos de las personas
investidas con autoridad. En efecto, la indignacién arrastra a
los hombres no sélo contra los actores y autores de ‘la injus-
ticia, sino contra todo el poder que parece protegerlos; tal
ocurrié en el caso de Targuino, cuando por el acto insolente
de uno de sus hijos fue expulsado de Roma y derrocada la
monarquia. En cambio, en los delitos provocados por la de-
bilidad, como son los que tuvieron su origen en un gran temor,
en una gran necesidad o en la ignorancia de si el hecho era
o no un gran delito, existe muchas veces lugar para la lenidad,
sin perjuicio para el Estado; y la lenidad, cnando hay lugar
para ella, es una exigencia de la ley de naturaleza. El castigo
de los cabecillas e inductores en una rebelién, y no el de las
pobres gentes que han sido seducidas, puede ser provechoso
al Estado, con su ejemplo. Ser severo con el pueblo es cas-
tigar la ignorancia que en gran parte puede imputarse al so-
berano, cuya es la falta de que no estuvieran mejor ins-
truidos.

De la misma manera es misién y deber del soberano otor-
gar sus recompensas siempre de tal modo que de ello pueda
resultar beneficio para el Estado: en esto consiste su uso y
su fin, y ocurre cuando los que han servido bien al Estado
son también recompensados del mejor modo, a costa de poco
gasto por parte del Tesoro pablico, en forma que otros pue-
dan ser estimulados a servirle con la mayor fidelidad posible,
y estudien las artes por medio de las cuales pueden proceder
mejor. Comprar, con dinero o preferencias, la quietud de un
sibdito popular pero ambicioso, y abstenerse de producir una
mala impresién en la mente del pueblo no son cosas que pue-
dan considerarse como recompensa (la cual no se ordena por
Ia falta de servido, sino por el servicio pasado); ni es un sig-
no de gratitud, sino de temor: ni tiende al beneficio sino al daiio
de la cosa plblica. Es una lucha por la ambicién, como la de
Hércules con la Hidra monstruosa, que teniendo varias cabe-
zas vefa crecer tres por cada una que le cortaba. De la misma
manera, cuando la terquedad de un hombre popular se vence
por medio de recompensas, pueden surgir otros varios, a se-
mejanza suya, que hagan los mismos atropellos con la espe-
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ranza de anilogo beneficio: y como en todo género de ma-
nufacturas, asi también la malica aumenta cuando resulta
facil venderla. Y aunque a veces una guerra civil pueda ser
diferida por procedimientos anilogos a los citados, el peligro
se hace aun mis grande, y la ruina futura queda asegurada.
Va, por consiguiente, contra el deber del soberano al cual esta
encomendada la seguridad piblica, recompensar a quiencs as-
piran a la grandeza perturbando la paz en su pals, en lugar
de atajar tales hombres en sus comienzos, corriendo un peligro
pequefio para evitar otro gue pasado un cierto tiempo serd
mayor.

Otra misién del soberano consiste en escoger buenos con-
sejeros; me refiero a aquellos cuya opinién se ha de tener
en cuenta en el gobierno del Estado. En efecto esta palabra
consejo, consilinm, que s una corrupaidn de considinm, tiene
una significacién mis amplia y comprende todas las asam-
bleas de hombres que no sélo se refinen para deliberar lo que
se hari después, sino, también, para juzgar de los hechos pa-
sados, y de la ley [184] para €l presente. Considero aqui esa
palabra en el primer sentido solamente: en este sentido no
existe eleccién de consejo, ni en una democracia ni en una
aristocracia, puesto que las personas que aconsejan son miem-
bros de la persona aconsejada. La seleccién de consejeros es,
en cambio, propia de la monarquia. En ella el soberano que
se propore no seleccionar aquellos que en todos los aspectos
son los mas capaces, no dcscmpena su misién como deberia
hacerlo. T.os mas capaces consejeros son aquellos que tienen
menos esperanza de obtener un beneficio al dar un mal con-
sejo, y los que mis conocimientos poseen de aquellas cosas que
conducen a la paz y defensa del Fstado. Es ardua cuestidn
la de saber quién espera obtener un beneficio de las pertur-
baciones plblicas; pero los signos que gujan a una justa sos-
pecha consisten en que el pueblo encuentra en sus agravios
irrazonables o irremediables, el apoyo de individuos cuyas
haciendas no son suficientes para hacer frente a sus gastos
acostumbrados; sngnos que pueden ser facilmente observados
por aqucllos a qulcnes corrcsponda conocerlos. Pero todavia
es. mas arduo saber quién tiene mis conocimiento de los ne-

288



PARTE IT DEL ESTADO CAP. 30

gocios publicos; y quienes lo saben son los que menos lo
necesitan. En efecto, saber quién conoce las normas de casi
todas las artes implica un grado mayor de conocimiento del
arte en cuestién, ya que nadie puede estar seguro de la verdad
de las normas ajenas, sino aquel que primero se ha preocu-
pado de comprenderlas. Ahora bien, los mejores signos de
un conocimiento de cualquiera clase consisten en hablar fre-
cuentemente de esas cosas, y hacerlo con constante provecho.
~ El buen consejo no viene por casualidad ni por herencia; por
consiguiente, no hay méis razén para esperar una buena opinién
del rico o del noble, en materia estatal, que en trazar las
dimensiones de una fortaleza, a menos que pensemos que no
hace falta método alguno en el estudio de la politica (como
ocurre con el estudio de la geometria) sino, sdlo, detenerse
a contemplarla, cosa que no es asi. Fn efecto, Ia politica es el
estudio mas dificil de los dos. En estas regiones de Furopa
se ha considerado como derecho de ciertas personas, tener un
puesto por herencia en el mis alto consejo del Estado: derfvase:
de las conquistas de los antiguos germanos, entre los cuales
varios sefiores absolutos, reunidos para conquistar otras na-
ciones, no hubieran ingresado en la confederacién sin ciertos
privilegios, que pudieran ser, en tiempos sucesivos, signos de
diferenciacién entre su posteridad y la posteridad de sus sib-
ditos: siendo estos privilegios incompatibles con el poder so-
berano, por el favor del soberano podian parecer mantenidos,
pero luchando por ellos como derecho propio, poco a poco
tendrian los sibditos que renunciar a ellos, y no obtendrian, en
definitiva, mis honor sino el que naturalmente es inherente
a sus aptitudes.

Por capaces que sean los consejeros en un asunto, el be-
neficio de su consejo es mayor cuando cada uno da su opinién,
v las razones de ella, por separado, por via declarativa: y ma-
yor cuando han meditado sobre el asunto que cuando hablan
de modo repentino; y es mayor el beneficio en ambos casos,
porque tienen mis tiempo para advertir las consecuencias de
la accién, y se hallan menos expuestos a las contradicciones
causadas por la envidia, Ja emulacién u otras pasiones que
derivan de las diferencias de opinién.
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Ll mejor conscjo en las cosas que conciernen no a otras
naciones, sino a la comodidad y beneficio que los sibditos pue-
den disfrutar, en virtud de leye:. {1851 hechas solamente en
consideracién del propio pais, dgbe adquirirse recoylendo in-
formaciones generales y quejas de Jas gentes de cada pI(\\,lﬂCla
que mejor conocen sus necesidades propias, y que, por consi-
guiente, cuando nada reclaman que signifique derogacién de
los derechos esenciales de la soberania, deben ser diligente-
mente tomadas en cuenta. Sin csos derechos esenciales (como
antes he dicho) el Estado no puede subsistir.

L] comandante en jefe de un ejército, cuando no es po-
pular, no serd estimado ni temido por sus soldados como
deberia scrlo, v, por consiguiente, no podrd realizar su misién
con éxito lisonjero. Debe ser, por consiguiente, laborioso, va-
liente, afable, liberal v afortunado, para que pueda ganar fama
de suficiencia y de amar a sus soldados. Esto significa popu-
laridad, cstimula en los soldados el deseo y e] valor de
recomendarse a &f mismos en favor suyo, v iustifica la severi-
dad del general al castigar, cuando es necesario, los soldados
sublevados o negligentes. Pero este amor a los soldados (si
no existe garantia de fidelidad por parte del comandante) es
cosa peligrosa para el poder sobérano, especialmente cuando
esth en manos de una asamblea que no es popular. Interesa,
por consieuiente, a la seguridad del pueblo que sean buenos
icfes v ficles sObditos, aquellos a quienes el soberano enco-
mienda sus ¢jércitos.

- Ahora bien, cuando el soberano mismo es popular, es decir,
cuando es reverenciado y querido por su pueblo, no existe peli-
gro alguno en la popularidad de un stbdito. En efecto, los
soldados nunca son tan generalmente injustos como para hacer
causa comiln con sus capitanes, aunque los amen, contra su so-
berano, cuando estiman no solamente su persona, sino también
su causa. Por consiguiente, quienes por medio de la violenda
ban suprimido, a veces, el poder de su legitimo soberano, antes
de situarse ellos mismos en su lugar, se han visto siempre en el
peligroso trance de arbitrar unos titulos, para evitar al pueblo
la vergiicnza de recibirlos. Tencr un derecho manifiesto 2l po-
der soberano ¢s una cualidad tan popular que quien la posee no
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necesita nada mds, por su parte, para ganar los corazones de
_sus sabditos, sino que lo consideren absolutamente capaz
de gobernar su propia familia, o, respecto a sus cnemigos, de
desbandar sus ejéreitos. Fn efecto, la partc mayor y mas ac-
tiva de la humanidad nunca ha estado perfectamente conforme
con el presente, '

Respecto a los oficios de un soberano con respecto a otro,
comprendidos en la ley que comlinmente s¢ denomina ley de
las maciones, no necesito decir nada en este lugar, porque la
ley de lus naciones y la ley de naturaleza son la misma cosa,
y cada soberano tiene el mismo derecho, al velar por la se-
guridad de su pucblo, que puede tener cualquier hombre en
perticular al garantizar la scguridad de su propio cuerpo, Y
la misma ley que dicta a los hombres que carecen de una
gobermacidn civil lo que deben hacer y lo que deben evitar
uno respecto a otro, sefiala analogos dictados a los Estados,
es decir, a los principes soberanos y a las asarmbleas soberanas;
no existe tribunal de justicia natural sino en la conciencia,
en la cual no reina el hombre, sino Dios, y cuyas leyes (que
obligan a la humanidad) con respecto a Dios, como autor de
la [186] naturaleza, son marurales; y con respecto a Dios
mismo, Rey de Reyes, son leyes. Pero del reino de Dios como
Rey de Reyes, y también, como Rey de un pueblo peculiar,
hablaré en el resto de este discurso.
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CAPITULO XXXI

Del REINO DE DIOS POR NATURALEZA

Que la condicién de mera naturaleza, es decir de absoluta
libertad, como la de aquellos que ni son soberanos ni siibditos,
es anarquia y condicién de guerra; que los preceptos por los
cuales se guian los hombres para evitar esta condicién son las
leyes de naturaleza; que un Fstado sin poder soberano no
es més que una palabra sin sustancia, y no puede subsistir;
que los sibditos deben a los soberanos simple obediencia en
todas las cosas en que su obediencia no estd en contradiccién con
las leyes divinas, son cosas que he demostrado suficientemente
en lo que hasta ahora llevo manifestado. Sélo necesitamos,
para un perfecto conocimiento de los deberes civiles, saber
cuiles son esas leyes de Dios, porque sin esto, cuando a un
individuo se le ordena una cosa por el poder civil no sabe
si ello es o no contrario a la ley de Dios; con lo cual o bien
ofende a la Divina majestad por excederse en la obediencia
civil, o por temor de ofender a Dios realiza una transgresion
de los preceptos del Estado. Para evitar estos dos inconve-
nientes es necesario saber qué son leyes divinas. Y teniendo
en cuenta que el conocimiento de toda ley depende del cono-
cimiento del poder soberano, a continuacién voy a referirme
al REINO DE DIOS.

Dios es el rey, alégrese 1a tierra, dice el Salmista; y luego
afirma: Dios es el rey aunque las naciones estén irastornadas,
y el que esté sentado entre los querubines, aunque la tierra
se conmueva. Quiéranlo o no los hombres, deben estar siem-
pre sujetos al poder de Dios. Cuando niegan la existencia o
providencia de Dios, los hombres pierden su reposo, pero no
su yugo. Designar este poder de Dios, que no sélo se extiende
al hombre, sino también a los animales, y a las plantas, y a los
cuerpos inanimados, con el nombre de reino, no es sino un
uso metaférico de ese término, porque con propiedad sblo
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puede decirse que reina quien gobierna 2 sus stbditos con
su palabra, con la promesa de recompensas a quicnes le obe-
decen, y con la imposicién de castigos a quienes dejan de
obedecerle. Por tanto, en el reino de Dios no son siibditos
los cuerpos inanimados, ni las criaturas irracionales, ya que
no comprenden los preceptos como suyos; ni los ateos; ni
los que no creen que Dios vigila todas las acciones del género
humano; y esto, porque no reconocen la palabra de Dios como
suya, ni tienen esperanza en sus premios, ni temor a sus cas-
tigos. Quienes creen, por consiguiente, que existe un Dios go-
bernando el [187] mundo, y que ha dado preceptos y sefialado
recompensas y castigos para la humanidad, son buenos sibdi-
tos; todos los demés deben ser considerados como enemigos.

Para gobernar por medio de palabras, es preciso que estas
palabras se den a conocer de modo manifiesto, pues de lo
contrario no son leyes. Es; en efecto, consustancial a la na-
turaleza de las leyes una promulgacién clara y suficiente,
de tal indole que pueda eliminar toda excusa de ignorancia;
en las leyes de los hombres esto ocurre de un solo modo,
mediante proclamacién o promulgacién realizada por la voz
del hombre mismo. Pero Dios declara sus leyes por tres con-
ductos. Por los dictados de la razdn matural, por revelacidn y
por la woz de algn hombre que, por hacer milagros, adquiere
crédito entre los demis. De aqui que tengamos una triple
palabra de Dios: racional, sensible y profética; a lo cual co-
rresponde una triple forma de escuchar: la razdn auténtica, el
sentido sobrematural y la fe. En cuanto al sentido sobrenatural
que consiste en la revelacién o inspiracién, no han existido
leyes universales asi comunicadas, puesto que Dios no habla
de esta manera sino a personas particulares, manifestando co-
sas distintas a los diversos hombres.

En virtud de la diferencia que existe entre las dos es-
pecies de palabra divina, la racional y la profética, puede atri-
buirse a Dios un doble reino, natural y profético: natural en
que gobierna a aquellos seres del género humano que recono-
cen su providencia, por los dictados de la razén auténtica;
profético en cuanto que habiendo elegido como siibditos a los
habitantes de una nacién peculiar (la de los judios) los go-
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berné, y a nadie sino a ellos, no sélo por la razén natural,
sino por las leyes positivas que les fue comunicando por boca
de sus santos Profetas. En este capitulo me propongo hablar
del reino natural de Dios. .

El derecho de naturaleza, en virtud del cual Dios reina
sobre los hombres y castiga a quiencs quebrantan sus leyes,
ha de derivarse no del hecho de haberlos creads, y requerido
de ‘ellos una obediencia, motivada por la gratitud de sus bene-
ficios, sino de su érresistible poder, He manifestado anterior-
mente cdmo el derecho soberano deriva del pacto; para mos-
trar, ahora, cémo el mismo derecho puede derivar de Ia
naturaleza, no se requiere otra cosa sino mostrar en qué casos
no puede arrebatarse en modo alguno. Si consideramos que
todos los hombres, por naturaleza, tienen derecho a todas las
cosas, tendran derecho, también, a reinar cada uno de ellos
sobre todos los restantes. Pero comeo este derecho no puede
ser obtenido por la fucrza, concierne a la seguridad de cada
uno renunciar al derecho en cuestién y establecer, con autori-
dad soberana y por consentimiento com’in, hombres que los
gobiernen y defiendan; de donde resulta que, si ha existido
algn individuo con poder irresistible, no hay razén alguna
para que, usando de ese poder, no gobernara y defendiera a
si mismo y a sus sGbditos, a su propio arbitrio. Por consiguiente,
aquellos cuyo poder es irresistible asumen naturalmente el
dominio de todos los hombres, por la excelencia de su poder;
e igualmente es por este poder que el reino sobre los hom-
bres, v el derecho de afligir a los seres humanos a su antojo,.
corresponde naturalmente a la omnipotencia de Dios, no como
creador y distribuidor de gracias, sino como Ser omnipotente.
Y aunque el castigo sea impuesto sélo por razén del pecado
(puesto que la palabra castigo significa afliccién por el peca-
do), el derecho de [188] infligir una pena, no siempre se
deriva del pecado del hombre, sino del poder de Dios.

La cuestién relativa a por gué los hombres malos prospe-
ran con frecuencia, y los buenos sufren adversidad, que ha sido
muy discutida por los antiguos, va también asociada a esta
otra: con qué derecho dispensa Dios las exceleacias v adver-
sidades de esta vida; y es en esta dificultad dondc hallamos
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el motivo que trastorna la fe no sélo en el vulgo, sino en los
filésofos, y lo que es mis, entre los santos, respecto a la pro-
videncia divina. Cierzamente bueno (dice David) es el Dios
de Israel, para los que son limpios de corazon; pero mis pies
casi se deslizaron, mis pasos por poco resbalaron; porque tuve
envidia de los insensatos, cuando vi a los impios en tal pros-
peridad. Y Job jcuin severamente no increpa a Dios, por las
diversas aflicciones que sufre, a pesar de su bondad? Esta
cuestién, en el caso de Job, es deadida por Dios mismo, no a
base de argumentos derivados del pecado de Joé, sino por su
propio poder. Porque aunque los amigos de Job extraen sus
argumentos de la afliccién que le causé el pecado, y él se
defendib por la conviccién de su inocencia, Dios mismo asumi6
Ia cuestion, y habiendo justificado la afliccidn por argumentos
basados en su poder, tales como éste: gjDonde estabas th cuan-
do yo estableci los fundamentos de la tierra?, y otros seme-
jantes, aprobd la inocencia de Jod y reprobé la errdnea
doctrina de sus amigos, De acuerdo con esta doctrina es la
sentencia de nuestro Salvador, concerniente al cego de naci-
miento, y contenida en estas palabras: Vi ka pecado este hom-
bre, ni sus padres; pero gue las obras de Dios puedan guedar
manifiestas en ¢1. Y aunque se dice: Esta mucrte entro en el
mundo por el pecado (con lo cual se significa que si 4dén no
hubiese pecado, no hubiera muerto nunca (es decir, nunca hu-
biese sufrido la separacién de su alma y su cuerpo); de ello
no se deduce que Dios no hubiese podido justamente afligirlo
aunque no hubiese pecado, lo mismo que aflige a otras cria-
turas, que no pueden pecar. '

Habiendo hablado del derecho de la soberanfa de Dios .
como exclusivamente basado en la naturaleza, tenemos que
considerar, zhora, cuiles son las leyes divinas o los dictados
de la razdn natural; estas leyes conciernen o bien a los deberes
naturales de un hombre con respecto a otro, o al honor na-
turalmente debido a nuestro Divino soberano. Son las primeras
las mismas leyes de naturaleza a que me he referido en los
capitulos x1v y xv de este tratado, particularmente la equidad,
la justicia, la piedad, la humildad y las restantes virtudes mo-
rales. Resta considerar, por consiguiente, qué preceptos son
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dictados 2 los hombres por su razén natural solamente, sin
otra palabra de Dios que afecte al honor y veneracién de la
Divina Majestad.

Consiste €l honor en la intima idea y opinién del poder
y de la bondad de otro: por consiguiente, honrar a Dios es
pensar con la mayor alteza posible acerca de su poder y de su
bondad. Y de esta opinién, los signos externos que aparecen
en las palabras y acciones de los hombres, se denominan ve-
neracion, que es una parte de lo que los latinos comprendian
con la palabra culrus: en efecto, culius significa propiamente,
y en todo caso, la labor que un hombre aplica a una cosa, con
¢l propésito de beneficiarse de ella. Ahora bien, las cosas [189]
de las cuales obtenemos beneficio, o bien estin sujetas 2 nos-
otros, y el provecho que rinden sucede al trabajo que inverti-
mos en ellas, como un efecto natural, o no estin sujetas a
nosotros, sino que responden a nuestra solicitud, de acuerdo
con su propia voluntad. En el primer sentido, la labor apli-
cada a la tierra se llama ewltivo, y la educacién de los hijos
es un cultivo de su entendimiento, En el segundo sentido, en
quc las voluntades de los hombres deben ser conformadas a
nuestros designios no por la fuerza, sine por la complacencia,
significa tanto como cortcjar, cs decir, ganar su favor por
medio de buenos oficios, tales como elogios en los cuales se
reconoce su poder, y todo aquello que es agradable a quienes
puedzn procurarnos algin bencficio. Esto es propiamentc la
veneracion: en este sentido, publicols significa adorador del
pueblo, y culeus Deis, adoracién de Dios,

De ese honor intimo, que consiste en la opinién de poder
y bondad, derivan tres pasiones; amor, que hace referencia a
la bondad; y esperanza y miedo, que hacen relacién al poder;
y tres formas de adoracién externa: elogio, exaliacion vy con-
sagracion. El sujeto del clogio es la bondad; el sujeto de la
exaltacién y de la consagracién, es el poder, v el efecto de
todo ello la felicidad. El elogio y la exaltacidn sc expresan
por medio dc palabras y accioncs; por palabras, cuando de-
cimos que un hombre es bucno o grande; por acciones, cuando
le cxpresamos nuestro agradecimiento por sus favores y le
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‘prestamos ohediencia por su poder. La opinién de la felicidad
de otros sélo puede expresarse por medio de palabras.

Existen algunos signos de honor (tanto en atributos como
en acciones) que naturalmente son asi; como entre los atri-
butos, los de bueno, justo, liberal y otros semejantes y entre
las acciones las plegarias, las acciones de gracia y 1a obediencia.
Otros lo son por institucién o costumbre de los hombres; en
algunos lugares y tiempos son honorables, en otros deshonro-
sos, en otros indiferentes: tales son los gestos en materia de
salutacién, plegaria y agradecimiento, usados diferentemente
cn distintos tiempos y lugares. Lo primero es veneracién ns-
tral; lo Gltimo es veneracidn arbitraria.

Y en la veneracién arbitraria existen dos diferencias: en
efecto, a veces es veneracién ordenada, a veces voluntaria, Or-
denada cuando es de la indole requerida por quien es adorado;
libre cuando es como considera oportuno quien adora. Cuando
es ordenada, la veneracién no consiste en las palabras o en el
gesto, sino en la obediencia; pero cuando es libre, la venera-
cidn consiste en la opinién de quien la realiza: en efecto, si a
quien las palabras o acciones con las cuales pensamos hacer
honor parecen ridjculas y suscitan contumelia, no existe ado-
ractdn, pucsto que no hay signos de honor; y no hay signos
de honor puesto que un signo no lo es con respecto a quien
lo da, sino para aquel a quien se hace; es decir, para el es-
pectador.

Ademis existe una vencracidn pa#blica y una privadas. Es -
piblica la veneracién que un Estado realiza como persona una.
Privada es la que manifiesta una persona particular. La pé-
blica, respecto al Estado entero, es libre; pero respecto a hom-
bres particulares, no lo es. La privada es, en secreto, libre;
ahora bien, a la vista de la multitud, nunca carece de restric-
ciones, ya sea de las leyes o de la opinién de los hombres, lo
cual es contrario a la naturaieza de la Libertad.

El fin de la veneracién entre hombres es el poder. En
efecto, cuando un hombre [190] ve a otra venerado, le supone
poderoso, y se halla mis dispuesto a obedecerle, lo cual hace
mis grande su poder. Pero Dios no tiene fines: la adoracién
que le debemos procede de nuestro deber, y esti regulada, de
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acuerdo con nuestra capacidad, por aquellas reglas de honor
que la razén dicta para ser realizadas por el débil con respecto
al hombre mis potente, con la esperanza de un beneficio o por
el temor de un dafio, 0 en agradecimiento por el bien que ya
se ha recibido de él.

En cuanto a2 lo que sabemos respecto a la veneracién de
Dios, que nos es ensefiada por la luz de la naturaleza, comen-
zaré por referirme a sus atributos. En primer término, es
manifiesto que debemos atribuirle existencia, porque nadie pue-
de tener voluntad de honrar a quien piensa que no existe.

En segundo lugar, aquellos filésofos que dicen que el
mundo o el espiritu del mundo es Dios, hablan indignamente
de él, y niegan su existencia. Porque al decir Dios, compren-
demos la causa del mundo, y al decir que el mundo es Dios,
ello implica afirmar que no existe causa en el mundo, es dedir,
que no existe Dios.

En tercer lugar, decir que el mundo no fue creado sino
que es eterno (considerando que lo eterno no tiene causa), es
negar a Dios.

En cuarto lugar, quienes atribuyen (como imaginan) in-
diferencia a Dios le arrebatan el cuidado de la humanidad,
y le privan de su honor, puesto que le sustraen el amor de los
hombres y el temor a ellos inspirado, que es la raiz del honor.

En quinto lugar, en aquellas cosas que significan grande-
za y poder, decir que es finito, no es honorable, ya que no
es signo de la voluntad de honrar a Dios atribuirle menos
de lo que podemos; v considerarlo finito es menos de lo que
podemos, poraue a las cosas finitas pueden afiadirseles otras
mas. .

Por consiguiente, atribuirle figure, no es honrarle, porque
toda figura es finita: .

Ni decir que concebimos, € imaginamos, o tenemos una
idea de El cn nuestra mente; porque cualquiera cosa que
concibamos es finita:

Ni atribuirle partes o totalidad, que son, solamente, atri-
butos de cosas finitas:

Ni decir que esta en este lugar o en aquel; porque cual-
quiera cosa que se halle en un lugar es limitada y finita:
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Ni que se #mueve o reposa; porque ambos atributos le
adscriben un lugar:

Ni que existen méas dioses que uno; porque ello impli-
ca que todos son finitos, ya que infinito no puede haber mis
que uno:

Ni adscribirle (como no sea mctaféricamente, significan-
do no ya la pasién sino el efecto) pasioncs que implican
agravio, como arrepentimiento, ira, compasion: o necesidad,
como apetito, esperanza, deseo; o una facultad pasiva, porque
la pasién es poder limitado por alguna otra cosa.

Por consiguiente, cuando adscribimos a Dios una woluntad,
no debe comprenderse ésta, a semejanza de lo que ocurre con,
el hombre, como apetito racional, sino como poder mediante el
cual efectda todas las cosas.

Del mismo modo ocurre cuando le atribuimos wisze y otros
actos de los sentidos, como conocimiento y entendimiento, que
en nosotros no es otra cosa sino un tumulto de la mente, susc-
tado potr las cosas externas que ejercen su presién sobre las
partes organicas del cuerpo. En efecto, no existen tales cosas
en Dios, y siendo cosas que dependen .de causas naturales, no
pueden ser atribuidas a El. {19r]

Quien no atribuya a Dios otra cosa sino lo que esti ga-
rantizado por la razén natural debe usar o bien atributos ne-
gativos, como infinito, eterno, incomprensible; o superlativos,
como alt/simo, grandisimo y otros semejantes; o indefinidos co-
mo bueno, justo, santo, creador; y en tal sentido, como si el
hombre no se propusiera declarar lo que Dios es (ya que esto
serfa circunscribirlo dentro de los limites de nuestra imagi-
nacién) sino culato lo admiramos, y cuin dispuestos nos ha-
llamos a obedecerle; lo cual es un signo de humildad, y de
voluntad de honrarle tanto como podemos. En efecto, no hay
sino un nombre para significar nuestra concepcién de su na-
turaleza, y este es: Yo s0v; y un solo nombre para su relacién

con nosotros: que es Dios, en el cual estd contenido el Padre,
¢l Rey y el Seftor.

Respecto a los actos de veneracién divina, dice un precepto
general de razdn, que deben ser signos de la intencién de
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honrar a Dios; tales son en primer términa los rezos o ple-
garias; porgue no son los escultores, cuando hacen imigencs,
quienes se considera que hacen los dioses, sino las gentes que
les dirigen sus plegarias.

En scgundo lugar, la accidn de gracias, que difiere de la
plegaria,-en materia de veneracién divina, solamente en que
las plegarias preceden y la accidén de gracias sigue 2l beneficio;
el fin de ambas es reconocer a Dios como autor de todos los
beneficios, tanto pasados como futuros.

En tercer lugar, los dones, es decir, los sacrificios y obli-
gaciones que (si son de lo mejor) constituyen signos de honor,
porque implican accién de gracias.

En cuarto lugar, #o jurar sino por Dios es, naturalmente,
un signo de honor, porque ¢s una confesién de que sélo Dios
conoce el corazdn, y que ninguna sagacidad ni fortaleza hu-
mana puede proteger a un hombre contra la venganza que
Dios descarga sobre el perjuro.

En quinto lugar, es una parte del culto racional hablar
de Dios en forma considerada, porque ello implica temor de
¢1; temor que implica una confesién de su poder. De aqui se
sigue que el nombre de Dios no debe ser usado con ligereza
ni despropésito, porque esto es tanto como usarlo en vano.
Y esto no tiene objeto, como no sea por via de juramento, y
por orden del Estado, para afirmar la certeza de los juicios,
o entre los Estados, para evitar la guerra. Disputar acerca de
la naturaleza de Dios es contrario al honor que se le debe,
porque se supone que en este reino natural de Dios no hay
otra procedimiento de conocer alguna cosa, sino el de'la razén
natural, es decir, por los principios de la ciencia natural; y
ésta se halla muy lejos de ensefiarnos cosa alguna acerca de
la naturaleza de Dios, como tampoco puede ensefiarnos nada
acerca de nuestra propia maturaleza, nt de la naturaleza de la
més pequefia criatura viviente. Por tanto, cuando los hombres,
aparte de los principios de la razén natural, disputan sobre
los atributos de Dios, no hacen otra cosa sino deshonrarle: en
efecto, en los atributos que asignamos a Dios, no hemos de
considerar el significado de la verdad filoséfica, sino el sig-
nificado de la intencién piadosa que consiste en hacerle el
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miximo honor de que somos capaces. De la falta de esta con-
sideracién procede el gran cimulo de disputas acerca de la
naturaleza de Dios, con las cuales no tendemos a honrarle,
sino a honrar nuestro propio talento y capacidad de ensefiar;
y que no son otra cosi sino vanos y desconsiderados abusos
de su santo nombre.

En sexto lugar, en las plegarias, acciones de gracias, obla-
ciones y sacrificios hay un dictado de la razdn natural: que
cada una de ellas sea, en su género, el [192] mejor y mas
importante de los honores. Por ejemplo, que las plegarias y
acciones de gracias se concreten en palabras y frases que no
sean repentinas, ni ligeras, ni plebeyas, sino hermosas y bien
acordadas, pues de otro modo no hacemos a2 Dios tanto honor
como podemos, He aqui la razén de que los paganos proce-
dieran absurdamente al adorar imégenes, como st fueran dioscs.
En cambio, al hacerlo en verso y con misica, vocal e tnstru-
mental, procedian de modo razonable. As{ también, los ani-
males que ofrendaban el sacrificio y los objetos que donaban,
asi como sus actos de culto, estaban llenos de sumisién, y con-
memoraban beneficios recibidos, lo cual estaba de acuerdo con
la razén, ya que procedia de una intencién de honrar a Dios.

En séptimo lugar, la razén no solamente induce a venerar
a Dios en secreto, sino también, y especialmente, en piblico,
y a la vista de los hombres, porque sin esto {que en materia
de honor es lo més aceptable) se pierde la posibilidad de que
otros lo honren.

Por ultimo, la obediericia a sus leyes (es decir, en este
cso, 2 las leyes de naturaleza) es la_maxima veneracién de
todas. En efecto, del mismo modo que la obediencia es mis
aceptable a Dios que el sacrificio, asf también dejar de observar
sus mandamientos, es la mixima de las contumelias. Y estas
son las leyes de la veneracién divina que la razdn natural dicta
a los hombres particulares.

Ahora bien, si consideramos que un Estado es una persona,
debe rendir también a Dios una veneracién, la cual se realiza
cuando el Estado ordena que sea manifestada p(blicamente
por los hombres privados. Este es el culto pablico, cuya pecu-
liaridad consiste en ser umiforme, ya que las acciones que se
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hacen de modo diferente, por hombres distintos no puede de-
cirse que_sean actos de publica veneracién. Por tanto, cuando
se permiten diversas clases de culto, procedentes de las dis-
tintas religiones de los particulares, no puede decirse que exista
un culto péblico, ni que el Estado tenga una religion, en
absoluto.

Y como. las palabras (y, por consiguiente, los atributos de
Dios) tienen su significacién por convencionalismo y acuerdo
entre los hombres, esos atributos deben ser expresivos del
honer que los hombres se proponen hacer; y cualquiera cosa
que pueda ser realizada por las voluntades de los hombres
particulares, donde no existe ley sino razén, puede ser hecha
por la voluntad del Estado, por medio de leyes civiles. Y
como un Estado no tiene voluntad ni hace otras leyes, sino
aquellas que se estatuyen por la voluntad de quien detenta
el poder soberano, resulta que aquellos atributos que el sobe-
rano ordena, en el culto a Dios, como signos de honor, deben
ser tomados y usados como tales, por los particulares, en su
culto piblico.

Pero como no todos los actos son signos por constitucién,
sino que algunos son naturalmente signos de honor, otros de
contumelia, estos fltimos (que son aquellos que los hombres
se avergiienzan de hacer en presencia de aquellos 2 quienes
reverencian), no pueden instituirse por el poder humano, co-
mo parte del culto divino; ni los primeros (tales como los que
implican una conducta decorosa, modesta y humilde) pueden
ser nunca separados de esa veneracidon, Pero como existe un
infinito niimero de actos y gestos de paturaleza indiferente,
aquellos que el Estado ordena para ser pablica y universal-
mente autorizados, como signos de honor y parte del culto de
Dios, deben ser admitidos {193] y usados como tales por los
sibdites. Y lo que se dice en la Escritura: Es mejor obedecer
a Dios gue a los hombres, tiene lugar en el reino de Dios por
pacto, y no por naturaleza.

Habiéndonos referido asi, brevemente, al reino natural de
Dios y a sus leyes naturales, quiero afiadir solamente a este
capitulo una breve declaracién de sus castigos naturales. No
existe accién humana en esta vida que no sea el comienzo
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de una cadena de consecuencias, tan larga, que ninguna pro-
videncia humana es lo bastante elevada para dar al hombre
una perspectiva del fin. En esta cadena estin eslabonados unos
con otros los acontecimientos agradables y los desagradables; de
tal modo que quien desea hacer alguna cosa placentera que-
da él mismo obligado a sufrir todas las penas inherentes a
ello; estas penas constituyen los castigos naturales de aquellas
acciones que son mas bien causa de perjuicio que de beneficio.
Por afiadidura, suele ocurrir que la intemperancia resulta na-
turalmente castigada con las enfermedades; la precipitacién,
con el fracaso; la injusticia, con la violencia de los enemigos;
el orgullo, con la ruina; la cobardia, con la opresién; el go-
bierno negligente de los principes, con la rebelién; y la re-
belién, con la matanza. En efecto, si consideramos que los cas-
tigos son consiguientes 2 la infraccién de las leyes, los castigos
naturales deben ser, naturalmente, consiguientes al quebranta-
miento de las leyes de naturaleza, y por tal causa les siguen
como sus efectos naturales, y no arbitrarios.

Basta ya por lo que respecta a la constitucién, naturaleza
y derecho de los soberanos, y en lo concerniente a los deberes
de los stbditos, derivados de los principios de la razén na-
tural. Ahora, considerando cuin diferente es esta doctrina de
la que se practica en la mayor parte del mundo, especial-
mente en estos paifses occidentales que han recibido sus ense-
fianzas morales de Roma y Atenas; y cuinta profundidad de
filosofia moral se requiere en quien detenta la administracién
del poder soberano, estoy a punto de creer que mi labor
resulta tan inGtil como el Estado de Plazén, porque también
¢l opina que es imposible acabar con los desérdenes del Estado
y con los cambios de gobierno acarreados por la guerra civil,
mientras los soberanos no sean filésofos. Sin embargo, cuando
considero que la ciencia de la justicia natura] es la @nica ciencia
necesaria para los soberanos, y para sus principales ministros;
¥ que no es necesario abrumarlos con las Ciencias matematicas
(como Plazén pretendia) sino darles buenas leyes para estimu-
lar a los hombres al estudio de ¢ellas; y que ni Plazgz ni ninglin
otro fildsofo ha establecido y probado de modo suficiente o
posible todos Jos teoremas de doctrina moral, para que los
hombres aprendan cémo gobernar v c6mo obedecer, yo reco-
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bro cierta esperanza de que mis pronto o mas tarde, estos
escritos mios caerin en manos de un soberano que los exami-
nard por si mismo (ya quc son cortos, y 2 juicio mio claros),
sin la ayuda de ninglin intérprete interesado o envidiosa; que
ejercitando la plena soberania, y protegiendo la ensefianza pa-
blica de tales principios, convertird esta verdad de la especu-
lacién en utilidad de la préctica. {195]
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TERCERA PARTE

DE UN ESTADO CRISTIANO

CAPITULO XXXII

De los Principios de la poLfTICA CRISTIANA

He derivado los derechos del poder soberano y el deber
de los subditos, de los principios de la naturaleza, solamente
en cuanto la experiencia los ha evidenciado como verdaderos, o
los ha establecido el muttuo acuerdo (concerniente al uso de las
palabras); es decir, he derivado esos derechos, de la natura-
leza del hombre, que nos es conocida por la experiencia, y por
definiciones (de aquellas palabras que son esenciales a todo
razonamiento politico) universalmente convenidas. Ahora bien,
en lo que a continuacién me propongo tratar, que es la natu-
raleza y derechos de un EsTapo crisTiANO, de lo cual depen-
den gran nlimero de revelaciones sobrenaturales de la voluntad
de Dios, la base de mi discurso debe ser no solamente la pa-
labra natural de Dios, sino también la profética,

No obstante, no hemos de renunciar 2 nuestros sentidos y
experiencia, ni (siendo indudable expresion de Dios) a nuestra
vazén natural. En efecto, son los talentos que ha puesto en
nuestras manos para negociar, hasta el retorno de nuestro
hendito Salvador, y, por consiguiente, no deben quedar en-
vueltos en el pafio de una fe implicita, sino empleados en el
logro de la justicia, de la paz y de la verdadera religién.
Avnque en la palabra de Dios existan cosas que estin por
encima de la razdn, es decir, que no pueden ser demostradas
ni refutadas por clla, nada existe contrario a la razén, y cuando
lo parece, el defecto radica o bien en nuestra torpeza de inter-
pretacién o en un errneo raciocinio.
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Por consiguiente, cuando alguna cosa escrita 21li es dema-
siado ardua para nuestro examen, debemos proponernos cau-
tivar nuestra inteligencia a las palabras; y no esforzarnos por
sustituir una verdad filoséfica por medio de la loglca, res-
pecto de aquelos misterios que no son comprensibles si no caen
bajo el dominio de ninguna regla de la ciencia natural. Porque
ocurre con los misterios de nuestra religién como con las
pildoras salutiferas que se emplean en las enfermedades: que
cuando se tragan enteras tienen la virtud de curar; pero cuando
se paladean, tenemos que arrojarlas, en la mayoria de los
casos, sin que produzcan su efecto. [196]

Ahora bien, con el cautiverio de nuestro entendimiento no
Jueremos significar una sumisién de la facultad intelectual a
la opinién de ningln otro hombre, sino una voluntad de obe-
liencia, cuando la obediencia es debida. No esti en nuestro
podcr cambiar los scntidos, la memoria, el entendimiento, la
razbn y la opinidn, sino siempre y necesariamente de acuerdo
ron lo que nos sugieren las cosas que vemos, escuchamos y
consideramos; por consiguiente, no son efectos de nuestra vo-
luntad, sino nuestra voluntad misma. Cautivamos nuestro en-
tendimiento y nuestra razén cuando nos abstenemos de la
contradiccién, y cuando hablamos tal como la legitima auto-
ridad lo ordena; cuando vivimos de acuerdo con ella, lo cual
implica, en suma, confianza y fe en quien habla, aunque el
entendimiento sea incapaz de tener nocién alguna de las pa-
labras enunciadas.

Cuando Dios habla al hombre lo hace o bien inmediata-
mente o por mediacién de otro hombre 2 quien antes le hablé
El mismo, de modo directo. Cémo habla Dios a un hombre
de manera inmediata, puede ser bien comprendido por aquel
a quien haya hablado de ese modo; pero que eso mismo pueda
ser comprcndndo por otro resulta dificil, cuando no imposible.
Porque si un hombre pretende convencerme de que Dios le
ha hablado de modo sobrenatural e inmediato, y pongo en
duda su aserto, no puedo imaginar ficilmente qué argumento
exhibira para obligarme a creerlo. Evidentemente, si es mi so-
berano, podra obligarme a la obediencia, es decir, a no rea-
lizar actos o pronunciar palabras en que declare que yo no lo
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creo; pero no podra forzarme a pensar de otro modo que
como mi razén me persuada. En cambio, st uno que no tenga
sobre mi esa autoridad, pretende una cosa aniloga, no podri
exigir de m{ ni fe ni obediendia.

En efecto, decir que Dios le ha hablado en la Sagrada
Escritura no es decir que Dios le haya hablado inmediata-
mente, sino por mediacién de los Profetas, o de los Apéstoles,
o de la Iglesia, tal como habla a todos los demas cristianos.
Afirmar que le ha hablado en un suefio, no es mas que decir
que sofi6 que Dios le hablaba; esto no tiene fuerza bastante
para ganar la fe de ningiin hombre que sabe cdmo los suefios
son, en su mayor parte, actos naturales, y que pueden proce-
der de anteriores pensamientos; y que suefios como éste no
son sino manifestaciones de una alta estima de si, mismo, de una
necia arrogancia, de una falsa idea de la propta bondad de
un hombre, o de otra virtud, por la cual ptensa que ha mere-
cdo el favor de una revelacién extraordinaria. Decir que ha
visto una visién o escuchado una voz, es decir que ha sofiado
sin estar dormido o despierto: en tal estado un hombre con-
sidera muchas veces, naturalmente, su suefio como una visién,
al no darse cuenta de que estaba dormitando. Decir que habla
por inspiracion sobrenatural es afirmar que siente un ardiente
deseo de hablar, o que tiene una firme idea de si mismo, pero
a la cual no podemos otorgar una razén natural y suficiente.
Asi ‘que aunque la Omnipotencia divina puede hablar a un
hombre a través de suefios, visiones, voces € inspiraciones, no
obliga a nadie a creer que haya hablado asi a quien pretende
haberlo escuchado, ya que éste, siendo un hombre, puede errar,
¥, lo que es mis, puede mentir,

{Coémo puede saber aquél, a quien Dios nunca ha revelado
su voluntad de modo inmediato (salvo por conducte de la
razén natural), cufndo ha de obedecer o no obedecer sus
palabras, manifestadas por alguien que dice ser un profeta?
De los cuatrocientos profetas a quienes el rey de Israel pidié
consejo, respecto a [197] la guerra que hacia contra Ramozh
Gilead, sdlo Migueas era verdadero. El profeta que fue en-
viado para profetizar contra el altar erigido por Jeroboam,
aunque era un verdadero profeta, y mediante los milagros
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hechos en su presencia evidencié que habfa sido enviado por
Dios, fue cngafiado por otro profeta viejo que, le persuadié
de que comiera y bebicra con él, come si fuera un mandato
hecho por boca de Dios. Si un profeta engafia a otro, jqué
certidumbre puede existir de conocer la voluntad de Dios, por
otro conducto que el de la razén? A ello contesto, basindome
en la Sagrada Escritura, que existen dos indicios que reunidos,
y no cada uno por su parte, pueden permitirnos conocer cuén-
do un profeta es verdadero. Uno es la realizaciénr de milagros;
otro, que no ensefie religién distinta de la ya establecida. Por
separado, digo, ninguno de los dos es suficiente. 87 un profeia
se alza entre vosotros, o un sofiador de suerios, y pretende rea-
lizar un milagro, y &l milagro acaece; si dice: Sigamos a dioses
ajenos, que na has conocido, no debes escucharle, esc. Pero
semejante profeta y sonador de suenios ha de ser mumerto,
porgue os habld rebelindose contra Dios nuestro Senor, En
estas palabras deben observarse dos cosas: primera, que Dios
no quiere que los milagros sirvan solamente como argumento
para probar la vocacién de los profetas, sino {como se afirma
en el tercer versfculn) como un experimento de la constancia
de nuestra adhesién a2 El. En cfecto, las obras de los hechi-
ceros egipcios, aunque no tan excelsas como las de Moisés, eran
verdaderos milagros. En segundo lugar, que por muy grande
que el milagro sea, si trata de suscitar la revuelta contra el
rey, o contra quien gobierna con autoridad suya, quien realiza
semejante milagro no debe ser considerado de otro modo sino
como enviado para juzgar nuestra adhesién. En efecto las pa-
labras, Rebelado contra Dios nuestro Sefior, son equivalentes en
este lugar a Rebelado contra nuestro rey. En efecto, ellos ha-
bian hecho de Dios su rey, por pacto realizado al pie del
monte Sinai; Dios los goberné por Moisés solamente, ya que
sblo éste hablg con Dios, y de tiempo en tiempo declars al
pueblo los mandamientos divinos, Del mismo modo, después
de que Jesucristo, nuestro Salvador, hizo que sus discipulos
fe reconocieran como el Mesias (es decir, como ungido por
Dios, a quien la nacién de los judios esperé dia tras dia como
su rey, pero lo rchusd cuando vino) no dejé de advertirles
acerca del peligro de los milagros. Se levantarén (dijo) Cris-
tos y falsos profetas, y obrardn grandes maravillas y milagros,
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incluso pare sedwcir (si fuera posible) a los més selectos, De
ello se infiere que los falsos profetas tienen, a veces, el poder
de hacer milagros; sin embargo, no debemos tomar su doc-
trina como palabra de Dios. San Pabdlo dice, ademis, a los
Gélatas que si &1 mismo, o un angel del cielo les predica otro
FEvangelio que ¢l que 81 ha predicado, anatematizado sea. Se-
gin este Evangelio, Cristo era el rey; asi que, como conse-
cuencia de estas palabras, toda predicacién contra el poder del
rey reconocido, es anatematizado por San Pabdlo. En efecto,
su discurso se dirige 2 aquellos que por su predicacién habian
recibido a Jests como Cristo, es decir, como Rey de los judios.

Y como los milagros sin la predicacion de la doctrina que
Dios ha establecido, son un argumento insuficiente de la in-
mediata revelacidn, asi lo es también la predicacion de la
verdadera doctrina sin la realizacién de milagros. Fn efecto,
[198] si un hombre que no ensefia falsas doctrinas pretendiera
ser un profeta sin realizar ninglin milagro, no debe, en modo
alguno, ser atendido en su pretensién, como es evidente por
Dr., 18, wers. 21, 22. Y si dijeres en tu corazon: Como sa-
bremos que la palabra (del profeta) no es la que el Seftor ka
expresado. Cuando el profeta hablare en nombre del Seror, ¥
no fuere 1al coss, ésta es la palabra que el Sehor no ha ha-
blado, sino que el profeta la ha expresado con soberbia, de su
propio corazon: no le temas. Pero alguien puede preguntar,
a su vez: cuando ¢l profeta ha predicho una cosa jcémo sa-
bremos st pasara o no? Porque él puede predecir que suceder
una cosa después de transcurrido un cierto y prolongado tiem-
po, mas largo que la vida del hombre; o que ocurrird un
tiempo U otro, indefinidamente ; en este caso la sefial profética
es initil, y, por consiguiente, los milagros que nos obligan a
crecr en un profeta deben ser confirmados por un aconteci-
miento inmediato o diferido por un tiempo no muy largo.
Asi, es manifiesto que la ensefianza de la religién que Dios
ha establecido, y la exhibicién de un milagro presente, reuni-
das, son las Gnicas sefiales por las cuales la Escritura tendria
un verdadero profeta; es decir, las {nicas sefales por las
cuales habria de reconocerse una revelacién inmediata; ninguna
de ellas, aisladamente considerada, puede obligar a otro hom-
bre a prestar atencién a lo que aquél dice,
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Por tanto, si tenemos en cuenta que ahora ya no se pro-
ducen milagros, no quedard ningfin signo por el cual se re-
conozca la pretendida revelacién o las inspiraciones de un
hombre particular; ni existird obligacién de prestar oidos a
una doctrina, mas alli de lo que estid de acuerdo con la Sa-
grada Escritura, que desde los tiempos de nuestro Salvador
reemplaza 'y recompensa suficientemente la necesidad de cual-
quier otra profecia; .de lo cual, por interpretacién juiciosa y
docta, y por minucioso raciocinio, pucden deducirse ficilmente
todas las reglas y preceptos necesarios para el conocimiento de
nuestros deberes frente a Dios y a los hombres, sin fanatismo
ni inspiracidn sobrenatural. Y es esta Escritura la que tomaré
como principio de mi discurso, respecto a los derechos de
quienes son, sobre la tierra, los supremos gobernantes de los
Ystados cristianos; y del deber de los sibditos cristianos con
respecto a su soberano. A este fin, en el capitulo siguiente
me ocuparé de los libros, autores, propésito y autoridad de
la Biblia. [199]
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CAPITULO XXXIIL

Del NOMERO, ANTIGUEDAD, ALCANCE, AUTORIDAD ¢ INTER-
PRETES de los Libros de la Sagrada Escritura

Por libros de la Sagrapa EscriTura comprendemos aque-
flos que deben ser el canon, es decir, las reglas de la vida
cristiana. Y como todas las reglas de vida que los hombres,
en conciencia, estin obligados a observar, son leyes, la cues-

- tién de [2 Escritura implica lo que es ley en toda la cristiandad,
tanto en el orden natural como en el civil. En efecto, aunque
no esté determinado en la Escritura qué leyes deben mstltulr
los soberanos en sus propios dominios, se determina, en cam-
bio, qué leyes no deben establecer. Advirtiendo, como ya he
probado, que los soberanos en sus propios dominios son los
Unicos legisladores, tales libros solamente son canénicos, es
decir, sélo son leyes en aquellas naciones donde estin esta-
blecidas como tales por la autoridad soberana. Ciertamente
Dios es el soberano de todos los soberanos, y, por consiguiente,
cuando habla a un stbdito, tiene que ser obedecido, cualquier
cosa que un potentado terrenal disponga en contrario. Pero
la cuestién no es de obediencia a Dios, sino de cudndo y gué
dijo Dios, cosa que los siibditos que no tienen revelacién
sobrenatural no pueden saber, sino por esa natural razén que
les induce, para obtener la paz y la justicia, a obedecer la
autoridad de diversos Estados, es decir, de sus soberanos le-
gitimos. De acuerdo con esta obligacién yo no puedo reconocer
como Sagrada Escritura otros libros del Viejo Testamento,
sino aquellos que la autoridad de la iglesia de Inglaterra ha
ordenado que sean reconocidos como tales. Qué libros sean
éstos, es suficientemente conocido, sin necesidad de enumerar-
los aqui; son los mismos que fueron reconocidos por San
Jerdmimo, quien consideré como apdcrifo €l resto, particular-
mente la Sebiduria de Selomin, el Eclesiasiés, Judith, Tobias,
el primero y el segundo de los Macabeos (aunque habia visto
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el primero en Aebreo) y el tercero y cuarto de Esdras. De los
canénicos, Josefe, un judio docto, que escribis en tiempos del
emperador Domiciano, calculaba weintidds, haciendo concor-
dar el nlimero con el de las letras del alfabeto kebreo. San
Jerénimo hace lo mismo, aunque los enumera de manera dis-
tinta. En efecto, Josefo incluye cinco libros de Moisés, trece
de los Profetas que escribieron Ia historia de su propio tiempo
(posteriormente veremos ¢dmo coinciden con los escritos de
los Profetas contenidos en la Biblia), y cuatro de himnos y
preceptos morales. En cambio, San Jerdnimo cuenta cinco li-
bros de Moisés, ocko de los Profetas y mueve de otras es-
crituras santas, que denomina Hagibgrafos. Los Septuaginta,
que eran setenta hombres doctos de los judios, enviados por
Tolomeo, rey de E gipto, para traducir la ley judia, del hebreo
al griego, no nos han [200] dejado como Sagrada Escritura
otra cosa en lengua griega sino la reconocida por la iglesia de
Inglaterra. -

En cuanto a los libros del Nuevo Testamento, son igual-
mente reconocidos como cinones por todas las iglesias griegas,
y por todas Ias sectas de cristianos que admiten algunos libros
como canénicos.

Quiénes fueron los autores originales de los distintos li-
bros de la Sagrada Escritura, no se ha evidenciado por ninguan
testimonio suficiente de otra historia (lo cual constituye la
Gnica prueba en materia de hecho), ni puede serlo por ningin
argumento de razén natural, puesto que la razdn sélo sirve
para evidenciar la verdad (no del hecho, sino) de la conse-
cuencia. Por tanto, la luz que debe guiarnos en esta cuestién,
es la que derraman sobre nosotros los libros mismos. Y esta
luz, aunque no nos muestre el escritor de cada libro, no es
poco Gtil para darnos a conocer Ja época en que fueron escritos.

En primer lugar, por lo que respecta al Pemtateuco, no
hay argumento suficiente de que sus libros fueran escritos por
Moisés, aunque se llaman los cinco libros de Moisés. Lo mis-
mo ocurre con el libro de Josué, el libro de los Jueces, el libro
de Ruth y los libros de los Reyes, lo cual no es argumento
suficiente para probar que fueron escritos por Josué, por los
Jueces, por Ruth y por los Reyes. En efecto, en los titulos
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de los libros se sefiala el tema con tanta frecuencia como el
escritor. La Historia de Livio denota al escritor; pero la His-
toria de Scandenberg se denomina asi por el tema desarrollado.
Leemos en el Gltimo capitulo del Deuteronomio, ver. 6, res-.
pecto 2l sepulcro de Moisés, que nadie sebe donde esté el se-
pulcro, hasta hoy, es decir, en la época en que tales palabras
fueron escritas. Es, por consiguiente, manifiesto que estas
palabras fueron escritas después de su inhumacién, porque
seria interpretacién extrafia afirmar que Moisés, refiriéndose
a su propio sepulcro (aunque por profecia), dijera que no se
encontraba en aquel tiempo, cuando vivia atin. Ahora bien,
acaso pueda alegarse que sélo el Gltimo capitulo, y no todo
el Pentateuco, fue escrito por algin otro hombre, pero no el
resto. Consideremos, por consiguiente, lo que encontramos en
el libro del Génesis, cap. 12 wver. 6: Y pasé Abraham por
aquella tierra hasta el lugar de Sichen, en la llanura de Moreh,
y el Cananeo estaba entonces en la tierra: éstas deben, ser ne-
cesariamente, las palabras de alguno que escribfa cuando el
Cananeo no estaba ya en el pais; por consiguiente, no son pa-
labras de Moisés, que murib antes de que el Cananeo llegase.
Del mismo modo en Nmeros, 21, wer. 14, el escritor cita
otro libro aun mis antiguo, titulado el Libro de las guerras
del Sefior, en el que se registraban las hazafias de Moisés, en
el Mar Rojo y en el puente de Armon. Queda, por tanto,
suficientemente evidenciado, que los cinco libros de Moisés
fueron escritos después de su tiempo, aunque no sea mani-
fiesto qué tiempo después.

Ahora bjen, aunque Moisés no compilé enteramente dichos
libros, ni en la forma que los tenemos, escribié6 todo aquello
que alli-se dice haber escrito; por ejemplo, el volumen, de Ia
ley, que se contiene, al parecer, en el 11 del Deuteronomio,
y en los siguientes capitulos hasta el 27, que se ordené también
escribir en piedras, a su entrada en el pais de Canaén. Y esto
lo escribié Moisés mismo, entregindolo 2 los sacerdotes y
ancianos de Israel, para ser [201] leido cada séptimo afio a
Israel entero, en su asamblea de la fiesta del Taberniculo.
Y esta es la ley que Dios ordend que sus Reyes (cuando
establecieran esta forma de gobierno) hicieran copiar por los

313



PARTE 111 ESTADO CRISTIANO CAapP. 33

sacerdotes y levitas; y que Moisés ordend a los sacerdotes y
levitas que colecaran junto al arca; y la misma que habiendo
sido perdida, fue encontrada mucho tiempo después por H#l-
kiah, v enviada al rey Josias, que haciéndola leer al pueblo,
renové el pacto entre Dios y éL

Que el libro de Josué fue también escrito mucho tiempo
después de Josué, puede inferirse de varios pasajes del libro
mismo. Josué habia colocado doce piedras en el centro del
Jordén, como monumento de su paso; de ellas decia el es-
critor lo siguiente: ALJf kan estado hasta hoy; porque hasta hoy
es una frase que significa tiempo pasado, mas alli de la me-
moria del hombre, Del mismo modo, después de decir del
Sefior que libré al pueblo del oprobio de Egipto, el escritor
dice: El lugar se llamd Gilgal, kasta hoy; decir esto en tiempo
de Josué hubiera sido impropio. Asi también, el nombre del
valle de Achor, por la perturbacién que Achan causé en el
campo, se conservé hasta hoy, dice el escritor; lo cual nece-
sariamente debié ser escrito, por tanto, mucho tiempo después
de Josué. Argumentos de ecste género existen otros muchos,
como Josué, 8, 29; 13, 13; 14, 14; 15, 63.

Otro tanto se evidencia con argumentos anilogos del libro
de los Jueces, caps. 1, 21, 26; 6, 24; 10, 45 15, 195 17, 6,
y Ruth, 1, 1, pero especialmente de Juecces, 18, 30, donde se
dice que Jomatdn y sus hijos eran sacerdotes de la tribu de
Dam, hasta el dia del cautiverio del pais.

Que los libros de Samuel fueron también escritos después
de su época, se prueba por andlogos argumentos, 1 Samz., 3,
55 h 13, 155 27, 6y 30, 25, donde después de que Dzwzd
adjudicé la misma part:cnpacnon en los despojos a quienes
guardaban las municiones con las cuales lucharon dice el es-
critor: Hizo de ello un estatuio y una ordenanza para Israel,
hasta hoy. A su vez cuando David disgustado porque el Se-
fior habia dado muerte a Uza#, por haber extendido su mano
para sostener el arca) llamé a ese lugar Pérez-Uzzah, el es-
critor dice que asi se ha llamado hasta hoy; por consiguiente,
el tiempo en que fue escrito dicho libro debié ser muy pos-
terior al tiempo del hecho; es decir, hubo de escribirse mucho
tiempo después de David.
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Fn cuanto a los dos libros de los Reyes, y los dos libros
de las Cronicas, los lugares que mencionan tales monumentos,
como dice ¢l escritor, permanecieron alli hasta sus propios dias;
tal owurre con 1 Reyes, 9, 135 9, 21; 10, I2; 12, 19; 2
Reyes, 2, 225 8, 225 10, 27; 14, 7; 16, 65 17, 235 17, 34;
17, 415 Cr., 4, 41; 5, 26. Es argumento suficente que
fueron escritos después del cautiverio de Babdilonia, y que la
historia de ello continué hasta esec tiempo. En efecto, los he-
chos registrados son siempre mas antiguos que los registros,
y mucho mis antiguos que los libros que hacen mencién y
referencia de los registros mismos, puesto que estos libros,
en diversos lugares, refieren al lector a las Crénicas de los re-
ves de Judd, a las Crénicas de los reyes de ZIsrael, a los libros
de] profeta Samuel, del profeta Natdn, del profeta Haggeo;
a la vision de Jehdo, a los libros del profeta Servias, y del
profeta Addo. [202]-

Los libros de Esdras y Nehemias fueron escritos cicrta-
mente después de su vuelta del cautiverio, puesto que en
cllos s¢ hace alusion a su retorno, a la reedificacién de los mu-
ros y casas de Jerusalem, a la renovacién del pacto y a las
ordenanzas de su policia.

La historia de la reina Esther es del tiempo de este cauti-
verio, y por consiguiente su autor debié ser de la misma época
o posterior a ella.

El libro de Jod no presenta sefial alguna del tiempo en
que fue escrito; y aunque aparece suficientemente evidenciado
(Ezequiel, 14, 14; y Jacobo, 5, 11) que no era una persona
fantastica, el libro mismo no parece ser una historia sino un
tratado concerniente a una cuestién muy diseutida en pasados
tiempos; la relativa a por qué los hombres malvados prosperan
con frecuencia en este mundo y los hombres buenos gquedan
afligidos. Y ello es tanto mis probable cuanto que desde el
principio hasta el tercer versiculo del tercer capitulo, donde
comienza la lamentacién de Job el hebreo (como testimonia
San Jerénimo) es en prosa, y a partir de alli hasta el sexto
versiculo del Gltimo capitulo estz en versos exametros, y el
resto de este capitulo nuevamente en prosa. Asi que la dispu-
ta es toda en verso y la prosa sélo se ha afiadido como un
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prefacio al principio, y un epilogo al final. Ahora bien, el
verso no es un estilo usual de quienes se hallan afligidos
por una gran pena como Job, o de quienes acuden a conso-
larles como sus amigos; si bien ello es frecuente en filosofia,
y particularmente en filosofia moral.

Los Salmos fueron escritos en su mayor parte por David
para uso de los cantores. A esto se afiadieron algunos cinticos
de Moisés y de otros santos varones, y algunos de ellos des-
pués de la vuelta del cautiverio, como el 137 y el 126, siendo
evidente que el Sslterio fue compilado y puesto en la forma
que 2hora tiene después del retorno de los judios de Baki-
lonia, :

Siendo los Proverbios una coleccién de sabias y divinas sen-
tencias, en parte de Salomén, en parte de Agud, el hijo de
Jakeh, y en parte de lIa madre del rey Lemuel, no se puede
pensar con probabilidad que hayan sido recopilados por Sa-
lomén mejor que por Agud o por la madre de Lemuel; por
lo que si bien las sentencias son suyas, la coleccién o com-
pilacién de ellas en un libro fue la obra de algunos hombres
bondadosos que vivieron después de él.

Los libros del Eclesiastés y de los Cantares nada tienen que
no sea de Szlomédn, salvo los titulos e inscripciones. Fn efecto,
Las palabras del predicador, el hijo de David, rey de Jerusa-
lemn, y el Cantar de los Cantares, que es de Salomén, parecen
haber sido hechos con propésito de distincién, cuando los libros
de lz Escritura fueron reunidos en un cuerpo legal, con ob-
jeto de que no sblo pudiera subsistir la doctrina, sino también
los autores.

De los profetas los mis antiguos son Sofowias, Jonds,
Amés, Oseas, Isaias y Migueas, que vivieron en tiempos de
Amacias y Azarias, de otro modo Osias, reyes de Judi. Pero
el libro de Jomds no es propiamente un relato de su profecia
(porque ésta se halla contenida en unas pocas palabras: Cua-
renta dias y Ninive seré destruida) sino una historia o na-
rracién de su perversidad y de su rebelién contra los manda-
mientos divinos, de manera que existe poca probabilidad de que
fuera el autor, siendo, como es, el sujeto de ello. En cambio, -
el libro de Amds es su profecia. [203]
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Jeremias, Abdias, Nahum y Abacuc profetizaron en tiempos
de Josias.

Exequiel, Daniel, Ageo y Zacarias, en el cautiverio.

Cuindo profetizaron Joel y Malaquias, no se evidencia por-
sus escritos; pero teniendo en cuenta las inscripciones y titulos
de sus libros es bastante manifiesto que la totalidad de los
escritores del Antigno Testamento fue establecida en la forma
que conocemos, después del retorno de los judios de su cau-
tiverio en Babilonia, y antes de la época de Ptolomeo Filadelfo,
que lo hizo traducir al griego por setenta hombres, enviados
por él desde Judea, con tal propdsito. Y si hemos de creer
en este punto los libros de los Apdcrifos (que nos son reco-
mendados por la Iglesia, aunque no en lo candnico, sino como
libros provechosos para nuestra instruccién) la Escritura fue
establecida en la forma que conocemos por Esdras, tal como
resulta de lo que él mismo dice en el libro segundo, cap. 14,
versiculos 21, 22, etc., cuando hablando de Dios dice asi:
Tu ley ha sido guemada; por consiguiente, ningiin hombre
conoce las cosas que ti has hecho o las obras que se han de
comenzar. Perc si yo encueniro gracia anle ti, enviame el
Espiritn Santo, y escribiré todo cuanto se ha hecho en el mun-
do desde el principio, que estaba escrito en tu ley, para que los
hombres puedan encontrar tu semds, y para que los gue
quieran vivir en los @ltimos dias puedan vivir. Y en el ver-
siculo 45: Y ocurrid que cuando fueron cumplidos los cuarenta
dias, hablé el Altisimo diciendo: Lo primero que th has es-
crito, publicalo abiertamente, para que el digno y el indigno
puedan leerlo; pero toma los sesenta diltimos, para gque puedas
entregarlo solamente a aquellos que sean sabios entre el pueblo.
Y esto bastard por lo que respecta al tiempo en que fueron
escritos los libros del Antiguo Testamento.

Todos los escritores del Nuevo Testamento vivieron me-
nos de una generacién después de la Ascensién de Cristo,
y todos habian visto 2 nuestro Salvador o habfan sido sus
discipulos, excepto San Pablo y San Lucas; por consiguiente,
lo que se escribié por ellos es tan antiguo como la época de
los Apéstoles. Ahora bien, la época en que los libros del Nuevo
Testamento fueron recibidos y reconocidos por la Iglesia co-
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mo escritos suyos, no es tan remota. En efecto, mientras que
los libros del Antiguo Testamento han derivado de una época
no muy anterior a la de Esdras, quien bajo la direccién del
Espiritu de Dios los restituy6, cuando estaban perdidos, los
del Nuevo Testamento, cuyas copias no eran muchas, ni podian
facilmente estar en manos de una persona privada, no pueden
pertenecer a un tiempo mas remoto que aquel en que los
gobefnantes de la Iglesia, reunidos, los aprobaron y recomen-
daron a nosotros como escritos de aquellos Apéstoles y Dis-
cipulos, bajo cuyos nombres se conocen. La primera enume-
racién de todos los libros, tanto del Antiguo como del Nuevo
Testamento, aparece en los Cinones de los Apdstoles, que se
suponen recopilados por Clemente, primer obispo de Roma
después de San Pedro. Pero como esto no pasa de ser una
suposicion, que algunos ponen en duda, el Concilio de Laodices
es el primero que segiin sabemos recomendé la Biblia a las
diez iglesias cristianas, como escritos de los Profetas y Apds-
toles: este Concilio se celebrd en el afo 364 después de Je-
sucristo. Y aunque en aquel tiempo la ambicién habia preva-
lecido tanto entre los grandes doctores de la Iglesia que [204]
ya no estimaban a los emperadores, aun siendo cristianos,
como pastores de su pueblo, sino como ovejas; y a los em-
peradores que no eran cristianos, sino como lobos; y pretendian
comunicar su doctrina no por via de consejo e informacién,
como predicadores, sino a manera de leyes, camo gobernadores
absolutos; y aunque, por otra parte, tales fraudes tendieran
a hacer al pueblo mis obediente a la doctrina cristiana, y mas
piadoso, estoy persuadido de que no por ello falsificaron las
Escrituras, aunque las copias de los libros del Nuevo Testa-
mento se hallaban sélo en manos de los eclesiasticos; en efecto,
si hubieran tenido intencién de proceder asi, los hubieran hecho
més favorables 2 su poder sobre los principes cristianos y la
soberania civil, de lo que lo son. Y por consiguiente, no veo
razén afguna para dudar de que el Antiguo y el Nuevo Tes-
tamento, tal como ahora los tenemos, sean los verdaderos
relatos de los hechos y dichos de los Profetas y los Apéstoles.
Y asi, acaso, algunos de los libros que se denominan apderiros
y se mantienen fuera del canon, no es por disconformidad ac
12 doctrina con el resto, sino sélo porque no se encontraban
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en el Aebreo. En efecto, después de la conquista de Asia por
Alejandro Magno, existian pocos judios cultos que no mane-
jaran a la perfeccidn la lengua griega. Los setenta intérpretes
que tradujeron Ia Biblia al griego eran hebreos, todos ellos;
y ahi tenemos las obras de Filo y de Josefo, judios ambos,
escritas por ellos elocuentemente en griego, Ahora bien, no es
el escrito, sino la autoridad de la Iglesia lo que hace cané-
nico un libro. Y aunque estos libros fueron escritos por diver-
sos hombres, es manifiesto que todos los escritores estuvieron
imbuidos por el mismo espiritu en cuanto que persiguen un
mismo fin, que no es sino el de la conservacién de los derechos
del reino de Dios, Padre, Hijo y Espiritu Santo. El libro del
Génesis deriva la genealogia del pueblo de Dios, desde la
creacién del mundo hasta la marcha 2 Egipto; los otros cuatro
libros de AMoisés contienen la eleccién de Dios como rey suyo,
y del establecimiento de leyes para su gobierno. Los libros
de Josué, Jueces, Ruth y Samuel, en tiempos de Sasl, des-
criben los actos del pueblo de Dios, hasta que rompié el
yugo de los dioses y reclamaron un rey, a la manera de las
naciones vecinas suyas. El resto de la historia del Antiguo
Testamento nos presenta la sucesion de la rama de David,
hasta el cautiverio, de cuya linea habia de brotar el restau-
rador del reino de Dios, precisamente nuestro bendito Sal-
vador, el Hijo de Dios, cuya venida fue predicha en los libros
de los Profetas, después de lo cual los Evangelistas descri-
bieron su vida y sus actos y su reclamacién del reino mientras
vivié sobre la tierra; por 1ltimo, las Actas y Epistolas de
los Apéstoles describen la venida de Dios como Espirstu Santo,
y la autoridad que les transfirié a ellos y a sus sucesores para
la direccién de los judios y para la conversion de los gentiles.
En suma, las historias y profecias del Antiguo Testamento y
los Evangelios del Nuevo Testamento ticnen, todos ellos, el
mismo fin: convertir los hombres a la obediencia de Dios;
1. en Moisés y los sacerdotes; 2. en Cristo hombre, y 3. en
los Apdstoles y sucesores suyos, investidos con poder apostd-
lico. Estos tres grupos representan en distintos tiempos la
persona de Dios; Moisés y sus sucesores los sumos sacerdotes
y reyes de Judi en el [205] Antiguo Testamento; Cristo
mismo en la época en que vivié sobre la tierra, y los Apdstoles
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y sus sucesores desde el dfa de Pentecostés (en que el Espi-
ritu Santo descendié sobre ellos), hasta el presente.

Es una cuestion muy disputada entre las diversas sectas
de la religion cristiana, la siguiente: De ddnde derivan. su au-
toridad las Escrituras; esta cuestidn se plantea a veces en otros
términos, como por ejemplo: Cémo sabremos gue se trata de
la palabra de Dios, o por qué creemos que es asi. La dificultad
de resolver este problema depende principalmente de la im-
propiedad de las palabras en que la cuestién misma esti plan-
teada. En efecto, se cree por doquier que el primer y original
autor de las Escrituras es Dios; pero la cuestién discutida
no es ésta. Por otra parte, es manifiesto que nadie puede saber
que son palabras de Dios (aunque todos los verdaderos cris-
tianos lo crean), sino aquellos a quienes Dios mismo lo ha
revelado de modo sobrenatural; pero la cuestién no se orienta
correctamente a base de nuestro conocimiento de ella. Por Gl-
timo, cuando la cuestién se propone como cosa referente a
nuestra fe, y 2 que unos lo creen por una razén y otros por
otras, no cabe dar una respuesta general a todos ellos. La
cuestién correctamente planteada es ésta: Exn virtud de qué
autoridad son comvertidas en ley.

En cuanto que no difieren de las leyes de naturaleza, no
existe duda alguna, de que son la ley de Dios y llevan su au-
toridad en ellas, resultando legibles para todos los hombres
que tienen uso de la razdn natural. Pero esto no es otra au-
toridad sino la de cualquiera otra doctrina moral, de acuerdo
con la razén; cuyos dictados constituyen leyes que no han sido
hechas, sino que son eternas.

Si han sido instituidas como ley por Dios mismo son de
la naturaleza de las leyes escritas, las cuales son Jeyes sola-
mente para aquellos 4 quienes Dios las ha comunicado sufi-
cientemente, ya que nadie puede excusarse a sf mismo diciendo
que no sabfa que eran suyas.

Por consiguiente, aquel a quien Dios no ha revelado so-
brenaturalmente que son suyas, ni que quienes las promulgaron
fueron enviados por El, no esti obligado a obedecerlas por
ninguna autoridad sino en virtud de aquella cuyos mandatos
tienen 'ya fuerza de ley; es decir, por alguna otra autoridad
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que la del Estado, que radica en el soberano que tiene de
modo exclusivo el poder legislativo. Por otra parte, si no hay
una autoridad legislativa del Estado que les dé fuerza de
ley, debe existir otra autoridad, derivada de Dios, privada o
piiblica; si es privada, obliga solamente a2 aquel a quien en
particular Dios se complacié en revelarla. En efecto, si cada
hombre estuviera obligado 2 tomar como ley de Dios lo que
los hombres que pretenden tener una inspiracién o revelacién
privada, traten de imponerles (entre ellos cierto niimero de
hombres que por orgullo o ignorancia toman sus propios sue-
fios, fantasias extravagantes y locuras como testimonios del
espiritu de Dios, 0. en su ambicién presumen poseer, falsa-
mente, tales divinos testimonios, en contradiccién con su propia
conciencia) serfa imposible que ninguna ley divina fuera re-
conocida. Si es piblica, es la autoridad del Estado o de la
Iglesia. Pero si la Iglesia es una persona, coincide con el
Estado de [206] los cristianos, que se llama Estado, porque
estd. constituido por los hombres unidos en una persona, la
de su soberano; e Iglesia porque esti constituida por los cris-
tianos unidos en un soberano cristiano. Ahora bien, si la Igle-
sia no es una persona, entonces no tiene autoridad alguna, y
no puede mandar ni realizar accién de ningin género, ni es
capaz de tener poder alguno o derecho a ninguna cosa, ni
tiene voluntad, razén ni voz, porque todas esas cualidades
son personales. Ahora bien, si el niimero entero de los cris-
tianos no estd contenido en un Estado, no forma una sola
persona, ni existe una Iglesia universal que tenga ninguna
autoridad sobre ellos; por consiguiente, las Escrituras no se
convierten en leyes por la Iglesia universal. Si existe un Esta
do, entonces todos los monarcas cristianos y Estados son per
sonas privadas, sujetas a ser juzgadas, depuestas y castigadas
por un soberano universzl de toda la cristiandad. Asi que la
cuestién de la autoridad de las Escrituras se reduce a ésta:
Q bien los reyes cristianos y las asambleas soberanas en los
Estados cristianos som absolulas en sus propios territorios, in-
mediatamente por debajo de Dios, o estin sujetas a un vicario
de Cristo, constituido sobre In Iglesia universal, para ser juz-
gados, condenados, depuestos y ejecutados, tal como lo con-
sidere oportutio o necesario para el bien comiin,
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Esta cuestién no puede ser resuelta sin una consideracién
mas particular del reino de Dios, a base de o cual juzgaremos
de Ia autoridad de interpretar la Escritura. En efecto, quien
tiene un poder legitimo sobre una escritura para convertirla en
ley, tiene, también, el poder de aprobar o desaprobar Ia in-
terpretacién de la misma, [207]
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CAPITULO XXXIV

Del Significado de EsPIRITU, ANGEL & INSPIRACION
en los Libros de la Sagrada Escritura

Si consideramos que el fundamento de todo verdadero
raciocinio ¢s el significado constante de las palabras, que en
la doctrina signiente no depende (como en la ciencia natural)
de la voluntad del escritor ni (como en la conversacién co-
rriente) del uso vulgar, sino del sentido que ticnen en la Es-
critura, necesito, antes de seguir adelante, determinar, par-
tiendo de la Biblia, el significado de aquellas palabras quec
por su ambigiiedad pueden hacer oscuro o discutible lo que tra-
to de inferir de ellas. Comenzaré con las palabras cuereo y
espirrTu, que en el lenguaje de las Escuelas se denominan
Sustancias corpireas e incorpireas.

1.a palabra cuerpo, en su acepcién mis general, significa
aquello que llena u ocupa un determinado espacio o lugar
imaginado, y que no depende de la imaginacién, sino que es
una parte real de lo que llamamos Universo. En efecto, siendo
el Universo un agregado de todos los cuerpos, no cxiste tam-
poco una parte real del mismo que no se cuerpo, ni hay cosa
alguna que propiamente sea un cuerpo, que no sea, ademis,
parte de ese agrepado de todos los cuerpos que es el Uni-
verso. Como los cuerpos estin sujetos a cambio, es decir, 2
Ja variedad de apariencia con respecto a los sentidos de las
crizturas vivas, ese cuerpo se denomina también sustancia, esto
es, sujero a varios accidentes; unas veces el cuerpo estd en
movimiento, otras en reposo; en Unoes casos aparece a nues-
tros sentidos como caliente, otras como frio; unas veces tiene
ua color, olor, gusto o sonido; otras veces, otro. Esta diver-
sidad de apariencia {producida por la diversidad de actuacién
de los cuerpos sobre los érganos de nuestros sentidos) Ia atri-
baimos a las alteraciones de los cuerpos actuantes, y la deno-
minamos accidentes de estos cuerpos. Seglin esta acepcién de
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la palabra, sustancia y cuerpo significan la misma cosa, y, por
consiguiente, la frase sustancia incorpdrea se integra con pa-
labras que, reunidas, se destruyen una a otra, como si uno
dijera un cuerpo incorpéreo.

Ahora bien, en la acepcién usual, entre las gentes vulgares,
no todo el Universo se denomina cuerpo, sino sblo aquellas
partes del cuerpo que por el sentido del tacto advertimos, que
resisten a su fuerza; o por el sentido de la vista, que impiden
una visibn mas lejana. Asi, en el lenguaje comln de las
gentes, el aire o las sustancias aéreas no suelen ser considera-
dos como cuerpos, sino que (en cuanto los hombres son sen-
sibles a sus efectos) se denominan wiento, Aélite o (como todo
ello era Namado spirizus por los latinos) espiritus; tal ocurre
cuando a la sustancia aérea que en el cuerpo de ura criatura
viva le presta vida y movimiento se denomina espiritu wvital
y amimal. Ahora bien, en cuanto a los idolos del cerebro que
nos presentan cuerpos donde no existen, como en un espejo,
en un suefio, o en un [208] cerebro destemplado en estado de
vigilia, no son nada {como el Apéstol dice generalmente
de todos los idolos); nada en absoluto, digo, que exista donde
parece existir; aun en el cerebro mismo, no son nada sino
tumulto, que procede o bien de la accidn de los objetos o
de la agitacién desordenada de los érganos de nuestros sen-
tidos. Y los hombres que se emplean en cosas distintas de la
averiguacién de las causas, no conocen de esos espiritus lo que
consideran como tales, y facilmente pueden ser persuadidos,
por aquellos cuyo conocimiento tanto reverencian, a llamarlos
cuerpos, en algunos casos, pensando que estin hechos de un
aire compacto por un poder sobrenatural, puesto que la vista
los juzga corpéreos; y en otros, a llamarlos espéritus, porque
el sentido del tacto nada discierne, en el lugar donde apare-
cen, que resista a sus dedos. Asi que el verdadero significado
de espiritu, en el lenguaje comin, o bien es un cuerpo sutil,
flhido e invisible, o una aparicién, u otro idolo o fantasma
de la imaginacién. Existen, en cambio, numerosas significa-
clones metaféricas, porque a veces se toma como una dispo-
sicién o inclinacién de la mente, como cuando, al referirnos
a la propensién a controlar las afirmaciones de otros hombres,
hablamos de un espiritu de contradiccion; al aludir a una dis-
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posicién a la impureza, de un espiritu impuro; o a la perver-
sion, de un espiritu perverso; o a la tosquedad, de un espiritu
tosco; o a la inclinacion a lo divino y al servicio de Dios, de
un espiritu de Dios; otras veces, se considera como una actitud
eminente, o una pasién extraordinaria, o una enfermedad men-
tal, como cuando una gren sabiduria sc denomina espiritu de
sabiduria; y cuando de los locos se dice que estin poseidos
por un espiritu.

Otra significacién de espiritu, no la encuentro; y si nin-
guna dec ellas puede satisfacer el sentido de esta palabra en
la Escritura, el pasaje ecn cuestibn no es accesible a la com-
prensién humana, y nuestra fe, en ese caso, no consiste en
nuestra opinidn, sino en nuestra sumisién; como en todos
los lugares se dice de Dios que es un espirite, o en aquellos
otros en que con la frase espiritu de Dios se significa a Dios
mismo. Fn efecto, la naturaleza de Dios es incomprensible,
es decir, que nosotros no comprendemos nada de lo gue El es
sino solamente g#e es; por consiguiente, con los atributos que
le damos no nos decimos uno a otro lo gue El es, ni significan
puestra opinién de su naturaleza, sino nuestro deseo de hon-
rarle con aquellos nombres que concebimos como mis honro-
sos entre nosotros mismos.

Gn., 1, 2. El espiritu moviéndose sobre la superficie
de las aguas. En este caso, si por espiritu de Dios se sig-
nifica Dios mismo, entonces se atribuye movimiento a Dios
y, por consiguiente, lugar, cualidades que sélo son inteligibles
de los cuerpos, y no de las sustancias incorpdreas; y asi, el
pasaje referido estd por encima de nuestra comprensién, la cual
no puede concebir nada inovido que no cambie de lugar o que no
tenga dimensidn; pero todo aquello que tiene dimensién
es un cuerpo. Ahora bien, el significado de esas palabras queda
mejor entendido por un pasaje anilogo, G, 8, 1, en el
cual, cuando la tierra quedé cubierta por las aguas, como en
el principio, proponiéndose Dios abatirlas, y descubrir, de
nuevo, la tierra seca, usa las mismas palabras: Yo quiero traer
mi espiritu sobre la tierra, y las aguas serén menguadas, en
cuyo pasaje sc entiende por espirity un viento (es decir un aire
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o espiritu movido) que puede ser llamado (como en el pasaje
anterior ) espiritu de Dios, porque era obra de Dios. {209]

Grn., 41, 3B. Faradn lama espiritu de Dios a la sabiduria
de José. En efecto, habiéndole. aconsejado José que buscara
un hombre sabio y discreto, y lo colocara al frente del pais
de Egipto, dice lo siguicnte: jPodemos encontrar un hombre
como éste en el cual exista el espiritu de Dios? Y también en
Fx., 28, 3: T4 hablaris (dice Dios) o todos los sabios de
corazon, a quiencs yo he henchido de espirvitu y de sabiduria,
a fin de gque hagan los wvestidos de Aardm, para conszgrarlo.
En ese pasaje, el entendimicnto extraordinario, aunque aplica-
do a la confeccién de vestidos, como un don de Dios, se de-
nomina espiritn de Dios. Lo mismo sc cncuentra, a su vez,
en Lx., 31, 3, 4, 5, 6, ¥ 35, 31, y en Isaias, 11, 2, 3, donde
el Profeta, hablando del Mesias, dice: ZI espiritu del Sefior
debe reposar en él, el espiritn de la sebiduria vy de la inte-
ligencia, el espirity del consejo y de la forialeza, y el espirien
del temor del Seffor. En estos pasajes se significan de modo
manifiesto no ya apariciones, sino numerosas g2racias eminentcs
que Dios quiso darle.

En el libro de los Jueces, un extraordinario celo y valor
en la defensa del pueblo de Dios se denomina ¢l espiritu de
Dios, como cuando excitd a Otonlel, Gededn, Jefté y Sansén
para que lo Iiberara de la servidumbre, Jueces, 3, 100 6, 345
11, 28; 13, 255 14, 6, 19. Y de Sas!, respecto de las noticias
de la insolencia de los amonitas hacia los hombres de Jabesh
Gilead, se dice (1 §., 11, 6): Que &l espiritu de Dios des-
cendis sobre Sadil, y su ire (0 como se dice en latin, su furia)
se encendic en gran maners. Con lo cual no era probable que
se significara una aparicién, sino un extraordinario celo en cas-
tigar la crueldad de los amonitas, Del mismo modo, por el
espiritn de Dios que descendid sobre Sard, cuando se encon-
traba entre los profetas que ensalzaban a Dios con cinticos y
misicas {1 8., 19, 20) s¢ ha de comprender no ya una
aparicién, sino un inesperado y repentino celo para unirse con
é] en su devocidn.

Fl falso profeta Zedeguias decta a Migueas (1 R., 22,
24): ¢Por dinde se fue de mi el espiritu del Sesior, para
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hablarle de 1i? Lo cual no puede cemprenderse de una apari-
cién, porque Migueas declard ante los reyes de Israel v Judi
¢l acontecimiento de la batalla como una visién, y no como
un espiritu que le hablara a él.

Del mismo modo se desprende de los libros de los Pro-
fetas, que aunque hablaran por el espiritu de Dios, es decir,
por {ina gracia especial de prediccidn, su conocimiento del fu-
turo no se¢ debifa a una aparicién que habia en ellos, sino a
un ensuefio o visién sobrenatural.

En el Gn., 2, 7, sc dice: Dios hizo al hombre del poluvo
de la tierra y alent$ en su nariz el hilito (spiraculum vite),
y el hombre fue hecko un alina viviente. En este caso, el bi-
lito de wvida inspirado por Dios no significa otra cosa sino
que Dios dio vida al hombre; y cuando (Job, 27, 3) se dice:
Mientras el espivit de Dios cs1é en mis narices, se quiere

ecir, mientras vo viva. Asi, cuando en Fz., 1, 20, je dice:
El espivitu de la vida estaba en lus ruedas, equivale a decir
las ruedas esiaban vivas. Y (Fx., 2, 10) el espiritu entrd en
miy me afirmé sobre wnis pies, cquivale a afirmar, recobré mi
fuerza vital con lo cual no se quiere decir que un espiritu o
sustancia incorpérea entrara en este cuerpo y lo poseyera.

En el cap. 11 de Ndmeros, ver. 17, se dice: Yo lomoré
{dice Dios) del espiritu que estd en i y lo pondré sobre ellos,
v ellos seportarin [210) contigo la carga del puedln; es de-
cir, sobre los setenta ancianos; a continuacién de lo coal se
dice que dos de los sctenta profetizaron en el campamento;
algunos se quejaron de cllo, y Josué deseaba que Moisés se
lo prohibiera, vosa que Moisés no hizo. De ello se infiere que
Josué no sabfa que ellos hubieran recibido autoridad para nro-
ceder asi, y para profetizar de acuerdo cén los designios de
Moisés; es decir, por un espiritu o autoridad subordinado al
SU¥0 propio.

Fn el mismo sentido leemos (Dr., 34, 9) que Josué es-
tava Meno con el espiritu de la sabidltia, porque Moisés habia
puesto sus manos sobre él; es decir, porque [e habfa sido or-
denado por Moisés que prosiguiera la obra que él mismo habfa
comenzado (a saber, la conduccién del pueblo de Dios a Iz
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tierra prometida}, pero que, impedido por la muerte, no pudo
terminar.

En el mismo sentido se dice (Ro., 8, 9} $¢ algdn hombre
no tiene el espiritu de Cristo, na es de los suyos; con ello no
sc significa una aparicidn de Cristo, sino una sumision a su
doctrina, Como también {1 Jn., 4, 2): Por elle conoceréis
el espiritu de Dios; cada espiritu que confiesa que Jesucristo
ba venido en carne, es de Dios; con ello se significa el espi-
ritu de la cristiandad genuina, o sea la sumisién al principal
articulo de la fe cristiana, segQin el cual Jess es Cristo; cosa
que no puede interpretarse de una aparicién.

Del mismo modo, las palabras (ZLc., 41, 1): Y Jesis
lleno de Espiritu Santo (es decir, como esti expresado en
Mt., 4, 1,y en Mt., 1, 12 del Espiritu Santo), pueden con-
siderarse expresivas de celo en la obra para la cual habfa
sido enviado por Dios Padre; pero interpretarlo como una
aparicién, equivale a decir que Dios mismo (porque era efec-
tivamente nuestro Salvador) estaba lleno de Dios, lo cual es
una forma de diccién muy inadecuada y sin importancia. Cé-
mo llegamos a traducir espiritus por la palabra apariciones,
que no significa nada en el cielo ni en la tierra sino los ima-
ginarios habitantes del cerebro humano, no me detendré 2
examinarlo; pero diré que la palabra espirizu en el texto no
significa tal cosa, sino propiamente una sustancia real, o me-
taforicamente alguna aptitud o afecto extraordinario de la
mente o del cuerpo.

Los discipulos de Cristo’, viéndole caminar sobre el mar
(M., 14, 26 y Mr., 6, 49) suponian que era un espiritu,
significando con ello un cuerpo aéreo y no un fantasma: en
efecto, se dice que todos ellos lo vieron, lo cual no puede ser
considerado como una aberracién del cerebro (que no es comiin
a varios, 2 la vez, cuando se refiere a cosas visibles; sino sin-
gular, a cavea de la diferencia de imaginacién}, sino del cuer-
po solamente. Del mismo modo ocurrié cuando fue tomado
como un espiritu por los mismos Apdstoles (Le., 24, 3, 7);
as{ también (Fch., 12, 15) cuando San Pedro fue liberado
de la- prisién, no se dio crédito a la noticia, y cuando la
doncella dijo que estaba en la puerta, ello- dijeron que era su
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dngel; con lo cual debe comprenderse una sustancia corpérea;
o habremos de afirmar que los discipulos mismos siguieron la
opinién de judios y gentiles, quienes aseguraban que algunas de
tales apariciones no eran imaginarias, sino reales, y tales que
no es precisa la fantasia del hombre para darles existencia.
A estas apariciones los judios las llamaban espiritus y dngeles,
buenos y malos, como los griegos las denominaban demonios.
Algunas de ellas pueden ser {211] reales y sustanciales, es
decir, cuerpos sutiles, que Dios llega a formar con el mismo
poder mediante el cual formé todas las cosas, ¢ hizo uso de
ellas como de ministros ¥ mensajeros (es decir, ingeles) para
declarar su voluntad, y ejecutarla como le pluguiera, en for-
ma extraordinaria y sobrenatural. Pero asi formados, son
sustancias provistas de dimensién, y ocupan lugar, y pueden
ser movidas de un lugar a otro, lo cual es peculiar a los
cuerpos; y, por consiguiente, no son apariciones incorpdreas,
es decir, fantasmas que mo ocupan lugar, ni estan en winguna
parte, y en mingidn momento, esto es, que pareciendo estar
en algtn lado no son mada. Pero si lo corpéreo se considera
en su acepci6n més vulgar, como aquellas circunstancias que
son perceptibles a nuestros sentidos externos, entonces es
sustancia incorpérea una cosa no imaginaria sino real, esto es,
una tenue sustancia invisible, pero dotada de las mismas di-
mensiones que los cuerpos mas gruesos.

Bajo la denominacién de AncEer se comprende generalmen-
te un mensajero, y con mas frecuencia un memnsajero de Dios.
Y bajo la denominacién de mensajero de Dios se significa una
cosa que revela su extraordinaria presencia, o sea, la mani-
festacién extraordinaria de su poder, especialmente por un
suefio o visidn.

Respecto a la creacién de los dngelés nada se halla mani-
festado en la Escritura. Que son espiritus se repite con fra-
cuencia; pero bajo la denominacién de espiritu se significa en
la Escritura y vulgarmente, como entre judios y gentiles, a
veces los cuerpos tenues, como el aire, el viento, los espiritus
vitales y animales de las criaturas vivas, y a veces las imigenes
que se producen en la fantasia de suefios y visiones, éstas no
son sustancias reales ni duran mucho mis tiempo que el suefio
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o visién en que aparecen; tales apariciones, aunque no son sus-
tancias reales, sino accidentes del cerebro, cuando Dios las
suscita sobrenaturalmente para significar su voluntad, no son
impropiamente denominadas mensajeros de los dioses, es de-
cir, sus dngeles.

Los gentiles concebian vulgarmente la imagineria dei ce-
rebro como cosas que realmente subsisten sin él, y que no de-
penden de la fantasia; a base de esa concepcién trazaban sus
opiniones sobre los demonios, benéficos o maléficos, a los que,
como parecian subsistir realmente, les llamaban sustancias,
y como no podian sentirlos con sus manos, los consideraban
incorporeos; asi también, Jos judios, basindose en andloga ra-
z6n, sin ninguna cosa en el Antiguo Testamento que les cons-
trifiera a ello, opinaban generalmente (con excepcién de la
secta de los saduceos) que tales apariciones (a veces Dios se
complacia en producirlas en la fantasia de los hombres, para
su propio servicio, y por consiguiente les llamaba sus dngeles)
no eran sustancias dependientes de la fantasfa, sino criaturas
permanentes de Dios; por tal razén, las sustancias que imagi-
naban ser beneficiosas para ellos las estimaban como dnge-
les de Dios, y aquellas otras que les dafiaban, llamabanlas dn-
geles malos o espiritus malignos, tales como el espiritu de
Pitén, y los espiritus de los locos, lunaticos y epilépticos, esti-
mando que los individuos perturbados con tales enfermedades
eran detmoniacos.

Ahora bien, si consideramos los pasajes del Antiguo Tes-
tamento donde se hace mencién de los dngeles, encontraremos
que en la mayor parte de los casos no puede [212] compren-
derse bajo la palabra éngel, sino cierta imagen (sobrenatural-
mente) suscitada en la fantasia, para significar la presencia de
Dios en la ejecucién de alguna obra sobrenatural; y, por con-
signiente, en el resto, cuando su naturaleza no esta expresa,
puede comprenderse de la misma manera.

Leemos, por ejemplo, en Gn., 16, que Ja misma apari-
cién se denomina no solamente dngel, sino Dios; lo que (ver.
7) se llama el dngel del Sefior, dice a Agar en el décimo ver-
siculo: Yo multiplicaré tu linaje superabundantemente; esto
significa que hablaba Dios en persona. Esta aparicién no era
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una imagen figurada, sino una voz. Por ello es manifiesto
que dngel no significa, aqui, otra cosa sino Dios mismo, ha-
ciendo que Apar escuchara sobrenaturalmente una voz del cie-
lo; o mis bien, no es otra cosa sino una voz sobrenaturzl, que
testifica la presencia especial de Dios, alli. Por consigujente,
Jpor qué razon los angeles que aparecieron a Lot y que son
llamados Men en G, 19, 13, vy a los que, aunque cran dos,
Lot les habla (ver. 18) como si fuera uno, y a este uno, como
a Dios (porque los términos en que se expresé eran los si-
guientes: Loz les dijo: No, yo os ruego, mi Sefior) no habian
de ser considerados como imigenes de hombres, formados so-
brenaturalmente en la fantasia, del mismo modo que antes se
comprendia como dngel una voz imaginaria? Cuando el idngel
llamé a Abraham desde el cielo, para que detuviera su mano
(Gn., 22, 11) al ir a sacrificar a Isaac, no hubo aparicién sino
una voz; no obstante lo cual esta voz se considerd con propie-
dad como mensajero o dngel de Dios, porque declaré sobre-
naturalmente la voluntad del Sefior, ahorrando el trabajo de
stponer apariciones permanentes. Los dngeles que Jacob vio
en la escala celeste (Gn., 28, 12) fueron una visién de su
suefio; por consiguiente, sélo fantasia y suefio; pero siendo
sobrenaturales y signos de la presencia especial de Dios, estas
apariciones pueden propiamente denominarse dngeles. Otro
tanto puede comprenderse cuando Jacob dice (Gn., 31, 11):
El ingel del Sefior se me aparecic en suefios. En efecto, una
aparicién a un hombre durante su suefio es lo que los hom-
bres llaman un ensuefio, ya sea natural o sobrenatural; y lo que
Jacob llamaba un éngel, en aquel caso, era Dios mismo, por-
que el mismo dngel dice (ver. 13): Yo soy el Dios de Bethel.

Asi también (Ex., 14, 9) el ingel que iba delante del
ejército de Israel en el Mar Rojo, y que, después, se situd
tras de €l (ver. 19) es el Sefior mismo, y no aparecié en figu-
ra de un hombre hermoso, sino durante el dia en forma de
una colusmna de nubes, y durante la noche en forma de una
columna de fuego: esta columna era toda la aparicién, y el
ingel la prometié a Moisés (Ex., 14, 9) como guia de los
ejércitos; afirmase que esta columna de nubes descendid y se
mantuvo junto al Tabernaculo, y que hablé con Moisés.
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Veis, aqui, movimiento y palabra, que cominmente se atri-
buyen a los angeles, atribuidos a una nube, porque la nube
servia como signo de la presencia de Dios; y no por ello
dejaba de ser un angel como si.hubiera tenido la forma de
un hombre, o de un nifio de incomparable belleza, o con alas,
como usualmente suelen pintarse, para falsa instruccién de las
gentes vulgares. En efecto, no es su figura sino su uso lo que
hace de ellos angeles. Ahora bien, su finalidad es ser expre-
sién de la presencia de Dios en las operaciones sobre- [213]
naturales, como cuando Moisés (Ex., 33, 14) desed que Dios
fuera con €l por el camino (como siempre lo habia hecho, an-
tes de adorar el becerro de oro). Dios no contesta: Yo iré, #i
yo enviaré un dngel en mi lugar, sino: Mi presencia ird contigo.

Mencionar todos los pasajes del Antiguo Testamento don-
de se halla el nombre de angel, seria demasiado prolijo. Por
consiguiente, digo, para comprender todo esto de una vez, que
no hay texto en esta parte del Antigo Testamento que la Igle-
sia de Inglaterra considere como canénico, y del que podamos
deducir que existe o ha sido creada una cosa permanente
(comprendida bajo la denominacién de espiritu o angel) que
no tiene cantidad, y que no puede ser dividida por el enten-
dimiento, es decir, considerada por partes, de tal modo que
una parte esté en un lugar y la parte préxima en el lugar
inmediato a aquél; en suma, que no es corpérea (tomando
como cuerpo aquello que es alguna cosa y esti en algiin lugar);
pero que en cada pasaje el sentido sustentari la interpretacién
de ingel por mensajero, como San Juan Bautista se denomina
un dngel, y Cristo el angel del pacto, y como (de acuerdo
con una analogia parecida), la paloma y las lenguas de fuego
pueden ser denominadas también ingeles, como signos que son
de la presencia especial de Dios. Aunque encontramos en Da-
niel dos nombres de angeles, Gabriel v Miguel, es evidente,
por el texto mismo (Dn., 12, 1) que por Miguel se significa
Cristo, no como ingel, sino como principe; y que Gabriel (co-
mo otras apariciones anilogas que en su suefio tuvieron algunos
santos varones) no era sino un fantasma sobre la ciudad, por
el cual le parecid a Dansel, en su suefio, que dos santos es-
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taban conversando, y uno de ellos decia al otro: Gabriel, ha-
gamos que este hombre comprenda su vision. En efecto, Dios
no necesita distinguir por nombres sus celestes servidores, ya
que tales nombres son solamente atiles para la limitada me-
moria de los mortales, Tampoco en el Nuevo Testamento exis-
te ningin lugar a base del cual pueda probarse que los dngeles
(excepto ~uando son puestos para aquellos hombres a quienes
Dios ha hecho mensajeros y ministros de su palabra o de sus
obras) son cosas permanentes y, por afiadidura, incorpéreas.
Que son permanentes puede inducirse de las palabras de nuestro
mismo Salvador (Mz., 25, 41) cuando dice que a los malvados
se les dira en el dia del Juicio: Apartaocs, malditos, al fuego
eterno, preparado para el diablo y para sus éngeles; este pa-
saje prueba la existencia de los 4dngeles malos (a menos que
pensemos que las palabras el demonio y sus angeles puedan
ser comprendidas como los adversarios de la Iglesia y sus
ministros; pero, entonces, es repugnante a su inmaterialidad,
porque el fuego eterno no es castigo para sustancias impasi-
bles, como son las cosas incorpdreas. Por consiguiente, los dn-
geles no esta probado que lo sean. Del mismo modo, cuando
San Pablo dice (1 Co., 6, 3): ¢No sabeis que juzgaremos los
angeles?y (2 P., 2, 4): Porque si Dios no perdoné a los dngeles
que habian pecado, sino que los precipilé en el infierno, y
(Jud. 1, 6): Y los dngeles que no conservaron su primitivo
estado, sino que dejaron su propia habitacion. El les ha reser-
vado bajo la oscuridad en prisiones eternas hasta el Juicio del
dia postrero, aunque estos pasajes prueban la permanencia de
la naturaleza angélica, confirman también su materialidad; y
(M., 22, 30): Porgue en la resurreccion, ni los hombres [214]
tomardn mujeres, ni las mujeres maridos, pues son como los
dngeles de Dios en el cielo; pero en la resurrecion los hombres
serin permanentes, no incorpdreos; asi son también, por con-
siguiente, los Angeles.

Otros diversos pasajes existen, de los cuales puede extraer-
se la misma conclusién. Para los hombres que comprenden el
significado de estas palabras, sustaticia e incorporeo, si la pala-
bra incorpéreo se toma no como un cuerpo sutil, sino como
carencia de cuerpo, ellas implican una contradiccién: lo mismo
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que decir que un ingel o espiritu (es, en este sentido,) una
sustancia incorpérea, significa afirmar, en efecto, que no es
angel ni espiriti en absoluto. Considerando, por consiguiente,
el significado de la palabra 4ngel en el Antiguo Testamento,
y la naturaleza de los sucfios y vistones que ocurren a los hom-
bres por la via ordinaria de la naturaleza, yo me inclino a
opinar que los ngeles no fueron otra cosa sino apariciones
sobrenaturales de la fantasia, suscitados por la especial y ex-
traordinaria actuacién de Dios, para hacer, con ello, conocida
su presencia y sus mandatos al género humano, y principal-
mente a su propio puchlo. Ahora bien, los diversos pasajes
del Nuevo Testamento, y las palabras propias de nuestro Sal-
vador, cn aquellos textos en que no hay sospecha de corrup-
cién en la Escritura, han arrancado de mi débil razén un
conocimiento y creencia de que existen, también, angeles sus-
tanciales y permanentes. Pero creer que no estin en ninglin
lugar, es decir, en ninguna parte, esto es que no son nada, como
dicen (aunque indirectamente) quienes los consideran incor-
poreos, no puede ser evidenciado por la Escritura.

Del significado de la palabra espirite depende ¢l de la
palabra INSPIRACION, que o bien ha de tomarse con propiedad,
y entonces no es otra cosa sino la penetracién, en un hombre,
de un aura fina y sutil, o viento, 2 la manera como se insufla
aire en una vejiga; o si los espiritus no son corpdreos, sino
que su existencia se debe solamente a la fantasfa, no es otra
cosa sino la insuflacién de un fantasma, diccién que resulta
impropia e imposible, ya que los fantasmas no existen, sino
que solamente parecen ser algo. Por consiguicnte, csta palabra
se usa en la Escritura sélo de modo metafisico; como (G,
2, 7) cuando se dice que Dios snspiré al hombre el aliento
de la vida, no se significa otra cosa sino que Dios le imbuys
su mocién vital. En efecto, no hemos de pensar que Dios
hizo primero un aliento vivo, y luego lo insuflé en Adén,
después de hacer a éste, ya fuese dicho aliento real o ima-
ginario; sino solamente (Hch., 17, 27) que le dié vida y alien-
to, es decir, que hizo de él una criatura viva, Y cuando se
dice (2 T4., 3, 16) que tods la Escritura esté dada por ins-
piracidn de Dios, con referencia a la Escritura del Antiguo
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Testamento, es una simple metafora para significar que Dios
inclind el espiritu o la mente de aquellos escritores 2 escribir
lo que serfa 0til para ensefiar, reprobar, corregir € instruir
a los hombres, en el modo de vivir rectamente. Pero cuando
San Pedro (2 P., 1, 21) dice que la profecia no fue, en los
viempos pasados, traida por la voluntad del hombre, sino que
los santos varones de Dios hablaban como si estuvieran movi-
dos por el Espiritu Santo, por Espiritu Santo se comprende
la voz de Dios en un suefio o visién sobrenatural, lo cual no
es inspiracion: ni cuando nuestro Salvador, depositando su
aliento sobre sus discipulos dice: Recibid el Espiritu Santo, no
era este hilito espiritual sino un signo de las gracias espiri-
tuales que Kl les trasmitia. Y aunque se [215] dice de mu-
chos y aun de nuestro Salvador mismo, que estaba lleno con
el Espiritu Santo, esta plenitud no debe comprenderse como
infusién de la sustancia de Dios, sino como acumulacién de sus
dones, tales como, por ejemplo, el don de santidad de vida,
o el de lenguas, y otros semejantes, ya sean alcanzados sobre-
naturalmente o por medio del estudio o la Jaboriosidad; por-
que en todos los casos se trata de dones de Dios. Asi, del
mismo modo, cuando Dios dice (J1., 2, 28): Yo derramsé mi
espiritu sobre toda carne, y profetizarin vuestros hijos y vues-
tras hijas, y vnestros viejos sofiardn suefios, y vuesiros jévenes
verdn visiones, no hemos de comprenderlo en sentido propio
como si su espiritu fuese anilogo al agua, y fuese susceptible
de efusién o infusidn, sino como si Dios hubiera prometido
darles suefios proféticos y visiones. Porque el uso propio de la
palabra infuso, con referencia a las gracias de Dios, es abusivo,
porque esas gracias son virtudes, no cuerpos para ser llevados
de un lugar a otro o para ser imbuidos en los hombres, como
en barriles. -

De la misma manera, tener nspiracidn en sentido propio,
o decir que los espiritus de Dios entraron en los hombres
para hacerles profetizar, o los espiritus malos en los que se
vuclven frenéticos, luniticos o epilépticos, no es tomar la
palubra en el sentido de la Fscritura, porque el espiritu en
clla se toma como el poder de Dios que actlia por causas
para nosotros desconocidas. Como también (Hchk., 2, 2) el
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viento, que, segin se dice en ese pasaje, Hend la casa donde los
Apbstoles estaban reunidos el dia de la Pentecostés, no debe
comprenderse como el Espiritn Santo, que es la deidad misma,
sino como signos externos de la actuacién especial de Dios
sobre sus corazones, para hacer en ellos efectivas las gracias
internas y santas virtudes que El consideraba necesarias para
la realizacién de su apostolado. [216]
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CAPITULO XXXV

De la Significacién de REINO DE DIOS, d¢ SANTO, SAGRADO
Y SACRAMENTO, ¢% la Escritura

Fl reino de Dios en los escritos de los religiosos, y espe-
cialmente en los sermones y tratados de devocidn, se consi-
dera muy comOnmente como- la felicidad eterna, después de
esta vida, en el altisimo cielo, al cual se llama también reino
de la gloria; a veces, como santificacién (lo mas serio de esta
felicidad), que los religiosos denominan reino de la gracia;
pero nunca se considera como monarquia, es decir, como poder
soberano de Dios sobre los sbditos, adquirido por su propio
consentimiento, que es la auténtica significacién de reino.

Por el contrario, encuentro que la frase REINO DE DIOS Se
emplea en varios pasajes de la Fascritura para significar un
reino propiamente asi llamado, constituido de manera peculiar
. por los votos del pueblo de Israel, donde fue elegido Dios
como rey de ese pueblo por pacto hecho con €l, al prometerle
Dios la posesidon de la tierra de Canain. Raras veces se usa
¢n forma metaférica, y entonces se toma como dominio sobre
el pecado (y solamente en el Nuevo Testamento) porque un
dominio como ese, cada sQbdito debe tenerlo en el reino de
Dios, y sin perjuicio para el soberano.

Ya desde la Creacién, no solamente reinaba Dios sobre
todos los hombres, de modo narural, por su potencia, sino que
tenia también stbditos peculiares, a los cuales trasmitia sus
mandatos por medio de una voz, como un hombre habla a
otro. De este modo reind soore Adin, y le ordené que se abs-
tuviera del arbol de la ciencia del bien y del mal; no obedecid,
sino que, probando el fruto de dicho 4rbol, proplsose ser
cemo Dios. juzgando entre el bien y el mal, no por mandato
de su Creador, sino por su propio designio; y asi su castigo
fue una privacién del estado de vida eterna, en que Dios le
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habfa creado. Posteriormente Dios castigd su descendencia, a
causa de sus vigios, con un diluvio universal, excéptuando sélo
ocho personas; y en estos ocho consistié el reino de Dios.

Mis tarde, plugo a Dios hablar a déraham y (Gn., 17,
7, 8) hacer un pacto con él, en estas palabras: Y estadleceré
i pacto entre yo y i, y tu simiente después de H, en sus
generaciones, por un pacto perpetuo, para ser un Dios para 4
y para tu descendencia después de ti. Y te daré a ti y a tu
simiente después de 13 la tierra en que eres exiranjero, toda
la tierra de Canadn, en posesion perpetua. En este pacto Abra-
ham promete por si mistmo y por su posteridad obedecer cuan-
do el Sesior Dios le hable; y Dios por su parte promete a
Abraham la tierra de Canain como una posesion eterna. [217)
Y como testimonio y simbolo de pacto, ordend (ver. rr) el
sacramento de la circuncision. Es esto lo que se llamé el wiejo
pacto o testamento, y contiene un contrato entre Dios y Abra-
ham, en virtud del cual Abraham se obliga por s{ mismo y por
su posteridad, a quedar sujeto a la ley positiva de Dios de
una manera peculiar, ya que a la ley moral estaba obligado
antes, por un juramento de alianza. Y aunque el nombre de
rev no se da todavia a Dios, ni el de reino a Abraham y su
semilla, la cosa es la misma, a saber: una institucidén por pacto,
de la peculiar soberania de Dios sobre la descendencia de
Abraham, que en la renovacién del mismo pacto por Moisés
en el monte Sinai se llamé expresamente un peculiar reino de
Dios sobre los judios; y es de Abraham (no de Moisés) que
San Pablo dice (Ro., 4, 11) que es el padre de los creyentes,
es decir, de los que son leales y no violan el pacto jurado a
Dios, entonces por la circuncisién, y posteriormente, en el Nue-
vo Testamento, por el bautismo.

Este pacto, al pie del monte Sinaif, fue renovado por
Moisés (Ex., 19, 5) cuando el Sefior ordené a Moisés que
hablara al pueble de esta manera: Si guereis obedecer mi voz
y observar mi pacto, sereis un pueblo peculiar para mi porque
toda la tierra es mia; vy seréis para mi um reino sacerdotal
y una nacidn santa. Para la frase pucblo peculiar, el latin vul-
gar tiene peculium de cunctis populis: la traduccién inglesa
hecha en los comienzos del reinado del rey Jacobo tiene un
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peculiar treasure unto me above of all nations, y el francés de
Ginebra, la joya mds preciosa de todas las naciones. Pero la
traduccién mds fiel es la primera, porque esti confirmada por
San Pablo mismo (7', 2, 14) cuando dice, aludiendo a este
pasaje; que nuestro bendito Salvador se dio El mismo por
nosotros con objeto de purificarnos para si mismo, como um
pueblo peculiar (es decir, extraordinario): la palabra en grie-
go ¢s megrovales, que se opone cominmente a la palabra
#mobowg, y como ésta significa ordinario, cotidiano o (como
en la plegaria del Sefior) de cada dia, asi la otra significa lo
que es excedente, acumulado o agregado de wna manera es-
pecial, lo que los latinos llaman peculium; y esta significacién
del pasaje estd confirmada por la razén que Dios dio de ello,
que sigue inmediatamente, cuando afiade: Porgue toda la tie-
rra es mia, como si dijera: Todas las naciones del mundo son
mias; pero no es que vosotros seais mios, sino de una smaners
especial, porque todos vosotros sois mios por razén de mi po-
der, pero debeis serlo por vuestro propio consentimiento y
pacto, lo cual es una adicién a su titulo ordinario, respecto
a todas las naciones.

Otro tanto se confirma de nuevo, con palabras expresas, en
el mismo texto: Sereis para mi un reino sacerdotal, y una na-
¢ién santa. En latin vulgar se dice regmum sacerdotale, con
lo cual coincide tanto la traduccion de este pasaje (1 P., 2,
9) sacerdotium regale, un sacerdocio real, como también la
institucién misma por la cual nadie puede entrar en el sancrum
sanctorum, es decir, que nadie puede inquirir la voluntad de
Dios, inmediatimente, de Dios mismo, sino, sélo, el Sumo
Sacerdote. La traduccién inglesa antes mencionada, siguiendo
2 de Ginebra, habla de un reino de sacerdotes, con lo cual se
significa la [218] sucesién de un Sumo Sacerdote después de
otro, o de lo contrario no esti de acuerdo con San Pedro,
ni con el ejercicio del alto sacerdocio. ‘En efecto, sélo el
Sumo Sacerdote podia informar al pueblo de la voluntad
de Dios; ni 2 la asamblea de sacerdotes le era permitido en-
trar en el sanctum sanctorum.

A su vez, el titulo de nacidn santa confirma lo mismo,
parque santo significa lo que es de Dios por derecho especial,
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no general. Toda la tierra {(como se dice en el texto) es de
Dios, pero no toda la tierra se llama sente, sino sélo aquella
que se destind singularmente a su servicio especial, como fue
la nacién de los judios. Es, por consiguiente, bastante ma-
nifiesto por este pasaje, que bajo la designacién de reino de
Dios se comprende propiamente un Estado instituido (por
consentimiento de los que estan sujetos a €l) para su gober-
nacién ctvil y para la regulacién de su conducta, no sélo con
respecto 2 Dios su rey, sino a cualquier otro punto de justicia,
y hacia otras naciones, tanto en guerra como en paz, esto,
propiamente, era un reino donde Dios aparecia como rey, y el
Sumo Sacerdote habia de ser (después de la muerte de Moisés)
su finico virrey o lugarteniente.

Pero existen otros muchos pasajes que prueban claramente
lo mismo. En primer lugar (1 §., 8, 7) cuando los ancianes
de Israel (agraviados por la corrupcién del hijo de Samuel)
pidieron un rey, Samuel mostré su desagrado, y se quejd al
Sefior, v el Sefior contestandole, le dijo: Escucha la woz del
pueblo, porque ellos no te han desechado a ti, sino que me han
desechado a mi, para gue no reine sobre ellos. De lo cual se
evidencia que Dios misto era entonces su rey; y Samuel no
regia al pueblo, sino solamente.le comunicaba lo que Dios
estatuia de tiempo en tiempo.

A su vez (1 8., 12, 12), cuando Samuel dijo al pueblo:
Cuando wisteis que el rey de los hijos de Ammon venia con-
tra vosotros, me dijisteis: No, sélo un rey debe reinar sobre
nosotros, si el Sesior vuestro Dios era vuestro rey, es manifies-
to que Dios era su rey, y gobernaba el régimen civil de su
Estado.

Y después de que los israelitas repudiaron a Dios, los
Profetas presagiaron su restitucién; por ejemplo, cuando
(Is., 24, 23) manifestaba: Pues la luna se avergonzari v el
sol se confundiré, cuando el Sesior de los ejércitos reine en
el monte de Sion y en Jerusalem, entonces hablaba expresa-
mente de su reino en Sién y en Jerusalem, es decir, de su
reino sobre la tierra. Y (M., 4, 7): Y &l Sesior reinari so-
bre ellos en el monte de Siém: este monte de Sién estd en
Jerusalem sobre la tierra. Y (Ez., 20, 33): Vive yo, dice el
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Serior Dios, seguramente con una wano poderose y un brazo
extendido y con el enojo derramado, y gobernaré sobre vos-
otros; v (ver. 37): Yo os haré pasar bajo la vara, y os llevaré
@ la sumision del pacto; es decir, reinaré sobre vosotros, y os
haré obedecer el pacto que hicistels conmigo por conducto de
Moisés, y que quebrantasteis en vuestra rebelién contra mi en
los dias de Samuel y en vuestra eleccion de otro rey.

Y en el Nuevo Testamento, el angel Gabriel dice de nues-
tro Salvador (Lc., 1, 32, 33): Este seré grande, v seré la-
mado hijo del Altisimo, y el Sesior le dari el trono de su
padre [219] David; y reinaré sobre la casa de Jacob por
siempre; y de su reino no habré fin. Este es, también, un
reino sobre la tierra; en efecto, la revelacién de ese reino, comio
enemigo de César, fue causa de su muerte; el titulo inscrito
en su cruz era Jesds de Nazareth, rey de los judios; El fue
coronado en son de burla, con una corona de espinas; y para
su proclamacién, se dice de los discipulos (Hck., 17, 7): E
hicieron todo esto contra los decretos del César, diciendo que
existia otro rey, Jesis. Por consiguiente el reino de Dios es
un reino real, no metaférico; y asi estd tomado no sélo en
el Antiguo Testamento, sino en el Nuevo; cuando decimos
Porque tuyo es el reino, el poder y la gloria, ha de entenderse’
el reino de Dios, por la fuerza de nuestro pacto, no por el
derecho del poder divino. Este reinado divino lo tuvo siem-
pre, asi que seria superfluo decir en nuestra plegaria: Venga
@ nos tu reino, 2 Mmenos que no signifiquemos la restauracion
del reinado de Dios por Cristo, que por la rebelibn de los
israelitas habia sido interrumpido en la eleccton de Sanl. Ni
hubiera sido exacto decir: El reino del cielo esté a la mano,
o decir en nuestro rezo: Vengs a nos tu reino, st €éste hubiera
continuado.

Existen tantos otros pasajes que confirman esta Interpre-
tacidén, qQue serfa extrafio que no existiese una mayor noticia
de ello, sino la abundante luz que da a los reyes cristianos
para advertir sus derechos al gobierno eclesiastico. Esto han
observado quienes en lugar de reino sacerdozal traducen reino
de los sacerdotes; porque con la misma razén podrian traducr
.un sacerdocio regio (como existe en San Pedro) por un sacer-
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dacio de reyes. Y del mismo modo que como equivalenda de
pueblo peculiar pusieron una preciosa joya o tesoro, del misma
modo cabria llamar al regimiento o compafifa especial de un
general, la precinsa joya o tesoro de éste,

En resumen, el reino de Dios es un reino civil, que con-
siste: primero, en la obligacién del pueblo de Israel de ob-
scrvar aquellas leyes que Moisés les trajo del monte Sinai,
y que posteriormente el Sumo Sacerdote, en ticmpo oportuno,
habia de entregarles delante dc los guerubines en el sanc-
tum sanctorum; y habiendo quedado interrumpido este reino
en la elecciédn de Sadl, predijeron los Profetas que serfa res.
taurado por Cristo; y la restauracién de cse reino es la que
a diario suplicamos cuando decimos en el Padre Nuestro:
Venga a nos tu reino; y cl derecho a cllo que reconocemos
cuando agregamos: Porgue tuyo es el reino, el poder y la
gloria, por los sglos de los siglos, amén; y la proclamacion
del mismo, por la predicactén de los Apdstoles, para la cual
los hombres c¢staban preparados por quiencs ensefian los Evan-
gelios; abrazar estos Evangelios {es decir, prometer obediencia
al gobierno de Dios) cs hallarsé en el reino de le gracia, por-
que Dios les ha dado gratuitamente <l poder de ser sihditos
{es decir, hijos) de Dios posteriormente, cuande Cristo venga
en Majestad para juzgar al mundo, y actualmente para ge-
bernar a su propio pueblo, lo que sc llama reino de la gloria.
Si ¢l reino de Dios (también llamado reino del cielo, por la
gloria y admirable excelsitud de este trono) no fuera un reino
que Dios ejerciere sobre la tierra por sus tenientes o vicarios que
[220] transmiten sus érdenes al pueblo, no hubiesen exis-
tido tantas disputas y guerras acerca de quién sea aquel por el
cual Dios habla a nosotros; ni los diversos saccrdotes se hu-
bieran conturbado cllos mismos con la jurisdiccién espiritual,
ni ningtn rey sc las hubicse dencgado.

A parte de esta interpretacién literal del reino de Dios,
surge también la verdadera interpretacién de la palabra saw-
10: es ésta una palabra que en el reino de Dios corresponde
a lo que los hombres, en sus reinos, suelen denominar pGsLIco,
es decir, los reyes.
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El rey de un pafs es la persona prblica o representante
de todos sus stbditos, v Dios, el rey de Israel, era el #nico
Santo de Israel. La nacibn que esta sujeta a un soberano te-
rrenal es la naciée de este soberano; es decir, de la persona
piblica. Asi, los judios, que eran la nacién de Dios, fueron
denominados (Fx., 19, 6) una macidn santa. En efecto, se
considera como santo, o bien Dios mismo o lo que es Dios en
propiedad, del mismo modo gque se considera pablico, o bien
la persona del Estado mismo o algo que es del Estado, no
pudiendo ninguna persona particular reclamar su posesién.

Por consiguiente el sibado (dia de Dios) es un dia santo;
el templo (casa de Dios), una case semta; los sacrificios, diez-
mos v ofrendas (tributos de Dios), obligaciones santas; los sa-
cerdotes, profetas y reyes ungidos, bajo Cristo (ministros de
Dios), hombres santos; los espiritus ministeriales celestes
{mensajeros de Dios), dngeles santos, y ast sucesivamente; y
dondcqmcn que la palabra santo se cmplea proplamente,
siempre significa algo de propiedad, obtenida por consenti-
miento. Al decir: Santificado sea tu nombre, suplicamos a Dios
la gracia de observar su primer mandamiento, de #o tener otros
dioses gque él. Fl género humano es la nacién de Dios en
propiedad; pero los judios solamente fueron una nacion santa.
iPor qué razén, sino porque se convirtieron en su propiedad
en virtud del pacto?

La palabra profano se usa habitualmente en la Escritura
como equivalente a la de comdn; por lo tanto, los términos
opuestos, semto y propio, deben ser lo mismo en el reino de
Dios. Pero en cl orden figurado se denominan también santos
aquellos hombres que llevan una vida divina, como si estu-
vieran apartados de todos los designios terrenales y plenamente
consagrados y entregados a Dios. En sentido propio lo que se
hace sante por los dioses, apropidndolo o separandolo para su
propio uso, se dice que est samtificado por Dios, como el sép-
timo diz en el cuarto mandamiento; y como al elegido, en el
Nuevo Testamento, se le dice que esti santificado cuando que-
db ungido por el espiritu de la divinidad. Y lo que se hace
santo por la dedicacion de los hombres, y se entrega a Dios,
para ser usado Gnicamente en su servicio publico, se denomina
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también sacrapo, y se dice que esti consagrado, camo los tem-
plos y otros recintos de plegaria piblica, y sus utcnsilios,
sacerdotes y ministros, sacrificios, ofrendas y la materia externa
de los sacramentos.

Existen tres grados de sentidad: porque de aquellas €0sas
que se apartan para el servicio de Dios, unas pueden ser apar-
tadas de nuevo para un servicio especial. La nacién entera de
los israelitas era un pueblo sintificado a Dios; pero la tribu
de Levi era, entre los [221] israelitas, una tribu santa; y entre
los levitas, los sacerdotes eran mas santos afin; y entre &stos,
el Sumo Sacerdote era el mas santo de todos. Asi también, el
pais de Judea era la Tierra Santa; pero la Ciudad santa en que
Dios habia de ser adorado, era més santa; y a su vez el templo,
mis santo que la ciudad; y el semctum sanctorum, mis santo
que el resto del templo. :

Un SACRAMENTO es una separacidn de alguna cosa visible
para uso comin, y una consagracion de ello al servicio de Dios,
bien sea como signo de nuestra admisién al reino de Dios, para
figurar en el nimero de su pueblo peculiar, o para conmemo -
racién del mismo. En el Antiguo Testamento, el signo de ad-
misién era la circuncision; en el Nuevo Testamento, el
bautismo. La conmemoracién de ello en el Antiguo Testamen- -
to era la comida (en una cierta época de aniversario) del cor-
dero pascual, con lo cual se recordaba la noche en que los
judios fueron liberados de su esclavitud en Egipto; y en el
Nuevo Testamento la celebracién de la Cena del Sefior, con lo
cual se nos recuerda nuestra liberacién deé la esclavitud del
pecado, por nuestro bendito Salvador, que murié en la cruz,
Los sacramentos de admisién no se usan sino una vez, porque
nadie necesita ser admitido mis de una; pero como necesita-
mos ser recordados con frecuencia de nuestra liberacién o de
nuestra alianza, los sacramentos de commemoracién recesitan
ser reiterados. Y éstos son los principales sacramentos, y sig-
nifican juramentos solemnes que hacemos de nuestra alianza.
Existen, también, otras consagraciones que pueden ser llama-
das sacramentos, puesto que la palabra no significa otra cosa
sino consagracién al servicio de Dios; pero cuando 1mp1|ca un
juramento o promesa de una alianza a Dios, no existian en el
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Antiguo Testamento otras formas que la circuncisién y la ex-

tremauncion, ni habia otras en el Nuevo Testamento, sino el
bautismo y la Cena del Sefior. [222]
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CAPITULO XXXVI

De la parapra pE Dios y de los PROFETAS

Cuando aqui se hace referencia a la palebre de Dios o del
hombre, no se significa una parte de la oracién, como aquellas
que los gramaticos denominan un nombre o un verbo, o un
simple vocablo sin relacidn con otras palabras que lo hagan
significativo, sino una oracién o discurso perfecto, mediante el
cual, el que habla zfirma, niega, ordena, promete, amenaza,
desea o interroga. En cste sentido no es vocabulum, que sig-
nifica una palabra, sino sermo (en griego, Myes), es dedir,
clerta oracibn, discrso o enunciacion.

Ademas, si decimos la palebra de Dios, o del hombre,
puede comprenderse, a veces, el que habla (como las palabras
que Dios ha hablado, o que un hombre ha expresado); sentido
en el cual, cuando decimos el Evangelio de San Mateo, com-
prendemos que San Mateo ha sido su autor. A veces se signifi-
ca cl sujeto; en esta acepcién, cuando leemos en la Biblia: Las
palabras de los dias de los reyes de Israel o de Juidd, se sig-
nifica que los actos que fueron realizados en aquellos dias
fueron ¢l tema de dichas palabras. Y en el griego, que (en
la Escritura) retiene muchos hebraismos, por palabra de Dios
se significa muchas veces no lo que ha sido enunciado por
Dios, sino lo concerniente a2 Dios y su gobierno, es decir, la
doctrina de la religién, hasta el punto de que es una misma
cosa decir Myos B:oli y zheologie, que cs aquella doctrina que so-
lemos llamar divinidad, como resulta manifiesto en los pasajes
siguientes (Hch., 13, 46): Entonces Pablo y Bernabé, usando
de libertad, dijeron: Fue necesario que la palabra de Dios
fuera primeramente enunciada 4 vosotros, pero como la dese-
chais de vosotros y os juzgais indignos de la vida cterna, he
agui que nos volvemos a los gentiles. Lo que aqui se denomina
palabra de Dios era la doctrina de la religién cristiana, como
evidentemente se- deduce de lo antedicho. Y (Hch., 3, 20)
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cuando se dice a los Apéstoles, por un ingel: Id y hablad en
el templo todas las palabras de esia vida, “con las palabras de
esta vida” se significa la doctrina del Evangelio, como es evi-
dente por lo que hicieron en el templo, y como también se
expresa en el Gltimo versiculo del mismo capitulo. Y todos los
dias, en el templo y en cada casa, no cesaban de ensefiar vy
predicar a Jesucristo. En este pasaje es manifiesto que Jesu-
cristo era el tema de esta palabra de vida o, lo que viene a ser
igual, el tema de las palabras de esa vide eterna que nuestro
Salvador les ofrecis. Asf (Hck., 15, 7) la palabra de Dios se
denomina la pelabra del Ewvangelio, porque contiene la doc-
trina del reino de Cristo; y la misma palabra (Ro., 10, 8, 9)
se denomina la palsbra de fe, que significa, como allf estd
expresado, la doctrina de Cristo que viene y surge de 1z muerte.
[223] Asi, también (M:., 13, 19): Cuando uno escucka la
palabra del Reino, es decir, la doctrina del reino ensefiado por
Cristo. A su vez se dice (Hck., 12, 24) que la misma palabra
crece y se multiplica, cosa que es ficil de comprender respecto
de la doctrina evangélica, perc ardua y extrafia cuando se
refiere 2 1a voz o palabra de Dios. En el mismo sentido, la
doctrina de los demonios no significa las palabras de un diablo,
sino la doctrina de los paganos concerniente a los demonios, y
a aquelles fantasmas que adoraban como dioses.

Considerando estas dos significaciones de la paraBra pE
Dios, tal como resultan de‘la Escritura, es manifiesto, en este
Gltimo sentido (en el cual se toma por Ia doctrina de la reli-
gién cristiana), que la Escritura entera es la palabra de Dios;
pero no en el primer sentido. Por ejemplo, aunque las palabras
Yo soy el Sefior Dios, etc., al final de los diez mandamientos,
fueron pronunciadas por Dios a Moisés, el prefacio Dios pro-
nuncic estas palabras y dijo, debe comprenderse como las pa-
labras de quien escribié la Historia Sagrada. La palabra de
Dios, cuando se toma por lo que ha manifestado, se compren-
de a veces propiamente, a veces metafdricamente. Propiamente,
en las palabras que ha comunicado a sus profetas; mesafdrica-
mense, por su sabiduria, poder y eternos designios, al crear el
mundo; en esta acepcién aquellos fiats: Higase la luz, higase
el firmamento, higase el hombre, etc. (Gn., 1), son la pala-
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bra de Dios. Y en el mismo sentido se dice (J#., 1, 3): Todas
las cosas fueron hechas por El, y sin El nada dé lo hecho
hubiera sido hecho. Y (He., 1, 3): El sustenta todas las cosas
por la palabra de su poder, es decir, por el poder de su palabra;
y (He., 11, 3): Los mundos fueron compuestos por la pala-
bra de Dios; y otros muchos pasajes en el mismo sentido. Del
mismo modo que entre los paganos, el nombre de Aado que
significa propiamente Iz palabra enunciada se toma en la mis-
ma acepcién.

En segundo lugar, por el efecto de su palabra; es decir,
por la cosa misma, que mediante su palabra se afirma, manda,
amenaza o promete; como (Sal., 105, 19) cuando se dice
que José fue puesto en prisién hasta que s palabra Hegara;
es decir, hasta que ocurriera lo que él habfa: (Gn., 40, 13)
predicho al copero de Faradn, respecto a su reposicién en ese
cargo: en tal caso, porque su palabra egara se significa la
cosa misma que habiz de ocurrir. Asi también (v R., 18,
16) Elias dice a Dios: Yo ke kecho rodas estas cosas tus pa-
labras, en lugar de decir: Yo Ae hecho todas estas cosas por
tu palabra, o mandato. Y (Jer., 17, 15): Dénde esté la palabra
del Sesior, sustituye a Dénde estd el dafio con que El ha ame-
nazado. Y (Ez., 12, 28) al decir: Ninguna de mis palabras
se dilataré mds: con el término palsbras se comprenden aque-
1las cosas que Dios prometié a su pueblo. Y en el Nuevo Tes-
tamento (Mz., 24, 35) se dice: El cielo y la tierra pasarin,
pero mis palabras no pasarin; es decir, no dejari de pasar de
lo que yo haya prometido o predicho. Y es en este sentido
que San Juan Evangelista, y, 2 juicio mio, solamente San Juan,
1lama a nuestro Salvador mismo encarnacién de la palabra de
Dios (como JIn., 1, 14): La pelabra fue hecha carne, es de-
cir, la palabra o promesa de que Cristo vendria al mundo;
gqte en el principio estaba con Dios; es decir, que estaba en el
designio de [224] Dios Padre, enviar a Dios Hijo al mundo,
para ensefiar a los hombres el camino de la vida eterna; pero
sélo entonces lo puso en ejecucién, encarnindolo de modo ac-
tual. Asi que nuestro Salvador se denomina, alli, lz palabra
no como la persona sino como la cosa prometida. Quienes apo-
yandose en este pasaje acostumbran a lamarle el Verbo de
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Dios, no consiguen otra cosa sino hacer el texto mis oscuro.
Con la misma razén podrian llamarlo el nombre de Dios;
pero con el término nombre, como con el de werbo, no suele
comprenderse otra cosa sino una parte de la oracién, una voz,
un sonido, que ni afirma, ni nicga, ni ordena, ni promete, ni
es ninguna sustancia corpérea o espiritual, y, por consiguiente,
no puede decirse que sea Dios u hombre, mientras que nues-
tro Salvador es ambas cosas. Y esta paladra que San Juan en su
Evangelio dice que estaba con Dios, se denomina (en su 1
Epistola, ver. 1) la paladra de la vida, y (ver. 2) la vida
eterna que era con el Padre: asi que no puede ser denominada
la palabra en otro sentido sino en aquél en el cual se deno-
mina vida eterna, es decir, en aquel gze nos ka procurado vida
eterna, por su encarnacidn. Asi también (Adp., 19, 13),
el Apéstol, hablando de Cristo, vestido con una tfinica empa-
pada en sangre, dice: su nombre es la palsbra de Dios, lo cual
debe comprenderse como si hubiera dicho que su nombre ha
sido Aguel que habia venido de acuerdo con el designio de Dios
desde el principio, v de acuerdo con su pslabra y con sus pro-
mesas, trasmitidas por los Profetas. Asi, nada hay aqui de la
encarpacién de una palabra, sino de la encarnacién del hijo de
Dios, llamado, por esto, la palzbra, porque su encarnacién era
el cumplimiento de la promesa, del mismo modo como el Es-
piritu Santo se denomina la promesa. v

Existen también pasajes de la Fscritura en los que con la
pelabra de Dios se significan aquellas palabras que estan de
acuerdo con la razén y la equidad, aunque a veces no han
sido enunciadas ni por un profeta, ni por un santo. El faraén
Necao era un idélatra: sin embargo, sus palabras al buen rey
Josias, en las que le advirtié por medio de sus consejos que no
se le opusiera en su marcha contra Carchemish, se dice que
procedian de boca de Dios, y que no habiéndolas escuchado,
Josfas perecié en la batalla, como puede leerse en 2 Cr., 35, -
vers, 21, 22, 23. Es certo, que segiin el relato contenido en
el primer libro de Esdras, no fue Faraén sino Jeremias quien
dijo tales palabras a Josias, de boca del Sefior. Pero hemos de
dar crédito a la Escritura canénica, cualquiera que sea lo que
esti escrito en los Apdcrifos.
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La palabre de Dios debe ser considerada como los dictados
de la razén y de la equidad, cuando se dice en las FEscrituras
que eso mismo esta escrito en e] corazén del hombre, como en
Sal., 36, 315 Jer., 31, 33; Dt., 30, 11, 14, ¥ en otros diversos
pasajes, anilogamente.

El nombre de proreva significa, en la Fscritura, a veces
prolocutor, es decir, el que habla de Dios 2l hombre o del
hombre a Dios; a veces pradictor, o sea, el que predice las
cosas venideras; y a veces uno que habla de modo incoherente,
como hablan los hombres cuando ostin distraidos. Se usa con

~mucha frecuencia en el sentido de hablar de Dios al pueblo.
Asi Moisés, Samuel, Elias, Isaias, Jeremias y otros fueron Pro-
fetas. En este sentido, el Sumo Sacerdote era un Profeta, por-
que sblo €l entraba en el sanctum sanctorum, para interrogar
a Dios, y €l era, igualmente, quien ma- [225] nifestaba al
pueblo la respuesta de Dios. Por consiguiente, cuando Caifas
dijo que era convenientce que un hombre muriera por el pueblo,
dice San Juan (cap. 11, 51) que El no hablaba de si mismo,
sino que siendo agquel afio Sumo Sacerdore, profetizaba que uno
deberia moriy por la nacién. Asi, quienes en las congregaciones
cristianas ensefiaban al pueblo (i Co., 14, 3) se dice que pro-
fetizaban. Fn este mismo sentido dijo Dios a Moisés (Ex.,
4, 16), respecto a Aarén: E] serd tu wocero ante el pueblo, y
él serd para ti una boca, y ti serds para €l en lugar de Dios.
Con esa palabra vocero se interpreta profeta (cap. 7, 1): Mira
(dijo Dics) yo ke kecho de ti un Dios para Faradn, y Aardn,
tu hermano, debe ser tu Profeta. En el sentido de hablar del
hombre a Dios, Abraham es denominado Profeta (Gr., 20, 7)
cuando Dios, en un suefio, hablé a Abimelech de esta manera:
Ahora, pues, restituye al hombre su mujer, porque es profeia
y rexard por. ti; de ello se inficre que el nombre de Profeta
puede darse, ¥ no sin propiedad, 2 aquel que en las iglesias
cristianas tiene vocacién para pronunciar plegarias publicas por
la congregacion. En el mismo sentido, los Profetas que venfan
del alto lugar (o colina de Dios) con un salterio, v un adufe,
y una flauta, y un arpa (1 $., 10,5, 6, y ver. 10), Sadil en-
tre ellos, se dice que profetizaban en cuanto que ensalzaban
a Dios plblicamente de esa manera. En el mismo sentido, se
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denomina a Miriam (Ex., 15, 20) profetisa. Asi debe in-
terpretarse también (1 Co., 11, 4, §) cuando San Pablo dice:
Todo varén que reza o profetiza con la cabexa cubierta, etc., y
tode mujer que reza o profetiza con la cabeza descubierta. En
efecto, profecia, en este lugar, no significa otra cosa sino el
elogio de Dios mediante salmos y cénticos sagrados, que las
mujeres deben hacer en la iglesia, aunque no serfa legitimo
para ellas hablar a la congregacién. Y es en esta acepcién que
los poetas de los paganos, que componfan himnos y otros gé-

- neros de poemas en honor de su Dios, eran denominados vates
(profetas) como saben perfectamente todos aquellos que estin
versados ¢n los libros de los gentiles, y como se evidencia
(Tit., 1, 12) cuando San Pablo dice de los cretenses que uno
de sus profetas les llama mentirosos; ello no quiere decir que
San Pablo considerara a sus poetas como profetas, sino que re-
conocia que la palabra profeta era cominmente usada para
significar aquel que honraba a Dios en verso,

Si por profecia se entendiese prediccion o previsibn de
acontecimientos futuros, no solamente serfan profetas quienes
eran voceros de Dios, y predecfan a otros aquellas cosas que
Dios les habia predicho a cllos, sino también todos aquellos
impostores que, con la ayuda de espiritus familiares o por adi-
vinacién supersticiosa de acontecimientos pasados, a base de cau-
sas falsas, pretenden predecir acontecimientos anilogos, en
el tiempo venidero: de éstos {como ya lo he declarado en el
cap. x1t de este Discurso) existen diversos géneros de indivi-
duos, que a juicio del comn de las gentes ganan una cierta
reputacién de profetas, por un acontecimiento casual que ellos
tergiversan en el sentido que les conviene; pero que pueden
perder nuevamente esa fama por sus numerosos fracasos. La
profecia no es un arte, ni (cuando se toma como prediccién) una
vocacién constante, sino una distincién extraordinaria y tempo-
ral hecha por Dios, en la mayorfa de los casos, en hombre
buenos, pero a veces tambicn [226] en los malvados. La mujer
de Endor, de la que se dice que habia tenido un espiritu
familiar, y que gracias a él habia suscitado un fantasma de
Samuel, y predijo a Sadl su muerte, no era por ello una
profetisa, porque ni tenfa ciencia alguna que le permitiera sus-
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citar un fantasma anilogo, ni aparece que Dios le ordenara
semejante cosa, sino que solamente suscité Dios -esta impostu-
ra como un medio empleado para lograr el terror y el desalien-
to de Satll, y, por consiguiente, la derrota en Ia cual sucumbis.
Y por sus incoherentes frases, fue considerada entre los gen-
tiles como una especie de profecia, porque los profetas de sus
oriculos, intoxicados por un espiritu o vapor que en Delfos
emanaba de la cueva del oriculo mitico, quedaban trastorna-
dos durante 2lgin tiempo, y hablaban como locos: a base de
sus palabras incoherentes podia construirse algo que fuera ade-
cuado para responder a cualquier acontecimiento, del mismo
modo que puede decirse que todos los cuerpos estin hechos
de materia prima. En la Escritura (1 §., 18, 10) encuentro
algo semejante en estas palabras: ¥ el espiritu del mal vino
sobre Satil, y profetizé en medio de la casa.

Y aunque de la Escritura existen tantas significaciones de
la palabra profete, la mas frecuente de ellas es aguella en que
se considera como una persona a quien Dios expresa inmedia-
tamente lo que el Profeta debe decir, como emanado de Dios,
a otro hombre o al pucblo. Y a este respecto puede suscitarse
la cuestion de cémo habla Dios 2 un Profeta semejante.
iPuede decirse propiamente que Dios tenga voz y lenguaje,
cuando no puede propiamente decirse que tenga una lengua u
érganos como un hombre? El profeta David arguye asi: 3Es
posible que quien hizo el ojo no wvea, o quien hizo el oido
#0 oiga? Ahora bien, esto puede ser enunciado no ya (como
usualmente ocurre) para significar la naturaleza de Dios, sino
para significar nuestra intencién de honrarle. En efecto wer y
ofr son atributos honorables, y pueden ser atribuidos a Dios
para declarar su poder omnipotente (en cuanto nuestra capa-
cidad puede concebirlo). Pero st hubieran de ser tomados en
sentido estricto y propio, uno podrfa argiiir que Dios hizo
igualmente las demis partes del cuerpo humano, que El tuvo
también el mismo uso de ellas que nosotros tenemos, lo cual
serfa tan inadecuado para muchos, que constituirfa la mixima
contumelia del mundo adscribir a Dios ese uso. Por consiguien-
te, nosotros tenemos que interpretar el cologuio inmediato de
Dios con el hombre como aquel procedimiento (cualquiera que
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sea) en virtud del cual Dios da a entender su voluntad. Los
medios por conducto de los cuales hace esto son muchos; todos
los cuales han de encontrarse solamente en la Sagrada Escri-
tura, pues aungue muchas veces se dice en ella que Dios
hablb a esta o la otra persona, sin manifestar de qué manera,
existen también varios pasajes que sefialan los signos por los
cuales dio a conocer su presencia y sus mandatos, y-a base
de ellos puede inferirse cémo hablé a varios de los restantes.

De qué manera hablé Dios a Adén y a Eva, y a Cainy a
Noé, no esti expresado, ni cémo hablé a Abraham hasta el
tiempo en que salib de su. propia comarca y se trasladé a
Sichem, en el pais de Canadn; entonces (Gn., 12, 7) se dice
que Dios se le sparecié. Es esta una de las maneras por las
cuales Dios hace manifiesta su presencia, es decir, por una
aparicién o vision. Otra vez (Gn., 15, 1), la palabra del Se-
fior vino a Abraham en forma de una visién; es decir, algo
significativo de la presencia de Dios apareci6 como un men-
sajero divino para hablarle. [227] Otra vez, el Sefior se ma-
nifesté a Abraham (G#., 18, 1) mediante la aparicién de tres
angeles; y a Abimelech (Gn., 20, 3) en un suefio: a Lot
(Gn., 19, 1), mediante una aparicién de dos angeles; a2 Ha-
gar (Gn., 21, 17), mediante la aparicion de un angel; a
Abraham, de nuevo (Gn., 22, 11), mediante la aparicién de
una voz del cielo; a Isaac (Gn., 26, 24), en la noche (es
decir, durante el suefio o mediante suefio), vy a Jacob (Gn.,
18, 12) en un suefio, es decir (utilizando las palabras del
texto), Jacob sofid que veia una escala, etc; y (Gn., 32, 1)
en una visién de 4ngeles; y a Moisés (Ex., 3, 2), mediante
la aparicién de una llama de fuego en mitad de un zarzal.
Y después de la época de Moisés (cuando se expresa la ma-
nera como Dios hablé inmediatamente al hombre en el Anti-
guo Testamento) habl$ siempre por medio de una visién o de
un sueflo, como a Gededn, Samuel, Elias, Elisa, Isaias, Eze-
guiel y al resto de los Profetas; y frecuentemente en el Nuevo
Testamento, como a José, a San Pedro, a San Pablo y a San
Juan Evangelista, en el Apocalipsis.

Sélo a Moisés le hablé-de un modo mis extraordinario en
el monte Sinaz y en el Taberniculo, y al Sumo Sacerdote
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en el Taberndculo y en el sanceum sanctorum del templo. Pero
Moisés y, después de ¢, los Sumos Sacerdotes, fueron Profetas
de un lugar y grade mis eminente en el favor de Dios; y
Dios mismo declard en palabras expresas que hablé a otros
Profetas en suefios y visiones, pero a su siervo Moisés del
modo como unx hembre habla con su amigo. Las palabras son
éstas (Nm., 12, 6, 7, 8): Si hubiere un Profeta entre vosotros,
yo, el Sefior, me daré a conocer a 8l en una vision, y le hablaré
en suesio. No asi a mi siervo Moisés, que es fiel en tode mi
casa; con El hablaré de boca a boca, muy aparentemente, y no
en frases intrincadas, vy wverd la apariencia misma del Sefor.
Y (Ex., 32, 11): El Sesior habld a Moisés cara a cara como
habla un hombre con su amigo. Y aun mds, esta manera de
hablar de Dios a Moisés era por mediacién-de un ingel, como
aparece expresamente, Hch., 7, vers. 35, §3 v Ga., 3, 19, y
era, por consiguiente, una visidn, aungue una visién mas clara
que la que se ofreié a otros profetas. Y de acuerdo con esto,
veando Dios dice {Df., 13, 1): Si surge entre vosotros un
profete o sofador de suefios, Ia Wltima palabra no es sino la
interpretacién de la primera. Y (J1, 2, 28): Vuestros Aijos
y vuestras kijas profetizardn, vuestros ancianos sofiardn sue-
7105, vuestros jivenes verin visiones; donde, nuevamente, la
palabra profecia se cxpone en forma de suesio y vision. Y fue
de la misma manera como Dios hablé a Salomdn, prometién-
dole sabidurfa, riquezas y honor; porque el texto dice (r R,
1, 15): Y como Salomon despertd, vio que era un suefio. Asi
que, generalmente, los Profetas en el Antiguo Testamento no
tpvieron noticia de la palabra de Dios de otro modo que por
sus suefios o visiones, es decir, por las imAgenes que tuvieron
en su suefio o en un €xtasis, imigenes que eran sobrenaturales
en cada verdadero Profeta, pero que en los falsos profetas po-
dian ser naturales o fingidas. ,

Los mismos Profetas decian, no obstante, que hablaban por
el espiritu; [228] como (Zac., 7, 12) cuando el Profeta, ha-
blando de los judios, dice: Hicieron sus corazones duros como
diainante, para no oir la ley ni las palabras que el Sefior de
los ejéreitos enviaba por su espiritu por los anteriores profetas.
Por ello ¢s manifiesto que hablar por el espiritu o inspiracién
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no era una manera particular de hablar Dios, diferente de la
vision, cuando los que afirmaban hablar por el espiritu eran
profetas extraordinarios, de tal indole que para cada nuevo
mensajc habfan de tener una comisidén particular o (lo que es
lo mismo) un nuevo suefto o visidn.

De los profetas que existieron, por una vocacién perpetua,
en el Antiguo Testamentc, algunos eran supremos, otros subor-
dinados. Fueron supremos primeramente Moisés, y tras de él
los Sumos Sacerdotes, cada uno en su tiempo, mientras el sa-
cerdocio fue regio; y cuando el pueble de los judios repudié
a Dios, para que no reinara mis sobre ellos, aquellos reyes que
se sometieron al gobierno de Dios fueron, tambi¢n, sus prin-
cipales Profetas, y el cargo de Sumo Sucerdote se hizo minis-
terial. Y cuando Dios habfa de ser consultado, ponianse las
santas vestiduras, y requerian al Sefior, cuando el rey lo or-
denaba; v eran privados de su cargo, cuando al rey le parecia
oportuno. Porque el rey Satl (1 §., 13, 9) otdené que
fuera traida la ofrenda y (1 8., 14, 18) mand6 al Sacer-
dote que trajera el arca cerca de €l, y (ver. 19) que lo dejara
snlo, porque vefa una ventaja sobre sus enemigos. En el mismo
capitulo Salll pide el consejo de Dios. De aniloga manera
se dice gue el rey David, después de haber sido ungido, aun-
que antes de que tomara posesién del reino, pregunté al Sesior
(1 8., 23, 2) sl habria de luchar contra los rilisteos en Keilal;
y (ver. 10) David ordend al sacerdote que le trajera
la tlnica sacerdotal, para saber si debia permanecer en
Keilak o no. Y el rey Salomén (1 R., 2, 27) tomé la digni-
dad sacerdotal de Abigtar, y la dio (ver, 35) a Zadoc. Por
consiguiente, Moisés y los Sumos Sacerdotes, y los piadosos
reyes que en todas las ocasiones extraordinarias consultaban
a Dios ¢émo habian de proceder, o qué acontecimientos les
esperaban, fueron, todos, Profetas soberanos, Pero no consta
de qué manera les hablé Dios. Decir que cuando Moisés
subi$ al encuentro de Dios en el Monte Sinaé se trataba de un
suefio o visién, tal como la tuvieron otros Profetas, es con-
trario a la distincibn que Dios hizo entre Moisés y otros Pro-
fetas, Nam., 12, 6, 7, 8. Decir que Dios hablé o aparecid como
es, en su propia naturaleza, equivale a negar su infinitud, in-
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visibilidad € incomprensibilidad. Decir que hablé por inspi-
racién o infusion del Espiritu Santo, puesto que el Espiritu
Santo significa la deidad, es hacer a Moisés igual a Cristo, en
el cual, solamente, la divinidad (como San Pablo manifiesta,
Col., 2, 9) encarn6 en forma corporal. Por Gltimo, decir que
hablé por el Espiritu Santo —y como ello significa las gracias
o dones del Espiritu Santo— es no atribuirle ninguna virtud
sobrenaturalmente, puesto que Dios dispone a los hombres a Ia
justicia, a la picdad, a la compasién, a la verdad, a la fe y a
todo género de virtudes morales e intelectuales, por la doc-
trina, el ejemplo y por diversos motivos naturales y ordinarios.

Y del mismo modo que estas maneras no pueden ser atri-
buidas a Dios cuando hablé a Moisés en el monte Sinai, asi
tampoco pueden serle asignadas cuando [229] hablé a los
Sumos Sacerdotes desde la sede de la clemencia. Asi, no esta
suficientemente claro de qué manera hablé Dios en el Anti-
guo Testamento a aquellos Profetas soberanos, que tenfan la
mision de invocarlo. En los tiempos del Nuevo Testamento no
existia ning(in profeta soberano, sino nuestro Salvador, el cual
era, a un tiempo, el Dios que hablaba y el Profeta al cual El
hablaba.

Respecto a los Profetas subordinados de vocacién perpe-
tua, yo no encuentro pasaje alguno donde se pruebe que Dios
les hablé sobrenaturalmente, sino s6lo por aquel conducto que,
naturalmente, inclina a la piedad, a la fe, a la rectitud y a
otras virtudes de los demds cristianos. Este procedimiento,
aunque consiste en la constitucidn, instruccién y educacién, y
en las ocasiones y propensiones de los hombres a las virtudes
cristianas, es verdaderamente atribuido a la actuacién del es-
piritu de Dios o del Espiritu Santo. En efecto, no existe una
buena inclindcién que no sea causada por Dios. Pero esta ac-
tuacién divina no siempre es sobrenatural. Por consiguiente,
curndo un Profeta afirma que habla en el espiritu o por el
espiritu de Dios, no entendemos otra cosa sino que habla de
acuerdo con la voluntad divina, declarada por los Profetas
supremos, porque la acepcién mas comiin de la palabra espi-
ritu consiste en ¢l significado de la intencién, entendimiento o
disposicién de un hombre.
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En tiempo de Moises existieron setenta hombres, junto a
él, que profetizaron en el campo de los israelitas. De qué modo
les hablé Dios se declara en el cap. 11 de N, ver, 25: El
Sesior descendic en una nube y hablé a Moisés; y tomd del
espiritu que estaba en él, y lo puso a los setenta ancianos. ¥
acaeci6 que cuando posé sobre ellos el espiritu, profetizaron sin
cesar. De ello resulta manifiesto: primero, que sus profecias
al pueblo estaban subordinadas a la profecia de Moisés; por
ello tomé Dios del espiritu de Moisés, y se lo trasmitid, asi
que profetizaron como Moisés lo hubiera hecho: de otro modo
no hubieran logrado profetizar en absoluto. En efecto (ver.
27), hubo una queja contra ellos, a Moisés, y Josué quiso
que Moisés los perdonara, cosa que €l no hizo, y dijo 2 Josué:
No estés celoso por mi. En segundo lugar, que en este pasaje
el espiritu de Dios no significa sino la idea y disposicién de
obedecer, y asistir a Moisés en la administracién del gobierno.
Porque si se hubiera significado que ellos tenian el espiritu
sustancial de Dios, es decir, la naturaleza divina a ellos ins-
pirada, no la tendrfan de modo inferior a Cristo mismo, Gnico
en quien encarnd corporalmente el espiritu de Dios. Con ello
se significa, por consiguiente, el don y la gracia de Dios, que
les guié a cooperar con Moisés mismo, el cual los habia ins-
tituido para ancianos y funcionarios del pueblo. En efecto, en
las palabras Retneme setenta hombres, gue uk conozcas como
los més ancianos y funcionarios del pueblo, la frase que ti
conozcas coincide con la de gue i establezcas o hayas estable-
cido para ser tal cosa. Se nos dice antes (Ex., 18) que Moi-
sés, siguiendo el consejo de Pedro, su suegro, designd jueces
y funcionarios para el pueblo que temfa a Dios, y de éstos
salieron aquellos setenta que Dios, posando sobre ellos el
espiritu de Moisés, estimuld para que ayudaran a éste en la
administracién del reino; y en este sentido se dice que el espi-
ritu de Dios (1 S., 16, 13, 14) después de la uncién de
David, descendié sobre éste y abandoné a Sail, puesto que

. Dios da sus gracias a quien escoge para gobernar su pueblo,
y las arrebata 2 aquel a quien repudia. Asi que con la palabra
espiritu se significa inclinacién al servicio de Dios, y no mues-
tra alguna de revelacién sobrenatural.
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Dios hablé también, muchas veces, por via de azar o de
suertes, siendo éstas ordenadas por aquellos a quienes El ha-
.bfa dado autoridad sobre su pueblo. Asi leemos que Dios,
manifesté por la suerte, a instancia de Satl (x S., 14, 43)
Ja falta que Jonatin habfa cometido comiendo un panal de
miel, contrariamente al juramento tomado por el pueblo. Y
(Jos., 1, 10) Dios dividi6 el pais de Canadn entre los israe-
litas, echando las suertes Josué delante del Sefior, en Shiloh.
De la misma manera, al parecer, descubrié Dios (Jos., 7, 18,
etc.) el crimen de Achan. Y estos son los conductos por los
cuales Dios declaré su voluntad en el Antiguo Testamento,

Todos estos procedimientos los 1s6 también en el Nuevo
Testamento. A la Virgen Maria por Iz vistén de un Angel;
a José, en suefios; a Pablo, en el camino de Damasco, mediante
una visién de nuestro Salvador; y a Pedro en la aparicién
de una franja pendida del cielo, con diversas clases de carne, de
animales puros e impuros; en la circel, por la visibn de un
Angel; y a todos los Apéstoles y escritores del Nuevo Testa-
mento, por las gractas de su espiritu; y a los Apéstoles, ademis
(en la eleccién de Matifas en lugar de Judas Iscariote), por via
de suerte, '

St consideramos que toda profecia supone visién o suefio
(ambas cosas son lo mismo, cuando son naturales), o un don
especial de Dios, tan raramente observado en el género hu-
mano que es objeto de admiracién, cuando se observa; y si
consideramos, igualmente, que tales dones, como los suefios
y visiones més extraordinarios, pueden proceder de Dios, no
sélo por su actuacién sobrenatural e inmediata sino, también,
por su efecto natural y por mediacién de causas segundas, pre-
cisan la razdn y el juicio para discernir entre dones naturales
y sobrenaturales, y entre visiones o suefios naturales o sobre-
naturales. En consecuencia, los hombres necesitan ser muy cau-
tos y circunspectos al obedecer la voz de un hombre que,
pretendiendo ser profeta, nos requiere que obedezcamos a Dios
siguiendo lo que, en nombre de Dios, nos dice ser el camino
para la felicidad. En efecto, quien pretende ensefiar a los
hombres el camino de una felicidad tan grande, pretende
gobernarlos, es decir, regirlos y reinar sobre ellos, cosa que
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como todos los hombres desean raturalmente, induce a sos-.
pechar la existencia de una ambicion e impostura; por tal causa,
debe ser examinada y comprobada por cada hombre antes de
prestar obediencia, 2 menos que se le haya ofrecido ya en la
institucién del Estado, como cuando el Profeta es el soberano
civil o esta autorizado por éste. Y si este examen de los pro-
fetas y espiritus no fuera permitido a cada uno de los que
componen un pueblo, no tendria objeto establecer los signos
por los cuales cada uno puede ser capaz de distinguir entre
aquellos a quienes debe y a quienes [231] no debe seguir.
Constderando, por consiguiente, que tales signos se establecen
(Dt., 13, 1, etc.) para conocer mediante ellos a un Profeta,
y (1 Jn, 4, 1, etc.) para saber cuindo se trata de un espi-
ritu, y teniendo en cuenta que existen abundantes profecias
en el Antiguo Testamento, y copiosas predicaciones en el Nue-
vo Testamento contra los profetas, y un niimero mucho mayor,
ordinariamente, de falsos profetas que de verdaderos, cada
uno, a su propio riesgo, tiene que obrar con cautela antes de
seguir las indicaciones que se le marquen. En primer término,
que existieron muchos mis profetas falsos que verdaderos se
revela por el hecho de que cuando Akab (1 R., 12) con-
sulté cuatrocientos profetas, todos ellos eran falsos impostores,
excepto uno: Miqueas. Y poco tiempo antes del cautiverio, los
profetas eran generalmente impostores. Los profetas (dice el
Sefior en Jeremias, cap. 14, ver. 14) profetizan embustes en
mi nombre. Yo no los ke mandado, »i los he enviado, ni les
he dicho que os profeticen a wosotros una falsa vision, una
cosa inane, y engafio de su corazén. Por ello ordend Dios al
pueblo, por boca del profeta Jeremias (cap. 23, 16) que no les
obedecieran. Asi dice el Sesior de los E fércitos, no escucheis
las palabras de los profetas gue profetizan a wosotros. Ellos
os hacen vanos, hablan de una vision de su propio corazén y
no de la boca del Seior.

Si se considera, pues, que en la época del Antiguo Tes-
tamento existian querellas de esa indole entre los profctas
visionzrios, disputande uno con otro, y preguntando iCuéndo
partié el espiritu de mi, para ir a ti?, como entre Migueas
y.cl resto de los cuatrocientos, y que se imputaban mentiras

359



PARTE 111 ESTADO CRISTIANO caP. 36

de uno 2 otro (como en Jer.,, 14, 14); y existiendo anilo-
gas controversias respecto al Nuevo Testamento, actualmente,
entre los profetis espirituales, cada persona estaba obligada
entonces, y lo estd ahora, a hacer uso de su razén natural,
aplicando a toda profecia aquellas reglas que Dios nos ha
dado para discernir la verdad del error. De estas reglas en
el Antiguo Testamento, una estaba de acuerdo con la doctrina
que Moisés, el Profeta soberano, les habia ensefiado; y la otra,
con el poder milagroso de predecir lo que Dios haria acontecer,
como he manifestado ya con el Dz, 13, 1, etc. Y en el Nuevo
Testamento, sélo habia una sefial, a saber, la predicacién
de la doctrina segin la cual Jesis es Cristo, es decir, el
Rey de los judios prometido en el Antiguo Testamento. Quien
negaba este articulo era un falso profeta, cualesquiera que
fuesen los milagros de que pareciera capaz; y el que ensefiaba
dicha doctrina, era un profeta verdadero. En efecto, San Juan
(1 Jn, 4, 2, etc.) hablando expresamente de los medios
para examinar los espiritus e inquirir si son o no de Dios,
después de afirmar que surgirian falsos profetas, dice as{: Por
esto conacereis el espiritu de Dios. Todo espiritu gue confiese
gue Jesis vino en carne, es de Dios; esto es, queda aprobado
y permitido como profeta de Dios: no que sea un hombre
divino o uno de los elegidos, porque confiese, profese o pre-
dique que JesGs es el Cristo, sino porque es un profeta decla-
rado. Porque, a veces, Dios habla por profetas cuyas personas
no ha aceptado, como hizo con Balaam y como vaticiné a Sall
su muerte, por conducto de la bruja de Endor. Ademais, en
el versiculo inmediato se dice: Todo espiritu gue no confiese
que Jesucristo se hizo carne, no es de Cristo. Y éste es el
espiritu del Anticristo. Asi, la norma es perfecta por ambos
[232] lados; que es un verdadero profeta quien predica al
Mesfas venido ya al mundo en la persona de Jestis, y es un
profeta falso el que niega su venida y lo espera en algin
impostor futuro, que falsamente pretenda para él ese honor;
es decir, aquel a quien los Apéstoles llamaron con propiedad
el Anticristo. Cada hombre, por consiguiente, debe considerar
quién es el profeta soberano; es decir, quién es el representan-
te de Dios sobre Ia tierra, y el que inmediatamente, por debajo
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de Dios, tiene autoridad para gobernar a los cristianos, y ob-
servar como norma aquella doctrina que, en nombre de Dios,
ha ordenado que sea ensefiada, y como consecuencia, examinar
y comprobar la verdad de las doctrinas anticipadas, con o sin
milagros, en algfin tiempo, por aquellos pretendidos profetas;
y si la encuentran contraria a esa norma, hacer lo que hicieron
quienes se presentaron 2 Moisés y se quejaron de que habia
algunos que profetizaban en el campo, y de cuya autoridad
dudaban; y dejar al soberano, como ellos hicieron con Moisés,
el cuidado de defender o repudiar a esos pretendidos profetas,
segin juzgara razomable; y si los desautoriza, no obedecer
mis sus palabras; pero si los aprueba, obedecerlos, como hom-
bres a quienes Dios ha dado una parte del espiritu de su so-
berano. Porque cuando los cristianos no toman a su soberano
cristiano como profeta de Dios, consideran sus propios suefios
como la profecia por la cual piensan ser gobernados, y la hin-
chazdn de sus propios corazones como el espiritu de Dios, o
tolerarin ser dirigidos por alglin principe extrafio, o por al-
guno de sus conciudadanos, que puede fascinarlos hacia la
rebelién contra el gobierne sin otro milagro que confirme, a
veces, su vocacién, que un extraordinario. suceso e impunidad;
y que destruyendo por este medio todas las leyes, divinas y
humanas, reduce todo el orden, gobierno y sociedad al cos
primitivo de la violencia y la guerra dvil. [233]
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CAPITULO XXXVII

De los miracros y su Uso

Considéranse como MiLaGRros las obras admirables de Dios,
¥, por consiguiente, se llaman también marevillas. Y aunque
en la mayoria de los casos se realizan para poner de manifiesto
sus mandatos, cuando, a falta de ellos, los hombres propenden
a dudar (siguiendo su razonamiento natural privado) lo que El
ha mandado y lo que no, se Ilaman cominmente en la Sagrada
Escritura signos, en el mismo sentido como los latinos los
denominaban ostenta y portenta, de mostrar y presignificar
aquello que el Omnipotente se propone que ocurra.

Asi, pues, para entender lo que es un milagro, debemos
comprender, primero, qué obras existen que los hombres con-
templen con extrafeza y llamen admirables. Y existen dos co-
sas que maravillan a los hombres en cada acontecimiento: una
de ellas es que sea extrafo, es decir, de tal naturaleza que
algo semejante no se haya producido nunca, o raras veces; la
otra es que cuando se produce, no podamos imaginarlo como
hecho por medios naturales, sino, sélo, por la mano inmediata
de Dios. En cambio, cuando lo consideramos posible, o existe
una causa natural de elio, por raro que sea semejante aconteci-
miento, o cuando ha ocurrido con frecuencia, aunque resulte
imposible imaginar que se debe a medios naturales, no nos
maravillamos, ni estimamos el suceso como un milagro. Asi,
si un caballo o una vaca hablara, seria un milagro, porque la
cosa es extraia y, al mismo tiempo, resulta dificil imaginar
para ella una causa natural. Igual lo seria ver una extrafia
desviacién de la naturaleza, en la produccién de una nueva
forma de criatura viva. Pero cuando un hombre u otro animal
engendran algo asi, aunque no sepamos mejor cémo se ha
hecho esto que lo otro, desde ¢l momento en que es usual
deja de ser un milagro. Asi también, si un hombre quedara
metamorfoscado en una piedra o en una columna, seria un
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milagro, porque resultaria extrafio; pero que se convierta en
piedra un trozo de madera, como frecuentemente ocurre, no
es milagro, aunque no sepamos por cual operacién de Dios ha
ocurrido esta Gltima cosa, y no la otra.

El primer arco iris que se vio en el mundo fue un milagro,
porque era el primero, y, por consiguiente, resultaba extraiio,
habiendo servide como un signo de Dios, trazado en el cielo,
para asegurar a su pucblo que ya no existiria una universal
destruccion del mundo por las aguas. Pero en la actualidad,
como son ya frecuentes, no constituyen milagros, ni para quie-
nes conocen sus causas naturales ni para quienes no las conocen.
Ademis, existen obras raras producidas por el arte del hom-
hre: 2hora bien, si sabemos como estan hechas, y cenocemos,
ademas, los medios por los cuales llegaron a producirse, no los
consideramos como milagros va que no [234] han sido sus-
citacdos por la mane inmediata de Dios, sino por el ingenio
humano.

Si consideramos, ademds, que la admiracién y la extrafieza
son consiguientes al conocimiento y la experiencia con quz los
hombres estan dotados, en mayor o menor escala, s¢ siguc que
I4 misma cosa puede ser milagro para uncs, y no para otros.
Y asi ocurre que hombres ignorantes y supersticicsos conside-
ran portentosas ciertas obras que otros hombres saben que pro-
ceden de la Naturaleza (la cual no es obra inmediata sino
ordinaria de Dios), y no las admiran en absoluto. Tal es el
caso de los eclipses de sol y de luna, considerados como hechos
sobrenaturales por el comin de las gentes, mientras que otros,
basindose ¢n el conocimiento de las causas naturales, predecian
la hora exacta en que acaecerian. O como cuando un hombre
sagaz, conociendo los actos privados de otro individuo igno-
rante e inculto, le dice lo que ha hecho anteriormente, y esto
parece, a este (ltimo, algo maravilloso; ahcra bien, entre hom-
bres cautos y prudentes no resulta facil hacer milagros como
éstos.

Ademis, corresponde 2 la naturaleza de un milagro que
sca producido para procurar crédito a los mensajeros, minis-
tros y profetas de los dioses, y que los hombres puedan saber,
por conducto de tales heches, que han sido llamados, enviados
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y empleados por Dios, y, por consiguiente, se sientan mis pro-
pensos a obedecerles. Por tanto, aunque la creacién del munda
y, después de ella, la destruccién de todos los seres vivos, en
el Diluvio universal, fueron obras admirables, como no se
hicieron para acreditar a ningdn profeta ni a ninglin otro mi-
nistro de Dios, no suelen ser denominadas milagros. En efec:
to, por admirable que sea una obra, la admiracién no consiste.
en que pueda ser hecha, porque los hombres creen, natural-
mente, que ¢l Omnipotente puede hacer todas las cosas, sino
en que Dios la realice a siplica o instancia del hombre. En
cambio, las obras de Dios en Egipto, realizadas por manos de
Moisés, fueron propiamente milagros, porque se hicieron con
intencién de hacer creer al pueblo de Israel que Moisés iba
a ellos no con particulares e interesados designios, sino enviado
por Dios. Por tanto, luego que Dios le encargé que liberara
a los israelitas del yugo egipcio, cuando dijo: Ellos no me
creeran, sino que dirdn que el Sefior no ka aparecido en mi,
Dios le dio poder para transformar la vara que tenia en su
mano, -en una serpiente, y convertir de -nuevo la serpiente
en vara; y colocando su mano en el pecho, hacer brotar en
¢l la lepra, y apartandola, sanarlo de nuevo, para que los hijos
de Israel {como se ve en el ver. §) creyeran que el Dios de
sns padres se le habfa aparecido: y por si esto no era bastante,
le confirié el poder de convertir las aguas en sangre. Y cuando
hubo realizado estos milagros ante el pueblo, dicese (ver.
41) que ellos lo creyeron. No obstante, por miedo al Faradn,
no se atrevieron alin a obedecerle. Por esta razdn, las otras
obras que fueron realizadas para derramar las plagas sobre el
Faraén y los egipdos, tendieron todas 2 hacer que los israeli-
tas creyeran en Moisés, y fueron propiamente milagros. Del
mismo modo, si consideramos todos los milagros hechos por
mano de Moisés, y por todos los demas Profetas, hasta el
cautiverio, y, posteriormente, los de nuestro Salvador y sus
Apbstoles, encontraremos que su finalidad era siempre sus-
citar o con- [235] firmar la creencia de que ellos no venfan
por su propio impulso, sino enviados por Dios. Podemos ad-
vertir, ademis, en la Escritura, que el fin de los milagros era
suscitar la fe, no universalmente entre todos los hombres, los
elegidos y los réprobos, sino entre los elegidos solamente; es
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decir, entre aquellos que Dios habia determinado convertir
en sabditos suyos. En efecto, aquellas milagrosas plagas de
Egipto no tenfan por finalidad la conversién del Faradn, por-
que Dios habia dicho antes a Moisés que él endureceria el
corazdn del Faraén para que no dejara marchar al pueblo;
y cuando, por altimo, lo dejé marchar, no fueron los milagros
lo que lo persuadieron, sino las plagas las que le forzaron a
ello. Asi también, de nuestro Salvador esta escrito (Mt., 13,
§8) gue no realizé muchos milagros en su propio pais, a causa
de lz incredulidad de las gentes; y (Mr., 6, §) en lugar de
no realizé muchos, se dice no efectus ninguno. Y no fue por-
que le faltase poder, ya que decir esto seria blasfemar contra
Dios; ni que el fin de los milagros no fuese convertir a Cristo
los hombres incrédulos, porque el fin de todos los milagros
de Moisés, de los Profetas, de nuestro Salvador y de sus
Apéstoles fue afiadir hombres 2 la Iglesic; sino porque el fin
de sus milagros era agregar a la Iglesia (no todos los hom-
bres sino) aquellos que merecian ser salvados; es decir, aque-
llos a quienes Dios habia elegido. Asi pues, considerando que
nuestro Salvador habia sido enviado por su Padre, no podia
usar su poder en la conversién de aquellos 2 quienes su Padre
habfa repudiado. Cuando 2l considerar este pasaje de San
Marcos, dicen algunos que la frase: Il no podia, sustituye a
E] wo gueria, no se apoyan en ejemplo alguno de la lengua
griega {(en la que no guéria se emplea, a veces, en lugar de %o
podia, respecto a cosas inanimadas que no tienen voluntad;
pero no podia por no queria, nunca) y, por consiguiente, po-
nfa un obsticulo a los cristianos mis débiles, como si Cristo
no pudiera hacer milagros sino entre los crédulos.

De cuanto he manifestado acerca de la naturaleza y uso
del milagro, podemos definir éste asi: Un MiLAGRO es una
obra de Dios (aparte de su operacidn por via matural, orde-
nada en la creacion) realizada para hacer manifiesto a su ele-
gido la misicn de un enviado extraordinario pare su salvacion.

De esta definicién podemos inferir: primero, que en todos
los milagros la obra realizada no es efecto de una determinada
virtud en el profeta, sino efecto inmediato de la mano de
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Dios; es decir, Dios lo ha hecho sin usar al Profeta en clio
como una causa subordinada.

En segundo lugar, que no existe demonio, 4ngel u otro
espiritu creado que pucda hacer un milagro, porque entonces
serfa realizado por virtud de alguna dencia natural o c¢ncan-
tamiento; es decir, en virtud de palabras. Fn efecto, si los
encantadores lo hacen por su propio poder independiente, exis-
te cierto poder, cosa que todos lus humbres nicgan; v si o
hacen por algin poder, otorgado a ellos, entonces no es obra
inmediata de la mano de Dios, sino efecto natural, y, por
consigwente, no es un milagro.

Fxisten algunos textos de la Escritura que parecen atribuir
el poder de realizar milagros {(iguales a algunos de aquellos
milagros inmediatos producidos por Dios mismo) a ciertas ar-
tes de magia y encantamiento. Por ejemplo, cuando leemos
que después de que la vara de Moisés, lanzada [236] contra
el suelo se convirtid en una serpiente, fos magos de FEgipto
hicieron también lo viismo con sus encamtamientos; y que huegn
que Moisés convirtid en sangre las aguas de los manantiales,
rios, estanques y pozos de Egipto, los magos de Egipio hi-
cieron lo mismo con sus encantamientos; y que cuando Moisés,
por el poder de Diocs, llend de ranas el pafs, los magos lo
hicieron también con sus encantamicntos, y lenaron de runas
el pais de Egipto: a la vista de esto jno propenderd un hombre
a considerar milagros los encantamientos, es decir, a reconocer
eficacia al sonido de cisrtas palabras, v pensar que todo ello
esta suficientemente probado a base de cstos y otras pasajes
semejantes? No existe, sin embargo, pasaje de la Fscritura
que nos diga lo que es un encantamiento. Si; por consiguiente,
encantamiento no es, comn muchos piensan, unz consecucién de
efectos extrafios, poi medio de deletreos y palabras, sino im-
postura y engafio acarreados por medios ordinarios, tan aleja-
dos de lo sobrenatural que, para llevarles a cabo, los impos-
torecs no necesitan tanto inquirir las causas naturales comwo
advertir la ignorancia, estupidez y supersticién ordinarias del
género humano, forzosamente los textos que parecen confirmar
el poder de la magia, de Iz brujeria y del encantamiento,
habrin de tener otro sentido que €l que a primera vista pre-
sentan.
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Es, en efecto, bastante evidente que las palabras no tienen
valor sino para aquellos que las comprenden, y aun entonces
no tienen otro sino el de significar las intenciones o pasiones
de quien habla, y, como consecuencia, el de producir esperanza,
temor u otras pasiones o concepciones en el oyente. Por con-
siguiente, cuando una vara parece una serpiente, o las aguas
sangre, o algn otro milagro parece realizado por via de
encantamicnto, si no se hace para la edificacién del pucblo
de Dios, ni la vara, ni el agua, ni otra cosa cualquiera esta
encantada, es dear, provocada por las palabras; el Gnico he-
chizado es el espectador. As{ que todos los milagros consisten
en que el encantador ha engaiiado a un hombre, lo cual no
es un milagro, sino algo ficil de hacer.

Tal es, en efecto, la ignorancia y propensién al error, ge-
neralmente en todos los hombres, pero en especial en aquellos
gue no conocen a fondo las causas naturales, y la naturaleza
¢ intereses de los hombres, por lo cual pueden ser engafiados
mediante ficiles ¢ innumerables recursos. Antes de que fuera
conocida la realidad de una ciencia del curso de las estrellas
iyué fama de poder milagroso hubiera podido ganar un hombre
si hubiese dicho 2 las gentes: Ea esta hora o dia se oscurecer
el sol? Un juglar, mediante el manejo de sus cubiletes y por
oros medios, si sus juegos no fuesen ahora ordinariamente
practicados, s¢c pensarfa que hace sus maravillas, en definitiva,
por el poder del demonio. Un hombre que tiene la prictica
de hablar conteniendo su respiracién (lo que antiguamente se
Namaba wentrflorun), y simula que la debilidad de su voz
procede no del débil impulso de los érganos de la palabra,
sino de la distancia del lugar, puede hacer creer a mucha
gente que es una voz del cielo, cualesquiera que sean las
cosas que les diga. Y para un hombre habilidoso que ha in-
quirido en los secretos y confesiones familiares que ordinaria-
mente hace un hombre a otro, de sus pasados actos y aventuras,
repetirlas de nuevo no es cosa ardua; existen muchos que por
tales procedimientos logran reputacién de hechiceros. Es cosa
{237] complicada en cxceso, enumerar las diversas clases de
estos hombres que los griegos Namaban zewmaturgos, es decir,
operadores de cosas milagrosas; pero todos estos lo hacen a
btase de su peculiar destreza. Si consideramos las impostiras que
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pueden ser acarreadas por la confabulacién, nada hay tan im-
posible de hacer que sea imposible de ser creido. En efecto dos
hombres que estén de acuerdo, el uno para parecer impedido,
el otro para curarlo con un gesto, engafiarin a otros muchos;
pero si se confabulan el uno para parecer enfermo, el otro
para simular su curacién, y todos los demdis para levantar
testimonio, los engafiados serdn muchos mas.

Dada esta aptitud del género humano para prestar fe, con
excesiva ligereza, a pretendidos milagros, no puede haber
una precaucién mejor ni distinta siquiera que aquella que Dios
ha prescrito, primero por Moisés (como antes lo dije, en el
capitulo precedente), en el comienzo del cap. 13 y a fines del
18 del Deuteronomio, que no consideremos como profetas a
quienes enseiian otra religién distinta de la ordenada por el
representante de Dios (que en aquel tiempo era Moisés), ni
a ninguno (aunque ensefic la misma religién) cuyas predic-
clones no veamos realizadas. A Moisés, por consiguiente, en
su tiempo, y a2 Aardn y sus sucesores en el suyo, y al gober-
nador soberano del pueblo de Dios, bajo Dios mismo, cs
decir, a la cabcza de la Iglesia en todos los tiempos, debe
consultirseles cudl es la doctrina establecida, antes de que
demos crédito a un pretendido milagro o profeta. Y hecho
esto, la cosa que ellos pretenden que es un milagro debemos
verla hecha, y utilizar todos los medios posibles para com-
probar si realmente fue realizada; y no solamente csto, sino
considerar también si es de tal indole que ninglin hombre
puede hacer otro tanto por su poder natural, si no que el
hecho requiere Iz mano inmediata de Dios. Para ello tenzmos
que recurrir forzosamente al representante de Dios, a quien,
en todos los casos dudosos, hemos de someter nuestros juicios
particulares. Por cjemplo, si alguien pretende que después
de ciertas palabras pronunciadas sobre un trozo de pan, Dios
ha hecho de ese fragemento de pan un Dios o un hombre,
o ambas cosas, no obstante lo cual sigue aparentando ser pan,
como hasta entonces, no hay razén para que nadie piense
que eso ha ocurrido realmente, ni por consiguiente, temeri
a quien tal pretenda, hasta que inquiera de Dios, por conducto
de su vicario o representante, si esa transmutacién tuvo o no
lugar. Si este representante se pronuncia negativamente, sigue-

368



PARTE 11 ESTADO CRISTIANO CAP, 37

se entonces lo que Moisés dijo (Dz., 18, 22) El ke hablado
presuntuosamente, y no debes obedecerle. Si dice que esto se
ha hecho, entonces no hay que contradecirle. Asi también, si
nosotros no vemos, sino solamente ofmos decir de un milagro,
tenemos que consultar 2 la Iglesia legitima, es decir, al jefe
legitimo de ella, por mucho crédito que demos a quienes
relataron el milagro. Tal es, principalmente, el caso de quie-
nes actualmente viven bajo el régimen de soberanos cristia-
nos, pues en los tiempos que corren, yo no sé de ningln
hombre que haya visto nunca realizarse semejante obra mi-
lagrosa por el encantamiento, la palabra o la plegaria de un
hombre, que alguien, dotado con una razén mediocre, con-
sidere sobrenatural. La cuestién ya no es si lo que nosotros
vemos realizado es un milagro, si ¢l milagro que oimos o
leemos fue un acto real y no una creacién de la lengua o de
la pluma, sino, en definitiva, si el relato es verdadero o falso.
En esta cuestibn no hemos de inquirir nuestra propia razén o
conciencia privada, sino la razén piblica, esto es, la razén
del supremo representante de Dios, que act@la como jucz su-
yo; en cfecto, lo haremos juzgar siempre, puesto que le hemos
[238] dado un poder soberano, a fin de que haga todo lo
necesario para nuestra paz y defensa, Un hombre particular
(puesto que el pensamiento es libre) tiene siempre la libertad
de creer o no creer intimamente ciertos actos que han sido
presentados como milagros, considerando, segin su propio
testimonio, qué beneficio puede derivar, de la crecncia de los
hombres, para aquellos que Io reconocen o lo combaten, y
conjeturar a base de ello si son milagros o mentiras. Pero
cuando se llega a la confesién de esta fe, la razén privada
debe someterse a la plblica, es decir, al representante de Dios.
Quién sea este representante de Dios, y el jefe de la Iglesia, es
algo que consideraremos mis adelante, en lugar adecuado.
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CAPITULO XXXVl

De la Significacion de vIDA ETERNA, INFIERNO, SALVACION,
MUNDO VENIDERG y REDENCION en la Escritura

El mantenimiento de la sociedad civil depende de la jus-
ticia, y la justicia del poder de vida y muerte, y de otras
recompensas y castigos menores, que competen a quiencs de-
tentan la soberania del Estado. Es imposible que un Estado
subsista, cuando alguien distinto del soberano tiene un poder
de dar recompensas mis grandes que la vida, o de imponer
castigos mayores que la muerte. Ahora bien, considerando
que la vida eterna es una mayor recompensa que la wida pre-
sente, y que el tormento eterno c¢s un castigo mayor que la
muerte natural, interesa que todos cuantos deseen (mediante
Ja obediencia a la autoridad) evitar las calamidades de la
confusién y de la guerra civil, consideren detenidamente lo que
se significa en la Sagrada Escritura con las frases vida eterna
Y tormenio eterno, y por qué ofensas, y cometidas contra quién,
los hombres han d¢ quedar eternamente atormentados, y por
qué otras acciones han de obtener la vida eterna.

En primer lugar encontramos que Adén fue creado en tales
condiciones de vida que si no hubtera quebrantado el mandato
de Dios, hubiesc disfrutado por toda la eternidad del paraiso
del Edén. Alli existia, en efecto, el ‘drbo!l de la vida, del cual
le estaba permitido comer, mientras se abstuviera de comér
del arbol de la cicncia del bien y del mal, lo cual no le estaba
permitido. Por eso, tan pronto como comié de ¢él, Dios le
expulsé del Paraiso porque no alargue su mano, y tome tam-
bién del drbol de la vida y coma y viva para siempre. Por
¢llo me parcce (sometiéndome, sin embargo, lo mismo en esta
que en todas las demas cuestiones cuya determinacién depende
de la Escritura, a la interpretacién de la Bibliz autorizada
por el Estado, cuyo stbdito soy) que st Adin no hubiesc
pecado, hubiera gozado de vida eterna sobre la tierra, y que
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la mortalidad cayé sobre €1 y su posteridad a consecuencia de
su primer pecado. No que la muerte real sobreviniera entonces,
ya que, en tal caso, Addn nunca hubiera tenido hijos, cuando
es lo cierto que vivié mucho tiempo después, y antes de morir
vio una numerosa posteridad. Pero cuando sc dice: En &l
dia en que comas de ello, 1i habrés de morir seguramente,
de modo necesario se significa con ello su mortalidad y cer-
tidumbre de muerte. Considerando entonces que la vida eterna
quedé perdida por la transgresién de Adin, 2l cometer el
pecado, quien cancele este delito puede recobrar, por ello, de
nuevo esa vida. Ahora bien, [239] Jesucristo ha pagado por
los pecados de todos cuantos creen en él, y por consiguiente,
ha recobrado para todos los creyentes esta vipa ETERNA que
habia sido perdida por el pecado de Adan. Es en este sentido
que tiene valor la comparacién de San Pablo (Ro 5, 18, 19):
Porgue asi como por la ofensa de uno el juicio fue conde~
natorio para todos los hombres, asi por la rectitud de uno,
la gracia vendri sobre todos los hombres para justificaciin
de la vida. Lo cual sc¢ expresa ademés (1 Co., 15, 21, 22)
con mayor evidencia en estas palabras: Porgue como la muerte
vino por un hombre, por un hombre vendri también la re-
surreccién de los muertos. Y asi como en Addn todos mueren,
asi también en Cristo todos serin vivificados.

Respecto al lugar en que los hombres deben disfrutar de
esta vida eterna que Cristo obtuvo para ellos, los textos recién
alegados parecen situarlo en la tierra. Porque si con Adan
todos mueren, y han perdido el paraiso y la vida eterna en
la tierra, con Cristo todos serdn vivificados; luego todos los
hombres habran de vivir también en la tierra, ya que de otro
modo la comparacién no serfa correcta. Con esto parece estar
de acuerdo ¢l Salmista (S4l., 133, 3) cuando dice: Sobre Sion
eavie Dios la bendicion e incluso la vida eterna, y Sion estd
en Jerusalén, sobre la tierrs. Como también San Juan (4p.,
2, 7): Al que resista, yo le daré de comer del drbol de la vida,
que ests en el centro del paraiso de Dios. Este era el ‘arbol
de la vida eterna de Adan; pero su vida habia de ser sobre
la tierra. Lo mismo parece quedar confirmado nuevamente por
San Juan (Ap., 21, 2) cuando dice: Yo, Juan, vi la Ciudad

377



PARTE 111 ESTADO CRISTIANO - car. 38

Santa, la nueva Jerusalem, descendiendo de Dios del cielo,
dispuesta como una novia adornada para su esposo. Y el ver.
10, 2l mismo efecto: Como si dijera que Ja nueva Jerusalén,
el paraiso de Dios, 2 la venida de Cristo, vendria hasta el
pueblo de Dios desde el celo, y no que el pueblo ascenderia
hasta aquél, desde la ticrra. Y .en nada difiere esto de lo que
dos hombres con tinica blanca (es decir, los dos Zngeles)
dijeron a los Apéstoles que estaban contemplando la Ascension
de Cristo (Hchk., 1, 11): Este mismo Jestis, que os es arveba-
tado &l cielo, wendri, asi como lo habeis wisto ir al cielo.
Esto suena como si hubiese dicho que vendria aqui abajo para
gobernarnos bajo su Padre, eternamente, y no a tomarnos baje
su gobicrno en €l celo; esto estad de acuerdo con la restaura-
cién del reino de Dios instituida bajo Moisés, que era un
gobierno politico de Jos judios sobre la tierra. Ademas, cuando
se dice de nuestro Salvador (Mz., 22, 30) que en la resurrec-
cibn ni se casardin wi serdn dados en matrimonio, 5ino que serin
como dngeles de Dios en el cielo, es una descripcion de una
vida eterna semejante a la que perdimos con Adan, en ¢l mo-
mento del desposorio. En efecto, s1 advertimos que Adéan y
Eva, si no hubiesen pecado, hubieran vivide sobre la tierra
eternamente en sus personas individuales, es manifiesto que
no hubiesen procreado continuamente su linaje. En efecto, si
hubiesen sido engendrados sercs inmortales, como la humani-
dad procrea ahora, la tierra, en un breve lapso de tiempo, no
hubiese sido capaz para ofrecer lugar a todos. Los judios que
preguntaron a nuestro Salvador, de quién seria, en la resurrec-
cién, la mujer que sc habia casado con vartos hermanos, tgno-
raban cuiles eran las consecuencias de la vida eterna, y, por
ello, nuestro Salvador les recordé esta consecuencia de la mor-
talidad: que no debe exastir generacion, ni, por consiguicnie,
desposorio, como no hay desposorio ni generacién entre los an-
geles. La comparacion entre esta vida cterna que Adan perdid,
y que nuestro Salvador habia recobrado por su victoriz sobre
la muerte [240] se mantiene, también, en el hecho de que
asi como Adan perdié la vida eterna por su pecado, no obs-
tante lo cual siguié viviendo durante alglin tiempo, asi el
creyente cristiano recobrard la vida eterna por la pasion de
Cristo, aunque muera con una muerte natural, y permanezca
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muerto durante algin tiempo, hasta la resurreccién. Porque
del mismo modo que la muerte se cstima por la condenacién
de Adan, y no por la mucrte misma, asi la vida se estima por
la absolucién, y no por la resurreccién de quienes han sido
clegidos en Cristo.

Quec ¢l lugar en que los hombres han de vivir eternamente,
después de la resurreccién, sea el dielo, significando por cielo
aquellas partes del mundo que més remotas cstan de la tierra,
como donde estan las estrellas o mas alli, en otro celo mis
alto, llamado c@lum empyreum (de lo cual no hay mencién
alguna en la Escritura, ni fundamento en la razén) no puede
inferivse facilmente de ningin texto examinado. Por reino del
cielo se significa el reino de Dios que mora en ¢l cielo; y
su reino era el pueblo de Israel; al que gobernaron los Pro-
fetas representantes suyos, primcro Moisés, y después de él
Eleazar v los Sumos Sacerdotes, hasta que en los dias de Sa-
muel se rebelaron y quisieron tener un hombre mortal, como
rey suyo, a la manera de las demas naciones. Y desde que
Cristo, nuestro Salvador, por la predicacién de sus ministros,
hubo persuadido a los judios para que regresaran, y llamd
a los gentiles a su obediencia, entonces debié existir un nuevo
reino del cielo; porque entonces nuestro rey sera Dios, cuyo
trono es ¢l celo, no siendo por nccesidad evidente en la Es-
critura que el hombre ascienda en su fclicidad 2 un sitio mas
alto que el apoyo de Dios sobre la tierra. Por el contrario,
hallamos escrito (Jn., 3, 13) que nadie ha ascendido al cielo,
sino que el que descendid del cielo, precisamente el hijo del
hombre, esté en el cielo. Por elio observo, de pasada, que estas
palabras no son, como las anteriores inmediatas, las palabras
de nuestro Salvador, sino de San Juan mismo, porque Cristo
no estaba entonces en el cielo, sino en la tierra. Otro tanto se
dice de David (H¢k., 2, 34), cuando San Pedro, para probar
la-Ascensién de Cristo, usando las palabras del Salmista (Sal.,
16, 10): porque no dejards mi alma en el infierno i permsiii-
rés que tw santo wvea corrupcién dice que fueron enunciadas
{no por David, sino) por Cristo; y para probarlo afade esta
razén: Porque David no ascendid al cielo. Pero a esto cabe
contestar facilmente y decir que aunque sus cuerpos no hubie-
ran de ascender hasta el dia del Juicio final, sus almas estarfan
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en el cielo tan pronto como se separaran de sus cuerpos; cosa
que también parece estar confirmada por las palabras de
nuestro Salvador (ZLc., 20, 37, 38), quien probando la re-
surreccion a base de las palabras de Moisés dice asi: YV gue
los muertos hayan de resucitar, precisamente Moisés lo ense-
0, en la zarza, cuando llamd al Sesior, el Dios de Abrakam,
y el Dios de 1saac, y el Dios de Jacob. Porque él no es un
Dios de muertos, sino de vivos; porgue todos viven en El
Pero si estas palabras han de comprenderse solamente de la
inmortalidad del alma, no prueban en absoluto todo aquello
que nuestro Salvador se proponia probar, que era la resurrec-
cién del cuerpo, es decir, la inmortalidad del hombre. Por con-
siguiente, nuestro Salvador significa que aquellos patriarcas
eran inmortales, no por una propiedad consustancial a la na-
turaleza del género humano, sino por la voluntad de Dios que
por su mera gracia se complacia en otorgar vida ererna al hom-
bre fiel. {241} Y aunque en esta época los patriarcas y otros
muchos hombres fieles habian muerto, manifiéstase en el texto
que vivian en Dios, es decir, que estaban inscritos en el libro
de la vida, con lo cual quedaban absueltos de sus pecados, y
ordenados para la vida eterna en la resurreccién. Que el alma
de un hombre es eterna por su propia naturaleza, y constituye
una criatura viva, independientemente del cuerpo, o que un
simple hombre es inmortal, de modo distinto que por la resu-
rreccidén en el dia postrero {(excepto Enos y Elias) es una
doctrina que no resulta aparente en la Escritura. Todo el ca-
pitulo 14 de Job, que contiene las frases no ya de sus amigos,
sino de él mismo, es una lamentacién contra la mortalidad de
la naturaleza, pero no una contradiccién de la inmortalidad
en la resurreccién. Porgue si el drbol fuere cortado (dice en el
ver. 7) atin queda esperanza; aunqgue la raiz de él envejezca y
el tronco snuera en el polvo, al percibir el agua reverdeceri,
y hard copa como una planta. Pero el hombre muere, y serd
cortado: se exhala el espiritu, 3y dinde estard? Y (ver, 12) el
hombre yace y no se levanta, hasta gue no haya cielo. Pero
icuindo ocurrird, que no haya delo? Nos dice San Pedro
que csto acaccerd en la resurreccién general. En efecto, en
su 2 Epistola, cap. 3, ver. 7, dice que los cielos y la tierra gue
ahora existen estin reservados para el fuego enm ol dia del
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juicio, para la perdicicn de los hombres impios, y esperando
y apresurindoos para la venida de Dios cuando los cielos es-
tarén ardiendo y quedarin deshechos, y los elementos se derre-
tirén con ardor ferviente. No obstante, de acuerdo con la pro-
mesa, esperamos cielos y tierra nueva, en los cuales mora la
justicia. Por consiguiente, cuando Job dice que el hombre
no resucitara hasta que los cielos déjen de existir, ello es lo
mismo que si hubiera dicho que la vida inmortal (y alma y
vida en la escritura significan la misma cosa) no comienza en
el hombre hasta la resurreccién y el dia del Juicio, y tiene
por causa no su naturaleza especifica y generacién, sino la pro-
mesa. Porque San Pedro no dice que esperamos nuevos cielos
y nueva ticrra ( por maturaleza) sino por promesa.
Por Gltimo teniendo en cuenta que siempre se ha probado
a base de diversos y evidentes pasajes de la Escritura, en el
capitulo xxxv de este libro, que ¢l reino de Dios es un Estado
“civil, en el que Dios mismo es soberano, primero por la virtud
del Antiguo pacto y después por el Nuevo, donde reina por
su vicario o representante, los mismos pasajes probarin tam-
bién que, después de haber venido de nuevo nuestro Salvador
en su majestad y gloria, para reinar eternamente, el reino de
Dios debe existir sobre la tierra. Pero como esta doctrina
(aunque probada a base de no pocos ni oscuros pasajes de
la Fscritura) aparecerd a la mayoria de los hombres como
una novedad, yo la propondré, no con inimo de mantener,
con clio, una nueva paradoja de la religién, sino esperando
el fin de la disputa de la espada (disputa todavia no decidida
entre mis compatriotas), concerniente 2 la autoridad por la
cual deben ser aprobadas o rechazadas todo género de doc-
trinas, y cuyos mandatos, hablados o escritos (cualesquiera que
sean las opiniones de los particulares) deben ser obedecidos
por todos los hombres que piensan ser protegidos por sus leyes.
En efecto, los puntos de doctrina concernientes al reino de
Dios, ticnen tan gran influencia [242] sobre el reino del hom-
bre, que no deben ser determinados sino por aquellos que bajo
Dios ticnen el poder soberano.

Como el reino de Dios y la vida eterna, asi también los
enemigos de Dios y sus tormentos después del Juicio apare-
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cen, seglin la Escritura, como teniendo su lugar sobre la tierra.
El nombre del lugar donde permanecerin hasta. la resurrec-
cién todos los hombres, ya hayan sido enterrados o englutidos
por la tierra, se denomina usualmente, en la Escritura, con
palabras que significan dajo fondo; es lo que los latinos leen
generalmente infernus, e inferi, y los griegos, &g, es dedr,
un lugar donde los hombres ne pueden ver, comprendiéndose
tanto el sepulero como cualquier otro lugar mas profundo.
Pero el lugar que ocuparin los condenados después de la
resurreceion, no se determina, ni en el Antiguo ni el Nuevo
Testamento, por ningin género de situacién, sino sélo por la
compaiiia, como seri donde estén aquellos hombres malvados
que Dios, en tiempos anteriores, de modo extraordinario y
milagroso, borré de la faz de la ticrra, como por ejemplo,
los que estin #n inferno, o cn el Tértaro o cn el abismo in-
sondable, porque Coreh, Dathan y Abirom, fueron tragados
vivos por la tierra. No ¢s que los autores de la Escritura quic-
ran hacernos creer que en el globo terraqueo, el cual no sélo
es finito, sino de magnitud poco considerable, comparado con
la excelsitud de las estrellas, pueda existir un abismo sin fondo,
es decir, una oquedad de profundidad infinita, tal como la
que reconocen los griegos en su Demonologia (cs decir, en su
doctrina concerniente a los demonios), y la que posteriormente
los romanos denominaron Tartarus, del cual dice Virgilio:

Bis paiet i praceps, tantum tenditgue sub umbras,
Quantus od atheréum celi suspectsus Olympum:

porque esto es una cosa que no admite la proporcién de la ticrra
al cielo, pero nosotros creeriamos esto, indefinidamente, de
donde estan aquellos hombres a los que Dios infligié ese
castigo cjemplar,

Ademas, porque aguellos hombres poderosos en la tierra
que vivieron en tiempo de Noé, antes del Diluvio (lo que
los griegos llamaron Aéroes y la Escritura gigantes, habiendo
sido creados ambas clases de scres mediante copulacién de
los hijos de Dios con los hijos de los hombres) fueron ani-
quilados a causa de la maldad de su vida, durante el diluvio
universal, el lugar de los condenados queda, por consiguiente,
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marcado a veces, por la compafifa de estos gigantes perecidos,
como se dice en los Proverdios, 21, 16, El hombre que se
extravia del camino de la sabiduria, permaneceré en la con-
gregacion de los gigantes; v Job, 26, 5: Mantiénense los gi-
gantes bajo las aguas, y los que habitan con ellos. En este caso,
el lugor de los condenados se halla bajo las aguas. E Isaias,
14, 9: El infierno se espantd de encontrarte (se refiere al rey
de Babilonia) y desplazaré a los gigantes por ti: y también
en este caso el lugar de los condenados (si el sentido es literal)
ha de estar bajo el agua.

En tercer lugar, como las ciudades de Sodoma y Gomorra,
por la ira extraordinaria de Dios, fueron consumidas, a causa
de su maldad, con el fuego y el azufre, y, a la vez, la comar-
ca de alrededor se convirtié en un apestoso lago de asfalto, el
lugar de los condenados se expresa a veces por el fuego y por
un lago hirviente, como en el Apocalipsis, cap. 21, 8: Pero
@ los timoratos, incrédulos, abominables y homicidas, a [243]
los fornicarios vy hechiceros, y a los iddlatras, y a todos los
mentirosos, su parte estaré en el lago que arde con fuego y
azufre, lo cual es la muerte segunda. Asi resulta manifiesto que
el fuego del infierno, metaféricamente expresado en este caso
por el fuego real de Sodoma, no significa una cierta especie o
lugar de tormento, sino que se ha de interpretar, indefinida-
mente, como destruccién, como ocurre en el capitulo 20, ver.
14, cuando sc dice que Iz muerte y 2l infierno serin arrojados
al lago de fuego, es decir fueron abolidas y destruidas; como si
después del dia del juicio no existiera mas muerte ni mis ir
al inficrno, es decir, no mis ir al Hades (nombre del cual
acaso se deriva la palabra infierno) lo cual equivale a que no
exista mas muerte.

En cuarto lugar, de la plaga de las tinieblas infligida
sobre los egipcios, y acerca de la cual se dice (Ex., 10, 23):
Ellos no se vieron uno a otro, ni nadie se levantd de su lugar
en tres dias; mas todos los habitantes de Israel tesian lux en
sus habitaciones, el lugar de los malvados después del juicio
se denomina tinebla absoluta o (como se dice.en el original)
oscuridad sin remedio. Y asi se expresa (Mz., 22, 13) cuan-
do el rey ordena a sus siervos que ataren manos y pies al
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khombre que no llevaba puesto su vestido de boda y lo arrojasen,
&g T oxbvos 10 EEwregov, a la timiebla exterior, o 2 la oscu-
ridad insondable, y al traducir esto por timiebla absoluta no
se significa cudn grande es, sino dionde esti esa tiniebla, es
decir, fuera de la morada del elegido de Dios.

Por Gltimo, junto a Jerusalén existia un lugar, llamado
el valle de los hijos de Hinnon, en una parte del cual, llama-
da Tophet, los judios habian cometido muchas y graves ido-
latrias, sacrificando sus hijos al idolo Moloch; y en ¢l tam-
bién habia infligido Dios severos castigos a sus enemigos; y
alli Jostas habia quemado a los sacerdotes de Moloch en sus
propios altares, como aparece descrito en el libro 2 de Reyes,
cap. 23. El lugar sirvid posteriormente para acumular el es-
tiércol y los residuos que eran llevados fuera de la ciudad;
y allf solia hacerse fuego, de tiempo en tiempo, para purificar
el aire y alejar el hedor de la carrofia. De este abominable
lugar, los judios solieron llamar posteriormente al lugar de
los condenados con el nombre de Gehenna, o valle de Hinnon.
Y esta Gehenna es la palabra que ahora, usualmente, se traduce
por INFIERNO; ¥ del fuego que arde alli, de tiempo en tiempo,
tenemos la nocién de un fuego eterno e inextinguible.

Feniendo en cuenta que azhora no existe ninguno que in-
terprete la escritura como si después del dia del Juicio los
malvados hayan de ser castigados eternamente en el valle de
Hinnon; o que haya de resucitar otra vez, para permaneccr
siempre bajo el suelo o bajo el agua; o que después de la
resurreccién no se vean mds uno a otro, ni se muevan dc
un lugar a otro, resulta, 2 mi juicio, muy necesario que lo que
se dice respecto al fuego del inficrno estd expresado meta-
foricamente, v que, por consiguiente, hay un sentido propio
que determinar (porque para todas las metiforas existe un fun-
damento real que puede ser expresado por medio de palabras
adecuadas), acerca del lugar del infierno y de la naturaleza
de los rormentos y atormentadores infernales, |244]

Por lo que respecta a los atormentadores, su naturaleza y
propiedades estin exacta y propiamente expresadas por los
nombres de el ensmigo o Satin, el scusador o Diabolus, el
destructor o Abaddon. Estos nombres significativos Sazén, De-
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monio y Abaddon, no expresan para nosotros una persona in-
dividual, como suele ocurrir con los nombres propios, sino
solamente un oficio o cualidad, y son, por consiguiente, ape-
lativos, que no debieron quedar sin traducir, como lo estin
en las Biblias latinas y modernas, porque con ello parecen ser
nombres propios de demonios, y asi mas facilmente se pro-
pende a creer en la doctrina de los demonios, que en aquellos
tiempos era la religion de los gentiles, contraria a la de Moisés
y de Cristo.

Y como por el ememigo, el acusador y el destructor sc
significa el enemigo de aquellos que estarin en el reino de
Dios, por consiguiente si el reino de Dios, después de la re-
surreccién, estuviera sobre la tierra (he mostrado anterior-
mente, en el capitulo 1, que asi parece ser, segGn la Escritura)
el enemigo y su reino deben estar también sobre la tierra.
Asf ocurria en la época anterior 2 aquella en que los judios
depusicron a Dios. En efecto, el reino de Dios estaba en
Palestina, y las naciones a su alrededor eran los reinos .del
enemigo; por consiguiente, con Satin se significa cualquier ene-
migo terrenal de la Iglesia.

Los tormentos del infierno se significan a veces por las
frases el llanto y el crujir de dientes, como en Mt 8, 12,
a veces por el gusano de la conciencia, como en [satas, 66, 24,
v en ]\/Iarcos, 9, 44, 46, 48; a veces, por el fuego como en el
pasaje recién citado, donde el guseno no muere y el fuego no
se extingue, y otros pasajes, ademis: a veces, por la vergiienza
y el desprecio, como en Dn., 12, 2: Y muchos de los gue
duermén en el polvo de la tierra despertardn, unos para una

vida eterna, y oiros para la vergiienza y confusion perpetuas.
Todos estos pasajes designan metaféricamente un agravio y
descontento de la mente, por la visién, en otros, de la felici-
dad eterna que ellos misthos han perdido por su propia in-
credulidad y desobediencia. Y como tal felicidad en los demas
no es sensible sino por comparacién con sus propias miserias
actuales, resulta que han de sufrir aquellas penas y calami-
dades corporales que recaen sobre quienes no sélo viven bajo
gobernantes crueles y malvados, sino que tienen, también, por
enemigo, al rey eterno de los santos, la Omnipotencia de Dios.
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Y entre estas penas corporales, debe ser incluida para cada
uno de los malvades, una segunda muerte. En efecto, aungue
la Escritura sea clara cn cuanto a la resurreccién universal, no
dcbe leerse que a ningune de los réprobos les sea prometida
una vida eterna. Y aunque San Pedlo (1 Co., 15, 42, 43), a
la cuestién concerniente a con qué cuerpos se levantardn otra
vez, dice que el cuerpo se siembra en corrupciin v es levantado
en incorrupcion; se siembra en deshonor vy se levanta en glo-
ria; se siembra en flagueza, y se levanta en poder, la gloria
y el poder no pueden ser aplicados a los cuerpos de los seres
malos, ni el nombre de segunda smuerte ha de ser aplicado a
quienes nunca pueden morir mas que una vez: y aUNQue Mme-
taféricamente una vida calamitosa y eterna pueda ser deno-
minada una muerte eterna, en realidad no puede referirse a
wuna segunda inuerte. {245] El fuego preparado para los malos
es un fuego eterno, es decir, ¢l estado c¢n que nadie puede
estar sin tortura del cuerpo y del espiritu, después de la
resurreccion, y que ha de sufrirse para siempre; -en este sentido,
el fuego debe ser inextinguible, y eternos los tormentos. Pero
de ¢lla no puede inferirse que quien sea lanzado en este fuego
o atormentado con tales tormentos los sufra y resista hasta ser
eternamente quemado y torturade, v, sin embargo, no quedar
destruide ni morir nunca. Y aunque existen varios pasajes que
afirman el fuego y los tormentos eternos (en los que los hom-
bres pueden ser sumidos, uno después de otro, para sicmpre)
no encuentro nadie quc afirme que haya en cllo una vida eter-
na de una persona individual, sino por ¢l contrario, una muerte
eterna quc cs la segunda muerte, Porgue después de gque la
muerte y el sepulcro entreguen los muertos que en ellos esta-
ban, y cade hombre sca juzgado segtin sus obras, la mmerte y
&l sepulcro serdn arrojados al lago de fuego. Esta es la segunda
muerte. Con ello es evidente que ha de existir una segun-
da muerte de cada uno que esté condenado ¢n cl dia del juicio,
después del cual no morird mis.

Los goces de la vida eterna estin comprendidos en la cs-
critura bajo el nombre de salvacion, o de ser salvado. Ser sal-
vado es estar protegido, ya sea relativamente contra males es-
peciales, o absolutamente contra todo génera de mal, compren-
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diendo la necesidad, la enfermedad y la muerte misma. Y como
el hombre {ue creado en una condicién inmortal, no sujeto a
corrtpcién ni, por consiguicnte, a nada que tendiese a la diso-
lucién de su naturaleza, v perdid esa felicidad por el. pecado
de Adén, se deduce que quedar protegido del pecado es quedar
protegido contra todo lo malo v contra las calamidades que el
pecado ha traido sobre rosotros. Por tanto en la Sagrada Es-
critura, remsién del pecado y salvacidn de la muerte y de la
migeria son la misma cosa, como resulta de las palabras de
nuestro Salvador, quien habiendo curado a un hombre enfermo
de paralisis, diciéndole (Ms., 9, 2): Confia, hijo, tus pecados
te son perdonados, y sabiendo que los escribas consideraban
como blasfemia que un hombre pretendiera perdonar los pe-
cados, les preguntd (ver. 5) s es mds fdcil decir: Los pecados
te son perdonados, o Levdntate v anda; con ello queria signifi-
car que era una misma cosa, respecto a la curacién del enfermo,
decir: Tus pecados te son perdonados y Levintate v anda, v
gue usd esta forma de diccidn sdlo para mostrar que tenia
poder para perdonar los pecados. Es, ademis, evidente a la
razdn, que asi como la muerte v la miseria cran los castigos
del pecadao, la remision del pecado debe ser, también, la li-
beracién con respecto 2 la mucrte y a la miseria; es dedr,
la salvacién absoluta, que el creyente ha de disfrutar, dc:spués
del dia del Jucio, por el poder y favor de Jesucnsto, quien
por tal causa es dernominado nuestro SALvanor.

Respecto a las salvaciones particulares, tales como sc com-
prenden en 1 S, 14, 39 cuando dice: Vive el Sesior gus
salvd a Israel, es decir, el que Jo salvé de sus enemigos tem-
porales, y (2 8., 22, 4): T4 eres mi Salvador, ti me salvaste
de la violencia; v © Reyes, 13, §: Dios dio a los israelitas un
Salvador, v ast fueron liberados de la mano de los asirios, y
otros pasajes [246] semejantes, no necesito decir nada, ya que
no existe dificultad o interés en corromper la Irterpretac'on
de textos de este géncro,

En canibio, respecto a la salvacién general, como ha de
ser la del reino del celo, existe una gran dificultad en cuanto
al lugar. De una parte, en cvanto reino (que es un Estado
ordenado por los hombres para su seguridad perpetua contra
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los enemigos y contra la escasez) parece que esta salvacidn
debe tener lugar sobre la tierra. En efecto, mediante la sal-
vacién se instituye en nosotros un glorioso reino de nuestro
rey, por conquistz, no una protecctén por via de fuga: y en
consecuencia, donde quiera que deseamos la salvacién, anhe-
lamos también el triunfo; y antes del triunfo, la Victoria; y
antes de la victoria, la batalla; cosa que no podemos suponer
correctamente que ocurra en el cielo. Pero de que esta razén
pueda ser suficiente, no fiaré mucho sin aducir muy evidentes
pasajes de la Escritura. El estado de salvacién se describe muy
ampliamente en Isafas, 33, vers. 20, 21, 22, 23 ¥ 24: ‘

Mira a Sién, la cindad de nuestras solemnidades; tus ojos
verin a Jerusalem, morada de la quietud, tienda que no serd
desmontada; ni una sola de sus estacas serd nunca removida, ni
winguna de sus cuerdas serd rota.

Pero alli el glorioso Sefior serd para nosotros un lugar de
anchas riberas y arroyoes, por el cual no andaré galera con
remos, ni por el cual pasard ningtin gran navio.

Porgque el Senor es nuesiro juez, el Sefior es nuestro le-
gislador, el Sefior es nuestro rey: El nos salvard.

Tus cuerdas se aflojaron; ellas no podian sujetar bien su
mastil; ellas no podian poner tersa la vela; entonces se divi-
dird la presa de un gran despojo; los lisiados arrebatarin la
presa.

Y el habitante no diré: estoy enfermo; a la gente que viva
en ella les serd perdonads su iniguidad.

En estas palabras se nos indica el lugar de donde procede
la salvacidn, Jerusalem, morada dé la quietud; la eternidad de
ella, una tiends que wo seré desmontads, etc.; el Salvador
de ello, &l Sefior su juez, su legislador, su rey, nos salvaré; la
salvacidn, el Sefior seré para ellos como una vasta extension
de agua corriente, etc.; la condicidn de sus enemigos, sus cuer-
das estin flofas, sus méstiles débiles, el lisiado arrebatard de
ellos el despojo. La condicién de los salvados, el morador no
dird: yo estoy enfermo. Y por Gltimo, todo esto esti com-
prendido en la remisién del pecado: 4 la gente que viva alli
dentro le seri perdonada su iniguidad. De ello resulta evidente
que la salvacién ocurrira sobre la tierra, cuando Dios reine (a
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la nueva venida de Cristo) en Jerusalén; y de Jerusalén
proceder la salvacién de los gentiles que hayan de ser reci-
bidos en el reino de Dios, como mis expresamente declara
el mismo Profeta, cap. 65, 20, 2x: ¥ ellos (es decir, los genti-
les que tenian en esclavitud a los judios) traerén a todos
vnesiros hermanos do todas las naciones, como ofrenda al Se-
sor, a caballo, y en carros, y en literas, y en mulos, y en
veloces animales, a mi montafia santa de Jerusalem, dijo el
Sefior, como los hijos de Israel traen una ofrenda en una vasija
limpia a la casa del Serior. Y yo los tomaré también como
sacerdotes y como levitas, dijo el Sesior. De ello resulta mani-
fiesto que la sede principal del reino de Dios (que es el Iugar
{247] de donde procede la salvacién de nosotros, los gentiles)
sera Jerusalén. Y otro tanto se confirma también por el colo-
quio que nyestro Salvador tuvo, respecto al lugar de adoracién
de Dios, con la mujer de Samaria,  la cual dijo (J#., 4, 22}
que los samaritanos adoraban algo que no conocian, mien-
tras que los judios adoraban algo que conocian, porque la sal-
vacién es de los judios (ex Judeis, es decir, comienza en los
judios). Lo cual equivaliz a decir: Vosotros adorais a Dios,
pero no sabeis por conducto de quién os salvari; en cambio,
nosotros sabemos que sera por uno de la tribu de Judi, un ju-
dio, no un samaritano. Y por esta razén también, la mujer, no
de modo impertinente, le contestd: Nosotros sabemos gue el
Mesias vendré. Asi, lo que nuestro Salvador dijo: La selvacién
viene de los judios, equivale a lo que dijo Pasdlo (Ro., 1,
16, 17): El Evangelio es el poder de Dios para la salvacion
de todos los que han creido: del judio primero, vy después del
griego. Porque en él la justicia de Dios se revela de fe a fe;
de la fe del judio a la fe del gentil. En ¢l mismo sentido, des-
cribiendo el Profeta Joel el dia del Juicio {(cap. 2, 30, 31),
dice que Dios mostraré maravillas en el cielo y en la tierra,
sangre y fuego, y columnas de humo. El Sol se tornaré en
tinieblas, v la luna en sangre, antes de que venga el grande
y terrible dia del Sedior; y afiade en el versiculo 32: Y ocu-
rrird que guien quiera que pronuncie el nombre del Sefor seri
salvado. Porque en el monte de Sidn y en Jerusalem estari
la salvacion. Y Abdias, ver. 17, dice lo mismo: En el monte
de Sion estaré la liberacion, vy existiré santidad, y la casa de

383



PARTE 11 ESTADO CRISTIANO cAP, 38

Jacob poseerd sus posesiones, es decir, las posesiones de los pe-
ganos, 2 las que se alude més particularmente en-los versiculos
sigulentes con las frases el monte de Esad, el pais de los filis-
teas, los campos de Efrain, de Samaria, Gileah, y las ciudades
del Sur, concluyendo con estas palabras: El reino serd del Se-
fior. Todos estos lugares estin destinados a la salvacién, y al
reino de Dios, después del dia del Juicio, sobre la tierra. Por
otra partec no he hallado ningin texto que pucda ser aducido
para probar una ascensién de los santos al ciela, es decir, 2
ningln celum empyrenwm, u otra regién etérea, salvo lo que
se denomina el reino del Cielo, nombre que puede tener porgue
Dios, que era el rey de los judios, los goberné mediante sus
mandamientos enviados a Moisés por angeles del delo; y
después de su rebelién, envid del cielo a su Hijo, para redu-
cirlos a su obediencia; y lo enviari otra vez mis, para re-
girlos a ellos ¥ a todos los demis hombres creyentes, desde
el dia del Juicio, y por la cternidad: o la alusién al trone de
nuestro gran rey que estd en ¢l cielo, y al que la tierra sdlo
le sirve dc cscabel. Pero que los sibditos de Dios tengan un
lugar tan alto como el trono divine, o mas alto que el escabel
de sus pies, no parecc adecuado a la dignidad de un rey, ni
puedo encontrar, al respecto, ninglin texto evidente cn la Sa-
grada Escritura.

‘De lo que se ha dicho acerca del reino de Dios y de la
salvacién, no resulta dificil interpretar lo que se entiende por
MUNDO" VENIDERO. Tres mundos se citan en la Escritura: el
mundo antiguo, el mundo presente y el mundo venidero. Del
primero habla San Pedra: Si Dios no perdons al mundo viejo,
mas guardo a Noé como ociava persona, predicador de la rec-
titud, trayendo el diluvio sobre el mundo de los malvados, etc.
Asi, el primer mundo fue desde Adin hasta el Diluvio uni-
versal. Del mundo presente habla nuestro Salvador (J#., 18,
36), diciendo: Mi reino no es de este mundo, porque vino so-
lamente para ensefiar a los hombres el camino de lz Salvacidn,
y para renovar con su doctrina el reino de su Padre, Del
mundo venidero dice San Pedro: No obstante esperamos, 'de
acuerdo @ su promesa, nuevos cielos ¥ una terra nueva. Fs a
este munpo, donde Cristo, viniendo aqui abajo desde el cielo,
entre las nubes, con gran poder y gloria, enviari sus 4ngeles
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y reunir a sus elegidos de los cuatro vientos y de las partes
més distintas de la tierra; y desde entonces reinar sobre ellos,
bajo su Padre, eternamente.

La salvacién de un pecador supone una REDENCISN pre-
cedente, porque quien uni vez es culpable de pecado, queda
expuesto 2 la expiacién del mismo, y ha de pagar, o algiin
otro en Jugar suyo, aquel rescate exigido por quien padecié la
ofensa y tiene al ofensor en su poder. Si consideramos que
la persona ofendida es Dios Omnipotente, en cuyo poder estin
todas las cosas, ese rescate debe pagarse antes de que se ob-
tenga la salvacién, y tal como a Dios le plazca exigirlo. Como
rescate no se entiende una satisfaccidn, por el pecado, equiva-
lente a la ofensa, ya que ningiin pecador por si mismo ni ninglin
hombre justo es capaz de llevarla a cabo por otro: el dafio
que un hombre hace a otro, aunque trate de compensarlo me-
diante la restitucién y la recompensa, no es suficiente para
eliminar el pecado mismo, pucs esta equivaldria a hacer de la
libertad de pecar una cosa vendible, Ahora bien, los pecados
pueden ser perdonados a quien se arrepiente, ya sea de modo
gratuito o 2 cambio de una pena que a Dios le plazea aceptar.
Lo que Dios usualmente aceptaba en el Antiguo Testamento era
alglin sacrificio u oblacién. Perdonar el pecado no es un acte
de injusticia, aunque s¢ haya amenazado con el castigo. Incluse
entre los hombres, aunque la promesa de un bien obliga al que
promete, la amenaza de un mal, no le obliga. Mucho menos
obligard a Dios, que c¢s infinitamente més compasivo que los
hombres, Por consiguiente, al redimirnos no dic satisfaccién,
en este sentido, por los pecados de los hombres, de manera
tal que, en virtud de su muerte, pudiera hacer injusto en Dios
castigar a los pecadores con la muerte eterna; hizo, en su pri-
mera venida, este sacrificio y oblacién de si mismo que a Dios
le aprobd requerir, para la salvacién, en su segunda venida,
de aquellos que, entretanto, se arrepientan y creazn en él, Y
aunque este acto de nuestra redencion no siempre se llame en
la Escritura sacrificio y oblacidn, sino, a veces, precio, bajo este
Gltimo nombre no hemos de comprender una cosa por cuyo
valor pueda considerarse con derecho al perdén, para nosotros,
de su Padre ofendido, sino el precio que a Dios Padre le plugo
exigir por su clemencia. [247]
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CAPITULO XXXIX

De la Significacion de la Palabra 1GLESIA en la Escritura

La palabra iglesia (Fcclesia) significa en los libros de la
Sagrada Fscritura diversas cosas. Unas veces, aunque no con
frecuencia, se toma como la csss de Dios, es decir, como un
templo en el que los cristianos se refinen para cumplir pablica-
mente con sus deberes religiosos, como en 1 Co., 14, ver. 34:
Que vuesttas mujeres guarden silencio en la iglesia; pero este
término se halla metaféricamente empleado, por la congrega-
cion alli reunida, y desde entonces se ha utilizado como el
edificin mismo, para distinguir entre los templos de los eris-
tianos v los idélatras. El templo de Jerusalem era la cass
de Dios, v la casa de los orantes; y asi, todo edificio dedicado
por los cristianos al culto de Cristo se denomina la casz de
Cristo, y como consecuencia los padres griegos lo llamaban
Kugrant], la casa del Sefior, y en nuestro lenguaje, después,
vino a ser llamada Kyrke, y Church (Iglesia),

Iglesia (cuando no se toma en la acepeién de casa) signi-
fica lo mismo que Ecclesiz significaba en los Estados de los
griegos: es decir, una congregacién o una asamblea de ciuda-
danos, convocada para escuchar la voz del magistrado; y en
el Estado de Roma se llamaba concio, y el que en ella hablaba
se denominaba ecclesiastes y concionator. Y cuando la convoca-
toria se hacia por una autoridad legitima, era ecclesia legitima,
una iglesia legftima, &wvopos Exxdnoia, En cambio, cuando era
suscitada por un clamor de sedicidn y tumulto, entonces era una
iglesia confusa, Exxdnoia evyxeyuuévn,

Otras veces significa también los hombres que tienen de-
recho a ser de la congregacién, aunque no estén realmente
reunidos: es decir, la multitnd entera de los eristianos, aunque
se hallen muy dispersos: tal ocurre en Hch., 8, 3, cuando se
dice que Sasl asolaba Iz Iglesia. En este sentido se dice, tam-
bién, que Cristo es la cabeza dé la Iglesia. A veces se toma por
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una cierta parte de los cristianos, como en Col., 4, 15: Saludad
la Iglesia que esté en su casa. A veces, también, por los elegi-
dos, solamente, como en Ef., 5, 27: Una iglesia gloriosa, sin
tacha ni arruga, santa y sin mancha, con lo cual se alude a la
iglesia triunfante o iglesia wenidera. A veces, como una con-
gregacién reunida de profesores de la cristiandad, ya sea su
profesién verdadera o falsa, como se entiende en M., 18, 7,
cuando se dice: Decidlo a la Iglesia y si no oyere a la Iglesia,
consideradlo como un gentil o publicano.

En este Oltimo sentido solamente pucde ser considerada
la Iglesia como una persona: esto es, puede decirse que tiene
potestad para querer, pronunciar, mandar, ser obedecida, hacer
leyes o realizar cualquier otra accién. En efecto, sin autori-
zacién de una congregacién legitima, cnalquier acto que se
realice en una concurrencia de gentes, es el [248] acto par-
ticular de cada uno de los que estaban presentes y prestaron
su apoyo a la realizacién del mismo, y no el acto de todos en
conjunte, como un solo cucrpo; mucho menos el acto de los
que estuvieron ausentes o de quienes, estando presentes, no
quisieron que se hiciera, De acuerdo con este sentido, yo defino
una IGLESIA CONO: ##a compatita de hombres que profesan la
religin cristiana y estin unidos en la persona de un soberano,
por orden del cual deben reunirse, y sin cuya autorizacién no
deben reumirse. Y como en todos los Estados la asamblea que
no esti garantizada por el soberano civil ¢s una asamblea
ilegitima, también la Iglesia que se refine en un Estado que
prohibié la reunién, es una asamblea ilegitima.

De esto resulta que sobre la tierra no existe Iglesia uni-
versal a la que todos los cristianos vengan obligados a obedecer,
porque no existe poder sobre la tierra al cual todos los demas
Estados estén sujetos: existen cristianos en Jos dominios de
diversos principes y Estados, pero cada uno de ellos esta su-
jeto al Estado del cval él mismo es un miembro, y, por con-
siguiente, no puede estar sometido a los mandatos de ninguna
otra persona. Por tanto, una Iglesia que sea capaz de mandar,
juzgar, absolver, condenar o llevar a cabo cualquier otro acto,
¢s cosa idéntica a un Estado civil, que conste de cristianos;
v se denomina Estado civil, en cuanto los sbditos de €l son
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hombres, e Iglesia en cuanto los sibditos de ella son cristianos.
Ahora bien, poder temporal y espiritual son, sélo, dos palabras
traidas al mundo para que los hombres vean doble y confundan
a su legitimo soberano. Es cierto que, después de la resurrec-
cién, los cuerpos de los fieles no solamente serin espirituales,
sino eternos; pero en esta vida son toscos y corruptibles. No
hay, por consiguiente, en esta vida otro gobierno del Estado
de la religién, sino el temporal; ni ensefianza de ninguna
doctrina que quien gobierna Jas dos cosas, el Estado y la re-
ligién, prohiba ensefiar. Y que el gobernante sea uno, pues
de lo contrario necesariamente se suscitaran disensién y guerra
civil en el Estado, entre la Iglesia y el Estado; entre espiri-
tualistas y temporalistas; entre la espada de la justicia y el es-
cudo de la fe; y (lo que importa mds) en el propio pecho de
cada cristiano, entre el cristiana y el hombre. Los doctores
de la Iglesia se denominan pastores, y son, también, soberanos
civiles. Pero si los pastores no estan subordinados uno a otro,
puede existir mas de un pastor principal, y se ensefiard a los
hombres doctrinas contradictorias, de las cuales las dos pueden
ser, y una de ellas serd, forzosamente, falsa, Quién debe ser
el pastor principal, de acuerdo con la ley de naturaleza, ha
sido mostrado ya: a saber, el soberano civil. En los capitulos
siguientes veremos a quién esti asignado este cargo, segiin la
Escritura. [249]
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CAPITULO XL

De los Derechos del Reino de Dios en Abraham, Moisés,
los Sumos Sacerdotes y los Reyes de Judi

El padre de los ficles, y primero en el reino de Dios ins-
tituido por el pacto, fue Adreham. En efecto, con él queds
estipulado el ‘pacto, en virtud del cual se obligé 2 si mismo,
¥, ademas, a su descendencia, a reconocer y obedecer los man-
datos de Dios; no sélo aquellos de los cuales (como las leyes
naturales) pudiera tener noticia por la luz de la naturaleza
sino, también, aquellos que Dios, de una manera especial, le
trasmitiera mediante suefios y visiones. En cuanto a la ley
moral, estaban ya obligados, en efecto, y no necesitaban ha-
cerlo por un contrato, basado en la promesa de la tierra de
Canazn; ni existia alli un contrato que pudiera zfiadir o ro-
bustecer la obligacién por la cual Abraham con sus descendien-
tes, y ademis, todos los hombres, se encontraban naturalmente
obligados a obedecer la Omnipotencia de Dios. Por consiguien-
te, el pacto que Abraham hizo con Dios consisti en tomar
como mandamiento de Dios lo que en nombre de Dios se le
ordend, en un suefio o visién, y entregarlo a su familia, y
hacer que lo observaran,

En este contrato de Dios con Abraham podemos observar
tres puntos de cardinal importancia para el gobierno del pueblo
de Dios. Primero, que 2l estipularse este pacto, Dios hablé
solamente a Abraham, y, por consiguiente, no pacté con cada
uno de su familia o linaje, sino en cuanto sus voluntades {que
constituyen la esencia de todos los pactos) estaban, antes del
contrato, involucradas en la voluntad de Abraham, al cual,
per consiguiente, se le suponia en posesién de un legitimo po-
der para hacerles cumplir todo cuanto pactara por ellos. De
acuerdo con esto {Gn., 18, 18, 19) Dios dijo: Todas las na-
ciones de la tierra habrin de ser benditas en él, porque yo sé
qne mandaré a sus hijos, y a sus descendientes después de
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él, que guarden el camino del Szior. De ello puede extraerse es-
ta primera conclusién: que aquellos a quienes Dios ne ha habla~
do inmediatamente han de recibir el mandato positivo de Dios,
de su soberano, como lz familia y linaje de Abraham lo hizo de
Abraham su padre, sefior y soberano civil; y como conse-
cuencia, que en cada Estado, quienes no tienen revelacién
sobrenatural en sentido contrario, deben obedecer- las leyes de
su propjo soberano en los actos externos y en la profesion
de la religi6n, ya que el pensamientc y las creencias intimas de
los hombres, de las cuales pueden no tener noticia los gober-
nantes humanos (pues sélo Dios conoce el corazén del hom-
bre), no son actos voluntarios ni efecto de las leyes, sino de la

[2 50] voluntad no revelada, y del poder de Dios; y por con-
siguiente, no quedan incluidas en esta obligacién.

De ello deriva otro extremo: que no era ilegitimo, para
Abraham, imponer castigos cuando alguno de sus stibditos pre-
tendia tener visién privada, o espiritu, u otra revelacién de
Dios, con nimo de sustentar alguna doctrina que Abraham
prohibiera, o cuando ellos la siguiesen o prestaran su adhesién
a cualquier otro, con andlogas pretensiones; Y, por consiguien-
te, que es ahora legitimo para el soberano castigar a quien, con-
tra las leyes, se oponga a sus designios privados ya que el
soberano tiene el mismo lugar en el Estado que Abraham
tenfa en su propia familia.

De todo esto surge una tercera conclusién: Que nadie sino
Abraham en su familia, y nadie sino un soberano en un Es-
tado cristiano puede saber lo que es y lo que no es la palabra
de Dios. En efecto, Dios hablé solamente a Abraham, y sélo
€] fue capaz de saber lo que Dios dijo, e interpretarlo para
su familia: y, por consiguiente, también, los que ocupan el
lugar de Abraham en un Estado son los finicos intérpretes de
lo que Dios ha manifestado.

El mismo pacto fue renovado con Isaac, y posteriormente
con Jacob. Y no hubo mis renovacién en tiempos ulteriores
hasta que los israelitas fueron liberados de los egipcios, y lle-
garon al pie del monte Sinai: entonces fue renovado por Moisés
(como he dicho antes, cap. xxxv), de tal modo que a partir
de ese tiempo los judios se convirtieron en el reino peculiar de
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Dios. Fue su representante Moisés, en su propio tiempo;
la sucesidn, en este cargo, recayd sobre Aardn, y después de él
en sus herederos, para seguir siendo, respecto a Dios, un reino
sacerdotal para siempre.

Un reino quedd adquirido para Dios, por esta institucién,
Pero considerando que Moisés no tenia autoridad para gober-
nar a los israclitas, como sucesor ‘en el derecho de Abraham,
porque no podia reclamarlo por herencia, no - resulta hasta
ahora que el pueblo estuviera obligado a considerarle como
representante de Dios, sino mientras durara su creencia de que
Dios le habfa hablado. Por tanto, y a pesar del pacto hecho
por ellos con Dios, dependia su autoridad meramente de la
opinién que ellos tenian de su santidad, y de la realidad de
sus cologuios con Dios, y de la veracidad de sus milagros;
alterada esta idea, no quedaban ya obligados a considerar co-
mo ley de Dios ninguna cosa que €l, en nombre de Dios, les
propusiera. ¥Hemos de considerar, por consiguiente, qué otra
razén existia que justificase en el pueblo judio su obligacién
de obedecerle. No podia ser el mandamiento de Dios lo que
pudiera obligarles, porque Dios no les hablaba a ellos inme-
diatamente, sino por mediacién de Moisés mismo. Nuestro
Salvador dice con respecto a si propio: 87 yo doy testimonio
de mi mismo, mi Lestimonio no es veraz; mucho menos podia
ser reconocido si Moisés daba testimonio de si mismo (espe-
cialmente cuando reclamaba un poder regio sobre el pueblo
de Dios). Por consiguiente, su autoridad, como la autoridad de
todos los demas principes, debe estar fundada en el consenti-
miento del pueblo y en su promesa de obedecerle. Y asi habia
de ser: porque el pueblo (Ex., 20, 18) cuando vio los true-
nos [251] v Los relémpagos, y escuchd el somar de la bocina,
y vio el monte gue humeaba, tembls y se aparté a lo lejos.
Y dijeron & Moisés: Hablanos y mosotros oiremos; mas 710
hable Dios con nosotros porgue moriremos. Aqui estaba su
promesa de obediencia, y por esto quedaron obligados ellos
mismos 2 obedecer cualquier cosa que Moisés les transfiricra
por mandato de Dios.

No obstante, el pacto constituye un reino sacerdotal, es
decir, un reino hereditario para Aardn; sélo que habia de
comprenderse para los sucesores, después de que Moisés mu-
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riera. En efecto, quien quiera que ordene y establezca un ré-
gimen, como primer fundador del Estado (sea monarquia,
aristocracia o democracia) debe necesatiamente téner poder
soberano sobre el pueblo. Y que Moisés tenia este poder en
su propio tiempo queda evidentemente afirmado en la Escri-
tura: primero, en el texto recién citado, puesto que el pueblo
le prometi6 obediencia, no a Aardn sino 2 €l; en segundo lu-
gar, conforme a este pasaje (Ew., 24, 1, 2): Y Dios dijo a
Moisés: sube hasta el sesor, ti, y Aarén, Nadab y Abiki,
y setenta de los ancianos de Israel. Mas sélo Moisés se acer-
card al Sedior, y ellos no legarin cerca, ni subira el pueblo con
él. Con esto se evidencia que sélo Moisés era llamado junto
al Sefior (y no Aardén ni los otros sacerdotes, ni los setenta
ancianos, ni el pueblo al que se prohibié subir); era sélo él
quien representaba ante los israelitas la persona de Dios. Y
aunque posteriormente se dice (ver. 9): Y subieron Moisés
5 Aarén, Nadab y Abibk, y setenta de los ancianos de Israel, y
vieron al Dios de Israel, vy bajo sus pies habia como un
pavimento de zafiro, etc., esto no ocurrié sino después que
Moisés hubo estado con Dios, y trasmitido al pueblo las
palabras que le habia dicho. El solo fue por asuntos del pueblo:
los demis, como los nobles de su séquito, fueron admitidos
como honor a esta gracia especial, que no era permitida al
pueblo, y que consistia (como aparece en un versiculo subsi-
guiente, el 11) en ver a Dios y vivir. Dios no extendis su
mano sobre ellos, y vieron a Dios y comieron y bebieron (es
decir, vivieron) pero no trajeron consigo ninglin mandamiento
de El para el pueblo. Ademas dicese en algtin sitio; EI Sedor
habls a Moisés; como en todas las demis ocasiones de go-
bierno, as{ también en la ordenacidén de las ceremonias reli-
glosas, contenida en los capitulos 25, 26, 27, 28, 29, 30, 31,
Ex., y en todo el Levitico: a Aarén, raramente. El becerro

que hizo Aarén, Moisés lo arrojé al fuego. Por tltimo, el
* litigio acerca de la autoridad de Aarén, mottvado por la rebel-
dia de éste y de Miriam contra Moisés, fue (Nm., 12)
juzgado por Dios mismo, valiéndose de Moisés. Asi también,
en Ja cuestién suscitada entre Moisés y el pueblo, acerca de
quién tenia derecho a gobernar al pueblo, cuando Corah,
Dathan, Abiram y doscientos cincuenta principes de la asam-
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blea se reunicron (Nm., 16, 3) y se juntaron contra Moisés
y contra Aarén, y les dijeron: Tomais demasiado sobre vos-
orros: Teniendo en cuenta gue toda la congregacion son santos,
cada uno de ellos, v entre ellos esti el Sedor spor qué os
levantais vosotros sobre la congregacion del Sesor? Dios hizo
que la tierra se tragara a Corah, Dathan y Abiram, con [2§2]
sus mujeres y sus hijos vivos, y consumié por el fuego aquellos
doscientos cincuenta principes. Por consiguiente, ni Aarén ni
el pueblo, ni ninguna aristocracia de los mas significados prin-
cipes del pueblo, sino (inicamente Moisés, tenia, bajo Dios,
la soberania sobre los israelitas, y no sélo en cuestiones de
gobernacién civil, sino de religién también: porque sélo Moisés
hablé con Dios, y, por consiguiente, sélo él podia decir al
pueblo lo que Dios requeria de ellos. Ningin hombre, bajo
pena de muerte, podia atreverse a aproximarse a la montafia
donde Dios hablé con Moisés. T sesialarés (dice el Sefior,
Ex., 19, 2, 12) linderos al pueblo en derredor, y dirds:
Guardaos, no subais al monte, ni toqueis la cerca de él; cual-
gusera que tocare el monte, de seguro morird. Y dice, ademis
(ver. 21): Desciende, requiere al pucblo que no traspase la
cerca, con dnimo de ver al Sesor. Basindonos en este pasaje
podemos concluir que quien en un Estado cristiano ocupa el
lugar de Moisés, es el Gnico mensajero de Dios ¢ intérpre-
te de sus mandatos. Y de acuerdo con ello, en la interpretacién
de la Escritura, nadie debe avanzar mis alld de los limites
establecidos por su respectivo soberano. Porque las Escrituras
mediante las cuales Dios ahora habla en ellos, son el monte
Sinai; los limites, son las leyes de quienes representan la
persona de Dios sobre la tierra. Estd permitido contemplarlo,
y admirar las maravillosas obras de Dios, y aprender a tenerlo;
pero interpretarlo, es decir, inquirir lo que Dios dijo a aquel
a quien cncargé gobernar, bajo su mandato, y enjuiciar, res-
pecto a si gobierna o no como Dios le ha ordenado, es traspasar
los limites que Dios nos ha fijado, y mirar a Dios irreverente-
mente.

» No hubo profeta en la época de Moisés, ni otros preten-

dientes al espiritu de Dios sino aquellos que Moisés mismo
aprobé y autorizd. Porque habiz en aquel tiempo setenta
hombres, que se decian profetizar por ¢l espiritu de Dios;
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Israel, que tii sepas ser los ancienos del pueblo. A &stos, Dios
les comunicé su espiritu; pero no fue un espiritu diferente
y éstos eran Elegidos de Moisés; al respecto, dijo Dios a
Moisés (Nm., 11, 16): Redineme setenta’ de los ancianos de
del de Moisés, puesto que se dice (ver. 25): Dios descendié
en una nube, y tomé del espiritu que habia sobre Moisés, y
lo dio a setenta ancianos. Pero, como he manifestado ya antes
{cap.. xxxv1), por espiritu se comprende la inteligencia, asi que
el sentido del pasaje no es otro sino éste: que Dios los imbuyd
con una mente conformable y subordinadz a la de Maisés,
para que pudieran profetizar, es decir hablar al pueblo en
nombre de Dios, con el fin de que propagaran (como ministros
de Moisés, v por autorizacién suya) aquellz doctrinz ‘que era
agradable 2 Motsés. Porque no cran mids que munistros; y
cuando dos de ellos profetizaron en el campamento, sc pensd
que realizaban zlge nuevo e ilegitimo, hasta el punto de que,
como se refiere en los versiculos 17 y 1 del mismo capitulo,
fueron acusados de ello, y Josué recomendd 2 Maisés que se
lo prohibiera, ignorando que habian profetizada por el espiritu
de Moisés. Con ello es manifiesto que ningin siibdito debe
pretender a la profecia o al espiritu, en oposicién a la doctrina
[251] establecida por zquel 2 quien Dios puso en lugar de
Moisés.

Muerto Aardn, y después de él también Moisés, el reino,
como reino sacerdotal que era, recayd, en virtud del pacto,
en ¢l hijo de Aarén, Eleazar, ¢l Sumo Sacerdote. Y Dios le
declaré soberano (inmediatamente bajo su mandato) a la vez
que designaba 2 Josué como general de sus ejércitos. En efecto,
Dios dice expresamente (Nwm., 37, 21) respecto a Josué: £l
estard delante de Elcazar el Sacerdote, que le preguntard
consejo por él amte el Sehor; a indicacién suya saldrin, ¥
entrarin 81,y todos los hijos de Israel con él. Por consiguien-
te, el supremo poder de hacer la paz y la guerra residia en el
Sacerdote. El supremo poder de la judicatura correspondia
también al Sumo Sacerdote: el Libro de la Ley, estaba, en
efecto, 2 su cargo, y los sacerdotes y levitas, solamente eran
jueces subordinados en las causas civiles, tal como aparecc en
Dr., 17, 18, 9, 10. Y en chanto a las modalidades del culto
divino, nunca hubo duda de que hasta la época de Sadl, el
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Sumo Sacerdote tenia la autoridad suprema. Por consiguiente,
el poder civil y el cclesidstico cstaban juntos, ambos, en una
misma persona, el Sumo Sacerdote; y asi debe ser en quien
gobierne por derecho divino, es decir, por autoridad inmediata
de Dios. '

‘Desde la muerte de Josué hasta la época de Safil se ex-
tiende un perfodo durante el cual, como frecuentemente se
advierte en el libro de los Jueces, wo existic en estos dias rey
en Isracl; a veces se agrega que cada uno haciz lo que le
parecia justo, segln su arbitrio, Con ello se ha de entender
que donde se dice: No existid rey, se significa: No existic poder
soberano en Israel. Y asi era, clertamente, si consideramos la
actuacion y ejercicio de tal poder. En efecto, después de
la muerte de Josué y de Eleazar, ssrgic otra generacion
(Jue., 2, 10) que no conocia al Sefior, ni las obras que habia
hecho por lsrael, sino que hizo maldad a la vista del Sedor,
v sirvi6 ¢ Baalim. Y los judios tenian aquella cuabidad que
San Pablo advierte de exigir um signo, no sélo antes de
que se sometieran al gobierno de Moisés, sino también des-
pués de haberse obligado a si mismos mediante su sunision.
En efecto, los signos y milagros tenian por finalidad asegurar
la fe, y no apartar a los hombres de la violacién de ella, una
vez que la habian prometido; porque a ello estaban obligados
los hombres por la ley de naturaleza, Ahora bien, si conside-
ramos no ya el ejercicio sino el derecho del gobiernao, el poder
soberano estaba todavia en el Sumo Sacerdote. Por consiguien--
te, cualquier obediencia otorgada a alguno de los Jueces (que
eran hombres elegidos por Dios, de modo extraordinario, para
protcger a sus rebeldes stbditos de las manos del enemigo)
no puede ser aducida como argumento contra el derecho que
el Sumo Sacerdote tenia al poder soberano, en todas las ma-
terias tanto de gobierno como de religidn, Ni los Jueces ni
Sarnuel mismo tuvieron una vocacién ordinaria, sino extraor-
dinaria para el gobierno; y fueron obedecidos por los israelitas
no por obligacién, sino por reverencia al favor con que Dios
les distinguia, manifestado en su sabiduria, valor o felicidad.
Como resultado de ello, e] derecho de regular las dos cosas;
cl gobierno y la religién, fucron inseparables. [254]
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A los Jueces sucedieron los Reyes: y asi como antes toda
la autoridad en materia religiosa y de gobierno residia en
el Sumo Sacerdote, asi entonces se reunié cn el soberano, En
efecto, la soberania sobre el pueblo, que antes existia no so-
lamente en virtud del poder divino, sino también mediante
un pacto particular de los israelitas con Dios, € inmediatamente
debajo de él, en ¢l Sumo Sacerdote, como representante suyo
en la. tierra, fue instituida por el pueblo con el consentimiento
de Dios mismo. En efecto, cuando dijeron a Samuel (1 S.,
8, 5): Danos unm rey que nos juzgue, como a todas las nacio-
nes, significaron que no querian ser gobernados por mas tiempo
por los mandatos que les fueran impuestos por el Sacerdote,
en nombre de Dios, sino por une que los rigiera de la misma
manera que estin rcgidas todas las demés naciones; en con-
secuencia, despojando al Sumo Sacerdote de la autoridad real,
depusieron, también, este gobierno peculiar de Dios. E incluse
Dios consintié en ello, cuando dijo a Samuel (ver. 7): Oye
la voz del pueblo en todo lo gue te dijeren, porque no te han
desechado a ti, sino que me han desechado a mi, para gue no
reine sobre ellos. Habiendo, asi, desechado a Dios, en nombre
del cual gobernaban los Sacerdotes, no se dejé a éstos otra
autoridad sino aquella que al rey le plugo reconocerles, auto-
ridad que era mayor o menor, segiin que los reyes eran buenos
o malos. Y en cuanto al régimen de los negocios civiles es
manifiesto que estaba en su totalidad en manos del rey. En
efecto, en el mismo capitulo, versiculo 20, dicen que quieren
ser como todas las naciones; que su rey sea su juez y salga
delante de ellos, y luche sus batallas; es decir, que tenga
autoridad plena, en la paz y en la guerra. En ello se incluye
también el ordenamiento de la religién, porque en aquel tiem-
po no habia otra palabra de Dios, mediante la cual pudiera
regularse la religion, sino la ley de Moisés que era, al mismo
tiempo, su ley civil. Leemos, ademids (1 R., 2, 27), guwe
Salomon arrofé a Abiathar del sacerdocio del Sesior. Tenfa,
pc: consiguiente, autoridad sobre el Sumo Sacerdote, como
sobre cualquier otro sibdito, lo cual es una sefial evidente de
supremacia en materia de religion. Leemos también (1 R.,
8) que dedicé el templo, que bendijo al pueblo, y quc él
mismo, en persona, pronuncié aquella magnifica plegaria usada
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en la consagracién de todas las iglesias y casas de rezo; lo cual
constituye, también, otro signo destacado de supremacia en
materia de religibn, Leemos, ademis (2 R., 22), que
cuando se tratd respecto al Libro de la Ley hallado en el
templo, no se decidié el asunto por el Sumo Sacerdote, sino
que Josué envib a él y a otros para que inquirieran respecto
de ese asunto, junto a Hulda, la profetisa; lo cual es otro
signo de supremacia en materia religiosa. Por Gltimo, leemos
(1 Cr., 26, 30) que David hizo a2 Hashabfas, y a sus des-
cendientes los hebronitas, gobernadores de Israel en Occiden-
te, en rodos los asuntos del Sesior, y al servicio del rey, del
mismo modo (ver. 32) que hizo a otros hebronitas Jegisladores
sobre los rubenitas, los gaditas y la mitad de la tribu de Ma-
nassex (que eran el resto de los israelitas que habitaban allende
el Jordan) pars sodas las cuestiones pertinentes a Dios y a los
negocios del rey. iNo es, éste, un poder pleno, que comprende
los dos poderes temporal y espiritual, como los llaman aqué-
llos que quieren dividirlo? En resumen, desde la institucién
primitiva del reino de Dios {255] hasta el cautiverio, la su-
premacia de la religion se hallaba en la misma mano que la
de la soberanfa civil, y el cargo de sacerdote, después de la elec-
cién de Sadl, no fue ya magistral, sino ministerial.

Aungue la gobernacién en materia politica y en materia
religiosa concurrié primero en los Sumos Sacerdotes, y pos-
teriormente en los Reyes, en lo que conderne al derecho, por
el conjunto de la Historia Sagrada se deduce que el pueblo
no lo comprendid asi; entre los habitantes siempre hubo una
gran parte, probablemente la mayor, que no dio crédito bas-
tante 2 la fama de Moisés, o a los coloquios entre Dios y los
Sacerdotes, mas que cuando veéian realizarse grandes milagros,
o (lo que viene a ser equivalente a ello) cuando se revelaban
grandes aptitudes o éxitos lisonjeros en las empresas de sus
gobernantes; tan pronto como sus gobernantes les desagrada-
ban, encontraban ocasién, a base de censuras, unas veces res-
pecto de la politica, otras de la religién, para cambiar el go-
bierno o rebelarse contra su obediencia, a su antojo, De ahi
proceden las turbulencias civiles, las divisiones y calamidades
que cayeron sobre fa nacién. Por ejemplo, después de la muer-
te de Eleazar y de Josué, las generaciones inmediatas que no
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babfan visto los milagros del Seflor, sino que habian sido
abandonadas a su propia y débil razén, no sabiéndose obligadas
por el pacto de un reino sacerdotal, despreciaron el mandato
del Sacerdote y la ley de Moisés, y cada uno hizo lo que le .
parecia justo, a su propio arbitrio} y obedecian en los asuntos
civiles a aquellos hombres a quienes, de tiempo en tiempo, con-
sideraban capaces de liberarles de las naciones vecinas que les
oprimian; y no consultaban con Dios (como hubieran debido
hacer), sino con determinados hombres o mujeres que admira-
ban como profetas, por sus predicciones de las cosas venideras;
y aunque ellos tenian un idolo en su capilla, si tenian un levita
como capellan, hacianse cuent2 que adoraban al Dios de Israel.

Posteriormente, cuando solicitaron un rey, al modo de otras
naciones, no lo hicieron con el propésito de abstenerse de la
adoracién de Dios, su Rey, sino porque, desesperando de
1a justicia de los hijos de Samuel, deseaban tener un rey que les
juzgara en sus acciones civiles, sin permitirle, no obstante, que
cambiase la religién que les habfa sido recomendada por Moi-
sés. Asi que siempre tuvieron a mano un pretexto, sea de jus-
ticia o de religién, para sacudir esa obediencia, cuando de
este modo tenfan esperanza de realizar sus designios. Samuel
estaba disgustado con las gentes, por gl hecho de que deseaban
un rey (ya que Dios era su Rey, entonces, y Samuel tenfa su
autoridad bajo él); sin embargo, Samuel, cuando Sadl no
atendié su consejo de aniquilar a Agag, como Dios le habia
ordenado, ungié otro rey, concretamente a David, para que
tomara su sucesién. Roboam no era idélatra; pero cuando el
pueblo pensd que él era un opresor, esta suposicién civil le
enajend diez tribus que pasaron a ser de Jeroboam, el idélatra,
Generalmente, a través de la historia entera de los Reyes,
tanto de Jud4 como de Israel, existieron profetas que siempre
controlaron a los Reyes, por transgresiones a la religién, y 2
veces también por errores de naturaleza politica; tal ocurrié
con Josafat, que fue reprobado por el profeta Jehii, por haber
ayudado [256] 2l rey de Israel contra los sirios; y 2 Ezequias
con Isaias, por haber mostrado sus tesoros a los embajadores
de Babilonia. De todo esto resulta que aunque el poder sobre
las dos cosas: el Estado y la religién residia en los Reyes,
pinguno de ellos quedaba incontrelado y. con libertad en el
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uso de esos poderes, sino sélo aquellos que eran hibiles por
sus aptitudes naturales o sus éxitos. Asi que de la prictica
de aquellos tiempos no puede extraerse argumento alguno de
que el derecho de supremacia en materia religiosa no estuviera
en los Reyes, a menos que lo coloquemos en los Profetas;
ni cabe concluir que si Ezequias, rezando al Sefior ante los
querubines, no fue contestado entonces ni alli, sino, posterior-
mente, por el profeta Isafas, éste era, por consiguiente, la
suprema cabeza de la iglesia; o que si Josias consulté a Hulda,
la profetisa, respecto al Libro de la ley, que ni él, ni el Sumo
Sacerdote, sino Hulda la profetisa, tenia la autoridad suprema
en materia de religién; cosas son éstas que, a mi juicio, no
representan la opinién de ningiin doctor.

Durante el cautiverio los judios no tuvieron Estado en
absoluto: después de su retorno, aunque renovaron su pacto
con Dios, no se hizo promesa de obediencia ni a Esdras ni
a mingin otro; ni mas tarde, cuando pasaron a ser stibditos
de los griegos (de cuyas costumbres y demonologfa, y de la
doctrina de los cabalistas, resulté muy corrompida su religién).
De tal manera que nada puede deducirse de ello, dada la con-
fusién reinante, en materia de religién y Estado, respecto a
la supremaciz en una y en otra. Por consiguiente, en lo que
concierne al Antiguo Testamento, podemos concluir que quien
tuvo la soberania del Estado entre los judios, tenfa también
la autoridad suprema en materia de adoracidn externa de
Dios y representaba la persona de Dios, es decir, la persona
de Dios Padre, aunque no recibié el nombre de Padre hasta que
envié al mundo a su hijo Jesucristo para redimir a la humani-
dad de sus pecados, y conducirla a su reino eterno, con objeto
de salvarla para siempre. A ello nos referiremos en el capitulo
siguiente. [261]
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CAPITULO XLI

De la mrsiON de Nuestro BENDITO SALVADOR

En la Sagrada Escritura encontramos tres elementos inte-
grantes de la misidn del Mesias: la primera misién es la de
redentor o salvador; la segunda, la dc pastor, consejera o
maestro, es decir, la de profeta enviado por Dios, para con-
vertir a aquellos a quienes Dios eligié para ser salvados; la
tercera, la de rey, un rey eterno, pero bajo su Padre, como lo
estuvieron Moisés y los Sumos Sacerdotes en sus respectivos
tiempos. A cstas tres partes corresponden tres tiempos distin-
tos. En efccto, nuestra redencidén la llevd a cabo ¢n su primera
venida, mediante el sacrificio en virtud del cual se ofrecié
a sf mismo, por nuestros pecados, en la cruz; nuestra conver-
st6n la logré parcialmente en su propia persona, y en parte la
llevé a efecto por sus ministros, y se continuari hasta que
venga de nuevo. Y después de su nueva venida comenzari
su glorioso reino sobre los elegidos, reino que durari eter-
namente.

A la mision de redentor, es decir, la de aquel que paga
el rescate del pecado (rescate constituido por la muerte) res-
ponde el hecho de que fue sacrificado, cargando entonces sobre
su propia cabeza y apartarndo de nosotros nuestras iniquidades,
tal como Dios lo habia requerido. No es que la muerte de un
hombre, aun sin pecado, pueda ser satisfaccidn bastante por las
ofensas de todos los hombres, en ¢l rigor de la justicia, sino
en virtud de la clemencia de Dios, quien ordend por el pecado
aquellos sacrificios que le agradaba aceptar, En la antigua Ley
{como podemos leer en el Levitico, nim. 16) el Sefior requiere
que una vez al afio se haga una reparacién por los pecados de
todo Isracl, por parte de los sacerdotes y otros; con este mo-
tivo, Aarén sélo habia de sacrificar, por si mismo y por los
sacerdotes, un buey joven; y por el resto del pueblo, habia
de rectbir de éste dos machos cabrios, de los cuales €] mismo
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tenia que sacrificar uno; en cuanto al otro, que era el macho
cabrio Auido, habia de colocar sus manos sobre Iz cabeza del
mismo, v mediante confesién de las iniquidades del pueblo,
depositarlas todas sobre la cabeza del animal, y entonces, por
alguna persona adecuada, mandar el macho cabrio al desierto,
haciéndole escapar, y llevandose consigo las iniquidades del
puchfo. el mismo modo que el sacrificio de un macho cabrio
era un precio suficiente (pucsto que resultaba aceptable) por
¢l rescate de todo Israel; asi Ja muerte del Mesias es un precio
suficiente por los pecados de toda la humanidad, porque nada
mas que eso era requerido. Los sufrimientos de Cristo nuestro
Salvador parecen haber quedado expresados, alli, tan clara-
mente como en la oblacién de Isaac, o en cualquier otro tipo
de sacrificio, en el Antiguo Testamento. El fue a un tiempo
¢l animal sacrificado y el que se ponfa en libertad: Angustiado
él y afligido (Is., 53, 7) mo abri6 su hoca: como cordero
fue llevado al matadero, y como oveja delante de sus tras-
quiladores, enmudeci y no abrié la boca: aqui es El el aminal
sacrificado. EL ha soportado muestros agravios (ver. 4) y car-
gado con nuestras tribulaciones. Y ademas (ver. 6): El Sesor
ha descargado sobre El las iniquidades de todos nosotros, y en
este sentido es ¢l enimal que queda en libertad. El fue cortado
de la dierra y de los wivientes (ver, 8) por la rebelién del
pueblo. En este caso vuelve a ser el animal sacrificado. Y a
su vez (ver, 11): £l soportaré los pecados de ellos: y enton-
ces es el animal cn libertad. Asf el cordero de Dios es equi-
valente 2 esos dos machos cabrios, sacrificado en cuanto muere,
y en libertad en su Resurreccién, habiendo sido oportunamente
exaltado por su Padre y removido de la sede de los hombres,
en su Ascensidn.,

Puesto que quien redine no tiene titulo a la coss redimida
antes de la redencicn y antes de que el rescate se haya pagedo,
siwrdo este rescate la muerte del Redentor, es manifiesto que
nuestro Salvador (como hombre) no fue rey de aquellos a
«quiznes I redimia, hasta que sufrid la muerte, ¢s decir, du-
rante el tiempo en que deambulé corporalmente sobre Ia tierra.
Digo que entonces no-era rey, de modo presente, por virtud
del pacto que el fiel hace con €l en el bautismo. No obstante,
mediante renovacién de su pacto con Dios en el bautismo,
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los fieles quedaron obligados a reconocerle como Rey (bajo
su Padre) cuando le pluguiera tomar el Reino a su cargo.
Nuestro Salvador mismo se expresd de acuerdo con cllo cuan-
do dijo (Jn., 18, 36): Mi reino no es de este mundo. Ahora
bien, considerando que la Escritura sélo hacc mencién de dos
“mundos, el que ahora existe, y continuari subsistiendo hasta
el dia del Julcno (que por esta razén se denomina ¢l dia final);
y el que existird despuds del dia del Juicio, cuando haya un
nuevo cielo y una nueva tierra, el reino de Cristo no ha de
comenzar hasta la resurrcccion general. Y es lo que dice nues-
tro Salvador (M1, 16, 27): El kijo del hombre vendri en
la gloria de su Padre, con sus dngeles, y entonces recompen-
sardé a todos, de acuerdo con sus obras. Recompensar a todos
de acuerdo con sus obras es llevar a cabo la misién de rey,
cosa gue no ocurrird hasta que no venga en la gloria de su
Padre, con sus angeles. Cuando nuestro Salvador dice (M.,
273, 2Y: Los escribas y los fariseos estén sentados en el sitial
de Moisés; por consiguiente cualquier cosa que os pidan que
observeis, observadia v hacedla, con ello declara llanamente
que durante aquel tiempo adscribe poder real no a si mismo,
sino 2 ellos. Otro tanto hizo también cuando dijo (Ze., 12,
14): $Quisn me puso de juez, o partzdor sobre vosotros? ¥
(In., 12, 47): Yo no vengo a juzgar al mundo, sino a
salvar al mundo. No obstante, nuestro Salvador vino a este
mundo para ser rey y juez en el mundo venidero, porque El
cra el Mesias; es decir, el Cristo; es dear, el Sacerdote un-
.. gido, y el soberano profeta de Dios; esto es, habfa de tener
todo el poder que residia en Moisés el Profeta, en los Sumos
Sacerdotes que sucedieron a Moisés, y en los Reyes que vinie-
ron después de los Sacerdotes. San Juan lo dice expresamente
(cap. 5, ver. 22): El Padre no juzga a nadie, pero ha en-
comendado todo el juicio al Hijo. Y esto no se halla cn con-
tradiccién con aquel otro pasaje que dice: Yo no vine a juzgar
al mundo; porque [263] esto se dice del mundo presente, y
lo anterior del mundo venidero; como se dice alli, respecto
a la segunda venida de Cristo (Mr., 19, 28): Quienes me ha-
beis seguido en la regeneracidn, cuando el Hijo del hombre
se sentard en el trono de su gloria, estareis sentados también
en doce tronos, pars juzgar a las doce tribus de Israel.
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Asf pues, si mientras Cristo estuvo en la tierra no ejercia
reinado en este mundo, jqué finalidad tuve su primera ve-
nida? Venfa a restaurar bajo Dios, mediante un nuevo pacto,
¢l reino que, siendo suyo por el pacto antiguo, habfa side
aniquilado por la rcbelién de los israelitas en la elecadn de
Satl. Para hacer esto, habfa de predicar entre ellos que El
era el Mesfas, es decair, el rey que les habia sido prometido
por los Profetas, y ofrccerse a si mismo en sacrificio por los
pecados de aquellos que, por la fe, habian de someterse tam-
bién; y en el caso de que la nacién, generalmente, lo rehusara,
llamar a su obediencia a quienes creyeran en €, entre los gen-
tiles. Asi que la misién de nuestro Salvador, durante su per-
manencia sobre la tierra, consistid en dos cosas: una en pro-
clamarse a si mismo Cristo, y otra en persuadir y preparar
a los hombres, mediante la ensefianza y la rcalizacién de
milagros, a vivir en forma tal que fuesen dignos de la inmor-
talidad que habian de gozar, en el tizmpo en que El, Cristo,
viniera en majestad para tomar posesién del reino de su padre.
Esta es la razdén de que la época de su predicacién sea Ilamada
con frecuencia por El mismo la regeneracidn, lo cual no cons-
tituye propiamente un reino, ni, por consiguienfe, una auto-
rizacidén para denegar obediencia a los magistrados que en-
tonces existian (puesto que El ordené que obedecieran a los
que estaban sentados en la citedra de Moisés, y que el tributo
al César fuera pagado), sino solamente un anticipo del reina
de Dios que habia de venir, para aquellos a quienes Dios habia
conferido la gracia de ser sus discipulos y de creer en El;
por esta causa se dice que los bienaventurados estan siempre
cn el reino de la gracia, como naturalizados en este reino ce-
lestial.

Por consiguiente, nada se ha hecho o ensefiado por Cristo
que tienda a la disminucién de los derechos civiles de los ju-
dios o del César. Porque en lo que respecta al Estado que
entonces existia entre los judios, tanto los que gobernaban entre
ellos como los que eran gobernados, todos esperaban al Mesias
y el advenimiento del reino de Dios, cosa que no podian haber
hecho si sus leyes hubieran prohibido a Cristo manifestarse
(cuando vino) y declararse £l mismo como tal. Teniendo en
cuenta, por consiguiente, que El no hizo otra cosa mediante
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su predicacién y sus milagros sino probarse a si mismo como
Mesias, nada hizo en ello contra las leyes de los judios. El
reino que reclamaba, habia de estar en otro mundo: Kl en-
sefié a todos los hombres a obedecer, entre tanto, a los que
ocupaban la catedra de Moisés: ‘Fl les permmo dar al César
su tributo, y rehus6 tomar a su cargo la misién de juez. ;Cémo,
pues, podian sus palabras o acciones ser sediciosas, o tender
a la destruccién del gobierno civil de entonces? Pero habiendo
determinado Dios su sacrificio, para restituir sus clegidos a Iz
obediencia primitivamente pactada, entre los medios de que
s¢ valié para efectuarlo hizo uso de la malicia e ingratitud
de los hombres. Ni [264] era contrario a las leyes de César,
porque aunque Pilatos mismo {para congraciarse con los ju-
dios) le entregd para ser sacrificado, antes de proceder asi
manifestd paladinamente que no habia encontrado falta en él,
y como titulo de su condena no puso el que reclamaban los
judios, cs decir gue pretendia ser rey, sino simplemente que
El éra rey de los judios, y a pesar del clamor popular se negé
a alterar su sentendia, diciendo: Lo que yo he escrito, escrito
estd.

En cuanto a la tercera parte de su misién que era la de
ser rey, ya he manifestado que su reino no habia de comenzar
hasta la resurreccién. Eso si, entonces habia de ser rey, no sélo
como Dios, sentido en el cual El es ya rey de toda la tierra,
y lo serd siempre, en virtud de su omnipotencia, sino también
peculiarmente de sus propios elegidos, en virtud del pacto
que hicicron con €l en su bautismo. Fsta es la causa de que
nuestro Salvador dijera (Mr., 19, 28) que sus Apdstoles
habian de sentarse en doce tronos, y juzgar a las doce tribus
de Israel, cuando el Hijo del hombre esté semtado en =l trono
de su gloria; con ello significaba que El reinarfa, entonces,
en su humana naturaleza; y asi se dice (M., 16, 27): EI hijo
del hombre vendri en la gloria de su padre, con sus éingeles,
y entonces recompensard a cada hombre, de acuerdo con sus
obras. Lo mismo podemos leer en Marcos, 13, 26, y 14, 62,
y mds expresamente para la época, en Lucas, 22, 29, 30: Yo
o5 concedo un reino, como mi padre me ha concedido, a mf,
que vosotros podais comer y beber en mi mesa en mi reino,
y sentaros sobre tronos, juzgendo a las doce tribus de Israel.

404



PARTE 1 ESTADO CRISTIANO AP, 41

Por este pasaje queda manifiesto que ¢l reino de Cristo, otor-
gado a ¥l por su padre, no existira hasta que el Hijo del
Hombre venga en gloria, y haga a sus Apéstoles jueces de
las doce tribus de Israel. Pero cabe preguntar aqui: teniendo
en cucnta que no existe matrimonio en el reino de los cielos,
si los hombres han de comer y beber, ja qué género de
comida se¢ alude, entonces, en este pasaje? Esto lo explica
nuestro Salvador (Jn., 6, 27) cuando dice: No trebajeis por
la comida que perece, sino por aguella comida que se mantiene
durante la vida eterna, y que el Hijo del hombre os dard. Ast
que comer en la mesa de Cristo, significa comer del arbol de
la vida: es decir, gozar de la inmortalidad, en el reino del
Hijo del Hombre. De estos pasajes y de otros muchos mas
resulta evidente que el reino de nuestro Salvador ha de ser
ejercido por El en su naturaleza humana. Ademas, El no ha
de ser entonces otra cosa sino subordinado o representante de
Dios Padre, como Moisés lo fue en el desierto, y como lo
fueron los Sumos Sacerdotes antes de Saill, y los Reyes des-
pués de é1. Porque una de las profecias concernientes a Cristo
es que (en su misién) serd como Moisés: Yo os suscitaré un
Profera (dijo el Sefior, Dr., 18, 18) de entre sus Aermamos
como en ti, y pondré mis palabras en sw boca, y esta semejanza
con Moisés resulta evidente en los actos de nuestro Salvador
mismo, micntras estuvo sobre la tierra. Porque del mismo
modo que Moisés escogié doce principes de las tribus para
que gobernaran bajo €l, asi nuestro Salvador escogié doce
Apéstoles, que habian de sentarse en doce tronos [265] v
juzgar a las doce tribus de Isracl. Y como Moisés autorizé a
setenta ancianos para recibir el espiritu de Dios y profetizar
al pueblo, es decir {como he dicho anteriormente), para ha-
blarle en nombre de Dios, asi también nuestro Salvador eligié
setenta discipulos que predicaran su reino y su salvacién
en todas las naciones. Y asi como cuando se formnlé queja a
Moisés, contra aquellos de los setenta que habian profetizado
en ¢l campamento dec Israel, él los justificé porque con ello
servian a su gobicrno, asi también nuestro Salvador, cuando
San Juan se quejé 2 €l de un cierto hombre que expulsaba
los demonios en su nombre, le justifics diciendo (Lc., g,

405



PARTE 111 ESTADO CRISTIANGC CAP. 41

50): No se lo prohibas, porque quien no estd contra nosotros
esid con nosoLros.

Ademais, nuestro Salvador se asemejaba a Moisés en la
institucién de ambas clases de Sacramentos: de admisiin en el
reino de Dios, y de commesmoracion por haber librado a sus
elegidos de su condicién miserable. Asi como los hijos de Is-
rael, antes de la época de Moisés, tenfan como sacramento
de su recepcion en el reino de Dios el rito de la circancision,
rito que habiendo sido omitido en el desierto fue restaurado
de nuevo en cuanto llegaron a la tierra de promisidn, ast
también los judios, antes de la venida de nucstro Salvador,
tuvieron el rito de duutizar, es decir, de lavar con agua a todos
aquellos que, siendo gentiles, abrazaban al Dios de Israel.
Este rito lo us6 San Juan Bautista en la recepeidn de tedos
aquellos que dieron sus nombres a Cristo v a los que San Juan
anunciaba que pronto vendria al mundo; y nuestro Salvador
instituyd 1qucllo como sacramento, que habian de tomar todos
cuantos crefan en €l Por qué causa surgié cn un principio el
rito del bautismo, no se consigna expresamente en la Escritura,
pero probablemente pudo ser una imitacién de la ley de
Moisés concerniente a la leproserfa, ya que al leproso se le
ordenaba que se mantuviese fuera del campamento de lsracl
durante un cierto tiempo, pasado el cual, y juzgando el sacer-
dote que ya estaba limpio, era admitido cn el campamento
después de un lavatorio solemne, Acaso eso pueda ser un
antecedente del lavatorio del bautismo, en el cual aquellas
personas que se limpian de Ja lepra del pecado por la fe son
recibidas en la Iglesia con la solemnidad del bautismo. Existe
otra conjetura, extraida de las ceremonias de los gentiles, en
cierto caso que raramente sucede, y es que cuando un hombre
que se consideraba muerto lograba recobrarse, los otros hom-
bres solian tener escripulos de conversar con él, como no con-
versarian con un fantasma, a menos que no fuera recibido
de nuevo en el nimero de los hombres mediante un lavatorio,
como se lava a los nifios recién nacidos para limpiarlos de
las impurezas de su natividad; y eso constitufa un género
de nuevo nacimiento, Esta ceremonia de los griegos, en Ia
época en que Judea estaba bajo el dominio de Alejandro,
y de los griegos sucesores suyos, puede haber proliferado
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suficientemente en la religién de los judios. Pero teniendo
en cuenta que no es probable que nuestro Salvador plagiara
un rito pagano, mis posible es que el bautismo procediese de
la ceremonia legal del lavatorio, después de la lepra. Y en
cuanto al otro sacramento, {266] que consistia en comer el
cordero pascual, estd manifiestamente imitado en el sacramen-
to de la Cena del Senor, en la que la particién del pan y el
derramamiento del vino traen a la memoria nuestra liberacién
de la miseria del pecado por la pasién de Cristo, del mismo
modo que el acto de comer del cordero pascual trae a la me-
moria la liberacion de los judios de la esclavitud en Egipto.
Teniendo en cuenta, por consiguiente, que la autoridad de
Meisés no era sino subordinada, y que €l era sélo un repre-
sentante de Dios, resulta de ello que Cristo, cuya autoridad
como hombre habia de ser como la de Moisés, no era otra
cosa sino un subordinado a la autoridad de su Padre. Lo mismo
* se significa de modo mis expreso con lo que nos ensefid a rezar:
Padre Nuestro, venga a nos tu reino, y Porgue tuyo es el reino,
el poder vy la gloria; por eso se dice que El vendrd en la gloria
de su Padre; y por esto se dice también San Pablo (1 Co., 15,
24): Lutonces vendra el fin, cuando El haya entregado el reino
a Dias, el Padre; y asi, otros pasajes mis expresivos, todavia.

Tor consiguiente, nuestro Salvador, tanto en la ensehanza
como en ¢l reinado, representa (como lo hizo Moisés) la
persona de Dios; Dios que, de este tiempo en adelante, y no
antes, se denominé el Padre; y siendo afin una y la misma
sustancia, es Una persona en cuanto esta representado por Moi-
sés, v otra cn cuanto esti representado por su Hijo, en Cristo.
Porque entendiéndose por persona algo relativo a la pluralidad
de representantes, es natural que a la pluralidad de represen-
tantes corresponda una pluralidad de personas, aunque de una
y la misma sustancia, [267]
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CAPYTULO XLU

Del pobErR ECLESI&STICO

Para la comprension del pober EcLEsIAsTICO, €s decir, qué
es ¥ cn quién reside, hemos de distinguir dos partes en la
¢poca anterior a la Ascensién del Sefior: una, antes de la con-
versibn de los Reyes, y de los bombres provistos con poder
civil soberano; la otra, después de su conversidn. Fue, en
cfecto, mucho tiempo después de la Ascensidn, cuando algin
rey o soberano civil abrazé y permitié plblicamente la ense-
fianza de la religibn eristiana.

Respecto al periodo intermedio, es manifiesto que el poder
eclesiastico residia en los Apdstoles, y después de ellos en
aquellos a quicnes los Apdstoles designaron para predicar el
Fvangelio y convertir a los hombres al Cristianismo, llevando
los convertidos al camino de la salvacion; después de éstos,
el poder fue entregado de nuevo a otros, instituidos por és-
tos, fo cual se llevd a cabo por imposicién de manos sobre los
que fueron ordenados al efecto; con ello se significa la trans-
mision del Espiritu Santo, o espiritu de Dios, a aquellos a
quienes ordenaron ministros de Dios, para extender su reinado.

Asi que la imposicién. de manos no fue otra cosa sino el
sello de la encomienda que se les hacia de predicar a Cristo
y ensefiar su doctrina; y la trasmisién del FEspiritu Santo,
por esta ceremonia de la imposicién de manos, fue una imita-
ci6n de lo que hizo Moisés. En efecto, Moisés practicé la
misma ceremonia con su ministro Josué, tal como leemos en
el Deuteronomio (34, ver. 9): Y Josué, el hijo de Num,
fue lleno de espiritu de sabiduria, porque Moisés habja puesto
sus manos sobre él. Nuestro Salvador, entre su Resurreccidn
y su Ascensidn, transfirié su espiritu a los Apéstoles: primero,
soplando sobre ellos y diciendo (In., 20, 22): Recibid &l
Espirity Santo; y después de su Ascensién (Heh, 2, 2, 3),
enviandoles un viento poderoso, v afiladas lenguas de fuego, y
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no por imposicidén de manos; pues Dios no puso sus manos
sobre Moisés; ni sus Apéstoles, posteriormente, trasmitieron
el mismo espiritu por imposicién de manos, como Moisés lo
hizo con Josué. De este modo es manifiesto en quién continué
subsistiendo el poder eclesiastico durante aquellos primeros
tiempos en que no existia un Estado cristiano; concretamente,
en aquellos que recibian el mismo poder de los Apéstoles, por
sucesiva imposicién de manos.

Asi tenemos la persona de Dios nacida, ahora, por tercera
vez. Pues del mismo modo que Moisés y los Sumos Sacerdotes
fueron los representantes de Dios en el Antiguo Testamento,
y nuestro Salvador mismo, como hombre, durante su perma-
nencia en la tierra, asi el Espiritu Santo, es decir, los Apéstoles
y sus sucesores lo representaron desde entonces en ¢l encargo
de predicar y en el de ensefiar [268] que habian recibido el
Espiritu Santo. Pero el representado es una persona {como he
mostrado anteriormente en ¢l capitulo xiir), tantas veces como
estd representado; y por consiguiente Dios, que ha sido re-
presentado (es decir, personificado) tres veces, puede decirse
con propiedad suficiente que tienc tres personas, aunque ni
la palabra persona ni la de Trinidad le sean adscritas 2 El en la
Biblia. En efecto, San Juan (1 Jn., 5, 7) dice: Existen ires
que dan testimonio en el cielo: el Padre, el Hijo y el Espiritu
Santo: y estos tres son uno. Esto no supone discrepancia, sino
que estd perfectamente de acuerdo con tres personas en la
verdadera significacion de las personas, es decir, en que estin
representados por otras. En efecto, Dios Padre, representado
por Moisés, es una persona; y representado por su Hijo, otra
persona; y representado por los Apdstoles y por los doctores
que ensefian con la autoridad derivada de El, una tercera
persona; y, sin embargo, cada persona, en este caso, es la
persona de un mismo Dios. Alguno preguntar para qué sir-
ven estos tres distintos testimonios. San Juasn nos dice {ver.
17) que dan testimonio de que Dios nos ha dado vida eterna
en su Hijo, Ademas, si se preguntara por qué se manifiesta
este testimonio, la respuesta serfa sencilla; porque El ha tes-
tificado lo mismo por los milagros que hizo: primero, por
conducto de Moisés; segundo, por su Hijo mismo, y final-
mente por sus Apostoles, que habian recibido el Espiritu San-
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to; todos los cuales representsban en su tiempo la persona
de Dios, y o-bien profetlzaron o predicaron a’ Jesucristo. En
cuanto a los Apéstoles, el caricter del apostolado en los doce
primeros y grandes Apéstoles, consistié en dar testimonio de
su Resurreccién, lo cual aparece de modo expreso (Hch., 1,
vers. 21, 22) cuando San Pedro, al tiempo de elegirse un
Apéstol nuevo, en lugar de Judas Iscariote, usé estas palabras:
De todos estos hombres que ssos han acompanado todo el
tiempo que el Sefior Jestis entré y salid entre nosotros, co-
menzando desde el bautismo de Juan, hasia el dia en que
fue recibido arriba de entre nosotros, uno se ha hecho tesiigo,
con nosotros, de su resurreccson: palabras que expresan la
calidad de testigos, mencionada .por San Juan. En el mismo
pasaje mencionado existe otra trinidad de testigos en la tierra.
En efecto (ver. 8) dice: Flay tres que don testimonio en la
tierra: el espiritu, y el agua, y la sangre; v estos tres coinciden
en uno, a saber, en las gracias del Espiritu de Dios, y en
los dos sacramentos, el bautismo y la Cena del Senor, todos los
cuales coinciden en un testimontio, para asegurar la vida eterna
a las conciencias de los creyentes: de este testimonio dice (ver.,
10): El gue cree en el Hijo del Hombre tiene el testimonio
en st mismo. En esta trinidad sobre la tierra, la unidad no es
de la cosa, puesto que el espiritu, el agua y la sangre no son
la misma sustancia, aunque den el mismo testimonio; pero
en la Trinidad del cielo, las personas son las de un mismo Dios,
aunque representado en tres épocas y ocasiones diferentes. En
resumen, la doctrina de la Trinidad, en cuanto puede inferirse
directamente de la Escritura, es, en sustancia, esto: que Dios,
que es siempre uno y el mismo, fue Ia persona representada
[269] por Moisés; la persona representada por su Hijo hecho
carne, y la persona representada por los Apéstoles. Como re-
presentado por los Apédstoles, el Espiritu Santo, por cuyo
conducto hablaban, ¢s Dios; como representado por su Hijo
{que era Dios y Hombre) el Hijo es este Dios; como repre-
sentado por Moisés y los Sumos Sacerdotes, =1 Padre, es dedir,
el Padre de nuestro Sefior Jesucristo, es este Dios. De aqui po-
demos inferir la razén de por qué tales nombres de- Padre,
Flijo 'y Espiritu Santo, significando la divinidad, nunca se

san en ¢l Antiguo Testamento, porque son personas, ¢s dedir,
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porque tienen sus nombres del representante, cosa que no po-
dfa ser hasta que diversos hombres. representaron la persona
- de Dios en materia de gobernacién o en la direccién de otros
hombres, bajo su mandato.

Vemos, asi, cémo el poder eclesisstico fue conferido. por
nuestro Salvador a los Apéstoles; y cbmo fueron (al objeto de
que pudieran ejercitar mejor este poder) imbuidos con el Es-
piritu Santo, que, por esta razém, es denominado en el Nuevo
Testamento Pardclito, que significa ‘asistente, o alguien llama-
do en ayuda, aunque comiinmente sea traducido como comso-
lador. Consideremos, ahora, el poder mismo, es decir, qué es
y en quién recae.

El cardenal Belarmino, en su tercera Controversia ge-
neral, ha tratado de numercsas e importantes cuestiones con-
cernientes al poder eclesiastico del papa de Roma, y comienza
diciendo: Debe ser o mondrquico, o aristocrético o democrd-
zico. Todas estas especies de poder son soberanas y coerctivas.
Si zhora resultase que no existe poder coercitivo - conferido a
ellos por nuestro Salvador, sino sélo un poder para proclamar
¢l reino de Cristo, y para persuadir a los hombres que se
sometan a él, ensefiando 2 los que se han sometido, por medio
de preceptos y buenos consejos, lo que han de hacer para que
sean recibidos en el reino de¢ Dios, cuando venga; y que los
Apéstoles y otros ministros del Evangelio son nuestros maes-
tros, y no nuestros imperantes, y que sus preceptos no son
leyes, sino simples consejos, entonces toda esta disputa seria
en vano.

He manifestado ya (en el capitulo anterior) que el reino
de Dios no es de este mundo: por consiguiente, sus ministros
{a menos que sean reyes) no pueden requerir obediencia en
su nombre. En efecto, si el rey supremo no tiene su poder
real en este mundo {por qué autoridad puede ser exigida 2
sus funcionarios la obediencia? Como mi padre me envic (decia
nuestro Salvador) asf os emvio. Pero nuestro Salvador fue
enviado para persuadir a los judies de que retornasen, y para
invitar a los gentiles a que recibiesen el reino de su Padre,

y no para reinar en majestad, ni siquiera como representante
de su Padre hasta el dia del Juidio.
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La época comprendida entre la Ascensién y la Resurreccién
gencral se denomina no un reinado sino una regerneracién, es
decir, una preparacion de los hombres para la segunda y glo-
riosa venida de Cristo, en el dia del Juicio, tal como’ resulta
de las palabras de nuestro Salvador ( Mz, 19, 28): Vosotros
gue me habeis .regmdo en la regeneracion, cuando el |2570] Hs-
jo del FHombre esté sentado en el trono de su gloria, estareis
sentados también sobre doce tronos; y de San Pablo (Ef., 6,
15): Teniendo vuestros pze.r calzados con el apresto del evan-
gelio de paz.

Y es comparado por nuestro Salvador con la pesca, es decir,
con ganar hombres para la obediencia, no por la coercién y el
castigo, sino por la persuasién: Y por esto no dice é] 2 sus
Apéstoles que hard de ellos otros tantos Nemrod, cazadores
de hombres, sino pescadores de hombres. También se compara
con la levadura; con la siembra y multiplicacién de un grano
de mostaza, similes todos en que queda excluida la violen-
cia; y por consiguiente, en este tiempo no puede haber reino
actual. La palabra de los ministros de Cristo es evangelizacion,
esto es, proclamacién de Cristo y preparacidn para su segunda
venida, del mismo modo que la evangelizacién de San Juan
Bautista fue una preparacién para la primera.

Ademas, 12 misién de los ministros de Cristo en este mun-
do es la de hacer creer a Jos hombres y tener fe en Cristo:
pero Ia fe no tiene relacién ni dependencia, en absoluto, con
la conclusién y el mandato, sino sélo con la certidumbre o
probabilidad de argumentos arbitrados por la razén o basados
en algo que los hombres ya crcen. Por consiguiente, los minis-
tros de Cristo en este mundo, no tienen poder, en virtud de
este titulo, para castigar 2 nadie por no creer, o por contra-
decir 1o que cllos dicen; no tiene poder, digo, por este titulo
de ministros de Cristo, para castigarlos: pcero si tienen poder
civil soberano en virtud de la institucién politica, entonces
pueden, en efecto, castigar legltlmamente cualquier oposicién
a sus leyes. Y San Pablo, de sT mismo y de otros que a la
sazén predicaban también el Evangelio, dice con palabras ex-
presas: Nosotros no tenemos dominia sobre nuestra fe; somos
s6lo auxiliares de vuestra alegria.
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Otro argumento de que los ministros de Cristo en este
mundo presente no tienen derecho a ordenar, puede ser deri-
vado de Ia autoridad legitima que Cristo confirié a todos los
principes, tanto cristianos como infieles. Dice San Pablo (Col.,
3, 20): Obedecerin los hijos a sus padres en rodas las cosas;
porque esto agreda mucho ¢ Dios. Y en el ver. 22: Los criados
obedecerin en todas cosas o sus duefios de acuerdo con ld
carne, no cuando les comtemplen, y para halagerles, sino en
la sencillex de su corazom, y por temor ol Sesior. Esto se dice
2 aquellos cuyos duefios son infieles, y aun asi se les pide
que les obedezcan en todas las cosas. Ademas, en lo que con-
cierne a la obediencia a los principes (Ro., 13, los primeros
6 versiculos) al exhortar a que se sujeten a los poderes su-
premos, dice que todo poder estz ordenado por Dios, y que
estamos sujetos 2 Bl no sélo por miedo a incurrir en su célera,
sino también por mandato de nuestra conciencia. Y San Pedro
(r P., cap. 2, vers. 13, 14, 15) dice: Somereos wosotros
mismos a tode otdenanza del hombre, por amor de Dios, ya
sea al rey como supremo, o a los gobernadores, o a quienes
El envie para el castigo de los malhechores o para ensalzar
& los que obraron bien; porque esa es la voluntad de Dios.
Y también San Pablo (Tit., 3, 1): Recordad a los hombres que
estén sujetos a los jefes y poderes, y que obedezcan a los ma-
giswados. Estos principes y poderes de que alli hablan San
Pedro y San Pablo eran, todos, infieles: con mucha [271] mas
razon hemos de obedecer a los cristianos, 2 los que Dios ha
conferido un poder sobre nosotros. §Cémo, pues, podemos ser
obligados a obedecer a alglin ministro de Cristo, si nos ordena
hacer cosas contrarias 2l mandato del rey o de otro represen-
tante soberano de Estado, del cnal somos miembros, y por el
cual deseamos ser protegidos? Es, por consiguiente, manifies-
to que Cristo no ha dejado a sus ministros, en este mundo,
a menos que estén también investidos con autoridad civil, una
autoridad para mandar 2 otros hombres.

Pero, iqué ocurriri, podrd objetar alguno, si un rey o Es-
- tado, u otra persona soberana, nos prohiben creer en Cristo?
A esto respondo que semejante prohibicién carece de efecto,
porque la fe y la falta de fe nunca siguen los mandatos de
los hombres. La fe es un don de Dios, que ¢l hombre no puede
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dar ni suprimir por la promesa de recompensas o por la ame-
naza de torturas. Y si por otra parte preguntamos: ;Qué ocu-
rrird si nuestro legitimo principe nos ordena decir con nuestra
lengua lo que no créemos? iDebemos obedecer tal mandato?
La profesién con la lengua no es siro un signo externo, no
superior a cualquier otro gesto por medio del cual signifi-
quemos nuestra obediencia; y un cristiano que mantenga fir-
memente en su corazén fa fe de Cristo tiene la misma libertad
que el profcta Eliseo permitia 2 Naaman, el sirio. Naaman
fue convertido en su corazdén al Dies de Israel, porque dijo
(2 R., 5, 17): Tu siervo no sacrificaré holocausto wi sacri-
ficio a otros dioses sino al Senior. En esto perdone el Seior
8 su siervo, que cuando mi Sefior emtrare en el templo de
Rimmon, para adorar en él, y se apoyare sobre mi mano, 5
yo también me inclinare en la casa de Rimmon, si en el templo
de Rimmon me snclino, el Sefior perdone a tu siervo, en esto.
Esto aprobé el profeta y le dijo: Ve en paz. Aqui Naaman
crefa en su corazén, pero al inclinarse ante el idolo Rimmon,
negé, en efecto, al verdadero Dios, tanto como si lo hubiera
hecho con sus labios. Pero entonces jqué contestaremos a nues-
tro Salvador cuando dice: Quien me nicgue ante los hombres,
yo lo negaré o él ante ms Padre que esti en el cielo? Podemos
afirmar que cuande un sibdito, como era Naamin, es com-
pelido en la obediencia 2 su soberano, y lo hace no ya de
acuerdo con su propio entendimiento, sino segtin las leyes de su
pais, esta accién no es suya, sino de su soberano; ni es él
quien, en este caso, niega a Cristo ante lés hombres, sino su
gobernante, y la ley de su pais. Si alguien rechazara esta
doctrina comd gpuesta 2 la verdadera y auténtica cristiandad,
yo le preguntaria lo siguiente: si un sibdito de algiin Estado
cristiano, creyera intimamente, en su corazdn, en la religién
mahometana, y su soberano le ordenara, bajo pena de muer-
te, estar presente en el servicio divino de la Iglesia cristiana
ipensaria que Jla ley mahometana le obliga en conciencia a
sufrir la muerte por esta causa, mejor que obedecer ¢l mandato
de su legitimo princpe? Si dice que mas bien debe sufrir
la muerte, entonces autoriza a los-particulares el mantenimien-
to de su religién, verdadera o falsa: si dice que debe ser [272]
obediente, entonces permite 2 si mismo lo que €1 niega a otro,
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contrariamente a las palabras de nuestro Salvador: Cwalguier
cosa que querais que los hombres os hagan, hacedla también
vosotros 4 ellos; y contrariamente 2 la ley de naturaleza (que
es la eterna e indubitable ley de Dios): No Aagas a otro lo
que no quieras que 6l te haga a 1.

Pero, entoirces jdiremos de todos uquellos mirtires cuyos
relatos hallamos en la historia de la Iglesia, que han hecho
sacrificio innecesario de sus vidas? Para contestar a esto te-
nemos que distinguir las personas a las que se ha dado muerte
por esta causa; de ellas, algunas han recibido una vocacién pa-
ra predicar y profesar manifiestamente el reino de Cristo;
otras no tenfan esa vocacién, ni se les exigié otra cosa sino
su propia fe. El primer grupo, si fueron condenados a muerte
por dar testimonio en este punto, que Jeslis resucité de entre
los muertos, fueron verdaderos martires: porque un mdrsr
(para dar la verdadera definicién de la palabra) es un testigo
de la resurreccidn de Jesis, el Mesias, cosa que no puede ser
sino quien haya conversado con El sobre la tierra, y lo haya
visto después de resucitado. En efecto, un testigo debe ha-
ber visto lo que testifica, o bien su testimonio no es bueno. Que
nadie sino ellos puede propiamente ser denominado martir
de Cristo, resulta manifiesto de las palabras de San Pedro
(Heh., 1, 21, 22): Conviene, pues, que de estos hombres que
nos han acompafiado todo el tiempo -que el Sefior Jesiis entr
y salid entre nosotros, comenzando desde el boutismo de San
Juan hasta el mismo dia en que fue recibido arriba de entre
nosotros, uno sea hecho testigo (es decir, martir) con wosotros
de su resurreccién. Aqui podemos observar que quien se hace
testigo de la verdad de la resurreccién de Cristo, es dedir,
de la verdad de este articulo fundamental de religién cristia-
na, que JesGs era el Cristo, debe ser algtn discipulo que con-
versé con El y le vio antes y después de su resurreceion;
por consiguiente, debe ser uno de sus discipulos originales; en
consecuencia, quienes no lo fueron, no pueden atestiguar otra
cosa sino que sus antecesores lo dijeron, y son, por consiguten-
te, tan sdlo, testigos del testimonio de otros hombres; son, por
tanto, martires secundarios, o mértires de los testigos de Cristo.

Quien para mantener toda la doctrina que él mismo extrae
de la historia de la vida de nuestro Salvador y de los Hechos
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y Epistolas de los Apdstoles, o quien cree a base de la autori-
dad de un hombre privadc, se oponga a las leyes y a Ia
autoridad del Estado civil, estd muy lejos de ser un martir
de Cristo, o un martir de sus martires. Solamente un articulo
existe, de tal indole que morir por €l merezca un nombre
tan honorable; y este articulo es que Jesds es el Cristo, es
decir, el que nos ha redimido y vendri de nueve para pro-
curarnos la salvacién y la vida cterna, en su glorioso reino,
Morir por cualquier dogma que sirve a la ambicién o al pro-
vecho del clero, no se exige a nadie; ni la muerte del testigo,
sino el testimonio mismo, hace el martir: en efecto, la palabra
no significa otra cosa sino el hombre quc levanta testimonio,
va sea condenado o no a muerte, por ello.

Asf también quien no es enviado para proclamar este ar-
ticulo fundamental, sino que [273] asume sobre si tal misién
por su particular designio, aun siendo un testigo, y por con-
siguiente, un martir, ya sea primariamente de Cristo, o se-
cundariamente de sus Apéstoles, discipulos o sucesores, no es-
ta obligado a sufrir la muerte por esa causa, porque no
habiendo recibido vocacién en tal sentido, no tiene un reque-
rimiento adecuado, ni seri digno de compasién si no recibe
la esperada recompensa de aquellos que nunca le indujeron
a obrar. Nadie puede ser, pues, un mirtir, ni de primero ni
de segundo grado, si no tiene la misién de predicar que Cristo
vino en carne mortal; es decir, ninguno salvo los que han sida
enviados para la conversién de infieles. En efecto, nadie es
testigo para aquel que cree ya, y, por consiguiente, no necesi-
ta testigo alguno; sino para aquel que niega o duda o no lo
ha escuchado. Cristo envié sus. Apéstoles y sus setenta disci-
pulos con autoridad para predicar; no envié 2 todos cuantos
crefan. Y los envié a los incrédulos: Os envio (dijo El) como
ovejas entre lobos; no como ovejas hacia otras ovejas.

Por Gltimo, ninguno de los extremos de su misidn, tal
como expresamente estin establecidos en el Evangelio, con-
fiere autoridad alguna sobre la congregacion.

Tenemos, en primer término (Mt., 10), que los doce
Apéstoles fueron enviados & las ovejas descarriadss de la casa
de Israel, v les fue ordenado predicar que el reino de Dios
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se ha acercado. Ahora bien, predicar, en sentido pristino, es
aquel acto que un pregonero, heraldo u otro funcionario suele
hacer phiblicamente al proclamar un rey. Pero un pregonero
no tiene dereche a ordenar a nadie. Y (L., 10, 2) los se-
tenta discfpulos son enviados como labriegos, no como duefios
de la cosecha, y se les pide (ver. 9) que digan: El reino de
Dios ha venido a wosetros. Por reino se entiende aqui no ya
el reino de la gracia sino el reino de la gloria; porque se les
pide que lo denuncien (ver. 11) en todas aquellas ciudades
donde no los reciban, como una amenaza mis tolerable para
Sodoma que para tal ciudad. Y (Mz¢., 20, 28) nuestro Sal-
vador dijo 2 sus discipulos que reclamaban prioridad de lugar,
que su misién era servir, cuando vino el Hijo del Sefior. Los
predicadores, por consiguiente, no tienen poder magistral, sino
ministerial: No seass lamados maestros (dice nuestro Salva-
dor, Mz., 23, 10) porgue uno es vuesiro maestro, precisamen-
se Cristo.

Otro punto de su comisidn es ensetar a todas las naciones,
tal como se dice en Mt., 28, 19, o en San Marcos, 16, 15:
1d por el mundo y predicad el Evangelio a todas las criaturas.
Por consiguiente, ensefiar y predicar es la misma cosa. En
efecto, quicnes proclaman la llegada de un rey deben dar 2
conocery 2 la vez, con qué derecho viene, y si pretende que
los hombres queden sometidos a él. Asf hizo San Pablo con los
judios de Tesaldnica, cuando duramse tres sibados discntis
con ellos acerca de las Escrituras, manifestando y alegando que
Cristo por necesidad hubo de sufrir, y resucitar de entre los
muertos, y que este Jestts es Cristo. Pero ensefiar 2 base del
Antiguo Testamento que Jestis era Cristo (es decir, Rey) y
resucitado de entre los muertos, no implica que los hombres
estén obligados, después de creerlo, 2 obedecer a quienes les
dicen tal cosa, contra las leyes y mandatos de sus soberanos;
sino.que deben hacerlo [274] juiciosamente, esperando la ve-
nida del Cristo, después, con paciencia y fe, y obedeciendo a
sus actuales magistrados.

- Otro punto de su comision es: Bautizad en el nombre del
Padre, v del Hijo, y del Espiritu Santo, ;Qué es bautismo?
Inmersién en el agua. Pero jqué es la inmersién de un hombre
en el agua, en nombre de alguna cosa? La significacidn de
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dichas palabras de bautismo es la siguiente. Aquel a quien se
bautiza es inmergido y lavado como signo de que se convierte
en un hombre nuevo, en un sibdito leal respecto de aquel
Dios cuya persona estaba representada en los tiempos antignos
por Moisés y los Sumos Sacerdotés, cuando reinaba sobre los
judios; y respecto a Jesucristo, su Hijo, Dios y hombre, que
nos redimid, y que en su naturaleza humana representa a la
persona de su Padre, en su reino eterno después de la resu-
rreccién; y reconocer la doctrina de los Apéstoles que asistidos
por el Espiritu del Padre y del Hijo, fueron instituidos como
guias para llevarnos a4 aquel reino, como tnica y segura guia
que a Bl conduce. Esto representa nuestra promesa en el bau-
tismo; v la autoridad de los soberanos terrenos no debe ser
derribada hasta el dia del Juicio (porque asi se afirma expre-
sameme por San Pablo, 1 Cr., 15, 22, 23, 24, cuando dice:
Como en Adén todo muere, 4si en Cristo todo se hari vivir,
Pero cada hombre en su propio orden; Cristo las primicias;
Inego los gue son de Cristo en su venida; después viene el
fin, cuando entregard el reinn a Dios, el Padre, cuando habrs
derribado todo Imperio y toda autoridad y potestad); asi es
manifiesto que en el bautismo no constituimos sobre nosotros
otra autoridad por la cual nuestras acciones externas hayan de
ser gobernadas en esta vida, sino que prometemos tomar la
doctrina de los Apéstoles como puia nuestra hacia la vida
eterna.

El poder es de remisién y retencidn de los pecados, tam-
bién llamado el poder de Ziberacién y de obligacién, y, a veces,
las laves del reino de los cielos, es una consecuencia de la
potestad para bautizar o rehusar el bautismo. En efecto, el
bautismo es el sacramento de la alianza de quienes son recibi-
dos en el reino de Dios; esto es, en Ia vida eterna; es dedr,
para la remisién de los pecados. En efecto, asi como la vida
eterna fue perdida por la comisién de los pecados humanos, se
recobra por la remisién de los mismos. El fin del bautismo
es la remisién de los pecados, y por consiguiente San Pedro,
cuando quienes fueron convertidos por 'su sermén en el dia
de Pentecostés, preguntaron qué harian, les aconsejé gue se
arrepintieran, y se bautizaran en el nombre de Jesds, para la
remision de los pecados. Y por consiguiente, considerando que
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bautizar es declarar 1a recepcién de los hombres en el reino de
Dios; y rehusarse a bautizar es declarar su exclusién, se sigue
de ello que la potestad de declararlos libres o retenidos en el pe-
cado se dio a los mismos Apéstoles y sus sustitutos o sucesores.
Y asi, luego que nuestro Salvador hubo soplado sobre cllos di-
ciendo (Jn., 20,22): Recibid el Espiritu Santo, aiiadib en el
versiculo siguiente: Aguellos cuyos pecados remitais, serdn re-
mitidos en ellos; y aguellos cuyos pecados retuvierais serin
reteridos. Con estas palabras no se otorga una autoridad para
perdonar o retener los pecados, de modo simple y absoluto,
como Dios perdona o retiene a aquellos que conocen et [275]
corazén del hombre y la verdad de su penitencia y conversién,
sino condicionalmente al penitente: y este perdén o absolucién,
en caso de que el absuelto tenga sélo un arrepentimiento fingi-
do, sin otro acto o sentencia de quien absuelve, resulta, por ello,
nulo, y no tiene efecto en absoluto para la salvacién, sino, por
el contrario, para la agravacién de sus pecados. Por consi-
guiente, los Apdstoles y sus sucesores no tienen que hacer otra
cosa sino seguir las sefiales externas de arrepentimiento; cuan-
do éstas aparecen, no tienen autoridad para denegar la abso-
lucion. Otro tanto se observa, también, respecto del bautismo,
porque a un judio converso o a un gentil los Apostoles no
tenfan potestad para denegarle el bautismo, ni para otorgarselo
al impenitente. Pero teniendo en cuenta que nadie es capaz
de discernir Ia verdad en el arrepentimiento de otro hombre,
sino por sus signos externos, tomados de sus palabras y acciones
que estin sujetos a hipocresia, surge otra cuestién, la de quién
puede ser juez de dichas sefiales. Esta cuestién es deadida por
nuestro Salvador mismo: §i tu hermano (dice) pecare contra
1, ve y hiblale de su jalta a solas, entre i y él; si te oyere,
fas ganado a tu hermano. Mas si no te oyere, toma atin con-
tigo uno o dos més. Y si se negara a oirles, diselo en la iglesia;
v 5t se megara a oir en la iglesia, tenle por pagano y publicano.
Con ello es manifiesto que el juicio concerniente a la verdad
del arrepentimiento, no corresponde a un hombre sino a la
Iglesia, es decir, a la asamblea de los fieles, o a quienes
tienen autoridad para sus representantes, Pero, ademas del
juicio, es necesario también el pronunciamiento de la sen-
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tenda. Iisto corresponde siempre al Apéstol o algGn pas-
tor de la Jglesia, como prolocutor; y a esto se refiere
nucstro Salvador en el versiculo 18, cuando dice: Todo lo
que ligareis en la tierra, estaré ligado en el cielo; y todo lo que
desatareis en la tierra serd desstado en el cielo. De acuerdo
con esto estaban la practica de San Pablo (1 Co., 5, 3,4y 5)
cuando dice: Porgue yo ciertamente como ausente en el cuerpo,
y presente, en cambio, en el espiritu ke juzgado ya como pre-
sente respecto al que esto asi ha cometido; en el nombre del-
Sedior nuestro Fesucristo, jumtaos wosotros en espiritu, con la
potestad de nuesiro Sesior Jesucristo para entregar al tal Sa-
tands; es decir, para expulsarlo de la Iglesia como un hombre
cuyos pecados no son perdonadoes. Pablo pronunciaba asi la
sentencia, pero primeramente la asamblea tenia que ofr la cau-
sa {porque San Pablo estaba ausente) y, por consiguiente,
condenarle. Pero en el mismo capitulo (vers. 11, 12) ¢l juicio,
en semejante caso, resulta mas expresamente atribuido a la
asamblea: Mas shora os ke escriio que no esiess en compaiiia
con nadie que Hamindose hermano sea un fornicario, ete., con
el cual mi comais siquiers porgue jqué me imporia s mi el
fuzgar a los que estin fuera? 3No juzgais vosotros a los que
estin dentro? Por consiguiente, la sentencia en virtud de la
cual un hombre era cxpulsado de la Iglesia, se pronunciaba
por el Apéstol o pastor, mientras que el juicio concerniente
al mérito de la causa correspondfa a la Iglesia, es decir fen la -
época anterior a la conversion de los reyes, y hombres que
tenfan autoridad soberana en el Estado), 2 la asamblea de
cristianos que habitaban en la misma ciudad; [276} por ejem-
plo, en Corinte, a la asamblea de los cristianos de Corinto.

Esta parte del poder de las llaves, por medio de las cuales
les hombres eran expulsados del reino de Dios, es lo que
se denomina excomunién; y excomulgar es originariamente
asoauvdyoyov woielv, expulsar de la Sinagoga; esto es, fuera
del lugar del servicio divino; una palabra derivada de la cos-
tumbre que tenian los judios de expulsar fuera de sus Sina-
gogas aquellos que juzgaban contagiosos por sus mareras o
doctrinas, del mismo modo que los leprosos eran cxpulsados,
por la ley de Moisés, de la congregacion de Israel, hasta que
¢l Sacerdote los considerara limpios.
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¥ uso y efecto de la excomunién, micntras no estuvo ro-
bustecida por el poder civil, no consistia en otra cosa sino en
que quienes no estaban excomulgados tenian que evitar la
compafifa de los que lo estaban. No era bastante reputarlos
paganos, que nunca habian sido cristianos, ya que con ellos
podian comer y beber, cuosa que no podian hacer con los
excomulgados, tal como aparece por las palabras de San Pa-
blo (1 Co., 5, vers. 9, 10, etc.), coando les dice que for-
malmente les esta prohibido Aacerse acompanar por fornicarios;
ahora bicn (como esto no puede lograrse sin salir del mundo)
restringe la prohibicién a aquellos fornicarios y a otras per-
sonas igualmente viciosas, que fueran como hermanos: con #no
semejante (dice) no deben tener compaiifa, #5 comer. Y esto
no es otra cosa sino lo que dijo nuestro Salvador (A4r., 18,
17): Sea para i un pagano, y un publicano. En cfecto, los
publicanos, es decir, los recaudadores de las rentas del Estado,
eran tan odiosos y detestados por Jos judios obligades a pa-
garles, que publicano y pecador venian a significar, para ellos, la
misma cos2, En este sentido, cuando nuestro ‘Salvador aceptd
la invitacién de” Zagueo el publicano, aunque era para conver-
tirlo, le fue censurado como un crimen. Y por consiguiente,
cuando nuestro Salvador, 2 pagano agregd publicano, le prohi-
bié comer con un excomulgado.

En cuanto a expulsarlos de sus Sinagogas o lugares de
asamblea, no tenfan potestad para hacerlo, sino la del pro-
pietario del local, ya fuera cristiano o pagano. Y como todos
los lugares se hallan, por derecho, bajo el dominio del Estado,
tanto ¢l excomulgado como el que nunca habia sido bautizado,
podian entrar en el recinto por autorizacién del magistrado
avil, como Pablo antes de su conversién entré en su Sinagoga
de Damasco, para aprehender a los cristianos, hombres y mu-
jeres, y llevirselos atados a Jerusalén, por mandato del Sumo
Sacerdote.

De ello resulta que sobre un cristiano que seriz un apdstata
en un lugar donde el poder civil persiguiera o no apoyase a
In Iglesia, ¢l efecto de la excomunién no existe, ni por peligro
en este mundo ni por terror; no tiene efecto de terror, a causa
de su falta de creencia; ni de dafio, porque con tal acto recu-
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peran el favor del mundo; y en el mundo venidero no estarian
en peor situacién que aquellos que nunca han creido. El dafio
recae mas bien sobre la Iglesia, por la provocacnon [277] de
aquellos a quienes se expulsa, los cuales tienen, asi, una mayor
libertad para el ejercicio de su malicia.

Por consiguiente, la excomunién tiene su efecto solamente
‘sobre aquellos que creian que Jcsucnsto habia de venir otra
vez en su gloria, para reinar sobre los vivos y los muertos; y
que por consiguiente, rehusaria la entrada en su reino a aque-
llos cuyos pecados no fuesen perdonados; a aquellos que fue-
sen excomulgados por lz Iglesia. Por eso ocurre que lo que
San Pablo denomina excomunién es una entrega del excomul-
gado a Satin. En efecto, salvo el reino de Cristo, todos los
demas reinos, después del Juicio quedarin comprendidos en
el reino de Satan, Esto es lo que el creyente teme, mientras
estd excomulgado, es decir: una situacién en la que no ha
existido perdén para sus pecados. De ello podemos inferir que
la excomunién, en la época en que la religion cristiana no
estaba autorizada por ¢l poder avil, era usada solamente como
una correccién de costumbres y no de errores de opinidn;
es un castigo 2l cual sélo serd sensible quien cree y espera
la nueva venida de nuestro Salvador para juzgar al mundo;
y los que asf creen no mecesitan otra creencia sino la rectitud
de la vida, para ser salvados.

Existe excomunién por injusticia; por ejemplo (M¢., 18):
Si tn hermang te ofende diselo en pnvado- después, con
testigos; por Gltimo, en la Iglesia, y si no obedece zenle por
pagano y publicano. Hay, también, excomunién por vida es-
candalosa, como en el caso (1 Co., 5, 11): Si alguien gue
se hace pasar por hermano es um formicario, o um codicioso,
o un idblatra, o un ebrio o un mal recandador, con uno as
no debes comer. En cambio, para excomulgar 2 alguien que
sostiene el fundamento de que Jesds era el Cristo, y hacerlo
sélo por diferencias de opinién en otros puntos que no destru-
yen ese fundamento, no es cosa que esté autorizada en la
Escritura, ni haya ejemplo de ellz en los Apéstoles. Efecti-
vamente, existe en San Pablo (Tir., 3, 10) un texto que pa-
rece ser lo contrario. 8i un hombre es un hereje, después de
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la primera vy segunda admonicion, rechézalo. En efecto, se
considera hereje al que, siendo miembro de la Iglesia, pro-
paga alguna creencia singular que la Iglesia ha prohibido:
semejante individuo hay que rechazarlo, después de la primera
y de la segunda admonicién, segin recomienda San Pablo a
Tito. Pero (en este pasaje) rechazar no es excomulgar al
hombre, sino dejarle solo, después de amonestarlo, para que
dispute consigo mismo, considerindolo como alguien que sélo
a si mismo se convence. El mismo Apéstol dice (2 T, 2,
23): Evita las preguntas necias ¢ ignorantes, Las palabras evi-
ta, en este pasaje, y reckaza en el anterior, son una misma
cosa en el original, megaited: Ahora bien, las cuestiones necias
pueden ser zanjadas sin recurrir a2 la excomunién. Ademdis
(Tit,, 3, 9): Evitad preguntas mecias, donde el original
neguotaco (fidadas por) es equivalente 2 la primera palabra
rechezar. No existe otro pasaje que pueda ser aducido con
tan distintos matices para’ justifiar que sean expulsados de la
Iglesia hombres fieles que creen en los fundamentos de edla,
solo por una singular superestructira suya que acaso pco-
ceda de una buena y piadosa conciencia. Ahora bien, aquellos
pasajeb que ordenan evitar [278] tales disputas, estin escritos
como leccién a los pastores (eso eran Timoteo y Tito), no
con dnimo de hacer nuevos articulos de fe para dilucidar
cualquier controversia menucla, lo cual obligaria a los hom-
bres a soportar una innecesaria carga de conciencia, o los ex-
citaria a vomper la unién de la Iglesia. Los Apéstoles obser-
varon bien esta leccién. Aunque fueron grandes las disensio-
nes entre San Pedro y San Pablo (como podemos leer en
(ia., 2, 11) no se expulsaron uno a otro de la Iglesia, No
obstante, durante la época de los Apéstoles, hubo otros pas-
tores que no tuvieron en cuenta aquella leccién: tal ocurrié
con Diotrefes (3 Jn., g, ctc.) que fue expulsado de la Igle-
sa, y que San Juan mismo pensaba que era apto para ser
recibido en ella, salvo su afin de preeminencia; muy pronto
era aln, y ya la vanagloria y la ambicién habian penetrado
en la Xglesia de Cristo.

Para que un hombre merezca la excomunién es preciso
que se cumplan determinados requisitos: primero, que sea
micmbro de alguna comunidad, es decir, de cierta asamblea
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legitima o de cierta Iglesia cristiana con ‘potestad para juzgar
la causa por la cual es excomulgado. En efecto, donde no hay
comunidad ne puede haber excomunién, como donde no existe
potestad de juzgar no puede haber poder para pronunciar
sentencia.

De aqui se sigue que una Iglesia no puede ser excomul-
gada por otra, porque o bien tienen igual poder para exco-
mulgarse una a otra, caso en el cual la excomunién no implica
disciplina ni acto de autoridad sino cisma y desintegracién
de la armonia; o una estd subordinada a otra, de manera que
ambas tienen una sola voz, y entonces no hay sino una Iglesia,
y la parte excomulgada no es ya una Iglesia, sino un niimero
disperso de personas individuales.

Y como la sentencia de excomunion trae consigo un man-
dato de no estar en compafifa ni de comer siquiera con quien
esta excomulgado, st un principe o asamblea soberana queda
excomulgado, la sentencia carece de efecto, ya que todos los
sibditos vienen obligados, por la ley de naturaleza, a estar
en compahia y presencia de su propio soberano, cuando éste
los requiera; ni pueden legalmente expulsarlo de ningtin lugar
de su propio dominio, ya sea profano o santo; ni salir de su
dominiv sin su permiso; mucho menos rehusarse a comer con
él (si les concede este honor). En cuanto a otros principes y
Estados, cuando no son parte de una misma congregacién,
no necesitan ninguna otra sentencia para separarlos de la com-
pafifa con el Estads excomulgado: en efecto, asi como la ver-
dadera institucién une a varios hombres en una comunidad,
asi disocia también una comunidad de otra, de modo que no
¢s nccesaria la excomunién para mantener los reyes y los
Estados separados, ni tiene ningin efecto ulterior que no esté
en la naturaleza misma de la ordenacién politica, salvo si
se pretende instigar a los principes a guerrear uno con otro.

Tampoco produce efecto alguno la excomunién de un sobdi-
to cristiano que obedezca las leyes de su propio soberano, sea és-
te cristiano o pagano. Porquc st cree que Jestés es el Cristo, el
sibdito tiene el 1279] espiritu de Dios (1 Jn., 4, 1) y Dios
habita en él, y él en Dios (1 In., 4, 15). Pero quien tiene
el espiritu dc Dios, vive en Dios, y el que vive en Dios no
puede recibir dafio alguno por la excomunién de los hombres.
Por consiguiente; quien cree que Jesis es el Crista, estd libre
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de todos los peligros que amenazan a las personas excomul-
gadas. Quien no cree, no es cristizno. Por consiguiente, un
verdadero y auténtico cristiano no estd sujeto a2 excomunién:
tampoco quien haya hecho profesion de cristiano, hasta que la
hipocresia se revele en sus maneras, es decir, hasta que su
conducta sea contraria a la ley de su soberano, que es la regla
de conducta y a la cual Cristo y sus Apéstoles nos han ordenado
que estemos sujetos. En efecto, la Iglesia no puede juzgar
de la conducta sino por las acciones externas, acciones que
nunca pueden ser ilegales sino cuando son contrarias a la ley

del Estado.

Si el padre, o la madre, o el duefio de un hombre son
excomulgados, no se prohibird a los hijos que le hagan com-
pafifa, ni que coman con ellos; en efecto, esto seria, en la
mayor parte de los casos, obligarles 2 no comer en absoluto
por falta de medios para alimentarse, y autorizarles para des-
obedecer a sus padres y duefios, contrariamente al precepto
de los Apéstoles. En suma, el poder de excomunién no puede
extenderse mis alld del fin para el cual los Apéstoles y
pastores de la Iglesia tienen su cometido sefialado por nuestro -
Salvador; misién que no consiste en gobernar por el mandato
y la coaccién, sino en ensefiar y dirigir a los hombres por la via
de la salvacién en el mundo venidero.

Y del mismc modo que un maestro en cualquier ciencia
puede abandonar a su discipulo cuando éste obstinadamente
se niega a practicar sus reglas, pero no acusarle de injusticia,
ya que nunca estuvo obligado a obedecerle, asi un maestro
de doctrina cristiana puede abandonar a los discipulos que obs-
tinadamente continlen practicando una vida anticristiana; en
cambio, no puede decir que ellos proceden mal con él, ya
que no estan obligados a obedecerle. En efecto, 2 un maes-
tro que procediese asi, podria aplicirsele la respuesta de Dios
en el mismo pasaje: Ellos no te han rechazado a i, sino a mi.
Por consiguiente, cuando la excomunién necesita la existencia
del poder civil, como ocurre si un Estado o principe cristiano
es excomulgado por una autoridad extranjera, queda sin efec-
to, y, por consiguiente, resulta, también, desprovista de terror,
La frase fulmen excommunicationss (es decir, el rayo de la
excomunién) procede de una imagen de! Obispo de Roma,
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que fue el primero en usarla porque era rey de reyes, como
los paganos hicieron a Jlpiter rey de los dioses, y le asigna-
ron en sus poemas y descripciones, un haz de rayos, para
sojuzgar y castigar a los gigantes que habian osado negar su
poder. Esta imagen fue fundada en dos errores: uno, que el
reino de Cristo es de este mundo, contrariamente a las propias
palabras de nuestro Salvador: M7 reino no es de este mundo;
otro, que es vicario de Cristo, no sélo sobre sus propios stb-
ditos, sino sobre todos los cristianos del mundo, cosa para la
cual no existe razén alguna en la Escri- [280] tura; antes
bien, en lugar oportuno probaremos lo contrario.

Cuando San Pablo llegb a Tesalénica, donde habia una
sinagoga de judios (Hch., 17, 2, 3), como acostumbraba entrd
entre ellos y por tres sébados disputé con ellos de las Escri-
turas, manifestando y slegando que convenia gque Cristo pa-
deciese y resucitara de entre los muertos; y que ese Jesis
gue él predicabs era el Cristo. Aqui las Escrituras mencionadas
son las Escrituras de los judios, es decir el Antiguo Testa-
mento. Los hombres a los que habia de probar que Jests
era el Cristo, y que resucitaria otra vez de entre los muertos,
eran igualmente judios, y crefan también que era la palabra
de Dios. Pero {como se dice en el versiculo 4) algunos de
ellos creyeron, y (seglin se dice en el versiculo §) otros no
creyeron. Si todos ellos crefan en la Escritura, jqué razén
habfa para que no creyesen todos del mismo modo, sino que
unos aprobaban, otros desaprobaban la interpretacién que San
Pablo haciz de los pasajes, y para que cada uno los interpre-
tara por si mismo? La razén era ésta: San Pablo venfa a
ellos sin ninghin cometido legal, como uno cuyo propésito no
es ordenar, sino persuadir; cosa que necesita hacer, bien sea
por medio de milagros, como Moisés hizo con los isrealitas
en Egipto, para que pudieran ver su autoridad en las obras
de Dios, o razonando a basc de la Escritura ya rcferida, de
tal modo que ellos pudieran ver la veracidad de su doctrina
en la palabra de Dios. Pero quien persuade mediante razo-
namientos apoyados en principios estrictos hace juez a quien
habla, de dos cosas: del significado de dichos principios, v,
ademis, de la fuerza de sus inferencias en ellos basadas.
Si no eran los judios de Tesalénica ¢quién podia ser juez de
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lo que San Pablo alegaba a base de la Escritura? Si lo era
Saa Pablo, iqué necesidad tenia de citar algunos pasajes, para
probar su doctrina? Hubiera sido suficiente decir: Yo lo en-
cuentro asi en la Escritura, es decir, en vuestras leyes, de las
cuales soy un intérprete, enviado por Cristo. En consecuencia,
el intérprete de la Escritura, a cuya interpretacién tenian que
atenerse los judios de Tesalénica, no podia ser ninguno;
cada uno podia creer o no creer, segiin las alegaciones que a
él mismo le parecieran admisibles o inadmisibles para la sig-
nificacién de los pasajes aducidos. Y generalmente, en todos
los casos del mundo, quien pretende probar algoe convierte
en juez de su prueba a aquel a quien dirige su discurso. Y en
cuanto al caso de los judios en particular, estaban obligados
por palabras expresa (D, 17) a admitir, en las cuestiones
arduas, la decision de los Sacerdotes y Jueces de Israel, en
aquel tiempo. Pero esto ha de comprenderse de los judios
que alin no estaban convertidos.

En cuanto a la conversién de los gentiles, no tenia objeto
alcgar unas Escrituras en las que ellos no crefan. Por con-
signicnte, los Apéstoles se apoyaban en la razén para refutar
su idolatria; y hecho esto, para persuadirlos a la fe de Cristo,
mediante el testimonio de su vida y resurreccion. Asi pues,
ne podia existir controversia respecto a la autoridad para in-
terpretar la Escritura, si se tiene en cuenta que nadie estuvo
obligado durante su falta de fe, a seguir interpretacién nin-
guna de cualquier Escritura, excepto la interpretacién que
diese el soberano a las leyes de su pais. [281]

Consideremos ahora la conversién misma, y veamos qué
habfa en ella que pudiera ser causa de semejante obligacién.
Los hombres eran convertidos simplemente a la creencia de
aquello que los Apéstoles predicaban, y los Apéstoles no pre-
dicaban nada sino que Jests era el Cristo, es decir, el rey
que habia de salvarles y reinar sobre ellos eternamente. en
el ‘mundo venidero; por consiguiente, que no estaba muerto
sino- que resucitaria de entre los muertos y ascenderia al delo,
para volver nuevamente un dia a juzgar al mundo (el cual
también resucitaria para ser juzgado) y recompensar a cada
uno de acuerdo con sus obras. Ninguno de ellos predicé que
él mismo o cualquier otro Apéstol fuera un intérprete tal de
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la Escritura, que todos cuantos se hiciesen cristianos hubieran
de tener por ley su interpretacién. En efecte, interpretar lag
leyes es parte de la administracién de vn reino efectivo y
actual, que los Apdstoles no tenfan. Rogaban ellos entonces,
y otros pastores desde aquel tiempo, diciendo: Venga s nos
tu reino, y exhortaban a sus conversos para que obedecieran
a sus respectivos principes nacionales. El Nuevo Testamento
no estaba publicado formando un cuerpo. Cada uno de los
Evangelistas era intérprete de su propio Evangelio, y cada
Apdstol de su propia Epistolz; y del Antiguo Testamento
nuestro Salvador mismo decia a los judios (Ja., 5, 39}: Es-
cudrifiad las Escrituras, porgue a vosoiros os parece que leneis
en ellas la vida cterna, y ellas son las que dan testimonso de mi.
Si El no hubiera pensado que habrian de interpretarle, no les
hubiera rogado que adquirieran en las Escrituras la convicdén
de su esencia como Cristo: o bien las hubiera interpretado Kl
mismo, o las hubiera referido a la interpretacién de los Sacer-
dotes.

Cuzndo surgi6é alguna dificultad, los Apdstoles y anciancs
de la Iglesia se reunieron y determinaron qué habia de ser
predicado y ensefiado, y cémo podrian interpretar las Escritu~
ras del pueblo; pero no privaron al pueblo de la libertad
de leerlas e interpretarlas por si mismos. Los Apostoles en-
viaron diversas epistolas a las Iglesias, y otros escritos para
su instruccidn, cosa que hubiera sido vana si no les hubieran
permitido interpretarlas, es decir, considerar la significacién
de las mismas. Si esto ocurrié en la época de los Apédstoles,
asi debid suceder, también, mientras hubo pastores que pu-
dieran autorizar a un intérprete para que su interpretacién
fuera generalmente atendida; pero esto no podia ocurrir hasta
que los reyes fueran pastores, o los pastores reyes.

Existen dos sentidos en los cuales puede decirse que un
escrito sea camdnico; en efecto, camon significa regla, y unma
regla es un precepto por el cual un hombre es guiado y diri-
gido en una accién cualquiera. Aunque semejantes preceptos
sean dados por un maestro a su discipulo, o por un consejero
a su amigo, sin potestad para compelerle a su observancia, son,
no obstante, canones, porque son reglas; pero cuando los da
uno al cual viene obligado a obedecer el que los recibe, en-
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tonces estos cinones no son solamente reglas, sino leyes. Por
consiguiente, la cuestién, en este caso, es la relativa a la po-
testad para convertir las Escrituras (que son las reglas de Ia
fe cristiana) en leyes.

La parte de la Escritura que primeramente fue ley, fue-
ron los diez mandamientos, escritos en dos tablas de piedra,
entregados por [282] Dios mismo a Moisés y dadas a co-
nocer por Moisés al pueblo. Anteriormente a esa época, no
cxistia ley escrita por Dios, ya que no habiendo escogido pueblo
alguno como su reino peculiar, no habfa dado ley a los ham-
bres, sino la ley de naturaleza, es decir, los preceptos de la

- razén natural, escritos en el corazén mismo de cada hombre.
De estas dos tablas, conticne la primera la ley de soberania:
1. Que no debe obedecer ni honrar a los dioses de otras na-
ciones, en estas palabras: Non kabebis Deos alienos coram me,
es decir, T no tendris por dioses a los dioses que otras na-
clones veneran, sino solamente a mi: en virtud de cste pre-
cepto, se les prohibe obedecer u bonrar, como rey y gober-
pante suyo, 2 ningln otro Diacs sino a aquel que les hablé en
tiempos de Moisés, y posteriormente por ¢l Sumo Sacerdote.
2. Que no hicieran imagen alguna para representarle; es de-
air, que no eligieran ellos mismos, ni en el cielo ni en la tierra,
ninguna representacién fruto de su propia fantasia, sino que
obedecieran a Moisés y Aardén a quicnes habia designado para
realizar mision semejante. 3. Que no tomaeran el nombre de
Dios en wano, es decir; que no hablaran con ligercza de su
rey, ni disputaran su derecho, ni la mision de Moisés y Aarén,
represcntantes suyos., 4. Jue cada séptimo dia se abstuvieran
de su labor ordinaria, y emplearan este tiempo en rendirle cul-
to piblico. La segunda tabla contiene los deberes de cada
hombre respecto 2 los demds, como: Honrards a tus padres;
No smataris; No cometerds adulierio; No robaris; No co-
rromperds el juicio por falsos testimenios; y finalmente evi-
tards cordialmente hacer @ otro injuria alguna. I.a cuestidn,
ahora, es ésta: quién fue el que dio a estas tablas escritas la
fuerza obligatoria de leyes. No hay duda de que fueron he-
chas leyes por Dios mismo: pero como una ley no obliga, ni
es ley sino para aquel que la reconoce como un acto del so-
berzno, icémo podia prohibirse al pueblo de Israel que se
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aproximara a la montafia para oir lo que Dios decia a Moisés,
y obligirsele a obedecer todas aquellas leyes que Moisés le
proponia’ Algunas de ¢llas eran, en efecto, leyes de la na-
turaleza, como todas las de la segunda tabla; por consiguiente,
habian de ser reconocidas como leyes de Dios, no sélo para
los israclitas, sino para todas las gentes. Pero respecto de
aquellas que eran peculiares a los israelitas como las de la
primera tabla, la cuestién subsiste; salvo que ellos se habian
obligado 2 si mismos, concretamente, después de proponér-
selas, a obedccer a Moisés con estas palabras (Ex., 20, 19):
Haéblanos, y nosotros te oiremos, pero no permitas que Dios
nos hable, pues moriremos. Asi, pues, fue Moisés solamente,
y después de El el Sumo Sacerdote, a quien (por conducto
de Moisés) Dios declaré que administraria este reino peculiar
suyo, quien tendrfa en la tierra potestad suficiente para con-
vertir esta breve escritura del Decalogo, en ley del Estado
" de Israel. Ahora bien, Moisés y Aarédn, asi come los Sumos
Sacerdotes subsiguientes, fueron soberanos civiles. Por consi-
guiente, la canonizacién o institucién de la Escritura en ley
correspondié al soberano civil.

La ley judicial, es decir, las leyes que Dios prescribié a
los magistrados de Israel para el régimen de su administracién
de [283] justicia y de las sentencias y juicios que hubieren de
pronunciar en los pleitos entre hombre y hombre, y las leyes
leviticas, es decir, el régimen que Dios prescribid respecto a
los ritos y ceremonias de los sacerdotes y levitas, fueron, to-
das, entregadas a ellos por Moisés solamente; y por consi-
guiente, también llegaron a ser leyes en virtud de la misma
promesa de obediencia a Moisés. Que estas leyes fueran es-
critas entonces, o no escritas, sino verbalmente dictadas al pue-
blo por Moisés (después de haber permanecido cuarenta dias
con Dios en la montafia), no quedé expresado en la Escritura;
ahora bien, todas fueron leyes positivas y equivalentes 2 la
Sagrada Escritura, y hechas candnicas por Moisés, el soberano
civil. )

Luego que los israelitas llegaron a las llanuras de Moab,
frente a JericS, y estuvieron a punto de penetrar en la tierra
de promisién, Moisés agregé a las leyes anteriores otras 41-
versas, razén por 12 cual se denominan Deuteronomio; es dedir,
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Segundas leyes. Y son (como esti escrito en Dt., 29, 1) las
palabras de un pacto gque el Sesior mandé a Moisés gque con-
cretara con los hijos de Israel, ademés del pacto que hizo con
ellos en Horeb. En efecto, habiendo explicado estas leyes
anteriores, en los comienzos del libro del Dewteronomio, agre-
gd otras que comienzan en el capitulo 12 y continfian hasta
el fin del 26 del mismo libro. Esta ley (D:., 27, 1) se
ordené que la escribiéran sobre grandcs piedras puhmcntadas,
a su paso sobre el Jordin: la misma ley fue escrita también
por Moisés mismo en un libro, y entregada en manos de los
sacerdotes, y & los ancianos de Israel (Dt., 31, 9); y ordend
(ver. 26) que fuera puesta junto al arca, ya que en el arca
misma no habia otra cosa que los diez mandamientos. Esta
fue la ley de la cual Moisés (Deuteronomio, 17, 18) ordend
a los reyes de Israel que tomaran una copia: y esta es la ley
que habiendo quedado perdida durante largo tiempo, se hallé
nuevamente en el templo en la época de Josué, y fue recibida,
por autorizacidén suya, como ley de Dios. Ahora bien ambos,
Moisés en la redaccién y Josué en la recuperacién del texto,
tenfan soberanfa civil. Por consiguiente, en este caso, el poder
de hacer candnica la Escritura residia en el soberano civil.
Aparte de este libro de la Ley, desde el tiempo de Moisés
hasta después del cautiverio, no hubo ningfin otro libro que
fuera recibido entre los judios como ley de Dios. En efecto,
los Profetas, excepto unos pocos, vivieron en la época del can-
tiverio, y el resto vivié poco tiempo antes de él; y estaban
tan lejos de qae sus profecias fueran generalmente reconoci-
das como leyes que sus personas fueron perseguidas, en parte
por falsos profetas, v en parte por los reyes seducidos por ellos.
Y este libro mismo, confirmado por Josué como ley de Dios,
y con €l toda la historia de las ohras divinas, qued$ perdido
en el cantiverio y saqueo de la ciudad de Jerusalem, tal como
aparece en 2 Esdras, 14, 21: Tu ley ha sido quemada, por
consiguiente, nadie sabe las cosas que se hacen de i, o las
obras que comenzarin. Y antes del cautiverio, entre la épo-
2 en que la Ley fue perdida (que no se menciona en la Es-
critura, pero que probablemente debié ser la época de Ro-
boam, cuando Shishak, rey de Egipto, se apoderé de los des-
pojos del templo) y la época de Josué,-en que fue hallada
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de nuevo [284} no existid palabra escrita de Dios, sino un
régimen de acuerdo con su propia discrecién o con las orien-
taciones de aquellos que cada uno estimaba como profetas.

De este modo podemos inferir que las Escrituras del An-
tiguo Testamento, que poseemos’actualmente, no fueron ca-
nénicas, ni fueron ley entre los judios, hasta la renovacién de
su pacto con Dios, a Ia vuelta del cautiverio, en que fue res-
taurade -su Estado, bajo Esdras. Ahora bien, de esta época
en adelante fueron consideradas como leyes de los judios, y
como tales traducidas al griego por setenta ancianos de Judea,
y colocadas en la biblioteca de Tolomeo de Alejandria, y apro-
badas como la palabra de Dios. Ahora bien, considerando que
Fsdras era el Sumo Sacerdote, y el Sumo Sacerdote era su
soberano civil, es manifiesto que las Escrituras nunca fueron
hechas leyes sino por el poder civil soberano.

A base de los escritos de los Padres que vivieron en el
. tiempo anterior a la época en que la religidon eristiana fue
reconocida y autorizada por el Emperador Constantino, po-
demos inferir que los libros que ahora tenemos del Nuevo Tes-
tamento fueron considerados por los eristianos de aquel tiempo
{excepto unos pocos, muy escasos, que a diferencia del resto
fueron llamados por la Iglesia catélica, y otros, libros heré-
ticos)} como dictados por el Espiritu Santo, y, por consiguiente,
como el canon o regla de fe: tal era la reverencia y considera-
cién que tenian a sus maestros; generalmente, la reverencia que
los- discipulos tienen a sus primeros maestros, en todo género
de doctrinas. que reciben de ellos, no es pequefia. Por con-
siguiente, no existe duda de que cuando San Pablo escribib
a las Iglesias que él habfa convertido; o cuando cualquier
apéstol, o discipulo de Cristo, escribié a aquellos que habfan
abrazado a Cristo, los interesados recibieron estos escritos suyos
como la verdadera doctrina cristianz, Pero en esta época, como
no fue el poder y la autoridad de los maestros, sino la fe
de los oyentes lo que les indujo a admitirlos, no fueron los
Apéstoles los que hicieron canénicos sus propios escritas, sino
cada converso el que los hizo asi, para si mismo.

Ahora bien, la cuestién que se ventila no es Iz de qué
cosa convierte un cristiano en ley o canon para si mismo {con
la posibilidad de rechazarlo de nuevo, con el mismo derecho
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que lo ha admitido); sino qué cosa se hizo, para él, un canon
tal que no pudiera sin injusticia  proceder contrariamente al
mismo. Que el Nuevo Testamento fuera candnico en este sen-
tido, es decir, una ley en algtn lugar donde la ley del Estado
no lo hubiera instituido como tal es contrario a la naturaleza
de Ia ley. En efecto {como ya hemos manifestado) es el man-
dato de aquel hombre o asamblea a la cual hemos dado au-
toridad soberana para hacer las leyes que rijan oportunamente
nuestras acciones, y para castigarnos, cuando hagamos algo
contrario a ello. Si, por consiguiente, alguien nos propone otras
reglas que no han sido prescritas por el soberano legislador,
tales reglas no son sino consejos y opiniones, cosas que, ya
sean buenas o malas, la persona aconsejada puede negarse a
observar, sin injusticia; y cuando, con- [285] trariamente 2 las
leyes ya establecidas, no puede observarlas sin injusticia, por
buenas gque le parezcan. Afirmo, pues, que en este caso no
puede observar esas normas en sus acciones ni en su discurso
con otros hombres, aunque puede, sin censura, creer en sus
maestros privados, y desear hallarse en libertad de poner en
practica sus doctrinas; y verlas pablicamente reconocidas como
ley. En efecto, la fe interna es invisible en su propia natura-
leza, y, por consiguiente, esta exenta de toda jurisdiccién hu-
mana; por lo cual las palabras y actos que de ella proceden,
como infracciones de nuestra obediencia civil, son injusticia lo
mismo ante Dios que ante los hombres. Considerando que
nuestro Salvador ha negado que su reino sea de este mundo;
considerando su aseveracién de que El no viene a juzgar,
sino a salvar al mundo, resulta que Kl no nos ha sujetado
2 otras leyes sino a las del Estado; es decir, los judios a la
ley de Moisés (que, como dice (M:., §) no viene a destruir
sino a realizar); otras naciones a las leyes de sus diversos so-
beranos, y todos los hombres a las leyes de naturaleza. Cristo
mismo y sus apdstoles nos han recomendado la observancia
de todo ello en sus ensefianzas, como una condicién necesaria
para ser admitidos por El, el dia del Juicio, en su reino eter-
no, donde existira proteccién y vida eterna. Considerando, pues
que nuestro Salvador y sus Apdstoles no dejaron nuevas
leyes para obligarnes en este mundo, sino una doctrina nueva
que nos prepara para el inmediato, los libros del Nuevo Tes-
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tamento, que contienen esta doctrina, hasta que Iz obediencia
a ellos fue ordenada, por aquellos a quienes Dios ha dado
poder sobre Ia tierra para legislar, no*fueron canones obliga-
torios, es decir, leyes, sino solamente buenas y juiciosas opi-
niones para guiar a los pecadores por ¢l camino de la salvacién,
cosa que cada hombre puede tomar o rehusar a sus expensas,
sin injusticia.

Ademas, el cometido que nuestro Salvador Jesucristo con-
fi6'a sus Apéstoles y discipulos fue el de proclamar su reino
(no el presente sino el venidero)}; y ensefiar a todas las
naciones; y bautizar a los que creyeran; y entrar en las casas
de aquellos que habfan de recibirles; y cuando no fueran re-
cibidos, sacudir hacia ellos el polvo de sus pies, pero no invocar
el fuego celeste para destruirlos, ni compelerlos a la obediendia
por la fuerza. En todo ello no existe nada de potestad, sino de
persuacién. Los envié como ovejas entre lobos, no como reyes
para sus siibditos. Su cometido no era el de hacer leyes, sino
el de obedecer y ensefiar la obediencia a las leyes estatuidas;
por consiguiente, no podian hacer de sus escritos cinones obli-
gatorios sin la ayuda del poder civil y soberano. Es decir, la’
escritura del Nuevo Testamento s6lo es ley cuando el poder
civil legitimo la ha hecho tal. Y asi, el rey o soberano hace
para s{ una ley, por la cual él mismo se sujeta, no al doctor
o Apéstol que lo convirtid, sino a Dios mismo y a su Hijo
Jesucristo, de modo tan inmediato como lo hicieron los mismos
Apéstoles.

Lo que, respecto a quienes abrazaron la doctrina cristiana,
parece dar al Nuevo Testamento fuerza de ley en las épocas
y lugares de persecudién, son los decretos que hicieron entre
ellos en sus Sinodos. Leemos, en efecto (Hek., 13, 28), acerca
de la modalidad de la asamblea de los Apéstoles, los ancianos
y toda la [286] Iglesia, las siguientes palabras: Parecid con-
veniente ol Espiritu Santo y a nosotros, no imponeros un
peso mayor que el de las cosas necesarias, etc.; ello implica
la potestad para imponer una carga sobre los que han rectbido
su doctrina. Ahora bien, imponer una carga a otro parece ser
lo mismo que obligar; y, por consiguiente, los Actos de ese
concilio deberfan ser leyes para los que entonces eran cristia-
nos. No obstante, no eran més leyes que las contenidas en
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estos otros preceptos: Arrepentios; Sed bautizados; Observad
los mandamientos; Creed en el Evangelio; Venid o mi; Vende
todo lo gue tienes; dalo a los pobres y sigueme, frases que no
son mandatos sino exhortaciones y Ilamamientos del hombre a
la cristiandad, como el de Isafas, 55, 1: Cada uno que esté
sediento venga a las aguas, venga y compre vino y leche, sin
dinero. En efecto, en primer lugar, la misién de los Apésto-
les no era distinta de la de nuestro Salvador: invitar a los
hombres a abrazar el reino de Dios, que ellos mismos reco-
nocieron como un reino (no ya presente, sino) venidero; y
quicnes no tienen reino no pueden hacer leyes. En scgundo
lugar, si sus Actos de concilio fueran leyes, no podrian ser
desobedecidas sin pecado, Pero en ninguna parte leemos que
quienes no reconocen la doctrina de Cristo pequen con ello, sino
que mueren en pecado, es decir, que no les son perdonados
los pecados cometidos contra las leyes a las cuales debfan
obediencia. Estas leyes fueron las leyes de naturaleza, y las
leyes civiles del Estado, a las que cada cristiano se ha sometido
por via de pacto. Por consiguiente, al referirse a la carga que
los Apdstoles pueden imponer a quienes han convertido, no
se hace referencia a leyes, sino a condiciones propuestas a quie-
nes buscan la salvaciéng y éstos pueden aceptarlas o rehusarlas
a sus expensas, sin pecar de nuevo, aunque no sin el azar de
ser condenados y excluidos del reino de Dios por sus pecados
anteriores. Por esta razén San Juan no dice de los infieles
que la ira de Dios caerd sobre ellos, sino que la ira de Dios
permaneceri sobre ellos; y no dice que serin condenados,
sino que estdn condenados ya. Ni puede concebirse que el be-
neficio de la fe sea la remisién de los pecados, a menos que
concibamos, igualmente, que el peligro de la infidelidad es la
retencién de los mismns pecados.

Pero (podra alguno preguntar) ja qué fin conduciria que
los Apéstoles y otros pastores de la Iglesia, después de la
época apostélica, se reuniesen para ponerse de acuerdo acerca
de la doctrina que deba ser ensefiada, en materia de fe y de
costumbres, si nadie estuviera obligado a observar sus decre-
tos? A esto puede contestarse que los Apéstoles y ancianos
de este Concilio fueron precisamente obligados, por su ingreso
¢n él, a ensefiar la doctrina alli establecida, y decretada su
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ensefianza, cuando ninguna otra ley precedente, a la cual es-
tuvieran obligados a prestar obediencia, se pronunciara en sen-
tido contrario; pero no que todos los demas cristianos estuvieran
obligados a observar lo que ellos ensefian. En efecto, aunque
podian deliberar acerca de lo que hubiera de ensefiar cada
uno de ellos, no podian deliberar sobre lo que otros hubiesen
de hacer, a2 menos que su asamblea tuviera una potestad le-
gislativa, cosa que nadie puede tener sino los soberanos libres.
En efecto, aunque Dios sea el soberano de todo el mundo, no
estamos obligados a considerar como ley suya cualquier cosa
que sea propuesta por alguien en su nombre, ni sada [287]
contrario a Ia ley civil, que Dios expresamente nos ha ordenado
“obedecer.

Considerando, asi, que los Actos del concilio de los Apés-
toles no eran leyes sino consejos, mucho menos serin leyes
los actos de cualesquiera otros doctores o concilios desde en-
tonces, si estan reunidos sin la autorizacién del soberario civil.
Por consiguiente, los libros del Nuevo Testamento, aunque
sean las normas mis perfectas de la doctrina cristiana, no pue-
den convertirse en leyes por minguna otra autoridad sino la
de los reyes o asambleas soberanas.

No consta cual fue el primer condilio que hizo canénicas
las Escrituras que nosotros poseemos. En efecto, la coleccion
de cinones de los Apéstoles atribuida a Clemenre, primer
obispo de Roma después de San Pedro, es objeto de con-
troversia. En efecto, aunque los libros canénicos fueron com-
pilados allf, las palabras Sint vobis ommibus Clericis et Laicis
Libri venerandi, etc., contienen una distincién entre el clero
y los seglares, que no estaba en uso tan cerca de la época de
San Pedro. El primer concilio de que tenemos noticia en cuan-
to al establecimento de la Escritura canénica, es el de Laodicea,
Cnt., 59, que prohibe la lectura de otros libros que aquéllos,
en las iglesias; es, éste, un mandato que no se dirigia a todos
los cristianos, sino solamente a aquellos que tenfan autoridad
para hacer alguna lectura piiblicamente en la iglesia; es dedir,
a los eclesiasticos solamente. :

De los funcionarios eclesidsticos en la época de los Apés-
toles, algunos fueron magistrales, otros ministeriales, Fueron
magistrales los cargos cuya misién era predicar a los infieles
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el Evangelio del reino de Dios, administrar los sacramentos
y servicios divinos, y ensefiar las reglas de la fe y buenas
costumbres a los conversos. Fue ministerial. el cargo de didco-
no, es decir, de los designados para atender a las necesidades
seculares de las Iglesias, en la época en que vivian a base
de un fondo comtn de dinero, recaudado por contribuciones
voluntarias de los fieles. Entre los cargos magistrales, el pri-
mero y principal fue el de los Apéstoles; de ellos hubo, en
un principio, solamente doce, los cuales fueron elegidos e
instituidos por nuestro Salvador mismo; su misién no era
solamente predicar, ensefiar y bautizar, sino ser, también,
mértires (testigos de la resurreccién de nuestro Salvador). Es-
te testimonio fue el signo especifico y esencial, en virtud del
cuzl ¢l apostolado se distinguia de cualquier otra magistra-
tura cclesidstica, siendo necesario para un Apdstol, o bien haber
visto a nuestro Salvador, después de su resurreccién, o haber
conversado con él, antes, y haber visto sus obras y otros ar-
gumentos de su dignidad, en virtud de los cuales podian ser
considerados como testigos suficientes, Y asi, con motivo de
la eleccién de un nuevo Apdstol en lugar de Judas Iscariote,
dijo San Pedro (Hch., 1, 21, 22): Conviene, pues, que de
estos hombres que nos han acompafiado todo el tiempo que
el serior Jestis entrd y salic entre nosotros, comenzando desde el
bautismo de Juan, hasta el dia que fue recibido arriba de
entre mosotros, uno debe ser testigo con mosotros de su resu-
rreccion; aqui con la palabra debe, se implica una pecu- [288]
liaridad indispensable a un Apéstol, a saber: la de haber acom-
pafiado a los primeros Apdstoles en la época durante la cual
nuestro Salvador se manifesté en carne mortal.

El primer apéstol de los no institufdos por Cristo mientras
estuvo sobre la tierra, fue Afatias, elegido de esta manera:
Habia reunidos en Jerusalén unos 120 cristianos (Hch., 1,
15). Estos eligieron a dos, José, el Justo y Matias (ver. 23),
y echaron suerte entre ellos; y (ver, 26) la suerte recayé
en Matias, 7 paso a formar parte de los Apéstoles. Vemos, asi,
que en aquella ocasién la ordenacién de este Apéstol fue un
acto de la congregacién, y no de San Pedro, ni de los once,
que, por lo demis, flguraban como miembros de la asamblea,

Después de él no se ordené a ningiin otro Apéstol sinc
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a Pablo y a Bernabé, lo cual se llevé a cabo (tal como leemos
en Heh., 13, 1,2, 3} de la siguiente manera: /{abia-entonces en
la Iglesia que #staba en Antioguis, ciertos Profetas y doc-
tores, como Bernebé, y Simedn, que era lamado Niger, y
Luciv Cirineo, y Manahém, que habia sido criado con Herodes
el Tetrarca, y Saulo. Ministrando, pues, éstos al Serior, y ayu-
nando, dijo el Fspirity Santo: Apertadme a Bernabé y a
Saulo, para la obra para la cual los ke llamado. Y cuando
hubieron ayunado y orado y puesto las manos encima de ellos,
despidiéronlos.

Por todo ello ¢s manifiesto que aun cuando fueron lla-
mados por el Espiritu Santo, su vocacién les fue declarada,
y su misién auterizada por la Iglesia particular de Antioquia.
Y que su vocacidn era para el apostolado resulta evidente, por-
que ambos son denominadoes (Hek., 14, 14) Apdstoles; y que
fueron Apéstoles en virtud de un acto de la Iglesia de An-
tioquia, lo declara San Pablo abiertamente (Ro., 1, 1} cuan-
do usa la palabra que el Fspiritu Santo utilizé en esta vocacién:
en efecto, €l se sefiala a si mismo como wn Apdstol separadu
en el Evangelio del Sefior, aludiendo a las palabras del Espi-
ritu Santo: Sepdrame a Bernabé y a Saulo, etc. Pero conside-
rando que la misién de un apéstol era ser testigo de la re-
surreccidn de Cristo, cabe preguntar cémo San Pablo, que no
convers6 con nuestro Salvador antes de su pasién, pudo saber
que habia resucitade. A ello se responde, facilmente, que
nuestro Salvador mismo se le aparecis, desde el cielo, en el
camino de Damasco, después de su Ascension, v lo escogié
como vasallo suyo para que llevara su nombre ante los gen-
tiles, reyes e hijos de Israel; por consiguiente (habiendo visto
al Sefior después de su pasién), fue un testigo competente de
su resurreccién. Y en cuanto a Bernabé, era discipulo antes
de la pasién. Es evidente, por tanto, que Pablo y Bernabé
fueron Apdstoles, autorizados y elegidos (no por los primeros
Apéstoles, solamente, sino) por la Iglesia de Antioquia, como
Matias fue escogido y autorizado por la Iglesia de Jerusalem.

La palabra obispo, formada en nuestro idioma del griego
© episcopus, significa inspector o superintendente de algfin ne-
gocio, y particularmente pastor; a base de esta acepcidn, dicha
palabra no solamente entre los judios, que eran originaria-
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mente pastores, [289] sino también entre los paganos, se uti-
liz para significar el cargo de rey, o de cualquier otro jefe
o guia del pucblo, ya gobernara por medio de ley o de dac-
trina. Y asi los Apdstoles fueron los primeros obispos cristia-
nos instituidos por Cristo mismo; en esa acepcién el apostolado
de Judas se denomina (Hch., 1, 20} su obispado. Posterior-
mente, cuando se instituyeron ancianos en las Iglesias cristia-
nas, con la misién de guiar el rebafio de Dios mediante su
doctrina y sus consejos, estos ancianos fueron llamados, tam-
bién, obispos. Timoteo era un anciano (palabra ésta de snciano
que en el Nuevo Testamento es denominacién de cargo, a la
vez que denominacién de edad) y era, igualmente, un ebispo.
Y los obispos estaban, entonces, satisfechos con el nombre de
ancianos. El mismo San Juan, el Apéstol predilecto de nuestro
Sefior, comienza su segunda Epistola con estas palabras: E!
snciano para la senora elegida. Por ello resulta evidente que
obispo, pastor, anciano, doctor, es decir, maestro, no eran sine
nombres diversos para el mismo cargo, en la época de los
Apéstoles. No habfa, en efecto, entances, gobierno por coer-
cién, sino solamente por doctrina y persuasién. El reino de
Dios habia de venir en el munda nuevo; asi que no podia
existir autoridad para compeler a formar parte de ninguna
Iglesia, hasta que ¢l Estado abrazé la fe cristiana. Y por
consiguiente, no padia haber diversidad de autoridades, aun-
que existiera diversidad de cargos.

Junto a cstos cargos magistrales en la Iglesia, a saber:
apéstales, obiepos, ancianos y doctores, cuya vocacién consistia
en proclamar Cristo a los judios e infieles, y dirigir y ensefiar
a los que crefan, no leemos en el Nuevo Testamento que exis-
tieran otros. En efecto, con los nombres de Ewvangelistas y
Profetas no se significa ningln cargo, sino dones diversos me-
diante las cuales determinados hombres fueron de utilidad para
la Iglesia; como Ewvangelistas, escribiendo la vida y los actos
de nuestro Salvador, tal como fueron San Mateo y San Juan,
apéstoles, y San Marcos y San Lucas, discipulos, y cuantos
escribieron, después, sobre este tema (como se dice que lo
hicieron Santo Tomis y San Bernabé, aunque la Iglesia no ha
recogido los libros que existieron bajo sus nombres); y como
Profetas, por el don de interpretar el Antiguo Testimento,
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y, a veces, por declarar sus revelaciones especiales a Iz Iglesia,
En efecto, ni estos dones, ni el don de lenguas, ni ¢] de ex-
pulsar los demonios o curar otras enfermedades, ni otra cosa
cualquiera crean un cargo en la Iglesia, si se exceptfia sola-
mente la debida vocacién y eleccidn para el cargo de ensefiar.

Del mismo modo que los Apéstoles Matias, Pablo y Ber-
nabé no fueron instituidos por nuestro Salvadpr mismo, sino
elegidos por la Iglesia, es decir, por la asamblea de los cris-
tianos, particularmente Matias por la Iglesia de Jerusalem,
y Pablo y Bernabé, por la Iglesia de Artioquia, asi ocurrid,
también, en otras ciudades, con los presbiteros y pastores que
fueron elegidos por las Iglesias de las localidades respectivas.
En prueba de ello consideremos primero ¢6mo procedié San
Pablo en la ordenacién de presbiteros en aquellas ciudades
donde convirtié los hombres a la fe cristiana, desde que él
v Bernabé-hubieron asumido su apostolado. Leemos (Hch.,
14, 23) que ellos ordenaron ancianos en cada Iglesia, lo cual
a [290] primera vista puede considerarse como argumento de
que ellos mismos los seleccionaron y les dieron su autoridad.
Pero si consideramos el texto original, resultard evidente que
ellos fueron autorizados y escogidos por la asamblea de los
cristianos de cada ciudad. En efecto las palabras de aguel pa-
saje son yewgorovioavres durois sgeofurigovs war’ exwnoiav, es
decir, cuando ellos hubieron ordenado a los ancianos mediante
imposiciéns de manos en cade congregacion. Ahora bien, esta
suficientemente evidenciado que el modo de escoger magis-
trados y funcionarios en todas estas ciudades era por pluralidad
de votos; y (tomo la via ordinaria de distinguir los votos
afirmativos de los negativos era el levantamiento de manos)
para ordenar un funcionario en alguna de las ciudades no.
precisaba otra cosa sino reunir al pueblo, clegirlo por plura-
lidad de sufragios, ya fuera por pluralidad de manos alzadas,
o por pluralidad de votos, o por pluralidad de cuentas, o de
guisantes, o de pequefias piedras, de las cuales cada uno de-
positaba una en una vasija marcada para los votos aflrmatlv‘os
o negativos, porque las diversas ciudades tenian costumbres dis-
tintas en este punto. Era, por consiguiente, la asamblea la
que elegfa a sus propios ancianos: los Apobstoles eran, sola-
mente, presidentes de la asamblea que convocaba a tal elec-
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cién, y declaraba al elegido, y le daba la bendicién que ahora
se denomina consagracidn. Y por esta causa, quienes eran pre-
sidentes de las asambleas, como ocurria con los ancianos (en
ausencia de los Apéstoles) eran denominados ®poeotdites, y en
latin antistites, palabras que significan la persona principal de
la asamblea, cuyo oficio era enumerar los votos y declarar
“quién habfa resultado elegido; y cuando los votos estaban igua-
lados, decidir la materia en cuestion, afiadiendo el suyo propio,
como corresponde al cargo de presidente en un consejo. Y
(puesto que todas las Iglesias tenian sus presbiteros ordenados
de la misma manera) cuando la palabra es comssituir (como
ocurre en Tito, 1, §), va xotactiong xara néhw xpecPurégovg,
por esta causa te defé en Creta, para que 1 constitwyeras
ancianos en cada ciudad, ha de comprenderse la misma cosa,
a saber: que €l convocara a reunién los creyentes, y ordenara
entre ellos presbiteros, por pluralidad de sufragios. Hubiera
sido cosa extrafia si en una ciudad que, acaso, nunca habia
visto elegir magistrados de otra manera que en una asamblea,
convertidos al cristianismo hubieran imaginado para la eleccién
de sus maestros y guias, es decir, de sus presbiteros (de otro
modo denominados obispos), un procedimiento distinto de
éste de la pluralidad de votos, exigido por San Pablo (Hchk.,
" 14, 23) en la palabra yeworoviocaves., Ni existié alli, nunea,
eleccion de obispos (antes de que los emperadores considera-~
sen necesario regular el asunto para mantener la paz entre
ellos), sino por asamblea de los cristianos en las distintas ciu-
dades.

Otro tanto se confirma, también, por la prictica continua-
da, incluso hasta nuestros dfas, en la eleccién de los obispos de
Roma. En efecto, st el obispo de algin lugar hubiera tenido
derecho a escoger otro, para sucederle en el oficio pastoral
de una ciudad cualquiera, cuando desde ella se trasladd para
establecerla en otro lugar, con méis razén hubiera tenido de-
recho a designar su sucesor en aquel Migar donde residis
Gltimamente y [291] murié por fin, y sin embargo, no sa-
bemos de ningilin caso en que un Obispo de Roma haya desig-
nado a su sucesor. Fn efecto, durante mucho tiempo fueron
elegidos por el pueblo, como resulta de la sedicién suscitada
entre Démaso y Ursicino respecto de las elecciones; Ammiano
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Marcelino dice que fue tan grande que Juvencio, el prefecto,
incapaz de restaurar la paz entre ellos, se vio obligado a salir
de Ia ciudad, y que en aquella ocasién mis de un centenar de
personas encontraron la muerte en la Iglesia misma. Y aunque
posteriormente fueron elegidos primero por todo el clero de
Roma, y mis tarde por los cardenales, nuncz uno de ellos
fue sefialado para la sucesién por su predecesor. Por consi-
guiente, s1 no pretendieron ninglGn derecho a sefialar sus pro-
pios sucesores, me creo razonablemente autorizado para de-
ducir que no tenian derecho a designar los sucesores de otros
obispos, sin recibir alglin nuevo poder, cosa que ninguno podiz
tomar de la Iglesia para conferirselo a si propio, si no quien
tenia una autoridad legitima no sbélo para ensefar, sino para
mandar en la Iglesia; cosa que ninguno podia hacer, sino €l
soberano civil.

La palabra wministro, en el original Awxoves significa una
persona que voluntariamente realiza los negocios de otra; di-
fiere de un criado solamente en que los criados estin obligados
por su condicién a lo que se les mande, mientras que los
ministros estin solamente obligados por la misién asignada,
y obligados solamente y nada mis que a aquello que han
emprendido. Asf que tanto los que ensefian la palabra de Dios
como Jos que administran los negocios seculares de la Iglesia
son, ambos, miristros; pero son ministros de diferentes perso-
nas. Fn efecto, los pastores de la Iglesia, llamados (FHc¢A., 6,
4) ministros de la palabra, son ministros de Cristo, cuya pa-
labra son; pero el ministerio que cjerce un didcomo, y que es
denominado (ver. 2 del mismo capitulo) servicio de altar,
es un scrvicio hecho a la Iglesia o congregacién; asi que ni
un hombre ni la Iglesia entera puede, nunca, decir de su
pastor que era ministro suyo; pero a un diicono, tanto si el
cargo en cuestién consistia en servir zltares o en distribuir
sustento a los cristianos cuando en cada ciudad vivian de un
fondo comin, o de colectas, como en los primeros tiempos; o
en vigilar lz casa de las plegarias o en administrar las rentas
u otros negocios terrenales de la iglesia, la congregacién entera
puede denominarle propiamente su ministro.

En efecto, su empleo como diiconos era servir a la con-
gregacién, aunque si la ocasién era propicia no dejaban de
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predicar el Evangelio, y de sustentar la doctrina de Cristo,
cada uno de acuerdo con sus dones, como hizo San Iistcban;
y aun predicar y bautizar, como Felipe. En efecto, el Felipe
que (Hch., 8, 5) predicé el Evangelic en Samaria y (ver.
18) bautizé al eunuco, era Felipe el Dizcono, no Felipe el
Apéstol, En efecto, es evidente (ver. 1) que cuando Felipe
predicd en Samaria estaban en Jerusalem los Apostoles, y
(ver. 14) cuando éstos oyeron que Samaria habia recibido
la palabra de Dios, les enviaron a Pedro y Juan; por impo-
sicion de manos de éstos, los que fueron bautizados (ver. 1§)
recibieron el Espiritu Santo (cosa que no habian recibido en
el bautismo administrado por Felipe). Era [292] necesario
para conferir el Espiritu Santo que su bautismo fuera admi-
nistrado o confirmado por un ministro de la palabra, no por
un ministro de la Iglesia. Por consiguiente, para confirmar el
bautismo de aquellos a quienes Felipe el Diicono habia bau-
tizado, los Apdstoles enviaron, de su propio seno, desde Je-
rusalem a Samaria, a Pedro y a Juan, los cuales confirieron
a los nedfitos las gracias que eran signos del Espiritu Santo
que en aquel tiempo beneficiaban a todos los verdaderos cre-
yentes. Lo que estos signos eran, queda de manifiesto por lo
que dice San Marcos (cap. 16, 17): Estas senales seguirin &
los que creyeren en mi nombre: Expulsaran demonios; ha-
blarin con lenguas nuevas; eliminarén serpientes, y si bebieren
un snortifero brevaje, no les daviard; sobre los enfermos pon-
dran sus manos y sanarén. Hacer esto era algo que no podia
hacer I'elipe, pero si los Apéstoles, y (como resulta de este
pasaje) lo hicieron efectivamente a cada hombre que habia
creido la verdad, y que habia sido bautizado por un ministro
de Cristo; poder que actualmente los ministros de Cristo no
pueden conferir, o bien existen pocos verdaderos creyentes, o
Cristo tiene muy pocos ministros.

Que los primeros didconos no fueron elegidos por los
Apdstoles sino por una congregacién de los discipulos, es decir,
de cristianos de todas clases, resulta manifiesto de Hck., 6,
donde leemos que los Doce, después de haber sido multiplicado
el ntimero de discipulos, se reunieron, y habiéndose manifes-
tado a los diaconos que no era oportunoc que los Apdstoles
abandonaran la palabra de Dios y sirvieran los altares, se les
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dijo (ver. 5): Buscad pues, hermanos, entre wvosotros, siete
varones de homesto lestimonio, lenos de Lspiritu Santo y de
sabiduria, los cuales podamos senalar para esta tarea. Aqui es
manifiesto que aunque los Apdstoles los declararon elegidos,
la congregacidén los eligio, lo cual también (ver. §) queda
enunciado mis claramente cuando se escribe que e parecer
agradd a la multitud, y entonces se eligieron siete, etc.

Bajo el Antiguo Testamento, solamente la tribu de Levi.
fue capaz del sacerdocio, y de otros oficios inferiores de la
Iglesia. El pais fue dividido entre las otras tribus (con excep-
cién de Levi), que por la subdivisién de la tribu de José en las
de Efrain y Manasés, fueron todavia doce. A la tribu de Levi
se le asignaron ciertas ciudades para su residencia, con los su-
burbios para sus ganados: en cuanto a su porcidn, habian de
tener el diezmo de los frutos de las tierras de sus hermanos.
Ademis, los sacerdotcs, para su manutencién, tenian ¢l diezmo
de este diezmo, juntamente con parte de las oblaciones y sa-
crificios. En efecto, Dios dijo a Aaron (Nwm., 18, 20): De
la tierra de ellos no tendris heredad, ni entre ellos tendris
parte: yo soy tu parte y tu heredad emtre los hijos de Israel.
Asf pues, siendo Dios el Rey, y habiendo instituido la tribu
de Levi para que los componentes de ella fueran sus ministros
ptblicos, les asigné para su mantenimiento la renta putblica,
es decir la parte que Dios se habia reservado a si mismo, o sea
los diezmos y ofrendas: y es esto lo que se significa cuando
Dios dice, yo soy tu heredad. Por consiguiente, 2 los levitas
sc les podria atribuir, [293] muy adecuadamente, el nombre
de clero, de KhMigoz, que significa lote o herencia; no implica
que, mas que otros, fueran herederos del reino de Dios, si-
no que en la herencia de los dioses fincaban su mantenimiento.
Ahora bien, teniendo en cuenta que en esta época Dios mismo
era su Rey, y que Moisés, Aarén y los Sumos Sacerdotes
siguientes fueron sus representantes, es manifiesto que el de-
recho a las primicias y ofrendas fue instituido por el poder
civil.

Después de haber sido repudiado Dios por los judios,
cuando éstos solicitaron un rey, los levitas disfrutaron todavia
de los mismos ingresos, pero ¢l derecho a ellos derivaba de
que los reyes nunca se los quitaron: en efecto, los ingresos pii-
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blicos estaban a la disposicién de quien ostentaba la persona
publica, y éste (hasta el cautiverio) fue el rey. Ademis, des-
pués del retorno del cautiverio, pagaron sus diezmos como
antes al sacerdote. Por consiguiente, los medios de vida de
la Iglesia fueron determinados por el soberano civil,

Del mantenimiento de nuestro Salvador y de sus Apéstoles
leemos solamente que tenfan una bolsa (llevada por Judas
Iscariote); que los Apéstoles pescadores obtenian el sustento
con el ejercicio de su profesién; y que cuando nuestro. Sal-
vador envié los doce Apdstoles a predicar les prohibis Zlevar
oro y plata ni cobre en sus bolsas, porque el obrero digno es
de su @limento. De ello parece oportuno inferir que su man-
tenimiento ordinario no estaba ¢n desacuerdo con su empleo,
ya que su empleo consistia (ver. 8) en der gratuitamente,
puesto que gratuitamente habian recibido; v su mantenimiento
consistia en la ibre donacién de quienes crefan la buena nueva,
que propagaban, de la venida del Mesias nucstro Salvador.
A ello podemos afiadir lo que era aportado como gratitud,
por aquellos a quienes cl Salvador habia curado sus enferme-
dades; entre ellos se mencionan ciertas mujeres (Ic., 8, 3)
que habian sido curadas de malos espivitus y enfermedades;
Maria Magdalena, de la cual se hicierom salir siete demonios, v
Juana, la mujer de Chuza, procurador de Herodes, y Susana
y otras muchas que le servian de sus haciendas.

Después de la Ascensién de nuestro Salvador, los cristia~
nos de cada ciudad vivieron en comiin *con el dinero que resulté
de la venta de sus tierras y posesiones, y que se puso a los
pies de los Apéstoles, de buen grado y no por obligacién; por-
que mientras retenias la heredad, dice San Pedro a Ananias
(Flch., 5, 4) gno era tuya? Y después de ser vendida jno es-
taba en tu poder? LEllo demuestra. que no necesitaba proteger
ni la tierra ni el dinero mediante la mentira, puesto que no
estaba obligado a contribuir con cosa alguna, sino con lo que
quisiera. Y como en la época de los Apéstoles, asi también
durante todos los tiempos ulteriores, hasta después de Cons-
tantino el Grande, encontramos que el mantenimiento de los
obispos y pastores de la Iglesia cristiana no se lograba sino
por la contribucién voluntaria de quienes habian abrazado su
doctrina. Entonces no se hacfa mencién de los diezmos; pero
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era tal en la época de Constantino y de sus hijos el afecto
de los cristianos a sus pastores (como dice Ammiano Marcelino
cuando describe la sedicidén de Ddmuaso y Ursicino acerca del
cpiscopado) que su posicién era envidiable. Asf los obispos
de aquellos tiempos por la liberalidad de su grey y [z 94]
especialmente de las matronas, vivian espléndidamente, era
conducidos en carrozas, y vivian con ostentoso aparato,
Alguno preguntari, en este caso, si los pastores venian
obligados a vivir de coatribuciones voluntarias, como de li-
mosnas: Porgue (dice San Pablo, 1 Ca., 9, 7) Jouién pelec
jamis a sus cxpensas? O jquién apacienia un ganado, vy no
come de la leche del ganado? Ademis, sno sabeis que aguellos
que ministran sobre las cosas sagradas, viven de las cosas del
termplo; y gue los que vigilan al altar, participan con &l altar,
es dccir, ticnen una parte de lo que se¢ ofrece al altar para
su mantenimiento? Entonces, concluye: Asi el Sefior ha es-
tablecido que quienes predicen el Evangelio vivan del Evan-
gelio. De este pasaje cabe inferir, en efecto, que los pastores
de la Iglesia deben ser mantenidos por sus rebafios; pero no
que los pastores hayan de fijar la cantidad o especie de sus
emolumentos y ser (como lo fueron} quienes sc asignaran
la debida porcién. Sus emolumentos deben ser neccsariamente
establecidos bien por la gratitud o liberalidad de cada indi-
viduo particular de la grey, o por la congregacion entera.
Por la congregacién entera no puede sér, porgue entonces sus
actos no serian leyes: por consiguiente, sélo a la generosidad
se debié que los pastores tuvieran su mantenimiento, antes de
gue los emperadores y soberanos hicieran leyes al respecto.
Los que servian en el altar vivian de lo que les era ofrecido.
Asi, los pastores podian tomar lo que su rebafio les ofrecia,
pero no arfancar lo que no les era ofrecido. ;Ante qué tri-
bunal hubieran podido exigir su derecho, si no tenian tribu-
nales? () si tenfan 4rbitros entre ellos, jquién habia de eje-
cutar sus juicios, si no tenfan potestad para armar sus
recaudadores? Resulta, por consiguiente, que no podian existir
emolumentos ciertos asignados a los pastores de la Iglesia sino
por la congregacién entera, y aun entonces sélo cuando sus
decretos tuvieran la fuerza de leyes (y no de cdmones sola-
mente). Ahora bien, esas leyes sélo podian ser estatuidas por
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emperadores, reyes u otros soberanos civiles. Kl derecho a
los diezmos en la ley de Moisés no podia ser aplicado a los
diez ministros del Kvangelio, porque si bien Moisés y los Su-
mos Sacerdotes eran los soberanos civiles del pueblo bajo
Dios, cuyo reino cntre los judios era presente, en cambio el
reino de Dios por Cristo ha de venir todavia.

Asi pues, hemos expuesto qué son los pastores de la Igle-
sia; cudles son los puntos de su cometido (a saber: predicar,
ensefiar, bautizar, presidir sus distintas congregaciones); qué
es censura eclesifistica, esto es, excomunidn; es decir, en aque-
llos Jugares en que el Cristianismo estaba prohibido, mediante
leyes civiles, la separacién entre éstas y los excomulgados, vy
donde el Cristianismo estaba regido por la ley civil la expul-
sidn del excomulgado fuera de las congregaciones de cristia-
nos; quién eligié los pastores y ministros de la Iglesia (esto
es, la congregacién); quién los consagré y los bendijo (es
decir, el pastor); cuales eran los ingresos a que tenfan derecho
(que no eran sino los de sus propias posesiones, los de su
propio trabajo, y las contribuciones voluntarias de los cris-
tianos devotos y agradecidos). Tenemos [29§] que considerar,
ahora, qué misién tenfan en la Iglesia aquellas personas que,
siendo soberanos civiles, habfan abrazado también la fe cris-
tiana,

En primer término recordaremos que, en todos los Fstados
{como lo hemos expresado en el cap. xviu} el derecho de
establecer qué doctrinas son convenientes para la paz y para el
aleccionamiento de los stibditos, es inherente, de modo inse-
parable al poder civil soberano, ya resida éste en un hombre
o en una asamblea. Es evidente que las acciones de los hom-
bres derivan de las opinienes que tienen del bien o del mal,
que para ellos redunda de estas acciones; por consiguiente, una
vez percatados los hombres de que su obediencia al poder
soberano les sera mis dafiina que su desobediencia, desobede-
cerdn las leyes, desintegrarin el Estado y serin motivo de
confusién y guerra avil, para evitar lo cual fue instituido todo
gobierno. Y asi, en todos los Fstados de los paganos, los
soberanos tuvieron la denominadén de pastores del pueblo,
porque ningriin stibdito podia ensefiar legalmente al pueblo, sino
con el permiso y autorizacién del svberano.
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Este derecho de los reyes paganos no puede ser imaginado
como adquirido por ellos a consecuencia de su conversidn a
la fe de Cristo, ya que éste nunca ordend que los reyes, por
creer en €1, hubieran de ser dcpucstos, es decir, que hubieran
de ser sujetos a nadie sino a si mismos, o lo que es lo mismo,
verse privados del necesario poder para el mantenimiento de
la paz entre sus siibditos y para su defensa contra los enemigos
exteriores. Por esta razén los reyes cristianos siguen siendo los
pastores supremos de su pueblo, y tienen potestad para or-
denar a los pastores que les plazca para que ensefien en la
iglesia, es decir, para que aleccionen al pueblo puesto a su
cargo.

Ademis, aun admitiendo que el derecho de eleccién (como
antes de la conversién de los reyes) residia en la Iglesia, por-
que asi ocurria en la época de los Apdstoles mismos (como
se ha mostrado ya en este capitulo), el derecho debe residir
en el soberano civil cristiano. En efecto, en cuanto cristiano
permite la ensefianza, v en cuanto soberano (que es tanto co-
mo decir la Iglesia por representacién) los maestros que elige
estin elegidos por la Iglesia. Y cuando una asamblea de cris-
tianos escoge a su pastor en un Estado cristiano, es el soberano
quien lo elige, puesto que la eleccién se hace por autorizacién
suya, del mismo modo que cuando una ciudad elige su alcalde,
éste es un acto de quien posee el poder soberano: en efecto,
cualquier acto que se realice es un acto suyo, ya que sin su
consentimiento resulta nulo. Por consiguiente, cuantos ejem-
plos puedan extraerse de la historia respecto de Ia eleccién
de pastores por el pueblo o por el clero, no son argumentos
contra el derecho de ninglGn soberano civil, porque quienes
eligieron lo hicieron por autorizacién de este Gltimo.

Teniendo, pues, en cuenta que en todo Estado cristiano
el soberano civil es el pastor supremo, al cual se ha conferido
la misién de cuidar el rebafio entero [296] de sus subditos,
y que, por consiguiente, todos los demds pastores son insti-
tuidos en virtud de la autoridad de dicho soberano, y adquieren
la potestad de ensefiar y realizar todas las demis misiones
pastorales, se sigue de ello que todos los demés pastores deri-
van del soberano civil su derecho de ensefar, predicar y otras
funciones inherentes a ese cargo; y que no son sino sus minis-
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tros, del mismo modo que los magistrados municipales, los
jueces en los tribunales de justicia y los comandantes de
los ejércitos no son sino ministros de quien es magistrado
del Estado entero, juez de todas las causas y comandante de
todos los ejércitos, o sea, siempre, el soberano civil. Y la razén
de ello no radica en que sean sfibditos suyos los que ensefian,
sino los que son ensefiados. Supongamos, en efecto, que un
rey cristiano confiere la autoridad de ordenar pastores, en sus
dominios, a otro rey (como diversos reyes cristianos asignaron
al Papa esta potestad); con ello dicho rey no constituye un
pastor sobre si mismo, ni un pastor soberano, sobre su pueblo,
puesto que siendo as{ quedaria despojado del poder civil, que
dependiendo de la opinién que los hombres tienen de su obli-
-gacién hacia él y del temor que sienten al castigo en el otro
mundo, dependeria, también, de la destreza y lealtad de los
doctores que no estin menos sujetos no sélo a la ambicién,
sino también a la ignorancia, que cualquier otra clase de hom-
bres. Asf, cuando un extrafio tiene la potestad de designar
maestros, se le otorga por el soberano en cuyos dominios en-
sefia. Los doctores cristianos son nuestros maestros en materia
de cristiandad, pero los reyes son como los padres de familia,
y pueden admitir maestros para sus sibditos, por recomenda-
cién, pero no por orden de un extrafio, especialmente cuando
una mala ensefianza puede redundar en provecho considerable
y manifiesto de quien recomienda; y no pueden ser obligados
a retenerlos por mis tiempo que el necesario para el bien pi-
blico; y siempre ha estado a cargo suyo semejante atencién;
del mismo modo conservan para si cualesquiera otros elemen-
tos esenciales del derecho de soberania.

Asi pues, si un hombre pregunta a un pastor, en la eje-
cucién de su cargo, como los Sumos Sacerdotes y ancianos del
pueblo (M:., 21, 23) preguntaron a nuestro Salvador: ;Por
‘gué autoridad has hecho estas cosas, y quidn te dio a i esta
autorizacion?, el pastor no puede dar otra respuesta justa sino
que lo hace por autoridad del Estado, conferida a €l por el
rey 0 asamblea representativa del mismo. Todos los pastores,
excepto el supremo, €jecutan sus misiones 2 base del derecho
que compete a la autoridad del soberano civil, es decii, jure
ciwili. Pero el rey y cualquier otro soberano ejecutan su misién
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de divinos pastores por autoridad inmediata de Dios, es decir,
por derecho de Dios, o jure divino. Por consiguiente, nadie
sino los reyes pueden poner entre sus titulos (como signo de
su sumisién a Dioes, solamente) Dei gratia Rex, etc. Los obis-
pos deben decir al comienzo de 'sus mandatos: Por le gracia
de la Majestad real, Obispo de tal didcesis; o como ministros
cviles: En nombre de su Majestad. T electo, st dicen Di-
vina providentia, que equivale a decir Dei gratia, nicgan, aun-
que de modo encubierto, haber recibido su autoridad del Fstado
civil, y subrepticiamente [297] se despojan del collar de su
sujecién civily contrariamente a la unidad y defensa del Istado.

Pero si todo soberano cristiano es el pastor supremo de
sus propios sibditos, parece que haya de tener también auto-
ridad no solamente para predicar (cosa que acaso nadie le
niegue), sino también para bautizar y administrar el sacra-
mento de la Fucaristia, y para consagrar templos y pastores
al servicio de Dios, cosa que muchos le negarian, en parte por-
que los soberanos no suelen hacerlo, y en parte porque la
administracién de sacramentos y consagracién de personas y
lugares a usos sagrados requiere la imposicion de las manos
de quienes por imposicién aniloga y sucesiva desde la época de
los Apéstoles han sido ordenados para el mismo ministerio.
Por consiguiente, si quiero probar que los reyes cristianos tie-
nen Ja potestad de bautizar y de consagrar, he de aducir ra-
zones de por qué se abstienen de hacerlo, y cdmo, sin la
ceremonia ordinaria de la imposicién de manos, son capaces
de hacerlo si quieren.

No existe duda alguna de que, si fuera versado en las
ciencias, podria, por razén de su cargo, dar por si mismo
lecciones, como las que autoriza que otros den en las Univer-
sidades. No obstante, como el cuidado del gran cimulo de
asuntos del Estado le ocupa todo el tiempo, no seria conve-
niente para él dedicarse, en persona, a-estos menesteres. Un
rey puede también, si le place, tomar asiento en juicio, oir y
fallar todo género de causas, lo mismo que dar autorizacién a
otros para hacerlo en su nombre; ahora bien, el cimulo de
asuntos que pesan sobre €l, respecto al mando y al gobierno,
le obligan a estar constantemente ocupado, y a encomendar las
misiones ministeriales a otros subordinados a él. De la misma
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manera nuestro Salvador (que seguramente tenia potestad pa-
ra bautizar) no bautizé a ninguno*, sino que mandé a
sus Apostoles y discipulos para que bautizaran. Asi tam-
bién San Pablo, por la necesidad de predicar en lugares
diversos y muy distantes, bautizé a pocos: entre todos los
corintios solamente*® bautizd a Crispo, Cayo y Esteban; y la
raz6n fue que su misién principal era la de predicar. De donde
resulta manifiesto que el cargo®™ mis importante (tal como es
¢l pobierno de la Jglesia) constituye una dispensa para ¢l que
lo es menos. La razén por la cual los reyes cristianos no acos-
tumbran bautizar es cvidente, y la misma por la cual actual-
mente pocos son bautizados por obispos, y menos por el Papa,

Vamos a considerar ahora la cuestién relativa a la impo-
sicion de manos, y si es necesaria para autorizar un rey a
bautizar y consagrar.

La imposicién de manos era, entre los judios, una anti-
quisima ceremonia piblica, mediante la cual se designaba y
prccmba la persona u otra cosa aludida en la plcgarm, ben-
dicién, consagracién, condenacién u otro acto analogo del
hombre. Asi Jacob, al bendecir los hijos de José (Ga., 48,
14), puso su mano derecha sobre Efrain, el mis joven, y su
mano izquierda sobre Manasseh, el primogénito; e [298] hizo
esto conscientemente (aunque fueron presentados a él por José
de tal modo que él tuvo que extender sus brazos en cruz),
para designar a quién habia de corresponder la bendicién mas
grande. Asf, al hacer su ofrenda, se ordena a Aarén (Ex.,
29, 10) poner sus manos sobre la cabeza del buey, y (ver. 15)
poner sus manos sobre la cabeza del carnero. Lo mismo se dice
también, otra vez, en Lv., 1, 4 y 8, 14. Del mismo modo,
cuando Moisés ordend a Josué que fuera capitin de los is-
raelitas, es decir, cuando le consagré al servicio de Dios
(Nm., 27, 23) puso sus manos sobre éI y le confirid ese
cargo, designando y precisando a quién se habia de obedecer
en nempo de guerra. Y en la consagracién de los Levitas
(N, 8, 10), ordené Dios que, los hijos de Israel pusieran
sus manos sobre los Levitas. Y al condenar a quien habia blas-
femado contra el Sefior (Lwv., 24, 14) Dios ordené que
todos cuantos le oyeran pusieran sus manos sobre su cabeza, y
gue toda la congregaciin Io lapidara, Y jpor qué solamente
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aquellos que le habfan ofdo habfan de imponer las manos
sobre su cabeza, en lugar de hacerlo, mas bien, un sacerdote
o Levita, u otro' ministro de Ia justicia, y ningln otro fuera
capaz de designar y aseverar a los ojos de la congregacién
quién era el que habfa blasfemado y debifa morir? Designar
un hombre u otra cosa por medio de la mano al ojo, esta
menos expuesto a confusién que si sc hace al ofdo, mediante
la pronunciacién de un nombre.

Observabase esta ceremonia, incluso al bendecirse la con-
gregacién entera, a un mismo tiempo, cosa que no podia ha-
cerse mediante la imposicién de manos; asi Aardén (Lw., 9,
22) extendid su mano hacia el pueblo cuando lo bendecia. Y
leemos también que la misma ceremonia de consagracién de
templos tenfa lugar entre los paganos, cuando el sacerdote
ponia sus manos en alg@n poste del templo, mientras pronun-
ciaba las palabras de ritual. Tan natural es designar una cosa
singular, mis bien por la mano, para seguridad de la vista,
que por medio de palabras, para informar los oidos, en ma-
terias que hacen referencia al servicio publico de Dios.

Por esta razdn dicha ceremonia no era nueva en la época
del Salvador. En cfecto, Jairo (Mr., §, 23) cuya hija es-
taba enferma, conjuré a nuestro Salvador (no a que la curara,
sino) @ poner sus manos sobre ella, para que pudiera ser cu-
rada. Y (Mt., 19, 13) trajéronle wifios pequefios para que
pusiera sus mancs sobre ellos, y rezara.

De acuerdo con este antiguo rito, los Apéstoles y presbi-
teros, v el presbiterado mismo, ponfan las manos sobre aquellos
a quienes ordenaban pastores, y seguidamente rezaban para
que pudiesen recibir el Espiritu Santo; y esto no sélo una vez
sino, en ocasiones, con frecuencia, tan pronto como se presen-
taba una nueva ocasién: el fin era, sin embargo, siempre el
mismo, a sabetr: una designacién puntual y religiosa de la
persona ordenada, sea para un carpo pastoral, en términos
generales, o parz una misién concreta: asi (Hck., 6, 6) los
Apistoles rexaron y pusieron sus manos sobre los siete did-
conos, Jo cual se hizo no ya para darles el Espiritu Santo,
porque estaban llenos de él antes de ser elegidos, como apa-
rece in- [299] mediatamente antes (ver. 3), sino con objeto de
designarles para tal oficio. Y luego que Felipe el Dicono
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hubo convertido ciertas personas en Samaria, bajaron Pedro y
Juan (Fick., 8, 17) v pusieron sus manos sobre ellos, y ellos
recibieron =l Espiritu Santo. Y no sélo un Apéstol sino un
presbitero tenfa esta potestad. En efecto, San Pablo aconseja
a Timoteo (1 T4, 5, 22) que no ponge las manos brusca-
mente sobre ningin hombre, es decir, que no designe a nadie
a la ligera para el oficio de pastor. El presbiterado entero puso
sus manos sobre Timoteo, como leemos e¢n 1 Timoteo, 4, 14;
pero al decir esto debemos entender que alguien lo hizo por
indicacién del presbiterado, probablemente su mgoestog o pro-
locutor, que acaso fue San Pablo mismo, porque en su segunda
Epist. a Témoteo, ver. 6, dice: Reparte el don del Sefior que
estd en ti, colocindolo sobre mis manos, advirtiendo de paso
que por espiritu santo no-significa la tercera persona de la
Trinidad, sino las gracias necesarias para el oficio pastoral,
Leemos también que San Pablo tuvo doble imposicion de
manos: una vez de Ananfas en Damasco (Hck., 9, 17 y 18),
en el momento de su bautismo, y otra vez (Hcek., «3, 3) en
Antioquia, cuando fue enviado por vez primera a predicar.
Asi pues, la prictica de esta ceremonia, acostumbrada en la
ordenacion de los pastores, tuvo por objeto designar la per-
sona a quien se conferfa tal poder, Si cualquier cristiano hu-
bicse tenido la potestad de ensefiar, el bautismo de esa per-
sona, es decir, su conversién en cristiano, no l¢ hubiese
conferido poder nuevo, sino que sélo le hubiera permitido
predicar !a verdadera doctrina, esto es, usar su poder co-
rrectamente; y por tanto la imposicién de manos hubiera sido
innecesaria siendo suficiente el bautismo por si solo. Ahora
bien, cada soberano, antes del Cristianismo, tenfa la potestad
de ensefiar y de instituir maestros; por consiguiente, el Cris-
tianismo no les dio nuevo derecho, sino que les dirigié sola-
mente en el camino de ensefiar la verdad; por consiguiente,
no necesitaba imposicién de manos (ademis de la que tiene
lugar en el bautismo) para autorizarles a ejercitar cualquier
parte de la funcién pastoral, concretamente la de bautizar y
consagrar. Y en el Antiguo Testamento, aunque sélo el sacer-
dote tenfa derecho a consagrar, durante la época en que la
soberania radicaba en el Sumo Sacerdote, no ocurrié asi cuan-
do la soberania estuvo en el rey. Leemos, en efecto (1 R.,
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8), que Salomén bendijo al pucblo, consagré el templo
y pronuncib aquella plegaria piblica que es, ahora, modelo
para la consagracién de todas las iglesias y capillas cristianas:
de donde resulta que no sélo tenfa la potestad de gobierno
eclesistico, sino, también, la de ejercer funciones eclesidsticas.

De csta conjuncién del derecho politico y eclesiastico en
los soberanos cristianos es evidente que ticnen sobre sus sibdi-
tos cualquicr género de poder que puede ser dado a un hombre
para el gobterno dc las acciones externas humanas, tanto en
" politica como en religién, y pueden promulgar aqucllas leyes
que ellos mismos consideran adecuadas para la gobernacién
de sus propios sibditos, en cuanto constituyen el Fstado, y en
cuanto integran la Iglesia, porque ambas cosas, Fstado ¢ Igle-
sia, estin constituidas por los mismos hombres. |[300]

Asi{, cuando les place, pueden encomendar al Papa (como
hacen ahora muchos reyes cristianos) el gobierno de sus stib-
ditos en materia religiosa; pero entonces el Papa queda, en
este aspecto, subordinado a ellos, y ejerce ese cargo en dominio
ajeno jure civili, por derecho del soberano civil; no jure di-
wino, por derecho de Dios; en consecuencia, puede ser des-
cargado de esta misién cuando el soberano lo considere opor-
tuno para el bien de sus sGbditos. Pueden también, st les place,
encomendar el cuidado de la religién a un pastor supremo o
a la asamblea de pastores, y confiarles aquella potestad sobre
la Iglesia, o de uno sobre otro, que consideren mis conve-
ricnte, y los titulos de honor, como de obispos, arzobispos,
sacerdotes y presbiteros, que consideren necesario; y hacer
para su mantenimiento, mediante diczmos o de otro modo, las
leyes que les agrade, seglin su conciencia, de la cual solo Dios
es juez. Fs el soberano civil quien designa jucces e intérpre-
tes de las cscrituras canénicas, porque es él quien las convierte
en leyes. Es él también quicn da fuerza a las excomuniones,
pues de lo contrario serian éstas despreciadas, en su intento
de humillar a los libertinos obstinados, y reducirlos 2 Ia unién
con el resto de la Iglesia. En suma, tiencn el poder supremo
en todas Ias causas, tanto eclesiasticas como civiles, ¢n cuanto
concierne a las acciones y palabras que las dan a conocer, pues
s6lo en virtud de esas acclones puede alguien ser acusado: y
de lo que alguien no puede ser acusado no existe juez en
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absoluto sino Dios, que conoce el corazén humano. Estos de-
rechos son consustanciales a todos los soberanos, ya sean
monarcas o asambleas, porque los que son representantes de
un pucblo cristiano son representantes de la Iglesia, ya que
Iglesia y Estado de pueblos cristianos son una misma cosa,
Aunque lo que acabo de decir y lo que llevo enunciado en
otros pasajes de este libro es suficientemente claro para asig-
nar ¢l poder eclesifstico supremo a los soberanos cristianos,
como ¢l Papa de Roma aspira universalmente a este poder,
v csa tesis ha sido mantenida principalmente y yo creo que
con ¢l mayor vigor que cabe imaginar por el cardenal Belar-
mino, en su controversia De Summo Pontifice, considero ne-
cesario examinar, lo méis brevemente posible, los fundamentos
v robustez de su doctrina.

De los cinco libros que escribié sobre este tema, el primero
contiene tres cuestiones: una, cuil es, simplemente, el mejor
gobierno, monarquia, aristocracia o democracia, v no se decide
por ninguno de cllos, sino por una forma mixta de los tres;
otra, cuil de é&stas cs el mejor gobierno de la Iglesia, y
también se decide por el mixto, con una mixima participacién
de la monarquia; la tercera, si en csta monarquia mixta tuvo
San Pedro Iugar de monarca. Por lo que respecta a su primera
conclusion he demostrado ya suficientemente (cap. xviir) que
todos los gobiernos que los hombres estan obligados a obede-
cer son simples y absolutos. Ahora bien, en la monarquia sélo
hay un hombre supremo; todos los demis que tiencn algfin
género de potestad en ¢l Estado la detentan por comisién suya,
y mientras a ¢l lc agrade, v la ejecutan en nombre suyo. En
la aristocracia y en la democracia existe una sola asamblea
suprema [301] con el mismo poder que en la monarquia
corresponde 2 un monarca; esto es, cn una soberania absoluta
y no mixta. ¥ cudl de las tres especies sca la mejor no se
discute, cuando una de ellas cstd ya establecida, sino que Ia
actual dcbe ser siempre prezferida, mantenida y considerada
como la mejor, ya que va contra la ley de naturaleza y contra
la ley divina positiva hacer alguna cosa que tienda a Ja sub-
versién de un régimen actual. Ademais, cualquiera que sea el
mejor. género de gobierno, cllo en nada altera la potestad
de un pastor (a menos que tenga la soberania civil); porque
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su vocacién no consiste en gobernar a los hombres por via de
mandato, sino en ensefiarles y persuadirles por medio de ar-
gumentos, dejindoles en libertad de considerar si han de abra-
zar o rechazar la doctrina ensefiada. En efecto, la monarquia,
la aristocracia y la democracia nos presentan tres clases de so-
beranos, no de pastores; como si dijéramos tres clases de
padres de familia, no tres clases de maestros de escuela para
sus hijos.

Como consecuencia, la segunda conclusién concerniente a
la mejor forma de gobierno de la Iglesia, en nada afecta a la
cuestién de la potestad del Papa fuera de sus propios dominios,
porque en todos los Estados, su poder (si alguno tienen)
es sélo el del maestro de escuela, y no el del jefe de familia,

En cuanto a la tercera conclusién, relativa a si San Pedro
fue un monarca de la Iglesia, el Cardenal aduce como princi-
pal argumento el pasaje de San Mateo (cap. 16, 18, 19): T4
eres Pedro, y sobre esta piedra edificaré mi iglesia, etc. Y a
ti daré lHaves del cielo; y todo lo que ligaves en la tierra
serd ligado en los cielos, y lo gue desatares en la tierra serd
desatado en los cielos. Bien considerado, este pasaje no prueba
otra cosa sino que la Iglesia de Cristo tiene como fundamento
un solo articulo, a saber: que Pedro, en nombre de todos los
Apéstoles que profesaban, dio ocasién a nuestro Salvador para
pronunciar las palabras aqui citadas; lo que podémos com-
prender claramente es que nuestro Salvador no predicé otra
cosa por si mismo, por Juan Bautista y por sus Apéstoles,
sino este articulo de fe: gue El era el Cristo; todos los demis
articulos no requieren fe de otro modo sino en cuanto tienen
a éste como fundamento. Empezé Juan primero (M:, 3,
2) predicando solamente esto: Kl reino de los cielos se ha
acercado. Luego, nuestro Salvador mismo (M., 4, 17) pre-
dicé lo mismo. Y cuando asignd su cometido a los doce Apds-
toles (Mz., 10, 7) no hay mencién de que predicase ningln
otro articulo que ese. Este fue e] articulo fundamental, que
constituye el cimiento de la fc de Iz Iglesia. Habiendo vuelto
a Fl, posteriormente, los Apéstoles, El les pregunté a todos
(Mzt., 16, 13) vy no solamente a Pedro: Quién decian los
hombres que eva éL; y ellos contestaron que algunos decian que
era Juan Bautista, otros Elias, y otros Jeremias o uno de
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los Profetas. Entonces (ver. 15) El les pregunts de nuevo
(no a Pedro solamente): ;Quién dects vosoiros gque soy yo?
Entonces San Pedro contesté por todos: T% eres Cristo, el
Hijo de Dios wivo; y yo afirmo que este es el cimiento de
Ia fe de la Iglesia entera, de donde el Salvador toma o~ [302]
casién para decir: Sobre esta piedra edificaré mi iglesia: por
ello es manifiesto que por piedra fundamental de la Iglesia
se significaba el artfculo fundamental de Ja fe eclesiastica.
Pero entonces jpor qué, objetard alguno, interpuso nuestro
Salvador estas palabras: T eres Pedro? Si el original de este
texto hubiera sido correctamente traducido, la razén se hubiera
manifestado de modo muy sencillo. Recordemos que el apéstol
Simén llevaba como sobrenombre piedra (tal es el significado
dc la palabra siriaca cephas, y de la palabra griega petrus).
For consiguiente, nuestro Salvador, después de la confesién
de este articulo fundamental, dijo asi: T eres piedra y sobre
csta pledra edificaré mi Iglesia; lo cual equivale a decir que
este articulo: Yo soy el Cristo, es el fundamento de toda la
fe que exijo a quienes hayan de ser miembros de mi Iglesia:
v esto no implica alusién a un nombre, cosa desusada en la
conversacion comun. Pero hubiera sido una frase extrafia y
oscura, si nuestro Salvador, proponiéndose edificar su iglesia
sobre la persona de San Pedro, hubiese dicho: T# eres una
piedra, y sobre esta piedra edificaré mi Iglesia, cuando tan
obvio hubiera sido haber dicho, sin ambigiiedad: Yo edificaré
mi iglesia sobre ti; y, sin embargo, hubiera existido siempre
la misma alusién a su nombre.

En cuanto a las siguientes palabras: Yo te daré las lHaves
del cielo, etc., no significan mas sino lo que nuestro Salvador
ofreci, también, a todo el resto de sus discipulos (M., 18,
18): Lo gue ligareis en la tierra serd ligado en los cielos vy
lo que desatareis en la tierra seré desatado en los cielos. Cual-
quiera que sea la Interpretacidn que a esto se dé, no existe
duda de que Ja potestad aqui otorgada compete a todos los
pastores supremos, tales como son los soberanos civiles en sus
propios dominios. Tanto es asi, que si nuestro Salvador mismo
o San Pedro hubiese convertido alguno de ellos a creerle y 2
reconocer su reino, como su remno es de este mundo, no hu-
biera dejado el cuidado supremo de convertir sus sibditos a
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nadie sino a 1, o bien le hubiera privado de la soberanfa a la
cual va inscparablemente unido el derecho de ensefiar. Y nada
mas diremos acerca de la refutaciéon de su primer libro, en el
que pretendia probar que San Pedro habfa sido monarca uni-
versal de la Iglesia, esto cs, de.todos los cristianos del mundo.

Fl segundo libro ticne dos conclusiones: una, que San Pe-
dro fue Obispo de Roma y murié alli: la otra, que los Papas
de Roma son sus sucesores. Ambas conclusiones han sido con-
trovertidas por otros. Pero aun suponiéndolas veraces, si por
Obispo de Roma se comprendicse el monarca de la Iglesia o el
supremo pastor de ella, no seria Silvestre sino Constantino,
cl primer emperador cristiano, quicn fue ese Obispo; v como
Constantino, asi todos los demis emperadores cristianos fue-
ron, de derecho, Obispos supremos del Tmperio romano: del
Trperio romano digo, no de toda la cristiandad, porque otros
soberanos cristianos tuvieron el mismo derecho en sus respec-
tivos territorios, como atribucion que es de modo esencial
inherente a la soberania. Todo lo cual puede servir de res-
puesta a su libro segundo. [303]

En el tercer libro trata la cucstion de si el Papa es el
Anticristo. Por mi partc no veo argumento que pruebe tal
cosa, en el sentido en que la Fscritura utiliza tal denominacién:
ni aduciria yo ningn argumento derivado de la cualidad de
Anticristo para contradecir la autoridad que ejerce o que ejer-
ci6, anteriormente, en los dominios de cualquier otro principe
o Fstado. )

s evidente que los Profetas del Antiguo Testamento pre-
dijeron, v los judfos esperaron el Mesfas, es decir, un Cristo
aue volverfa a establecer, entre cllos, el reino de Dios, que
los judios habfan repudiado en Ja época de Samucl, cuando
requiricron un rey, a la manera de otras naciones. Fsta ex-
pectativa de los judios les hizo accesibles a la impostura c!e
alounos que tenfan In ambicién de alcanzar esc regio dominio
v el arte de cngafiar al pueblo aparentando milagros, o por
medio de una vida hipéerita, o mediante plausibles oraciones
y doctrinas. Por esta razén nuestro Salvador v sus Apdstoles
previnieron 2 los hombres contra los falsos profetas y los Cris-
tos falsos. Son Cristos falsos los que -prcter{dl_cndo ser Cm.to
no lo son, y se denominan propiamente A#nticristos, en el mis-
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mo sentido que cuando ocurre un cisma en la Iglesia con
motivo de la eleccién de dos Papas, uno llama a otro Antipapa,
o Papa falso. As{ pues, Anticristo, en su significado propio,
ticne dos notas esenciales: una que niega que Jes(s sca Cristo,
y otra que se declara a sf mismo Cristo. La primera nota queda
establecida por San Juan en su primera Epistola, 4, 3: Todo
espiritu que mo confiese que Jesucristo vino en carne, no es
de Dios; v éste es el espiritu del Anticristo. Bl otro signo
queda expresado en las palabras de nuestro Salvador (M.,
24, 25): Vendrin muchos en mi nombre diciendo: Yo soy Cris-
to; y luego: Si alguno os dijere he aqui el Cristo, éste es
el Cristo, no lo creais. Por consiguiente, Anticristo debe ser un
Cristo falso, es decir, uno que pretende ser Cristo, Y de estos
dos signos, negar gue Jestis sea Cristo, y afirmar él mismo que
s Cristo, se sigue que debe ser también uz edversario de Jests,
ol Cristo verdadero, Jo cual constituye otra significacién usual
de la palabra Anticristo. Pero de estos diversos Anticristos,
existe uno especial, 6 aviiyowstos, el Anticrista o Anticristo de-
{inido, como una determinada persona, no un Anticristo in-
definidamente. Si consideramos, ahora, que ¢l Papa de Roma
ni pretende é1 mismo ni niega que Jests sea el Cristo, no
comprendo cémo pueda ser llamado Anticristo; con esta pa-
labra no se significa uno que falsamente pretende ser su re-
presentante o vicario general, sino ser é! mismo. lixiste, tam-
bién, algn signo de la época de este Anticristo cspecial,
como (M:., 24, 15) cuando aquel abominable destructor con-
jurado por *Daniel, esté en el lugar santo, produciéndose
una tribulacién como nunca ocurrié desde el principio del
mundo, y como nunca existird, puesto que si perdurara (ver.
22) ninguna carne seria salva; mas por causa de los escogidos
aguellos dias serénm acortados (es decit, menos). Ahora bien,
esta tribulacién no ha venido afin, porque vendri seguida in-
mediatamente (ver. 29) de un oscurecimiento del sol y de
la Iuna, la caida de las estrellas, la conmocién de los cielos,
y la nueva y gloriosa. venida de nuestro Salvador sobre las
nubes. Y, [304] por consiguiente, el Anticristo no ha venido,
y entre tanto, muchos Papas vinieron y se fueron. Es cierto
que el Papa, asumiendo la misién de dar leyes a todos Jos
reyes y naciones de los cristianoes, usurpé un reino en este mun-
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do que Cristo no se reservé para si: pero no lo hace como
Cristo, sino para Cristo, en lo cual no hay nada de e Ans-
cristo.

En el libro cuarto, para probar que el Papa es el juez
supremo en todas las cuestiones de la fe y de las costumbres
(1o que equivale a ser monarca absolyto de todos los cristianos
del mundo) aduce tres proposiciones: la primera, que sus
juicios son infalibles; la segunda, que puede promulgar leyes
verdaderas, y castigar a los que no las observen; la tercera,
que nuestro Salvador confirié toda la jurisdiccién eclesiastica
al Papa de Roma.

Para probar la infalibilidad de sus juicios, alega las Es-
crituras. En primer término, un pasaje de Lucas (22, 31):
Simin, Simién, he aqui que Satin os ha pedido para cribaros
como a trigo; mas yo he rogado por M, que tu fe no falle;
y tih una vez convertido, robustece a tus hermanos. Este pa-
saje, segin la exposicién de Belarmino, significa que Cristo
dio a Simén Pedro dos privilegios: uno, el de que no fallarfa
- su fe, ni la fe de ninguno de sus sucesores: otro, que ni él ni
ninguno de sus sucesores definirfan nunca ninglin punto con-
cerniente a la fe o a las costumbres erréneamente o de modo
contrario a la definicién de un Papa anterior; lo cual implica
una interpretacién extrafia y sumamente restringida. Pero
quien lea con atencién ese capitulo, encontrard que no existe
en toda la Escritura otro pasaje mis contrario que éste a la
autoridad del Papa. Tratando los sacerdotes y escribas de
matar 2 nuestro Salvador durante la Pascua, y estando Judas
poseido de la resolucién de traicionarlo, y habiendo llegado el
dia de dar muerte al cordero, nuestro Salvador celebré la fiesta
con sus Apéstoles, a los cuales dijo, que hasta que el reino de
Dios viniera no lo haria mas; a la vez les manifesté que uno
de ellos le traicionarfa: preguntaron entonces cuzl de ellos se-
ria; y 2 seguida (considerando que la Pascuz préxima que su
Maestro celebrara serfa ya cuando fuese rey) pusiéronse a
discutir quién serfa, entonces, el hombre mis grande. Nuestro
Salvador les dijo entonces que los reyes de las naciones ejer-
cian dominio sobre sus sabditos y se les daba un nombre que
en hebreo significa generoso; pero yo no puedo serlo para
vosotros (dijo); vosotros debeis servir a otros; yo os ordeno
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un reino, pero éste es tal como Dios me lo ha ordenado a
mi; un reino que yo tengo que Comprar con mi sangre, y que
no poseeré hasta mi segunda venida; entonces comereis y be-
bereis en mi mesa, y os sentarels en tronos, para juzgar a las
doce tribus de Israel: y dirigiéndose a San Pedro, dijo: S#mdn,
Simén, Satan trata de sugerir una dominacién presente, pa-
ra debilitar tu fe en el futuro; pero yo he rogado por ti para
que tu fe no decaiga; por consiguiente, td (notad esto), una
vez convertido y comprendiendo que mi reino es de otro mun-
do, confirma en la misma creencia a tus hermanos: 2 lo cual
contesté San Pedro (como alguien que ya no espera ninguna
autoridad en este mundo): Sefior, yo estoy dispuesto a ir con-
tigo, no sélo [305] a la prision, sino a la muerte. De este modo
resulta manifiesto que San Pedro no sélo no tuvo jurisdiccién
dada a ¢él sobre este mundo, sino la misién de ensefiar a los
deméas Apéstoles que tampoco ellos tendrian ninguna, Y en
cuanto a Iz infalibilidad de los juicios definitivos de San Pedro
en materia de fe, no puede atribuirsele por méis tiempo a base
de ese texto, si Pedro continuaba creyendo que Cristo vendria
otra vez, y poseeria el reino, en el dia del Juicio; reino que
no le fue transferido por este texto a todos sus sucesores, pues-
to que siguen reclamindolo en el mundo actual.

El segundo pasaje es el de Mateo, 16: T4 eres Pedro, y
sobre. esta piedra edificaré mi iglesia, vy las puertas del infier-
1o no prevalecerén contra ella. Con ello (como he manifestado
ya en este capitulo)} no se prueba otra cosa sino que las puer—
tas del infierno no prevalecerdn contra la confesién de Pedro,
que dio ocasién a dicha frase; concretamente a ésta: que Jesits
es Cristo, el Hijo de Dios.

El tercer texto es el de Juan, 21, vers. 16, 17: Alimenta
mis ovejas; pasaje que no contiene otra cosa sino una misién
de ensefiar: y si admitimos que el resto de los Apéstoles esta
contenido en esta denominacién de ovejas, entonces se trata
del poder supremo de ensear; pero fue solamente durante
el tiempo en que no existieron soberanos cristianos en posesién
de esa soberanfa. Ahora bien, ya he probado que los soberanos
cristianos son en sus propios dominios los pastores supremos,
institufdos para ello en virtud de haber sido bautizados, aun-
que sin otra imposicién de manos. En efecto, siendo tal im-
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posicién una ceremonia para designar Ta persona, resulta in-
necesaria cuando la persona estd designada ya para la potestad
de ensefiar la doctrina gue quiera, en virtud de su institucién
al poder absoluto sobre sus subditos. Efectivamente, como antes
he probado, los soberanos son por-su cargo maestros supremos
{en general), y como consecuencia se obligan a s mismos (por
su bautismo), a ecnscfiar la doctrina de Cristo: y cuando to-
leran que otros ensefien a su pueblo, lo hacen con peligro
para sus propias almas; en efecto, es 2 los cabezas de familia
2 quienes I)os exigird cuentas de la instruccién de sus hijos
y sirvientes. Es de Abraham mismo, y no de un servidor
eventual cualquiera, de quien Dios dice (G7., 18, 19): Yo
s¢ gue mandard a sus hijos, ¥ a su casa después de él, que
guarden el camino del Sesior, haciendo justicia y jwicio.

El cuarto pasaje es el de Exodo, 28, 30: T4 pondrés ol
racional del Tuicio, el Urin y el Thuwwmmin: éstos términas
fueron interpretados por los Setenta como dijhamv xat dhideiay,
es decir, evidencia y verdad. De ello concluye que Dies ha
dado evidencia y verdad (lo cual casi equivale a infalibili-
dad) al Sumc Sacerdote. Pero sea la evidencia v la verdad
misma lo que se trapsfirid, o se tratara de una admonicién al
Sacerdote para estimularle a que se informe con claridad, y
dé& un juicio justo, en cvanto se daba al Sumo Sucerdote, se
daba al soberano civil; porgue tal ers, bajo Dios, el Sumo
Sacerdote en el Estado de Israel; vy ello es un argumento
1306] de la evidencia y de la verdad, esto es, de la supre-
macia eclesidstim de los soberanos civiles sobre sus propios
stbditos, contra ¢l pretendido poder del Papa. Todos estos son
los textos que aduce para probur Ia infahbilidad del juicio del
Papa, en materia de fe.

Fn cuanto a la infalibilidad de su juicio respecto a las cos-
tumbres, aduce un texto de Juan, 16, 13: Cuando el espirity
de Iz verdad haya venido él te divigird o toda la verdad: don-
de (dice) por toda la verdad sc significa, en definitiva, soda
la verdad necesaria para la selvacidn. Pero con esta salvedad
no atribuye mas infalibilidad al Papa qua a cualquier hombre
que profese el cristianismo y que no haya de ser condenado:
porque si alguien yerra en alglin puntc en que la falta de error
es neccsaria para la salvacién, es imposible que sea salvada,
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en efecto, solamente esto es necesario para la salvacién; pero
ser salvado sin ello es imposible. Qué puntos sean éstos, yo
lo expondré a base de la Escritura, en el capitulo siguiente.
En este lugar no diré otra cosa sino que aunque estuviera
.umprobado que el Papa no puede ensefiar, posihlemente, error
alguno, esto na le darfa titulo para ninguna jurisdiccién en
los dominios de otro principe, a menos que digamos, también,
que un hombre en conciencia esti obligado a hacer actuar en
todas las ocasiones al mejor obrero, aun cuando haya pro-
metido, formalmente, ese trabajo a otro.

Apovindose en el texto, arguye después, a base de la razén,
del siguiente modo: §i el Papa puede crrar en lo necesario,
Cristo no ha provisto suficicntemente por la salvacién de la
Iglesia, ya que ordend a ésta que siguiera las indicaciones del
Papa. Pero este argumento no es vilido 2 menos que muestre
cuindo y donde ordend Cristo ta! cosa o tuvo noticia de alghin
Papa: o demuestre que cualquier cosa que se diera a San
Pedro cra dada, también, al Papa; y teniendo en cuenta que
en la Fscritura a nadie s ordena que obedezca a San Pedro,
un hombre no puede ser justo y obedecer al Papa cuando los
mandatos de éste sean contrarios a los de su scherano legitimo,

Por Gltimo no ha sido declarado por la Iglesia mi por el
Papa mismo que éste sea soberano civil de todos los cristianos
del mundo; v por consiguiente, no todos los cristiancs estan
obligados a recanocer su jurisdiccidn en materia de costumbre.
En efecto, la soberania civil y la judicatura suprema son la
misma cosa: ¥ quienes hacen las leyes civiles no sélo declaran
sinc que instituyen también la justicia y la injusticia de las
acciones, ya que nada existe en los actes de los hombres que
los haga rectos o cquivocados, sino su conformidad con la ley
del soberano. Por consipuicnte, cuando el Papa aspira a la su-
premacia, en las controversias relativas a las acciones humanas,
ensefiz a los hombres a desobedecer al soberano civilgdoctrina
errénea, y contraria a los diversos preceptos de miestro Sal-
vador v sus Apéstolcs, segiin el testimonio de la Escritura.

Para probar que el Papa tiene poder de hacer leycs, alega
diversos pasajes; en primer lugar, Deuterondmio, 17, 121 El
hombre que procediere presumtnosamente, no obedeciendo al
sacerdote (que esté para ministrar alli delante del Sefior w Dios
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o el juez), el tal hombre [307} morird, y i quitaris el mal de
Israel. Por via de réplica recordaremos que el Sumo Sacer-
dote (junto a Dios e inmediatamente bajo él) era el soberano
civil, y todos los jueces habian de ser instituidos por é]. Por
consiguiente, las palabras referidas vienen a significar esto:
Quien pretenda desobedecer al soberano civil, actuslmente, o
a alguno de sus funcionarios, en la ejecucion de sus mandatos,
este hombre debe morir, etc., con lo cual se pronundia clara-
mente por la soberania civil contra el poder universal del Papa.

En scgundo lugar aduce el pasaje de Mateo, 16: Lo que li-
gueis, etc., e interpreta semejante ligazén como atribuida
(Mz., 23, 4) a los escribas y fariscos: Ellos atan cargas pe-
sadas y dificiles de levar v las ponen sobre los hombros de
los hombres; con esto se significa (dice) la promulgacién de
Ieyes, de lo cual concluye que el Papa puede hacerlas. Pero
tal afirmacién afecta solamente al poder legislativo de los
soberanos civiles, puesto que los escribas y fariseos estaban
sentados en la silla de Moisés, pero Moisés, junto a Dios y
debajo de El, era soberano del pueblo de Israel. Y por con-
siguiente, nuestro Salvador les ordend que hicicran todo lo
que cllos dirian, pero no todo lo que ellos hicieran: esto
es, que obedecieran sus leyes, pero no signieran su ejemplo.

El tercer pasaje es Juan, 21, 16: Alimenta mis ovejas, lo
cual no implica una potestad de hacer leyes sino una misién
de ensefiar, Hacer leyes corresponde 2] jefe de la familia, el
cual, usando su propia discrecion, escoge su capellan lo mismo
que elige un maestro de escuela para ensefiar a sus hijos.

El cuarto pasaje (Jx., 20, 21) va contra él. Las palabras
son éstas: Como mié Padre me envid, asi yo os envio. Pero
nuestro Salvador habia sido enviado para redimir (por su muer-
te) a quienes creyeran, y para prepararles, mediante su pro-
pia predicacién y la de sus Apéstoles, para penetrar en su
rcino; Kl mismo dijo que ese reino no es de este mundo, y
nos enscfié a rogar por el ulterior advenimicnto del mismo,
aunque rehusé (Hek., 1, 6, 7) decir 2 sus Apdstoles cudndo
vendria; en ese reino, cuando venga, los doce Apéstoles es-
tarin sentados en doce tronos (cada uno de ellos, tan alto
acaso, como el de San Pedro) para juzgar a las doce tribus
de Israel. Considerando entonces que Dios Padre no envid
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a nuestro Salvador a hacer leyes en este mundo presente, po-
demos concluir del texto que nuestro Salvador no envié a
San Pedro para que hiciera leyes, -aqui, sino para persuadir
a los hombres a que, con una fe inconmovible, esperaran su
scgunda venida; y que entretanto, si eran sibditos, obede-
cicran 2 sus principes, y si eran principes, creyeran ellos mis-
mos, e hiciesen cuanto pudieran para que sus stbditos pro-
cedieran de igual modo, lo cual significa una misién episcopal.
Por consiguicnte, este pasaje aboga por la conjuncién de la
supremacia eclesidstica y la soberania civil, contrariamente
al propésito del cardenal Belarmino al alegarlo.

El quinto pasaje es Flechos, 15, 28: Ha parecido bien al
Espiritu Santo, y a nosotros, no imponeros minguna carga
mds que estas cosas necesarias; que os abstengais de cosas sa-
erificadas @ idolos, y de sangre, y de cosas extranguladas, y
de la fornicacion. En este caso cita la frase imposicién de cargas
como expresiva del poder [308] legislativo. Pero, leyendo
este texto jquién podrfa decir que esta manera de expresarse
los Apéstoles no puede ser usada tan propiamente para dar
conscjo como para hacer leyes? El estilo de la ley es Nosotros
mandamos: pero Nos parece bien es el estilo ordinario de
quienes dan un consejo; y en realidad los Apdstoles imponen
una carga que da consejo, aunque sea condicionalmente, es
dedir, st quicnes reciben tal consejo desean alcanzar sus fines.
En cuanto a la carga de abstenerse de seres estrangulados y
de la sangre, no es absoluta, sino en el caso de que no quieran
errar. He mostrado antes (cap. xxv) que la ley se distingue
del conscjo en que la razén de una ley estd tomada del
designio y beneficio de quien la prescribe, micntras que la
razén de un consejo depende del designio y beneficio de aquel
a quicn el conscjo se otorga. En el caso que nos ocupa, el
propdsito de los Apéstoles era, tan sélo, ¢l beneficio de los
gentiles convertidos, concretamente su salvacién, no su propio
bencficio; porque realizado su propésito ellos tendrian su re-
compensa, fueran o no obedecidos. Y por consiguiente, los
actos de esta asamblea no fueron leyes, sino consejos.

El sexto pasaje es el de Romanos, 13: Sométase toda alma a
las potestades superiores, porque no hay potestad sino de Dios;
preténdese con ello que no solamente se alude a los principes
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seculares, sino a los eclesidsticos. A esto respondo: primero,
que no hay principes eclesidsticos, sino aquellos que son tam-
bién soberanos-civiles, y que su excelencia no rebasa el dmbito
de su soberania civil, sin cuyos lazos, aunque ellos pueden ser
recibidos como doctores, no pueden ser reconocidos como prin-
cipes. En efecto, si el Apéstol se hubiera propuesto que r.0s-
otros estuviéramos sujetos a nuestros propios principes v,
ademas, al Papa, nos hubiera ensefiado una doctrina que Cristo
mismo nos ha presentado como imposible, a saber: servir a
dos sesiores. Y aunqué el Apéstol dice en otro lugar: Yo es-
cribt estas cosas estando ausenie, pero estando presente usaria
la agudeza, de acuerdo con la potestad que Dios me ha dado,
no es que Kl aspire a una potestad de dar muerte, encarcelar,
desterrar, castigar o imponer una multa, cosas que son castigo,
sino solamente a excomulgar, lo cual (sin-el poder civil) no
significa otra cosa sino abandonar la compafiia del excoraul-
gado, v no tener con €l mis contacto que con un pagano o
un.publicano, pena que en muchas ocasiones puede ser mayor
para el excomulgante que para el excomulgado.

El séptimo pasaje es 1 Corintios, 4, 21: 3Iré a vosotros con
una vara, o con amor y espiritu de mansedumbre? En este caso,
a su vez, lo que se significa con la vara no es la potestad del
magistrado para castigar a los ofensores, sino solamente la
potestad de excomuni6n, que no es, por su propia naturaleza,
un castigo, sino sélo una denuncia de castigo, que Cristo in-
fligirs, cnando esté en posesién de su reino, el dia del juicio.
Y entonces no seri propiamente un castigo, impuesto sobre un
stihdito que ha quebrantado la ley, sino una venganza sobre
un enemigo rebelde, que niega ¢l derecho de nuestro Salvador
a] reino. Por consiguiente, esto no prueba la potestad legisla-
tiva de ningtin obispo que no tenga, ademds, el poder civil.
f309]

El octavo es de 1 Timoteo, 3, 2: Un obispo sélo debe ser
marido de uns mujer, vigilante, sobrio, etc.; lo que segln
el Cardenal era una ley, Yo pienso que nadie podia hacer una
ley en la Iglesia, sino el monarca de la Iglesia, San Pedro.
Pero supongamos que este precepto ha sido formulado por
la autoridad de San Pedro. Aun asi, no veo razén para lla-
marle una ley, sino, ms bien, una opinién, teniendo en cuenta
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que Timoteo no era stbdito, sino discipulo de San Pablo, ni
la grey que estaba a cargo de Timoteo, sus stibditos en el
reino, eran otra cosa sino sus escolares en la escuela de Cristo.
Si todos los preceptos que él dio a Timoteo son leyes jpor
qué no es &sta, también, una ley: No bebas mucha agua, usa
un poco de vino para el bien de tu salud?® Y ipor qué no son
también otras tantas leyes los preceptos de los buenos mé-
dicos? Pero no es el modo imperativo de hablar, sino la su-
jecién absoluta a una persona lo que hace, de estos preceptos,
leyes.

Del mismo modo, el noveno pasaje, 1 Timoteo, 5, 19: Con-
ira un anciano no recibas acusacibn, sino ante dos o tres testigos,
es un precepto sabio, pero no una ley.

El décimo pasaje es el de Lucas, 10, 16: El que a wos-
otros oye, a mi me oye; y el que a vosotros desecha me desecha
¢ mi. No hay duda de que quien desecha el consejo de aquellos
que han sido .enviados por Cristo, desprecia ¢l consejo de
Cristo mismo. Pero jquiénes son, ahora, los que han sido
enviados por Cristo, sino los que estin ordenados como pas-
tores por la autoridad legitima? Y jquiénes estin legitima-
mente ordenados, que no lo estén por el pastor soberano? Y
iquién estd ordenado por el pastor soberano en un Estado
cristiano, que no esté ordenado, alli por la autoridad de un
soberano? Por consiguiente, de este pasaje se desprende que
quien atiende 2 su soberano, siendo cristiano, atiende a Cristo,
v quien desecha la doctrina que autoriza un rey, siendo cris-
iano, desecha las doctrinas de Cristo (cosa que no es lo que
Belarmino trataba de probar aqui, sino lo contrario). Pero de
todo esto, nada constituye una ley. Mis aQn, un rey cristiano,
como pastor y maestro de sus sibditos, no convierte por esto
sus doctrinas en leyes. El no puede obligar a los hombres a
creer, aunque como soberano civil puede hacer leyes que estén
de acuerdo con su doctrina, para obligar a los hombres a ciertos
actos; a veces a algunos que de otro modo no harfan, y que
no deben ser ordenados; sin embargo, cuando lo son, se con-
vierten en leyes. Los actos externos hechos por razén de obe-
diencia, sin un fintimo convencimiento, son acciones del
soberano, y no del sibdito que en este caso no es sino
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un instrumento, sin ningn estimulo propio, porque Dios ha
ordenado cbedecerlos.

El undécimo es cualquier pasaje en que el Apéstol, por
via de consejo, emplea ciertas palabras con las que los hombres
significan mando, o denomina obediencia al hecho de seguir
sus consejos. Por esa razén son aducidos de 1 Corintios, 11, 2:
Os encargo que mantengais mis preceptos como yo os los he
entregado: esto esta muy lejos de significar que fueran leyes
o [310] cosa semejante, sino buenos conscjos. Y el de 1 Tesa-
lonicenses, 4, 2: Sabeis vosorros qué Grdenes os dimos; en este
pasaje la palabra griega es nogayyshiag, equivalente a Eddmauey,
guie nosotros os hemos entregado, como en el pasaje ultimamen-
te aludido, lo cual no prueba que las tradiciones de los Apéstoles
sean otra cosa que consejos; y en el versiculo 8 se dice gue
el gue los desecha, no desecha a nadie sino a Dios. En efecto,
nuestro Salvador mismo no vino para juzgar, esto es, para
ser rey en este mundo, sino para sacrificarse por los pecadores
y dejar doctores en su Iglesia; para guiar, no para empujar
los hombres a Cristo; nunca acepté el Sefior actos forzados
{que es todo lo que la ley produce), sino el intimo con-
vencimiento del corazén, que no es la obra de las leyes, sino
del consejo y de la doctrina.

Y el de Tesalonicenses, 3, 14: Si algiin hombre no obedece
wvuestra palabra por esta epistola, anotadlo, y no tengais compa-
fita con é1, para que se avergiience: en este caso, del verbo ode-
decer quiere inferir que esta Epistola fue una ley para los tesa-
18nicos. Las epistolas de los emperadores eran, efectivamente,
leyes. Por consiguiente, si la Epistola de San Pablo fuese tam-
bién una ley ellos tendrian que obedecer 2 dos duefios. Pero
la palabra obedecer, como es en el griego, dnaxoler, significa
atender o poner en prictica, no sélo lo que es ordenado por
quien tiene derécho a castigar, sino también lo que nos comu-
nica por via de consejo para nuestro bien. Por consiguiente,
San Pablo no exige que se dé muerte al que desobedece,
ni se le apalee, o aprisione, ni se le castigue arbitrariamente,
todo lo cual pueden hacerlo los legisladores; sino evitar su
compafifa, para que queden avergonzados. Con ello es evi-
dente que no era el imperio de un Apdéstol, sino su reputacién
entre los fieles lo que los cristianos atendian.
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El tltimo pasaje es el de Hebreos, 13, 17: Qbedeced a
vuestros jefes, y someteos vosotros a ellos, porgue ellos velan
por vuestras almas, ya que tienen que dar cuenta de ellas.
También en este caso por obediencia se entiende seguir su con-
sejo. En efecto, la razén de nuestra obedienciz no se desprende
de 1z voluntad y orden de nuestros pastores, sino de nuestro
propio beneficio, ya que ellos velan por la salvacién de nues-
tras almas, y no por la exaltacién de su propio poder y autori-
dad. Si aqui quisiera significarse que todo cuanto ellos ensefian
son leyes, entonces no solamente el Papa sino cada pastor en su
parroquia tendria poder legislativo. Ahora bien, quienes estan
obligados a obedecer a sus pastores no tienen potestad para
examinar sus mandatos. jQué podriamos decir a San Juan
cuando nos exige (I Jn., cap. 4, ver. 1): No creer en cada
espiritu, pero probar los espiritus pare seber si sonm de Dios,
porque muchos falsos profetas se han lanzado al mundo? Por
ello es manifiesto que podemos discutir la doctrina de nuestros
pastores: pero nadie puede discutir una ley. Esti comprobado
en tados sus aspectos que los mandatos de los soberanos civiles
son leyes: si cada uno pudiera hacer una ley al margen de
ello, todo el Estado, y, por consiguiente, toda paz y justicia
cesarian, lo cual es contrario a todas las leyes divinas y hu-
manas. Por tanto, nada puede ser inferido de este y otros
pasajes de la Escritura, para probar que los decretos del Papa,
cuando no tienen soberania civil, son leyes. [311]

E] dltimo punto que queria probar es éste: Que Cristo,
nuestro Salvador, no ha conferido la jurisdiccion eclesidstica
de modo inmediato, & ninguno sino al Papa. Con esto no trata
de la cuestién de la supremacia entre el Papa y los reyes
cristianos, sino entre el Papa y otros obispos. En primer tér-
mino, dice, es cosa admitida que la jurisdiccidn de los obispos
¢s en general y en definitiva, de jure divino, esto es, de dere-
cho de Dios, en prueba de lo cual aduce a San Pablo, Efesios,
4, 11, cuando manifiesta que Cristo, después de su ascensién
al cielo, otorgd gracias a los hombres, a algunos Apdstoles, a
algunos Profetas, a slgunos Evangelistas, a algunos pastores,
y a algunos maestros, de donde infiere que tenfan, efectiva-
mente, su jurisdiccién de derecho divino; pero no reconoce
que la tuvieran inmediatamente de Dios, sino del Papa. Ahora

469



PARTE 111 ESTADO CRISTIANO CAP, 42

bien, si se dice que un hombre tiene su jurisdiccién de juwre
divino, y, sin embargo, no de modo inmediato jqué jurisdic- .
cién legal, aunque civil, existe en un Estado cristiano, que
no sea también de derecho divine? En cfecto, los reyes cris-
tianos tienen su poder civil inmediatamente de Dios, y bajo
é] los magistrados ejercen sus diversos cargos en virtud de
su comisidn; asi, lo que hacen no es menos de jure divino me-
diato que lo que hacen los obispos en virtud de su ordenacién
por el Papa. Todo poder legitimo es de Dios, inmediatamente
en el gobernante supremo, mediatamente en aquellos que, bajo
él, tiencn autoridad: asi que o bien debe reconocer que cual-
quier alto funcionario en el Estado detenta su cargo por de-
recho divino, o no debe soportar que ninglin obispo lo tenga,
al lado del Papa mismo. :

Pero toda esta disputa de si Cristo dejé la jurisdiccién
al Papa solamente o también a otros obispos, cuando se¢ con-
sidera a base de aquellos pasajes en que ¢l Papa ticne la
soberania avil, es una discusidn de lana caprina; puesto que,
entonces, ninguno de ellos, cuando no son soberanos, tienc
ninguna jurisdiccién en absoluto. En efecto, jurisdiccién es la
potestad de oir y fallar las causas entre hombre y hombre,
y a nadie puede corresponder sino a quien tiene potestad para
prescribir las reglas de lo justo y de lo que no lo es; es decir,
de hacer leyes, y compeler con la espada de la justicia a los
hombres a que obedezcan sus decisiones, pronunciadas o bien
por si mismo o por los jueces a €l sujetos: cosa que nadic
puede hacer sino el soberano civil. -

Por consiguiente, cuando, basindose en el 6 de Lucas,
alegaba que nuestro Salvador convocs a sus discipulos reuni-
dos, v escogié doce, de entre ellos, a los que ‘denominé Apds-
toles, probé que El los habia elegido (a todos, excepto a
Matias, Pablo y Bernabé) vy les dio lz potestad y el encargo
de predicar, pero no de juzgar las causas entre hombre y
hombre, ya que este es un poder que rehusé tomar para si
mismo, incluso, cuando dijo: §Quién me hize un juez o wn
divisor, entre wosotros? y en otro pasaje: Mi reino no es de
este mundo. Ahora bien, quien no tiene la potestad de ofr v
fallar las causas entre hombre y hombre, no puede decirse
que tenga jurisdiccién, en absoluto, Y, sin embargo, esto no
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impide que nuestro Salvador otorgara a los Apdstoles la po-
testad de predicar y bautizar en todas las partes del mundo,
con tal de que no les estuviera prohibido por sus soberanos
respectivos: porque lo mismo Cristo que sus Apés- [312]
toles han ordenado expresamente, en numerosos pasajes, obe-
decer en todo a nuestros propios soberanos.

Los argumentos por medio de los cuales el Cardenal quie-
re probar que los obispos reciben su jurisdiccion del Papa
{tenicndo en cuenta que el Papa no tiene por si mismo juris-
diccién en los dominios de otros principes) son, todos, en
vano. Como esos argumentos prueban, por el contrario, que
todos los obispos reciben jurisdiccidn, cuando la tienen, de
sus soberanos civiles, no quiero pasar sin hacer una referencia
2 ellos.

Kl primero es de N#meros, 11, cuando no sintiéndose ca-
paz Moisés de soportar por si solo la carga entera de ad-
niinistrar los negocios del pucblo de Israel, Dios le ordenéd
que escogiera sctenta ancianos, y tomd parte del espiritu de
Moisés para imbuirselo a ellos: este pasaje no ha de enten-
derse en el sentido de que Dics debilitara el espiritu de Moi-
sés, puesto que esto no le hubiera satisfecho, en absoluto, sino
cn ¢l de que todos tenfan de él su autoridad, con lo cual
interpreta el Cardenal de modo veridico e ingenioso este pa-
saje. Pero si consideramos que Moisés asumia integramente
la soberania en el Fstado de los judios, es manifiesto que
con ello se significa que los Setenta recibieron su autoridad
del soberano civil: y, por consiguiente, prueba este pasaje que
los obispos, en todo Estado cristiano, derivan su autoridad del
soberano civil; y del Papa, solamente en sus territorios, y no
en los territorios de ningln otro Fstado.

El segundo argumento es inherente a la naturaleza de la
monarquiz, en la que toda autoridad reside en un solo hombre,
v en otros por derivacién de él: ahora bien, el gobierno de la
Iglesia, dice el Cardenal, es monarquico, Eso mismo ocurre
también con los monarcas cristianos, porque son realmente
monarcas de su propio pueblo, es decir, de su propia Iglesia
(Iglesia y pucblo cristiano son términos equivalentes); en
cambio, el poder del Papa, aunque sea San Pedro, ni es
mon4rquico ni ticne nada de drquico, ni de crdtico, sino, sélo
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de didéctico, ya que Tios no acepta una obediencia forzada,
sino voluntaria. :

El tercero es que el bdenlo o soporte de San Pedro se de-
nomina por San Cipriano la cebeza, el manantisl, la vara, el
sol, de donde deriva la autoridad dc los obispos. Ahora bien,
por la ley de naturaleza {que es un principio mas adecuado de
lo justo y de lo injusto que la palabra de ningin doctor, ya
que ésta no es, en definitiva, mis que la de un hombre)
el soberano civil ¢n cada estado es la cabexa, el manantial, la
vara y el sol, de la cual deriva toda jurisdiccidén. Por consi-
guiente, la jurisdiccién de los obispos deriva del soberano civil.

La cuarta csta tomada de la desigualdad de sus jurisdic-
ciones; porque si Dios (dice) se la hubiera conferido inme-
diatamente, hubicse conferido a la vez igualdad de jurisdic-
cién y de orden; pero vemos que unos son solamente obispos
de una ciudad, otros de cien ciudades, y algunos de provincias
enteras; estas diferencias no estuvieron determinadas por el
mandato de Dios; por consiguiente, su jurisdiccién no deriva
de Dios sino dcl hombre; unos tienen una jurisdiccién mds
grande, otros mas reducida, seglin place al principe de la Igle-
sia. Con este argumento, si antes hubiera probado que el
Papa ejercia jurisdiccién universal sobre todos los cristianos,
hubiera [313] servido a su propésito. Pero considerando que
esto no ha sida probado y que es notoriamente conocido que la
jurisdiccién del Papa le fue conferida por quienes la tenian, cs
decir, por los emperadores de Roma {puesto que ¢l patriarca
de Constantinopla, por el mismo titulo, concretamente, el de
ser obispo de la capital del Imperio y Sede del empcrador,
reclamaba ser igual a é1), se sigue que todos los demas obispos
tienen su jurisdiccién de los soberanos del Iugar donde ellos
la ejercitan. Y si por esta causa no tiene su autoridad de
jure divino, tampoco el Papa posee su autoridad de jure divino,
excepto, solamente, alli donde es, también, soberano civil,

Su quinto argumento es que i los obispos tienen su juris-
diccion inmediatamente de Dias, el Papa no pucde arreba-
tirsela, ya que nada puede hacer que sea contrario a la orde-
nacion divina. Esta infcrencia es correeta y bien probada. Pero,
dice el Cardenal, el Papa puede hacer esto y lo ha hecho.
Esto es cosa admitida si lo hace en sus propios dominics, o
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en los dominios de cualquier otro que le ha conferido este
poder; pero no universalmente, como atribucién del pontifi-
cado. Fn efecto, dicha potestad corresponde a cada principe
cristiano, dentro de los limites de su propio imperio, y ¢s
inseparable de la soberania. Antes de que el pueblo de Israel
(por mandamiento de Dios 2 Samuel) hubiera establecido sobre
si mismo un rey, a la manera de otras naciones, ¢l Sumo Sacer-
dote detentaba la gobernacién civil, y ninguno sino €l podia
instituir o deponer un sacerdote inferior. Pero esa potestad
existid posteriarmente cn el rey, como puede probarse por cste
mismo argumento de Belarmino. Fn cfecto, si el sacerdote (ya
fuera el Sumo Sacerdotc o cualguier otro) tuviera su juris-
diccidn inmediatamente de Dios, ¢l rey no podria despojarle
de ella, porque nada puede hacer contrariamente a la ordena-
cién de Dios. Pero lo cierto es que el rey Salomén (1 R.,
2, 26) privé de su cargo a Abatar, el Sumo Sacerdote, y colocd
a Zadoc (ver. 35) cn su lugar. Por consiguiente, los rcyes
pueden, de moda anilogo, ordenar y deponer obispos, segilin
consideren oportuno para el buen gobierno de sus stibditos.

Su sexto argumento es que si los obispos poseen su ju-
risdiccién de jure divino (es decir, inmediatamente de Dios),
los que esto sostienen deben aducir alguna palabra de Dios
para probarlo; pero no pueden aportar ninguna. Fl argumento
es bueno, y por consiguicnte nada tengo que decir contra él.
Pero es un argumento no menos apto para probar que el Papa
mismo no tiene jurisdiccién en ¢l dominio de ninglin otro
principe.

Por ltimo, aduce como argumento ¢l testimonio de dos
Papas, Inocencio y Ledn; y no dudo que €&l hubiera podido
alegar, con la misma razdn, los testimonios dc casi todos los
Papas, desdc San Pedro. En efecto, considerando que el afin
de poder esti naturalmente prendido en ¢l género humano,
cualquicra que fuese instituido Papa sentiria cl deseo de sus-
tentar la misma opinién. No obstante, no pueden hacer otra
cosa sino lo que hicicron Imocencio y Leén; es decir, dar tes-
timonio de s{ mismos; testimonio que, como sabemos, no es
nunca suficiente. [314]

Fin el quinto libro formula cuatro conclusiones. Es la pri-
mera: Que el Papa no es sedor de todo el mundo. La se-
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gunda: Que el Papa no es Sertor de todo el mundo cristiano,
La tercera: Que el Papa ({fuera de su propio territorio) #o fie-
ne directamente ninguna jurisdiccion temporal. Estas tres con-
clusiones son facilmente admisibles. La cuarta es: Que el Papa
tiene (en los dominios de otros principes) el poder temporal
supremo, indirectamente. Esta Gltima conclusién es inadmi-
sible, a menos que con la palabra indirectamente se comprenda
Jo que ha adquirido por medios indirectos, pues entonces tam-
bién dicha conclusién es admisible. Ahora bien, vo entiendo
que cuando el Cardenal dice: lo tiene indirectamente, quiere
decir que semejante jurisdiccion temporal le corresponde de
derecho, pero que este derecho no se sino una consecuencia
de su autoridad pastoral, autoridad que no puede ejercer a
menos que tenga, ademas, la otra. Por tanto, a la potestad
pastoral (la que él denomina espiritual) va necesariamente
ancja la potestad civil suprema; y que, por consiguiente, tiene
derecho a cambiar los reinos, dindolos 2 uno y tomindolos
de otro, cuando considere que ello conduce a la salvacién de
las almas.’

Antes de examinar los argumentos por los cuales el Car-
denal pretende probar csta doctrina, no serd ocloso exponer
abiertamente las consccuencias de la misma: que los principes
y Estados que ticnen la soberania civil en sus diversos territo-
rios piensen por si mismos si admitir todo ello serd convenien-
te para ellos y oportuno para él bien de sus sibditos, de todo lo
cual han de dar cuenta en el dia del Juicio.

Cuando se dice que el Papa no posec directamente (en
los territorios de otros Estados) ¢l poder supremo civil, hemos
de comprender que no aspira a ¢l, como hacen otros soberanos
civiles, a base de la sumisién originaria de quienes han de ser
gobernados. s, en efecto, evidente, y ha quedado suficiente-
mente demostrado, ya, en este tratado, que el derecho de
todos los soberanos deriva originariamente del consentimiento
de cada uno de los que han de ser gobernados, ya sca que
quienes Jo escojan, lo hagan para lograr su defensa comin
contra un enemigo, como cuando convienen entre si elegir un
hombre o una asamblea de hombres para protegerlos, o ya lo
hagan para salvar sus vidas, mediante la sumisién 2 n enemigo
conquistador. Por consiguiente, cuando el Papa reclama el
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poder civil supremo sobre otros Estados, directamente, no nic-
ga otra cosa sino que tal derecho viene a él por dicho conducto.
Sin embargo, no cesa de reclamar por otro camino: y es {sin
el consentimicnto de los que han de ser gobernados) en virtud
de un derecho otorgado a él por Dios (lo que el cardenal
lfama sndirectamente) en su cxaltacidén al pontificado. Pero
cualquiera que sea el conducto por el cual lo pretenda, el poder
es el mismo, y el Papa puede (s1 se admite que tal es su
derecho) deponer principes y Estados tan frecuentemente co-
mo sea preciso para Ja salvacién de las almas; es decr, tan
frecuentemente como desee, puesto que reclama, también, el
poder exclusivo de juzgar, ya sea para la salvacién de las
almas humanas o no. Y esta doctrina no es solamentc la de’
Belarmino en Ja obra citada, y la que otros muchos doctores
enseflan cn sus sermones y libros, sino, también, la que han
decretado varios Concilios, v [375] la que los Papas han
pucsto cn practica, de acuerdo con ello, cuando la ocasién lo
ha requerido. En cfecto, el cuarto Concilio Laterano celebrado
bajo ¢l Papa Inocencio I11 (en el Cap. 3 De Flereticis) con-
tiene este canon. Cuando un rey, a pesar de la admonicion del
Papa, no purgue su reino de herejes, v habiendo sido exco-
mulgado por ello no dé satisfaccion dentro de un adio, sus
sitbditos deben ser exonerados de su obediencia. La practica
de este precepto ha sido advertida en diversas ocasiones; por
ejemplo, en la deposicidn de Chilperico, rey de Francia; en la
translacién del Imperio Romano a Carlomagno, en la opresién
del rey Juar de Inglaterra; en la transferencia del reino de
Navarra; y, durante los Gltimos afios, en Ia liga contra Enrigue
11T de Francia, y en otros muchos casos. Pienso que pocos
principes habra que no consideren esto como injusto e incon-
veniente, pero yo creo que todos resolverin ser reyes o sib-
ditos. L.as hombres no pueden servir a dos sefiores: deben,
por consiguiente, adoptar una decisién, bien sea tomando en
sus manos las riendas del gobierno, plenamente, o entregin-
dolas por completo en las manos del Papa, para que quienes
desean ser obedientes puedan ser protegidos en su obediencia.
Ahora bien, esta distincién entre poder temporal y espiritual
es puramente verbal. El poder queda realmente dividido, y
muy peligrosamente a todos los efectos, cuando se comparte
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con otro poder, lo mismo si es indirectamente que directa-
mente. Pero volvamos ahora a los argumentos del Cardenal.

El primero es que el poder civil estd sujeto ol espirituai:
por consiguiente, quien tiene el poder espiritual supremo tiene
derecho a ordenar a los principes temporales, y a disponer de
sus temporalidades con vistas a lo espirital. En cuanto a la
distincién entre lo temporal y lo espiritual, consideremos en
qué sentido puede decirse, de modo inteligible, que el poder
temporal o civil esti sujeto al espiritual. Dos conductos exis-
ten para que estas palabras puedan tener un sentido. En cfecto,
cuando decimos que un poder esta sujeto a otro poder, significa-
mos que quien tiene uno estd sujeto a quien tiene otro, o
que un poder es al otro como los medios al fin. En realidad,
no podemos comprender que un poder tenga poder sobre
otro poder, o que un poder pueda tener derecho o ejercer
mando sobre otro. En efecto, la sujecién, el mando, ¢l derecho
y ¢l poder son accidentes no de los poderes, sino de las per-
sonas. Un poder puede estar subordinado a otro, como lo esti
el arte del guarnicionero al arte del jinete. Aunque admita-
mos, pues, que la gobernacién civil ha sido instituida como
un medio para procurarnos una felicidad espiritual, de ¢llo
no puede deducirse que si un rey tiene el poder civil y el
Papa el espiritual, el rey esté por ello obligado a obedecer
al Papa més que cualquier guarnicionero esta obligado a obe-
decer a un jinete cualquiera. Por consiguicnte, asi como de Iz
subordinacién de un arte no puede inferirse la sujecidn del
profesor, asi de la subordinacién de un gobierno no puede
inferirse la sujecién del gobernante. Por tanto, cuando el Car-
denal dice que el poder civil estd sujeto al espiritual, lo que
significa con ello es que el soberano civil estd sometido al
soberano espiritual. El argumento se desarrolla de Ia siguiente
manera: El soberano civil esté sujeto al espiritnal; por consi-
guiente el principe espiritual puede formular sus mandatos
al principe temporal. La conclusién es la misma, [316] si el
antecedente estuviera probado. Pero para probarlo alega pri-
mero esta razén: Reyes y papas, clero y seglares constituyen
un solo Estado; es decir, una sola iglesia. En todos los cuer-
pos, los miembros dependen uno de otro; pero las cosas es-
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pirituales no dependen de las cosas temporales: por consiguien-
te lo temporal depende de lo espiritual, y, por tanto, esti
sujeto 2 él, En esta argumentacién existen dos grandes erro-
res: uno es que todos los reyes cristianos, Papas, clero y otros
cristianos, sblo constituyen un Estado: y decimos que tal afir-
macién es errénea porque es evidente que Francia es un Estado,
Espaiia otro, y Venecia un tercero, etc.; y que estos Estados
constan de cristianos, y existen, por tanto, también, diversas
entidades de cristianos, es decir, distintas Iglesias. Y sus di-
ferentes soberanos los representan, y son capaces de ordenar
y obedccer, de hacer y padecer como un hombre natural, cosa .
que no sera ninguna Iglesia general o universal mientras no ten-
ga un representante; pero no lo tiene sobre la tierra, pues si lo
tuviera, no hay duda de que toda la ctistiandad seria un Estado
cuyo soberano seria el representante; lo mismo en materia es-
piritual que en materia temporal. Y el Papa, para instituirse
a sf mismo como tal representante, necesita tres atribuciones
que nuestro Salvador no le confirié: mandar, juzgar y castigar,
aparte de separarse {mediante la excomunién) de quiencs no
quieren aprender de él. En efecto, aunque los Papas fueran el
{inico vicario de Cristo, no pueden ejercer su gobierno hasta
la segunda venida de nuestro Salvador: y entonces tampoco
serz ¢l Papa, sino San Pedro mismo, con los otros Apdstoles,
quienes seran jueces del mundo.

El otro error en este primer argumento es el de afirmar que
los miembros de cada Estado, como los de un cuerpo natural,
dependen uno de otro: es cierto que guardan mutua coheren-
cia, pero solamente dependen del soberano que es el espirite
del Estado; cuando este espiritu falla, el Estado se desintegra
en una guerra civil, y ninglin hombre guarda cohesién con
otro, por falta de dependencia comtin respecto a un soberano
conocido, justamente como los miembros del cuerpo natural
se disuelven en la tierra, a falta de un espiritu que los man-
tenga unidos. Por consiguiente, nada hay en esta semejanza
de donde pueda inferirse una dependencia de los seglares con
respecto al clero, o de los funcionarios temporales hacia los es-
pirituales, sino de ambos respecto al soberano civil, el cual debe,
efectivamente, orientar sus mandatos civiles hacia la salvacién
de las almas, y que por si mismo a nadie se halla sujeto sino
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a Dios mismo. Y asi podreis apreciar la enorme falacia del
primer argumento, con el cual se trata de engafar a quicnes
no distinguen entre la subordinacion de las acciones en el ca-
mino que conduce al fin, y la sujecidén de una persona a otra
en la administracién de los medios. En efecto, para cada fin,
los medios estin determinados por la naturaleza, o por Dios
mismo, de modo sobrenatural: ahora bien, la potestad de hacer
que Jos hombres usen los medios estd encomendada, en cada
nacion, al soberano civil {por la ley de naturaleza), que prohi-
be a los hombres violar Ia fe que les ha sido dada. [317]

Su segundo argumento es éste: Todo Estado {(en cuanto
se supone ser perfecto y suficiente en si mismo)} puede ordenar
a cualquier otro Estedo, no sujeto a él, y forzarle a cambior
la administracién del gobierno; e incluso a deponer el principe
y calocar otro enm lugar suyo, si no puede defenderse de otro
modo contra las injurias que le hacen: con mds razin puede
un Lstado espiritual ordenar & uno temporal que cambiv la
administracién de su gobierno, y puede deponer unos principes
e instisusr otros, cuando de otra modo no logre defender el
bien espiritual.

Que un FEstado, para defenderse a si mismo contra las
injurias, puede legitimamente hacer todo cuanto el Cardenal
afirma en ese pasaje, es muy cierto, y ha quedado suficiente-
mente demostrado por lo manifestado hasta ahora. Y si fuera
cierto, también, que existe en este mundo un Fstado espinitual
distinto de un Estado civil, entonces el princpe, a causa de
una injusticia que se le haya hecho, o por falta de precaucién
de que esa injusticia no le sea hecha en el tiempo venidero, se
prepara y asegura a si mismo por la guerra, lo cual equi-
vale, en suma, 2 deponer, matar, sojuzgar, o levar a cabo
cualquier otro acto de hostilidad. Pero no menos legitimo
seria para un soberano civil, por razén de las mismas injusticias
realizadas o temidas, promover guerra al soberano espiritual,
cosa que excederfa, seglin creo, a lo que el cardenal Belarmino
pretendi6 inferir de sus propias proposiciones.

Ahora bien, Estado espiritual no existe ninguno en este
mundo, ya que es lo mismo que reino de Cristo; reino que,
como Cristo mismo dijo, no es de este mundo, sino-que se
realizara en el mundo venidero, en la resurreccién, cuande los
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gue han vivido justamente, y creido que €1 era el Cristo, sus-
aten cuerpos espirituales (donde murieron cuerpos mnaturales);
es, entonces, cuando nuestro Salvador juzgari al mundo y con-
quistarz a sus adversarios, realizando un Estado espiritual.
Fntre tanto, considerando que no hay hombres sobre la tierra
cuyos cuerpos sean espirituales, na puede existir Estado espi-
titual entre los hombres que zhora existen carnalmente, a me-
nos que llamemos a los predicadores que ticnen por cometido
enschar y preparar a las hombres para su recepcion en el reino
de Cristo, en la resurreccién como Estado; cosa que no existe,
segln he probado ya.

El tercer argumento es éste: No es legitimo para los cris-
tianos tolerar un rey infiel o hereje, en caso de que se proponga
atraerios & su herejia o incredulidad, Pero juzgar si un rey
induce o no sus subditos a le herejia, corresponde al Papa.
Por consiguiente, el Papa tiene derecho a determinar si el prin-
cipe ha de ser depuesto o no.

A esto contesto que ambas aserciones son falsas, En efecto,
cuanda los cristianos (o los hombres de una religién cualquiera)
no toleran a su rey, cualquier ley que haga, aunque sea
respecto de la religidn, violara su fe, contrariamente a lz ley
divina, naturel y positiva. Tampoco existe ‘ningfin juez de la
herejia entre las siibditos, sino su propio soberano civil, puesto
que kercyia no es olra cosa gus una opinion privada, obstina-
damente mantensda, y coniraria [318] a la opiniin gue la per-
sona piblica (es dedr, el representante del Estado) ordend gue
fuese ensefiada. Por ello es manifiesto que una opinién que se
instituye para ser ensefiada no puede ser herejia, ni herejes
los principes soberanos que la autorizan. Porque herejes no
son sino los particulares que obstinadamente defienden alguna
doctrina prohibida por sus legitimos soberanos.

Ahora bien, para probar que los cristianos no deben tolerar
a los reyes infieles o a los herejes, alega un pasaje en Deusero-
nomio, 17, donde Dios prohibié a los judios, cuando se propo-
nfan instituir un rey sobre si mismos, que eligicsen un extran-
jero. Y de ello infiere ¢l Cardenal que es ilegitimo para un
cristiano escoger un rey que no sea cristiano. Ciertamente quien
sea un cristiano, esto es, quien se haya obligado por si mismo a
recibir 2 nuestro Salvador cuando vuelva, como rey suyo, ofen-
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dera excestvamente a Dios eligtendo como rey, en este mundo,
a quien le consta que se propondra, por terror o por persuasion,
‘inducirle a violar su fe. Ahora bien constituye el mismo peligro,
dice e] Cardenal, escoger uno que no es un cristiano como rey,
y no deponerlo cuando esta.elegido. A esto replico que la
cuestién no es la del peligro de no deponer, sino de la injus-
ticia de deponerlo. Escogerle, pucde ser en algunos casos in-
justo, pero deponerle una vez escogido, no es justo cn ningfin
caso. En efecto, este acto implica siempre violacién de fe, vy,
por consiguiente, va contra la ley de naturaleza, que es la ley
eterna de Dios. Tampoco leemos que semejante doctrina fuera
considerada como cristiana en tiempo de los Apdstoles, ni en
la época de los emperadores romanos, hasta que los Papas ejer-
cieron la soberanfa civil en Roma. A esto ha replicado el Car-
denal que los cristianos antiguos no depusieron a Nerdn, ni a
Diocleciano, ni a Juliano, ni a Valente el Arnano, por la ex-
clusiva razén de que carecian de fuerzas temporales. Acaso
sea asi, Pero nuestro Salvador que, de llamarlas, hubiera te-
nido la asistencia de doce legiones de Angeles inmortales e -
invulnerables ¢necesitaba fuerzas para deponer a César, o, en
Gltimo término, a Pilatos, cuando injustamente, sin encontrar
falta en él, le entregd a los judios para ser sacrificado? O si
los Apéstoles necesitaban poder temporal para deponer 2 Ne-
rén jhubiera sido necesario que los Apéstoles en sus Fpistolas
a los cristianos neéfitos, les enseRaran (como lo hicieron) a
obedecer los poderes constituidos sobre ellos (de los cuales
Nerén era un ejemplo en aquel tiempo), vy que debian obe-
decerles no por temor a incurrir en su ira, sino por mandato
de conciencia? jPodremos decir que por falta de fuerza ellos
no solamente obedecieron sino también ensefiaron cosas en Jas
cuales no crefan? No es, pues, por falta de fuerza, sino por
motives de conciencia que los cristianos toleraron a sus prin-
_cipes pagancs, o (ya que no puedo llamar hercje a ninguno
cuya doctrina es la phblica doctrina) o a aquellos otros prin-
cipes que autorizan la enseflanza de un error. Y aunque por
lo que respecta al poder temporal del Papa alega mis adelante
que San Pablo (1 Co., 6) designé como jueces, bajo los prin-
cipes paganos de aquel tiempo, a algunos que no fueron or-
denados por estos principes, esto no es cierto; porque lo que
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San Pablo recomendé fue que tomaran algunos de sus hermanos
como arbitros [319] para ventilar sus diferencias, en vez de
recurrir a la ley uno contra otro, ante los jueces paganos; lo
cual tmplica un precepto sano y lleno de caridad, susceptible
de ser practicado, también, cn los mejores Fstados cristianos.
Y en cuanto al peligro que pueda resultar para la religitn,
por los stbditos que toleran un principe pagano o descarriado,
es un punto del cual un sGbdito no es juez competente; o st
lo es, los sibditos temporales de los Papas pueden juzgar,
tarmabién, la doctrina pontificia. En efecto, todo principe cris-
tiano, como he probado anteriormente, no es menos pastor su-
premo de sus propios stbditos que o es el Papa.

El cuarto argumento estd tomado del bautismo de los re-
ves; segin €l pueden ser hechos cristianos quicnes someten sus
cetros a Cristo, y prometen sustentar y defender la fe cristia-
na. Fsto es verdad, porque los reyes cristianos no son sino
stibditos de Cristo; pero con todo ello pueden convertirse cn
colegas de los Papas, porque son pastores supremos de sus
propios stbdites, v el Papa no es otra cosa sino rey y pastor,
precisamente en Roma misma.

F1 quinto argumento esta tomado de las palabras enuncia-
das por nnestro Salvador: Alimenta mis ovejas. Con ello se
daba toda la potestad necesaria a un pastor, como el poder de
ahuyentar los lobos, que no son otra cosa los herejes; el poder
de expulsar a los machos cabrios, cuando son malos o acosan
a los demas corderos con sus cuernos, como lo hacen los malos
reyes {aunque sean cristianos), y ¢l poder de procurar al re-
bafio alimento suficiente. De ello infiere que San Pedro tenia
estos tres poderes, otorgados a él por Cristo. A ello contesto
que el Gltimo de estos poderes no es otra cosa sine la potestad
o, mas bien, el mandato de enscflar. En cuanto al primero,
que consiste en ahuyentar los lobos, es decir, los herejes, el
pasaje que cita es el siguiente (Mz., 7, 15): Gudrdate de los
jelsos profetas que vendrén a i disfrazados de ovejas, pero
que interiormente son lobos feroces. Ahora bien, ni los here-
jes son falsos profetas, ni profetas de ninguna clase: ni {ad-
mitiendo ‘que los hercjes sean los lobos que €l pretende) se
vrdené a los Apdstoles que les dieran muerte, o que, si fueran
reyes, los depusteran: sino que se guardaran de ellos, huyén-
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“dolos o evitindolos: ni fue a San Pedro ni ninguno de los
Apbstoles sino a la multitud de los judios que le siguieron a la
montafiz, hombres no convertidos aun en su mayor parte, a
quienes les dio el consejo de guardarse de los falsos profetas;
mandato que si confiere un poder de expulsar a los reyes, fue
dado no solamente a los particulares, sino a quienes no eran
cristianos en absoluto. Y en cuanto a la potestad de separar y
alejar a los furtosos machos cabrios (con lo cual se referfa
a los reyes cristianos que rehusan someterse al pastor romano),
nuestro Salvador rehusé tomar a su cargo esta potestad en el
mundo presente, y recomendé dejar crecer el trigo v el tizén
juntes, hasta el dia del Juicio: mucho menos confirié esa po-
testad 2 San Pedro o podfa San Pedro transferirla a los papas.
A San Pedro y a todos los demas pastores se les pide que
consideren a los cristianos que desobedecen a.la Iglesia (es decir,
2 los que desobedecen a los soberanos cristianos) como [320]
paganos, y como publicanos. Considerando que Ios hombres no
reclaman del Papa ninguna autoridad sebre los principes pa-
ganos, tampoco deben reclamarla sobre quienes sean conside-
rados paganos.

Ahora bien, de Ia potestad exclusiva de ensefiar, infiere el
Cardenal también un poder coercitivo en el Papa, sobre los
reyes. E] pastor (dice) debe procurar a su rebafio alimento
conveniente. Por consiguiente, el Papa puede y debe compeler
a los reyes a cumplir con -su deber. De cllo se sigue que el
Papa, como pastor de los cristianos, es rey de reyes, lo que
todos los reyes cristianos deben, en efecto, confesar, o de otro
modo, tomar sobre sf mismos el cargo pastoral supremo, cada
uno en sus propios dominios.

Su sexto y ltimo argumento se apoya en ejemplos. A ello
respondo, primero, que los ejemplos no prucban nada; en
segundo lugar, que los ejemplos que alega significan muy poco,
en cuanto a probabilidad de derecho. El acto de Joiada, al
matar a Atalia (2 R., 11) o bien se realizd por autorizacién
del rey Joas, o fue un horrible crimen en el Sumo Sacerdote,
el cual (incluso después de la eleccidn del rey Safil) era un
simple subdito. El acto de San Ambrosio, al excomulgar a
Teodosio el Emperador (si es cierto que hizo esto), fue un
crimen capital. Y en cuanto a los papas Gregorio I, Grego--
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rio II, Zacarfas y Ledn 111, sus juicios eran nulos, como dados
en su propia causa; y los actos realizados por ellos conforme
a esta doctrina son los crimenes mis grandes (especialmente el
de Zacarfas) que suelen afectar a la naturaleza humana. Y
basta ya acerca del poder eclesidstico; que todavia podia haber
hecho mas breve esta disquisicién si me hubiese abstenido de
examinar fos argumentos de Belarmino, si se hubicra tratado
de un simple particular, y no del campedn del Pontificado
contra todos los demas principes y Estados de la Cristian-

dad. [321]
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CAPITULO XLIII

De lo gue es NECEsARIO para gque un Hombre sea Recibido
en el Reino de los Cielos

El pretexto mas frecuente de sedicién y guerra civil en los
Estados cristianos ha derivado durante mucho tiempo de una
dificultad que todavia no estd suficientemente resuelta: la de
obedecer, 2 la vez, a Dios y 2l hombre, precisamente cuando sus
mandatos son contrarios une z otro. Fs manifiesto que cuan-
do un hombre recibe dos 6rdenes contrarias, v sabe que
una es de Dios, debe obedecer ésta y no Ja otra, aunque la
altima emane de su soberano legitimo (sea un monarca o una
asamblea soberana), o aunque sea una orden de su padre. La
dificultad al respecto consiste en que cuando los hombres son
mandados en nombre de Dios, no sepan, en muchos casos, si
el mandato deriva de Dios efectivamente, o si ¢l que manda
abusa del nombre de Dios para ciertos fines particulares suyos.
En efecto, asi como en la Iglesia de los judios existieron varios
falsos profetas que alcanzaron reputacién en el pueblo a base
de suefios y visiones fingidas, asi en todos los tiempos han
existido en la Iglesia de Cristo falsos maestros que tratan de
adquirir reputacién entre las gentes propagando doctrinas fan-
tasticas v falsas, y que mediante tal reputacién {como es propio
de sus ambiciones) tratan de gobernar a esas gentes para su
beneficio privado.

Ahora bien, esta dificultad de obedecer, a un tiempo, a
Dios y al soberano civil sobre la tierra, carece de importancia
para quienes pueden distinguir entre lo que es necesario y lo
gue no lo es, para ser recibidos en el reino de Dios. En efecto,
si el mandato del soberano civil es de tal naturaleza que puede
ser obedecido sin poner en peligro la vida eterna, no obedecerlo
es injusto: entonces esti en su lugar el precepto de los ApSs-
toles: Siervos, obedeced a vuestros sefiores en todas las cosas;
e Hijos, obedeced 4 vuesiros padres en todas las cosas; y el
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precepto de nuestro Salvador: Los escribas y fariseos estardn
sentados en la rdtedra de Moisés; por consiguiente, todo cuan-
to digan, observadle y hacedlo. Ahora bien, si el mandato es
de tal naturaleza que no puede ser obedecido sin quedar con-
denado a la muerte eterna, seria, entonces, absurdo obedecerlo,
y resulta oportuno el consejo de nuestro Salvador (M:., 10,
28): No temiis a los que matan el cuerpo, mds no pueden
matar el alma. Por consiguiente, todos los hombres que quieran
evitar estas dos cosas, los castigos que serdn infligidos en este
mundo por la desobediencia al soberano terrenal, y los que
seran infligidos en el mundo venidero por desobediencia a
Dios, necesitan ser aleccionados, al objeto de distinguir ade-
cuzdamente entre lo que es y lo que no es necesario para la-
salvacién eterna. [322]

Todo lo nNEcEsario para la salvacién se resume en dos
virtudes: la fe en Cristo y la obediencia a las leyes. La Gltima,
st fucra perfecta, resultarfa suficiente para nosotros. Pero como
todos somos culpables de desobediencia a la ley de Dios, no
solo originariamente en Adén, sino actualmente, también, por
nuestras propias transgresiones, se requiere 2hora de nosotros
no sélo obediencia por el resto de nuestra vida, sino también
la remisién de los pecados por el tiempo pasado; esta remisién
es la recompensa de nuestra fe en Jesucristo. Que nada mas es
necesario para la salvacion, resulta manifiesto del hecho de
que el reino de los ciclos no estd cerrado sino para los peca-
dores, es decir, para los desobedientes o los transgresores de
la ley, no para quienes se arrepienten y creen en todos los ar-
ticulos de la fe cristiana necesarios para la salvacién,

La obediencia requerida de nosotros por Dios, que aprecia
en todas nuestras acciones la voluntad de hacerlas, es el firme
propésito de obedecerle, y se designa, asi, con todos los nom-
bres que significan tal propésito. Por esta razén la obediencia
se denomina a veces caridad y amor, porque implica una vo-
luntad de obedecer; y nuestro Salvador mismo considera nues-
tro amor a Dios, y €l amor mutuo, de uno a otro, como la
entera realizacién de la ley. A veces sc designa con cl nombre
de rectitud, Ja cual nc cs sino la volantad de dar a cada uno
lo suyo, es decir, la voluntad de obedecer las leyes; a veces
con el nombre de arrepentimiento, porque arrepentirse implica
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un apartamiento del pecado, cosa que significa, exactamente,
el retorno de la voluntad a la obediencia. Asi, pues, quien
francamente desea cumplir los mandamientos de Dios, o se
arrepiente verdaderamente de sus transgresiones, o el que ama
a Dios de todo corazén, y al préjimo como a si mismo, posee
toda la obediencia necesaria para su recepcién en el reino de
Dios, ya que si Dios requiriera una obediencia perfecta, nin-
guna carne podria ser salvada.

Pero iqué mandamientos son esos que Dios nos ha dado?
dSon todas aquellas leyes, que fueron dadas a los judios por
conducto de Moisés, los mandamientos de Dios? Si lo son,
ipor qué no se ensefia a los cristianos a obedecerlos? Si no lo
son, jpor qué otros lo son, entonces, ademas de la ley de
raturaleza? En efecto, Cristo nuestro Salvader no nos ha dado
nuevas leyes sino conscjos para observar aquellas a las que
estamos sujetos: esto es, las leyes ‘de naturaleza y las leyes
de nuestros respectivos soberanos. Ni hizo ninguna ley nucva
para los judios en su Sermén de la montafa, sino que expuso
solamente las leyes de Moisés a las cuales, antes, estuvieron
sujetos. Las leyes de Dios, por consiguiente, no son sino las
leyes de naturaleza, la principal de las cuales es que no debe-
mos violar nuestra fe; es decir, un mandato de obedecer a
nuestros soberanos civiles, que hemos instituido sobre nosotros
por pacto mutuo, de uno con otro. Esta ley de Dios, que
ordena la obediencia a la ley civil, ordena como consecuencia
obedecer a todos los preceptos de la Biblia, los cuales (tal
como he probado en el capitulo precedente) solo constituyen
la nica ley cuando el soberano civil la ha convertido en tal;
en los otros lugares no es sino consejo, que un hombre puede,
sin injusticia, rehusarse a obedecer, corriendo el riesgo respec-
tivo. [323]

Sabiendo ahora que la obediencia es necesaria para la sal-
vacién, y 2 quién es debida, vamos a considerar, respecto a
la fe, a quién y por qué creemos, y cudles son los articulos
o puntos que necesariamente han de ser creidos por quienes
pretenden la salvacién. En primer término, por lo que res-
pecta a la persona en quien creemos, como es imposible creer
en nadie antes de que sepamos lo que dice, es necesario que
sea alguien a quien hayamos ofdo hablar. Por consiguiente,
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Ia persona a quien Abraham, Isazc, Jacob, Moisés ¥ los Pro-
fetas creian, era Dios mismo. Y la persona en la cual crefan
los Apéstoles y discipulos que conversaron con Cristo, era
nuestro Salvador mismo. En cambio, de aquellos a quienes
Dios Padre, ni nuestro Salvador hablé nunca, no puede afir-
marse que la persona en quien crefan era Dios. Crefan en los
Apéstoles, y, después de ellos, en los pastores y doctores de
la Iglesia, que recomendaban la creencia en la historia'del An-
tiguo y del Nuevo Testamento: asi que la fe de los cristianos,
ya desde la época de nuestro Salvador, tuvo como fundamento,
primero, la reputacién de sus pastores, y después la autoridad
de quienes hicieron que el Antiguo y el Nuevo Testamento
fueran recibidos como norma de la fe; cosa que nadie podia
hacer sino los soberanos cristianos, los cuales son, por consi-
guiente, los pastores supremos, y las Ginicas personas a las que
los cristianos oyen, ahora, hablar de Dios, si se exceptfian aque-
llos a quienes Dios llegue a hablar sobrenaturalmente en la
actuzlidad. Pero como existen numerosos profetas falsos que
se han desparramado por el mundo, los demis han de inqui-
nr si tales espiritus (como San Juan nos recomienda, 1 J#, 4,
ver. I) son o no el espiritu de Dios. Por consiguiente, conside-
rando que el examen de las doctrinas corresponde al pastor su-
‘premo, la persona en la cual han de creer todos cuantos no
tienen revelacién especial, es (en cada Estado) el pastor supre-
mo, es decir, el soberano civil.

Las causas por las cuales creen los hombres en alguna doc-
trina cristiana, son diversas. En efecto, la fe es don de Dios,
y actia en cada hombre de modo distinto, por los conductos
que a Dios mismo le parecen oportunos. La causa inmediata
ordinaria de nuestra fe, respecto a cualquier punto de la fe
cristiana, es nuestra creencia en que la Biblia es la palabra de
Dios. Pero por qué razén creemos que la Biblia sea la palabra
de Dios, es cosa muy discutida, como tienen que serlo todas
las cuestiones gue no estin bien planteadas. En efecto, la
cuestibn no ¢s: Por qué creemos, sino Cémo ssbemos: como
si la creencia y el conocimiento fueran una misma cosa. Y asi,
mientras una parte funde su conocimiento sobre la infalibilidad
de la Iglesia, y la otra parte sobre el testimonio del espiritu
privado, ninguna de ellas concluiri lo que pretende. En efecto,
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icémo puede un hombre conocer la infalibilidad de la Iglesia,
sino conociendo. primero la infalibilidad de la Fscritura? O
icdmo conocerd un hombre que su opimén privada es distinta
de una fe fundada sobre la autoridad y los argumentos de sus
maestros, o sobre una presuncién de sus propios dones? Ade-
més, nada hay en la Escritura de dondé pueda inferirse la
infalibilidad de la Tglesia; mucho menos de una Iglesia par
ticular, y, lo que menos de todo, la infalibilidad de ningin
hombre en particular. |324]

Es manifiesto, por consiguiente, que los cristianos no saben,
sina creen, simplemente, que la Fscritura es la palabra de
Dios, v que los medios de hacerle creer gue Dios se ha com-
placido en suministrarla ordinariamente a los hombres, estin
de acuerdo con ¢l método de la naturaleza; es decir, son sus
maestros. Esta es la doctrina de San Pablo respecto a la fe
cristiana en general (Ro., 10, 17): La fe viene escuchando,
es dear, atendiendo a nuestros legitimos pastores. El dice
también (vers., 14, 15 del mismo capitulo): sCémo creerin
en aquel al cual no han oido? Y scémo oirdn si no existe un
predicador? ¥ scdmo predicarin, excepro si son enviados?
Con c¢llo es evidente que la causa ordinaria de crecr que las
Escrituras son la palabra de Dios coincide con la causa de creer
en todos los demis articulos de nuestra fe: concretamente es-
cuchar a quicnes estan permitidos y designados por Ia ley
para aleccionarlos, como nuestros padres en sus casas, y nues-
tros pastores en las iglestas. La experiencia viene a confirmar
también este aserto. En efecto, ia qué otra causa puede atri-
buirse, que en los Estados cristianos todos los hombres crean,
o profesen por lo menos, que la Escritura es la palabra de
Dios, y en otros Kstados casi ninguno, sino a que en los Esta-
dos cristianos los sGbditas han aprendido esa doctrina desde
su infancia, y en otros Estados se les ensefia otra distinta?

Ahora bien, si la ensefianza es la causa de la fe ¢por qué
no todos creen? Es certo, por consiguicnte, que la fe es un
don de Dios, y que El la da 2 quien le place. Aun asi, como
aun a aquel 2 quien Ja otorga lo hace por medio de maestros,
la causa inmediata de la fe consiste en escucharles. En una
escuela donde se ensefia a muchos, dc los cuales unos apro-
vechan y otros no, la causa de la enseflanza en los que aprove-
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chan cs el maestro; no obstante, de ello no puede inferirse
gue la ensefianza no sca ¢l don de Dios. Todas las cosas buenas
proceden de Dios; sin embargo, no todos pucden disfrutarlas,
salvo los que estdn inspirados, porque ecsto implica un don
sobrenatural, y la mano inmediata de Dios; y el que tal
pretende, declara ser un profeta y estd sujeto 2l examen de la
1glesia.

Pero ya conozcan, o crean, o recanozean los hombres que
las Escrituras son la palabra de Dios, si a base de aquellos
pasajes de las mismas, que son perfectamente claros, muestro
qué articulos de fe son necesarios para la salvacion, dichos
hombres comoceran, creerdn o reconocerén las Escrituras, nece-
sariamente,

El (wnwm necessarium) fnico articulo de fe que la Es-
critura hace simplemente necesario para la salvacién es que
JesGs Es L Cristo. Con el nombre de Cristo se comprende
¢l rey que Dios prometié anteriormente, por boca de las pro-
fetas del Antiguo Testamento, enviar al mundo, para reinar
(sobre los ]ud1os, y sobre todas las demis naciones que crean
en él) bajo el mismo Thos, etcrnamente; y para darles aquella
vida eterna que quedé perdida por ¢l pecada de Adan. Tan
pronto como haya probado esto, a base de la Escritura, mos-
traré, ademas, cudndo y en qué sentido z2lgunos otros articulos
pueden ser denominados, también, necesarios. {325]

Para probar que la fe en este articulo: Jeskis es el Cristo,
es toda la fc requerida para la salvacién, mi primer argumento
cstard basado en la misién de los Evangelistas, que a juzgar
por la descripeion de la vida de nuestro Salvador consistiria
¢n establecer este Gnico articulo, que Jestis es el Cristo. La
suma del Evangelio de San Mateo consiste en esto: Que Jesfis
era de la rama de David; nacido de una virgen, signos éstos
que son los del verdadero Cristo; que los AMwgos vinicron a
adorarle como rey de los iudios; que Herodes, por la misma
causa, traté de darle muerte: que San Juan Bautista lo pro-
clamd: que predicé por si mismo y por sus Apéstoles que era
este rey; que ensefid la ley no como un escriba, sino como un
hombre de autoridad; que curd las enfermedades solamente
con su palabra, ¢ hizo muchos otros milagros que se habifa
vaticinado que Cristo harfa; que fue recibido como rey cuando
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entré en Jerusalén; que les previno para que sé guardaran
de todos aquellos que pretendiesen ser Cristo; que fue pren-
dido, acusado y ejecutado por decir que era rey; que la causa
de su condena, escrita sobre la cruz era ésta: JrsUs peE Naza-
RETH, EL REY DE Los JuD{os. Todo ello no tiende 2 otro fin
sino a éste: que los hombres deben creer que Jestis es el Cristo.
Tal fue, por consiguiente, la misién del Evangelio de San
Mateo: Pero el propésitc de todos los Evangelistas (como
claramentc resulta de su Jectura) fue el mismo. Por tanto,
la finalidad del Fvangelio entero fue establecer este Gnico ar-
ticulo. Y San Juan Jo hace expresamente como conclusién suya
(In., 20, 31): Estas cosas estén escritas para que sepais que
Jesis es el Cristo, el Hijo de Dios vivo.

Mi segundo argumento est tomado del tema de las pre-
dicaciones de Jos Apéstoles, lo mismo mientras vivié sobre Ja
tierra que clespués de su Ascensidn. Los Apéstoles fueron en-
viados ¢n la época de nuestro Salvador, Lucas, 9, 2, para
predicar el reino de Dios. En efecto, ni en esc pasaje ni en
Mateo., Y0, 7, se les conficre otro cometido que éste; 7d, pre-
dicad vy decid que el reino de los cielos estd cerca; esto es, que
Jestis es €] Mesias, el Cristo, el Rey que habia de venir. Que
su predicacién, después de la Ascensién del Sefior, se ortentd
hacia lo mismo, resulta de modo manifiesto de Hechos, 17, 6:
Trajeron a Juson (dice San Lucas) y a algunos hermanos ante
los gobernadores de la ciudad, gritando asi: Estos que alboro-
tan el mundo también han venido acd, y a ellos los ha recibido
Jasén; y todos éstos proceden contrariamente a los decretos
de César, diciendo que hay otro rey, Jestis. Y a base también
de los versiculos 2 y 3 del mismo capitulo, cuando se dice que
San Pablo, como acostumbraba, entrd a ellos, y durante tres
sébados disputé con ellos sobre las Escrituras, proponiendo
y alegando que Cristo era necesario que padeciese y resucitase
de entre los muertos, y quereste Jestis, al cual él predicaba,
es el Cristo.

El tercer argumento se basa en aquellos pasajes de la
Escritura por los cuales se declara ser ficil toda la fe requerida
para la salvacion. En efecto, si fuera necesario para Ja salva-
cién un Intimo asentimiento a todas las doctrinas concernientes
a la fe cristiana, actualmente ensefiadas (la mayer parte de las
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cuales son objeto de disputa) nada habria en el mundo tan
arduo como ser cristiano. El ladrén sobte la cruz, aunque atre-
pentido {326] no hubiera sido salvado con decir: Sesor acuér-
date de mi cuando estés en tu reino, con lo cual testificaba no
creer en ningan otro articulo sino en éste: que Jestis era el rey.
Ni podria decirse (como en Mz, ¥¥, 30) gue ¢ yugo de
Cristo es facil, y ligera su carga; ni que los nifios peguesios
creen en 61, como se dice en Matzeo, 18, 6; ni podria haber dicho
San Pablo (1 Co., 1, 21): Plazca a Dios por la locura de la
predicacion salvar aquellos que creen; ni hubicra sido salvade
San Pablo mismo y, mucho menos, hubiera sido tan gran doc-
tor, de modo repentino, quien nunca, acaso, pensé en la transus-
tanciacién, ni en ¢l purgatorio, ni en otros muchos articulos que
ahora se exigen.

El cuarto argumento esta tomado de pasajes expresos, y
tales que no admiten controversia en materia de interpreta-
cidn: en primer lugar, Jusn, 5, 39: Escudrifiad las Escrituras,
porque a vosotros os parece gue teneis vida eterna; vy ellas son
las que dan testimonio de mi. En este pasaje nuestro Salvador
habla de las Escrituras solamente con referencia al Antiguo
Testamento, ya-que en esta época los judios no podfan es-
cudrifiar en las Escrituras del Nuevo Testamento, que no esta-
ban escritas. Ahora bien, el Antiguno Testamento nada tenia
de Cristo, sino los signos por los cuales se podia conocer que
vendria, y cran los siguientes: que habia de descender de
-David; que nacerfa en Belén, y de una virgen; que harfa
grandes milagros, y cosas semejantes. Creer, por consiguiente,
que Jeshs era El, resultaba suficiente para Ia vida eterna: pero
més que lo suficiente no es necesario, y por tanto, ningin
otro articulo es requerido. Ademés, se dice (Jn., 11, 26)
Quien vive y cree en mi, no morird elernamente. Por consi-~
guiente, creer en Cristo es fe suficiente para la vida eterna,
y por tanto, no mas fe que la necesaria, sino creer en Jesis, y
creer que Jesls es el Cristo, es todo uno, tal como resulta
en los versiculos que citamos a continuacién. Porque cuando
nuestro Salvador (ver. 26) dijo a Marta: sCrees td esto?
Ella contesté (ver. 27): Si, Sesior, creo que ti eres el
Cristo, el Hijo de Dios, que ha de venir en este mundo, Por
consiguiente, este solo articulo es suficiente para la vida eter-
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na; y mis que o suficiente no es necesario. Kn tercer lugar,
Juan, 20, 31: Lstas cosas son escritas para que creais que Jesis
es el Cristo, el Iijo de Dios, y para gue creyendo podais tener
vida en su nombre. Fa este caso, creer que Jests cs el Cristo
contiene fe suficiente para obténer la vida, y, por consiguiente,
ningdn otro articulo es necesario, En cuarte lugar, 1 Juan,
4, 2: Todo espiritu que confiesa que Jesucristo ha vemido en
carne, ¢s de Dios. Y 1 Juan, 5, 1: Quien rree gue Jesis es
Cristo, ha nacido de Dios. Y ver., §: 3Quién es el que vence
al-mundo, sino el que cree que Jests ser el hijo de Dios? Fn
quinto lugar, Flechos, 8, ver., 36, 37: He aqui (dijo el cunuco)
agua: jqué impedird que yo ses bautizado? Y Felipe dijo: §i
crees de todo corazdm, bien puedes. Y ¢l contesté y dijo: Yo
creo que Jesucristo es el kijo de Dios. Por consiguiente, creido
este articulo, que Jestis es el Cristo, ello es suficiente para cl
bautismo, es dedir, para nuestra recepcién en ¢l reino de Dios,
y por consecuencia, lo {nico necesario. Y en general, en todos
Jos pasajes donde uuestro Salvador dice a cualquier hombre:
Ty [327] fe te ha salvado, la causa a que alude es cierta con-
fesion que directamente o por consccuencia, implica la creen-
cia de que Jests cs Cristo.

El Gltimo argumento se basa en pasajes en que esc articulo
se instituye como fundamento de la fe. En efecto, quien sus-
tente este fundamento serd salvado. ¥stos pasajes son: Pri-
mero, Mateo, 24, 23: Si alguien o5 dijere agui estd Cristo, o
alli, no lo creais, porque surgirin falsos Cristos, y falsos pro-
Jetas, ¥ os mostravan grandes signos y maravilias, cte. Aqul
vemos que este articulo: Jesus es Cristo, debe ser mantenido
aunque quien ensefie lo contrario haga grandes milagros. El
segundo pasaje es Gélatas, ¥, 8: Aungue nosotros o un dngel
dsl ciclo or predique otro Evangelio, que el gue nosotros hemos
predicado a vosotros, repudiadlo. Pero el Fvangelio que Pa-
blo vy los otros Apéstoles predicaban, cra solamente estc ar-
ticulo, que Jesds es el Cristo: Por consiguiente, por creer este
articalo 1legaremos, incluso, a rechazar la autoridad de un
ingel del celo; mucho mis de cualquier mortal, si ensefia lo
contrario. Este es, por consiguiente, el articulo fundamental
de la fe cristiana, Un tercer pasaje es 1 Juan, 4, 1 Amados, no
creais a todo espiritu, sino probad si se irata del espiritu de
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Dios. Cada espiritu que confiesa que Jesucristo ha venido en
carne, es de Dios. Por ello es evidente que cste articulo es fa
medida v la norma mediante la cual sc han de estimar ¥
examinar todos Jos demis articulos; es, por consiguiente, el
“nico fundamental. El cuarto es Mateo, 16, 18, dounde, despuds
de que San Pedro ha profesado este articulo diciendo a nues-
tro Salvador: T4 eres Cristo, el Hijo de Dios wivo, nuestro
Salvador contesta: 1'% eres Pedro y sobre esta piedra edificaré
mi Iglesia; de lo cual infiero que sobre este articulo estin
edificadas todas las demds doctrinas de Ia Iglesia, como sobre
un cimiento. El quinto es, 1 Corintios, 3, vers. 11, 12, etc. Por-
que nadie puede poner oiro fundamesnto que el quc estd pues-
to, gue Jestis es Cristo. Y si alguno edificare sobre este funda-
mento, ore, plata, piedras preciosas, madera, heno, hojarasca, la
chra de cada uno seré manifestada, porque el dia la declarard,
porque seré manifestada por el fuego, v el fuego probaré cuil
sea la obra de cads uno, y de qué clase es. Si permaneciere
la obra de alguno que construyd encima, recibiré recompensa:
8ila obra de alguno fuere quemada, é1 sufrird la pérdida: 8l
empero serd salvo, mas como por el fuego. Tales palabras son
parcialmente llanas y ficiles de comprender, y parcalmente
aleghricas y dificiles: de lo que resulta comprensible, puede
inferirse que cuando los pastores ensefian este fundamento que
Jestts a5 el Cristo, aungue de ello extraigan falsas consccuen-
cias (a las cuales todos los hombres estin sujetos, en oca-
sones) pueden ser salvados, sin embarge; mucho mas podrin
ser salvados quienes, no siendu pastores, sino oyentes, creen
lo que sus legftimos pastores les ensefian. Por consiguiente, la
creencia de este articulo es suficiente, y, por ende, ningin
otro articulo de fe se requierc necesariamente para la salva-
cién. 328}

Ahora bien, en cuanto a la parte alegdrica, como cuando se
dice que el fuego hard la prueba de la obra de cada uno, y
gue serd salvado, pero como por el fuego, o mediante el fuego
{cl original es dud muofic) en nada modifica la conclusién que
yo he extraido de las otras palabras, ficiles de entender, No
obstante, como sobre este pasaje se ha basado un argumento
para probar la existencia dcl fuego del purgatorio, quiero
también ofrcceros mi conjetura respectc a la significacién de
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este juicio de doctrina, y de la salvacién del hombre por via
del fuego. El Apéstol parece aludir en ese caso a las pala-
bras del profeta Zacarias, cap. 13, 8, 9, ¢l cual hablando de la
restauracién del reino de Dios, dice asi: Dos partes de ells
seran taladas, y perecerin; mas la tercera quedaré en ella. Y
echaré en el fuego la tercera parte, y la fundiré como se
funde la plata, y la probaré como se prueba el oro: Ellos in-
vocarén el nombre del Senor, y yo les oiré. El dia del Juicio
es el dia de la restauracién del reino de Dios; y en este dia,
segin nos dice San Pedro, ocurrira la conflagracién del mundo,
en la cual perecerin todos los malvados; pero el resto, que
Dios quiere salvar, pasarin sin dafio a través de ese fuego y
serdn probados en €l (como se funde el oro y la plata, por
el fuego, para separarlos de su escoria) y quedaran depurados
de su idolatria, e invocaran el nombre del verdadero Dios.
Aludiendo 2 ello dice San Pablo que e/ die (es decir el dia
del Juicio, el gran dia en que nuestro Salvador venga para
restaurar el reino de Dios en Israel) probarid la doctrina de
cada hombre, juzgando cuiles son oro, plata, piedras precio-
sas, madera, heno y paja; y entonces, los que hayan edificado
falsas consecuencias sobre el verdadero fundamento, veran con-
denadas sus doctrinas; aun asi ellos mismos seran salvados, y
pasaran sin dafio a través del fuego universal, e invocarin el
nombre del fnico y verdadero Dios. En este sentido no hay
nada que no esté de acuerdo con el resto de la Sagrada Escri-
tura o con la visién del fuego del purgatorio.

. Pero un hombre puede preguntar en este caso si. no serd
tan necesario para la salvacién creer que Dios es omnipotente;
creador del mundo; que Jestis ha resucitado; y que todos los
hombres resucitarin, a su vez, de entre los muertos, en el dia
final, como creer que Jesds es el Cristo. A ello contesto que
s lo es; y asi ocurre con muchos articulos mas; pero.son de tal
naturaleza que ‘estin contenidos en ese solo articulo, y con
més o menos dificultad pueden ser deducidos de él. Emefecto,
{quién dejara de advertir que quienes crean que Jesis es el
Hijo del Dios de Israel, y que los israelitas tenian como Dios
al Creador omnipotente de todas las cosas, creerin también
que Dios es el Creador omnipotente de todas las cosas? O,
icémo puede creer un hombre que Jesls es el rey que reinars,
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eternamente, 2 menos que crez, también, que resucité de entre
los muertos? En efecto, un hombre muerto no pucde ejercer
el cargo de rey. En suma, quien sustenta tal fundamento, de
que Jestis es el Cristo, sostiene expresamente todo cuanto ve
correctamente deducido de ello, e implicitamente todo cuanto
es consecuencia de eso mismo, aun cuando €l no tenga sufi-
ciente habilidad para discernir tal consecuencia. Y [329]} por
consiguiente, cabe scguir sosteniendo que la creencia en este
{inico articulo constituye la fe suficiente para obtener la remi-
sion de los pecados del penitente, y por tanto para llevarlo
al reino de los cielos.

Una vez demostrado que toda la obediencia requerida para
la salvacidn consiste en la voluntad de obedecer Ia ley de Dios,
es decir, en el arrepentimiento, y que toda la fe requerida para
eso mismo se comprende en la creencia de este articulo: que Je-
sus es el Cristo, aduciré ciertos pasajes del Evangelio que
prueban que todo cuanto es necesario para Ia salvacidn, esti
contenido en esas dos afirmaciones unidas. Los hombres a
quienes San Pedro predicé en el dia de Pentecostés poco des-
pués de la Ascensién de nuestro Salvador preguntaron a éste, y
al resto de los Apostolcs, diciendo (Hch., 2, 347): sHombres
y hermanos, qué hemos de hacer? A lo cual Szn Pedro con-
testé en el versiculo inmediato: Arrepentios y sed bautizados
cada uno de wosotros para la remisidn de los pecados, y re-
cibiréis los dones del Espiritu Santo. Por consiguiente, el arre-
pentimiento y el bautismo, es decir, la creencia en que Jests
es el Cristo, es todo lo que resulta necesario para la salvacién.
Ademis, habiendo sido preguntado nuestro Salvador por un
derto principe (Lc., 18, 18): sQué haré por merecer la
vida eterna? contestd (ver. 20): T4 conoces los manda-
mientos: no cometerds adulterio, no matards, no robards, no
sustentards falsos testimonios, honrarés a tu padre y a tu ma-
dre; y cuando dijo que €l los habia observado, replicé nuestro
Salvador: Vende todo lo que tienes, dalo a los pobres y sigue-
me; lo cual era tanto como decir: Confia en mi, que soy el rey.
Por consiguiente, camplir la ley y creer que Jests es el rey, es
todo cuanto se requiere para conducir un hombre a la vida
cterna. En tercer lugar, dice San Pablo (Ro., 1, 17) El justo
vivird por la fe; no todos, sino el justo; por conagulente, la
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fey la justicia (esto es, la voluntad de ser justa, o el arrepen-
tizmienta) constituyen todo lo gue es necesario para la vida
eterna: Y (Mr., 1, 15) nuestro Salvador predicé diciendo:
E1 tiempo se ha cumplido, v el reine de Dios esté cerca; arre.
pentios v creed en el Evangelio, es decir, en la buena nueva
de que Dios babfa de venir. Por consiguiente, arrepentirse y
creer que Jess es el Cristo, es todo cuanto se necesita para
i salvacién.

Asi, pues, considerando fa necesidad de que la fe y I
abediencia (implicita en la palabra arrepentimiento) concurran
en nuestra salvacidn, la cuestién relativa a cuil de las dos
nos fustifica se discute de modo impertinente. No obstante, no
serd impertinente poner de manifiesto de qué moda cada uno
de ellos contribuve a csto, v en qué sentido se dice que he-
mos de estar justificados por una cosa o por la otra, Fn primer
término, 81 nor justicia se comprende la rectitud de las obras
mismas, na hay ningin hombre que pueda ser salvade, porque
ninguno hay que no haya transeredido la ley de Idios. Y,
por consiguiente, cuando se nos dice que hemos de estar jus-
tificados por nuestras obras, se alude a la voluntad que Dios
acepta siemnre por la palabra misma, tanta en los hombres
bueros como en los malos. Y solamente en este sentido se dice
que un hombre es justo o injusto, y aue su justicia le justifica,
es decir, le da el titulo de justo en la acepcitn de Dios, y
le hace cavaz de wivir por su fe, cosa aue antes no podia.
Asi Ta justicia justi- [130] fica, en cuanto que justificar es
fa mismo aue denominar fusto a2 un hombre; v no en la sig-
nificacidén de exonerar la ley, ya que entonces ¢l castigo de
sus pecados seria injusto.

Ahora bien, se dice aue un hombre esti justificado cuando
su cxcusa, anngue insuficiente en si misma. es aceptada; tal
ocurre cuanda expresamos nucstra voluntad, o manifestamos
el propésito de cumplir la ley, v nos arrepentimos de nuestras
cafdas, v Dios acepta esos deseos como la realizacién misma.
Y puesto que Dios no acepta la voluntad por lo efectuada, sino
solamente ¢n el crevente, ¢s la fe lo que hace buena nuestra
excusa; v es en este sentido que la fe justifica, solamente: asi
que la fe v la obediencia son, ambas, necesarias para la salva-
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cién, pero cada una de ellas se dice que justifica en diversos
sentidos.

Habiendo mostrado, asi, qué es necesario para la salvacién,
no resulta cosa ardua reconciliar nuestra obediencia 2 Dios con
nuestra obediencia al soberano civil, ya sea éste crstiano o
infiel. Si es cristiano, permite la creencia en este articulo de
fe, que Jestis es el Cristo, y en todos los articulos que estin
contenidos en éste, o son deducides de €l por consecuenda
evidente, abarcando toda la fe necesariz para la salvacién. Y
como es un suberano, requiere obediencia a2 todo lo propio,
¢cs decir, a todas las leyes civiles, en las cuales estin conte-
nidas, también, todas las leyes de naturaleza, esto es, todas
lzs Jeyes de Dios: porque junto a las leyes de naturaleza y
a las leyes de la Iglesia que forman parte de la ley civil
{porque la Iglesia con potestad de leyes es ¢l Estado) no
existen otras leyes divinas. Asi, pues, quien obedece a su so-
berano cristiano no resulta impedido ni de creer en Dios ni
de obedecerle. Pero supongamas que un rey cristiano, de este
fundamento de que Jests es el Cristo, dedujera algunas con-
secuencias falsas; es decir, que hiciera algunas superestructuras
de heno o de paja, y ordenara la ensefianza de las mismas;
aun asi, tenienda cn cuenta lo que dice San Pablo, seri sal-
vado; mucho mis lo serd quien lo cnsefie por su mandato;
y mucho mas, alin, quicn no lo ensefia, sino que se limita a
creerlo de su legitimo maestro. Y en el caso de que a un
sdbdito sc le prohiba por el soberano civil profesar alguna
de estas opiniones jen virtud de qué razén justa puede des-
obedecer? Los reyes cristianos pucden equivocarse al deducir
una consecuencia: pero jquién juzgard? jDebe juzgar un juez
privado, cuando sc trata de su propia obediencia? ;O juzgard
quien haya sido designado para ello por la Iglesia, es decir,
por el soberano civil que la representa? O si ¢l Papa o un
Apéstol juzga sno errard al deducir una consecuencia? ;No
errarfa uno de los dos, San Pedro o San Pablo, cuando San
Pablo resistié a San Pedro en su misma cara? No puede existir,
por tanto, contradiccién entre las leyes de Dios y las leyes de
un Estado cristiano.

Cuando el soberano civil es un infiel, cada uno de sus
propins siibditos que se le resiste peca contra las leyes de Dies
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(que son las leyes de naturaleza) y rechaza el Consejo de los
Apéstoles, que ordena a todos los cristianos la obediencia a
sus principes, ¥ a todos los hijos y sirvientes la obediencia a sus
padres y duefios, en todas las cosas. [331] Y en cuanto a su fe,
es interna e indivisible; tienen-la licencia que tenia Naaman,
y no necesitan ponerse a si mismos en peligro por ello. Pero
si lo hacen deben esperar su recompensa en el celo, y no
quejarse de su legitimo soberano; mucho menos hacerle la
guerra. En efecto, quien no se siente feliz en cualquier justa
ocasion de martirio, no tiene la fe que profesa, sino que pre-
tende solamente encubrir en cierto modo su propia contumacia,
Pero, ;qué rey infiel scri tan irracional que sabiendo que tiene
un sabdito que espera la segunda venida de Cristo, cuando el
mundo presente sea destruido por el fuego, y se propone obe-
Jecerle (lo cual representa un intento de creer que Jeshs es
el Cristo), pero que entretanto se considera obligado a obede-
cer las leyes de este rey infiel (lo que todos los cristianos estin
obligados a hacer en conciencia), dé muerte o persiga a
semejante sabdito?

Consideramos suficiente lo que va enunciado respecto al
reino de Dios y a la politica eclesiastica. Con ello no pretendo
adelantar ninguna posicién propia mia, sino mostrar, solamen-
te, cuiles son las consecuencias que me parecen deducibles de
los principios de la politica cristiana (que son las Sagradas
Escrituras) en confirmacién del poder de los soberanos civiles
y de las obligaciones de los stbditos. Al aludir a la Escritura,
he procurado evitar aquellos textos que son de interpretacion
oscura o controvertida, y no alegar ninguno sino aquellos que,
en tal sentido, son los mas ficiles y acordes a la armonia y
finalidad de la Biblia entera, la cual fue escrita para el res-
tablecimiento del reino de Dios en Cristo. En efecto, no son
las puras palabras sino la finalidad del escritor lo que procu-
rara la verdadera luz para interpretar toda escritura; y los
que insisten sobre textos singulares, sin tener en cuenta el
designio capital, no pueden derivar de ello nada claro; antes
bien, reuniendo itomos de la Escritura, como el polvo delante
de los ojos del hombre, hacen cada cosa mis oscura de lo que
es; y éste es un artificio ordinario en quienes no buscan lz
verdad, sino su propia ventaja.
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DEL REINO
DE LAS TINIEBLAS

CAPITULO XLIV

De la Tiniebla Espiritual Resultante de la ERRONEA
INTERPRETACION de la Escritura

Ademas de estos poderes soberanos, divino y humano, a los
cuales me he referido ya, se hace mencién en la Escritura
de otro poder, concretamente del de *los gobernadores de las
tinieblas de este mundo, *el reino de Satin, y *del principado
de Belcebii sobre los demonios, es decir, sobre los fantasmas
que aparccen en el aire. Por esta causa se llama también a
Satan *¢l principe del poder de los aires, y (porque gobierna
en las tinieblas de este mundo) *el principe de este mundo.
En consecuencia, quienes estin bajo su dominio, en oposicién
a los creyentes (que son los kijos de la luz) se denominan los
hijos de las tinieblas. En efecto, considerando que Beleebii es
el principe de los fantasmas, habitantes de su dominio del
aire y de las tinieblas, los hijos de las tinieblas y los demonios,
fantasmas o cspiritus de la ilusién significan alcgéricamente
la misma cosa. Considerando esto, el reino de las tinieblas, tal
como se establece en esos y otros pasajes de la Escritura, no
¢s otra cosa sino una confederacion de seres falaces, que para
ejercer dominio sobre los hombres en el mundo presente, se
proponen, mediante oscuras y erréneas doctrinas, extinguir en
ellos la luz de la naturaleza y del Evangelio, y con ello estor-
bar su preparacion para el reino de Dios, que ha de venir. [334]

Del mismo modo que quicnes estin totalmente privados,
desde su nacimiento, de lz2 luz de los ojos corpéreos, no tienen
idea, en absoluto, de semejante luz, y que nadie concibe en su
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imaginacion ninguna luz mis grande que la que en uno u otro
tiempo ha percibido por sus sentidos extremos, asi ocurrc tam-
bién con la luz del Evangelio y con la luz del entendimien-
to, que nadic puede concebir que exista un mayor grado de ella
que la que han alcanzado ya. Y de ello se deduce que los
hombres no tienen otro medio de conocer sus propias tinieblas,
sino el de razonar acerca de los fracasos imprevistos que en-
cuentran en su camino. La parte mis sombria del reino de
Satin es aquellz que se encuentra fuera de la Iglesia de Dios,
esto es, entre los que no creen en Jesucristo. Pero nosotros
no podemos decir, sin embargo, que la Iglesia goce (como el
pais de Goshen) de toda la luz que es necesaria para la rea-
lizacién de la tarea impucsta por Idios. ;A qué se debe que
en la cristiandad hayan existido, casi desde la época de los
Apéstoles, semejantes contiendas entre uno y otro, desde sus
sitios, en forma de guerras civiles y extranjeras; scmejantes
aberraciones a la més pequena contrariedad sufrida por la pro-
pia fortuna, y a la vista de la mas pequefia excelencia de
la de otros hombres; semcjante diversidad de caminos en la
marcha hacia la misma meta, la felicidad, si no existiera la no-
che entre nosotros, o por lo menos la bruma? Por consiguiente,
no cabe duda de que nos hallamos, atin, en la obscuridad.

El enemigo ha subsistido, aqui, en la noche de nuestra na-
tural ignorancia, y nos ha mostrado las taras de los errores
espirituales; en primer lugar, haciendo interpretacién abusiva
y apagando la luz de la Fscritura, puesto que erramos al no
conocer las FEscrituras. Fn segundo lugar, introduciendo la
demonologia de los poetas paganos, es decir, sus fabulosas
doctrinas respecto a los demonios, que no son sino idolos y
fantasmas del cerebro, sin ninglin contenido real, por sf pro-
pios, distinto del de la humana fantasia; tales son los espiritus
de Jos muertos, y las creaciones de la magia, y otros muchos
cuentos de viejas. En tercer término, mezclando, con la Escri-
tura, diversas reliquias de la religién, y gran copia de la vana
y errénea filosoffa de los griegos, especialmente de Aristoteles.
En cuarto lugar, mezclando falsas o inciertas tradiciones, con
inciertas o fingidas historias. Y asi caemos en el error, dando
pibulo a los espiritus seductores, y a la demonologfa de aque-
tos cuyas frases son hipécritas (o, como se dice en el original,
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1 Ti., 4, L, 2, de aguellos que desempenian la parte de los
mentirosos), con una conciencia falsa, es decir, contraria a su
propio conocimiento. A la primera de estas taras, que es la
relativa a la seduccién de los hombres mediante una abusiva
interpretacién de la Escritura, voy a referirme brevemente en
este capitulo.

El mayor y principal abuso de la Escritura, del cual son,
por lo demas consccuencia, casi todos los restantes, es la uti-
lizacidn que de ella se hace para probar que el reino de Dios,
tan frecuentementc mencionado en la Escritura, es la Iglesia
presente, o conjunto de los seres cristianos que ahora viven,
o que, estando muertos, resucitarin de nuevo el dia del Juicio
final: en efecto, el reino de Dios fué primeramente instituido
por el ministerio de Moisés, sobre los judios, tan sélo los
cuales fucron llamados por ello su pueblo escogido, y cesd
posteriormente de existir en la eleccién de Satl, cuando los
judios se negaron a seguir siendo gobernados por Dios, de-
mandando rey a la [335] manera de las demis naciones,
a lo cual consintié Dios mismo, como he probado ampliamente
en ¢l capitulo xsxv. Después de esta época, no existid otro
reine de Dios en el mundo, por ninglin pacto, o en otra acep-
cén sino en la de que El siempre fue, es y serd el rey de
todos los hombres, y de todas las criaturas, gobernandolas
de acuerdo con su voluntad, por su peder infinito. No obstante,
%] prometié por sus Profetas restaurar, de nuevo, su gobierno
sobre ellos, cuando ¢l tiempo sefialado en sus ocultos designios
transcurra plenamente, y cuando vuelvan los hombres a Xl
por su arrcpentimiento y enmienda. Y no sblo eso, sino que
invité también a los gentiles a entrar en ese reino y a gozar
de la felicidad del mismo, en anilogas condiciones de conver-
sién v arrepentimiento. Y El les prometié, también, enviar su
Hijo a este mundo, para expiar los pecados de todos ellos con
su muerte, y prepararlos, con su doctrina, para recibirlos
con ocastén Ge su segunda venida. Segunda venida que no ha-
biendo tenido lugar afin, el reino de Dios afin no ha llegado;
asi que, actualmente, no estamos bajo la potestad de ninglin
otro rey, por pacto, sino de nuestros soberanos cviles; salvo
que los cristianos se hallan siempre en el reino de la gracia,
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en cuanto que tienen ya la promesa de ser recibidos de nueve,
a su venida.

De acuerdo con este error, segiin el cual la Iglesia pre-
sente es el reino de Cristo, debié existir un hombre o asam-
blea por cuyo conducto nuestro Salvador (ahora en el cielo),
habls, y dio sus leyes, ¢ hizo representar sun persona a todos
los cristianos, u hombres diversos ¢ asambleas varias que hi-
cieron lo mismo a las diversas partes de la cristiandad. Este
poder real bajo Cristo, pretendido universalmente por el Papa,
y en los Estados particulares por la asamblea de los pastores
del pais (cuando, realmente, la Escritura no lo da a nadie
sino a los soberanos civiles) ha sido objeto de disputas tan
apasionadas, que fue ahuyentada la luz de la naturaleza,
causando una oscuridrd tan grande en la mente humana, que
los hombres ya no perciben a quién han comprometido su obe-
diencia.

Fsti de acuerdo con esta pretension del Papa a ser el
Vicario general de Cristo en la Iglesia actual (pretendiéndose
que éste es el reino a2l cual se alude en el Evangelio) la doc-
rina segGn la cual es necesarfo para un rey cristiano recibir
su corona de manos de un obispo, como si fuera de esta cere-
moniz de donde derivase la cliusula del Dei gratia, de su
titulo; que, después, solamente queda instituido come rey por
el favor de Dios, cuande estd coronado por fa autoridad del
Wicario. universal de Dios sobre la tierra; ¥ que cualquier
obispa, sea quien quiera su soberano, asume en su consagra-
aén un juramento de absolota obediencia al Papa. Consecuen-
te con todo esto es la doctrina del IV Concilio Lateranc,
celebrado bajo e Papa Inocencio IIE (cap. 3 De idareticis):
Oue si wn rey, amonesiado por el Papa, no purga su veino
de herejtas, v habiendo sido. sxcomulgado por ello, no da sa-
tisfaccion dentro de un afio, sus sibditos guedan exonerados de
toda sujecion & su obediencia. Bajo la denominacién de here-
jias se comprenden, en ese pasaje, todas las opiniones que fa
1glesia de Roma prohibié mantener. Y por este procedimiento,
tantas veces como [336] se suscita alguna pugna entre los
designios politicos del Papa y los de otros principes cristianos,
cosa que ocurre con frecuencia, se nublan de tal modo ias
relaciones entre los sibditos, que no saben de ninglin extrafio
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que por si mismo confie en el trono de su legitimo principe,
de aquel a quienes ellos mismos han colocado alli; y en esta
tenebrosa situacién del entendimiento, arrastrados por la am-
bicién de otro hombre, luchan uno contra otre, sin discernir
sus enemigos de sus amigos.

De la misma idea segln la cual la Iglesia presente es el
reino de Dios, deriva el hecho de que los pastores, didconos y
todos los demas ministros de la Iglesia, tomen para si mismos
la denominacién de clero, dando a los otros cristianos el nombre
de seglares, es decir de simple pueblo. En efecto, constituyen
el clero aquellos cuyo mantenimiento se lleva a cabo mediante
los ingresos que habiéndose reservado Dios mismo durante su
reino sobre los israelitas, fueron asignados por El, como heren-
ca, a la tribu de Levi (a Ia cual habian de pertenecer sus
ministros publicos, que no tuvieron una porcién de tierra para
vivir de ella, como sus hermanos). Por consiguiente, cuando
el Papa (pretendiendo que la Iglesia presente ¢s, como el reino
de Israel, el reino de Dios) demanda para si mismo y para
sus ministros subalternos los mismos ingresos, como herencia
de Dios, hace el nombre de clero apropiadoe para esta recia-
macién. ¥ asi los diezmos y otros tributos pagados a los
levitas, como derecho divino, entre los israelitas, han sido de-
mandados durante large tiempo, y tomados de los cristiznos
por los eclesiisticos, jure divino, es decir, por dergcho de Dios.
e este modo el pueblo quedaba obligade en todos los iugares
= un doble tributo: de una parte al Estado, de otra al clero;
de estos tributes el del clero, cifrade en el décimo de sus
ingresos, viene a ser el doble del que el rey de Atenas (es-
simado como tirane) recandé de sus sibditos para exoneraries
de todas cargas publicas. En efecto, dicho rey no exigié mis
que la vigésima parte, y aun asi mantuvo abundantemente el
Estado a base de esos ingresos. Y en el reino de los judies,
durante el imperio sacerdotal de Dios, los diezmos y ofrendas
constitnyeron la totalidad de los ingresos piiblicos.

De la misma confusién de la Iglesia presente con el reino
de Dios, vino la distincién entre leyes civiles y candnicas: la
ley civil esti constituida por-los actos de los seberanos en sus
propios dominios, y la ley canénica por los actos del Faps
en esos dominios. Aunque tales cinones mo fueron mis que
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canones, es decir, reglas propuestas; y voluntariamente recibi-
das por los principes cristianos, hasta la traslacién del imperio
a Carlomagro, posteriormente, cuando crecié el poder del Pa-
pa, se convirtieron en normas obligatorias, y los emperadores
mismos se vieron obligados a ‘considerarlas leyes (para evitar
grandes dafios que podfan causar las gentes descarriadas).

De aqui se infiere que en todos los dominios donde los
Papas y su poder eclesistico estd admitido sin reservas, ju-
dios, turcos y gentiles son tolerados con su religién, en la
Iglesia romana, en tanto que con el ejercicio y profesién de
la misma no ofendan al poder civil; en cambio, en un dominio
cristiano aunque extranjero, no pertenecer 2 la religién romanz
es capital, porque el Papa pretende que todos los [337] cris-
tianos son stibditos suyos. De otro modo irfa contra la ley de
las naciones perseguir, como infiel, a un extranjero cristiano
por profesar la religién de su propio pafs; o mis alin en
cuanto que los que no estin contra Cristo, estin con El.

De lo mismo resulta que en todo Estado cristiano existen
ciertos hombres que en virtud de su libertad eclesiistica quedan
exentos de los tributos y de los tribunales del Estado civil;
asi ocurre con el clero secular, como con los monjes y men-
dicantes, gue en muchos lugares estin en tan gran proporcién
con respecto al comin de las gentes, que si preciso fuera,
ellos solos podrian constituir un ejército, suficiente para cual-
quier guerra que la Iglesia militante hubiese de llevar a cabo
contra sus propios principes o contra los extrafios.

Un segunda abuso general que se hace de la Escritura es
¢l trueque de l2 consagracién en conjuro o encantamiento.
Consagrar es, en la Escritura, ofrecer dar o dedicar, mediante
un piadoso y honesto lenguaje y con determinados gestos, un
hombre u otra cosa a Dios, separindolos de su uso comin; es
decir, santificarlos o hacerlos divinos, y aptos para ser usados,
solamente, por aquellos a quienes Dios ha designado para ser
sus ministros piblicos (como he probado ya, ampliamente, en
el capitulo xxxv); y con ello se cambia no ya la cosa consa-
grada, sino solamente el uso de ella, de ser profana y comin,
a ser santa y peculiar para el servicio de Dios. Pero cuando
mediante tales palabras se pretende cambiar la cosa misma,
entonces ya no s consagracidn, sino una obra extraordinaria
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de Dios 0 un vano e impio conjuro. Ahora bien, teniendo en
cuenta (por la frecuencia con que se pretende el cambio de
naturaleza en las consagraciones) que no puede ser estimada
como una obra extraordinaria, no puede ser otra cosa que
un conjuro o encantamiento, en virtud del cual los hombres
creerdn en una alteracién de naturaleza que no existe, contra-
riamente al testimonio de la vista y de todo el resto de los
sentidos del hombre. Tal ocurre, por ejemplo, cuando el
sacerdote, en lugar de consagrar el pan y el vino al servicio
peculiar de Dios en el sacramento de la Eucaristia (que no
es sino el acto de separar esas materias de su uso comin, para
significar, es decir, para recordar a los hombres su redencidn,
por la Pasién de Cristo, cuyo cuerpo fue quebrantado y san-
gré sobre la cruz de nuestras transgresiones), cuando el sacer-
dote, decimos, pretende que al pronunciar las palabras de
nuestro Salvador: Fste es mi cuerpo, v Esta es mi sangre,
ya no existe alli naturaleza del pan, sino su verdadero cuerpo,
no obstante lo cual no se manifiesta a la vista ni 2 ninglin
otro sentido del recipiendiario nada que no apareciese antes
de Ja consagracién. Los magos egipcios, de los que se decia
que convirtieron sus varas en serpientes y las aguas en sangre,
no defraudaron, al parecer, los sentidos de los espectadores
con una falsa visién de las cosas, y s6lo asi fueron estimados
como encantadores, Pero ;jqué hubiéramos pensado de ellos
st en sus varas no hubiese aparecido nada semejante a una
serpiente, y en el agua encantada nada semejante a sangre,
ni a2 otra cosa distinta del agua, sino que engafiaban al rey
cuando presentaban serpientes con aspecto de varas, y sangre
que parecia agua? Esto hubiera sido, a la vez, encantamiento
y mentira, Pues bien: en esa ceremonia diaria los sacerdotes
hacen lo mismo [338] utilizando las palabras sacramentales
4 la manera de un encantamiento que nada nuevo produce
para los sentidos, pero haciéndonos pensar que el pan se ha
convertido en un hombre: mis afin, en un Dios; y requieren
que los hombres lo adoren, como si nuestro Salvador mismo
fuera a la vez, actualmente, Dios y hombre, cometiendo con
ello la mayor idolatria. En efecto, si fuera bastante excusa
para tal idolatria decir que y2 no es pan, sino Dios, jpor qué
no existiria la misma excusz para los egipcios, cuando decfan
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que los apios y cebollas que ellos adoraban, no eran meros
apios y cebollas, sino una divinidad bajo tales especies, o cosas
anilogas? Las palabras: Zste es mé cuerpo, son equivalentes a
estas otras: Lsto significa o representa mi cuerpo, y constituyen
una figura de diccién ordinaria: pero tomarlas Iliteralmente
es un abuso; y ni aun tomadas asi, pueden aplicarse a otra cosa
sino al pan que Cristo mismo consagrd con sus propias manos.
En efecto, El nunca dijo que un pan cualquiera, sobre el cual
un sacerdote pronunciara las palabras: Este es mi cuerpo, o
Este es el cuerpo de Cristo, fuera trausustanciado de modo pre-
sente; ni la Iglesia de Roma establecié la transustanciacién
hasta la época de¢ Inocencio 111, cosa que ocurrié no hace mas
de quinientos afios, cuando la potestad del ’apa se hallaba en
su apogeo, y era tan grande el oscurantismo de la época que
los hombres no discernian el pan que se les daba para comer,
especialmente cuando 1ba estampado con la figura de Cristo
sobre la cruz, creyéndose que estaba transustanciado no sélo
en el cuerpo de Criste, sinc también en la madera de su cruz,
¥ que comian ambas cosas juntas, en el sacramento.

El mismo encantamiento, en lugar de consagracién, sc usa
también en el sacramento dek bautismo, en 2l cual ¢l encanta-
miento se suscita por ef abuso del nombre de Dios en cada
una de los distintas personas y en la trinidad entera, con el
signo de fa cruz a cada nombre. £n primer término, cuando
consagra el agua, dice el sacerdote: Yo te conjuro, a &, criatura
de agua, cn el nombre de Dios Padre Todopoderoso, y en &l
nombre de Jesucrisio, su dnico hijo, nuestro Sefior, y en Virtud
del Ispiritu Santo, que te comviertas en agua bendita, para
expulsar todos los poderes del ememigo, vy para desarraigar ¥
suplantar al enemigo, etc. Y lo mismo ocurre en la bendicién
de la sal que ha de mezclarse con el agua: Que ie conviertas
en sal bendita, que sodos los fantasmas v fraudes de los demo-
wios huyan v se alejen del lugar donde has sido esparcida;
v gue cada espirity impuso seg conjurado por Aquel que ven-
dréd a juzgar a los vivos y a los mmertos. Lo mismo ocurre en
la bendicién del bleo: Que rode &l poder del enemigo, tods la
hueste del diablo, todos ios asaltos y fantasinas de Satén pue-
dan ser expulsados por esta criatura del Sleo. En cuanto al
infantc que va a scr bautizado, se le somete a diversos en-
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cantamientos. En primer término, en la puerta de la iglesia
sopla el sacerdote tres veces en la cara del nifio y dice: Sal de
81, espiritu impuro v deja lugar al Espiritu Samio, el conso-
lador, como s1 todos los nifios, hasta que sobre ellos sopla el
sacerdote, fueran seres demoniacos. Luego, antes de su entrada
en la iglesia, dice como antes: Yo te conjuro que salgas y to
alejes de este siervo de [339] Dios. Y, de nuevo, el mismo
exorcismo es repetido una vez -més, antes Je proceder al bau-
tismo. Este y algunos otros encantamientos son los que se
usan, en Ingar de las bendiciones y consagraciones, en la aa-
ministracién de los sacramentos del Bautismo y de la Euca-
ristia. Cada una de las cosas que sirve a esos usos santificados
(excepto la saliva profana del sacerdote) tiene alguna forma
establecida de exorcismo,

Tampoco los otros ritos, como el del matrimonio, la extre-
mauncién, fa visita a los enfermos, la consagracién de iglesias
¥ camposantos, y otros analogos estin exentos de encantamien-
to, puesto que en ellos se utilizan el 6leo v el agua bendita,
con ¢l abuso de la cruz, y de la santa palabra de David; As-
perges me Domine Hyssopo, como conjuros eficaces para ahu-
yentar fantasmas y espiritus imaginarios.

Otro error general es el de la falsa interpretacién de las
palabras vida eterna, muerte verdurable v segunda muerte. En
efecto, aunque en la Sagrada Escritura leemos que Dios cred
# Adan en un estado de vida eterna, con caracter condicional,
es decir, si no desobedecia su mandato, estado que no cs esen-
a la naturaleza humana sino consecuente 2 la virtud del
zebol de la vide, del cual tenfa libertad para comer mientras
no hubiera pecade; v que fué expulsado del Paraiso después
de haber pecado, para que no pudiera seguir comiendo de él,
¥ VIVIr eternamente; y que la pasién de Cristo procura la re-
misién de los pecados para todos caantos creen en %1, y, por
consiguiente, una restitucién de la vida entera a todos los
creyentes, v a ellos solamente; a pesar de que leemos eso,
decimos, la doctrina es ahora y ha sido durante mucho tiempo
otra muy distinta, a saber: que cada uno tiene eternidad de
vida por naturaleza, desde el momento que su espiritu es
inmortal: asi que la espada flamigera a ia entrada del Paraiso,
aunque impide a un hombre acercarse al arbol de l2 vida, no
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le priva de la inmortalidad que Dios tomé de él por sus
pecados; ni le hace necesario el sacrificio de Cristo para la
remisién de los mismos; y por consiguiente, no sélo el creyente
y el hombre recto, sino también los malvados y los paganos,
disfrutarin de vida eterna -sin muerte, en absoluto; mucho
menos, una segunda y perdurable muerte. Hacese de esto una
salvedad diciendo que por segunda y perdurable muerte se
significa una segunda y perdurable vida, pero en medio de
tormentos; una figura de diccién nunca usada, salvo en este
caso,

Toda esta doctrina estd fundada Winicamente en alguno de
Jos mas oscuros pasajes del Nuevo Testamento, que no obs-
tante, considerando la finalidad completa de la Escritura, pue-
den, con bastante claridad, interpretarse en un sentido dife-
rente, son innecesarios para la fe cristiana. Suponiendo, en
cfecto, que cuando un hombre muere nada queda de €l sino
su esqueleto, Dios, que con su palabra ha suscitado del polvo
y del yeso inanimados una criatura viva ino puede, con la
misma facilidad, resucitar a una nueva vida, un esqueleto
muerto, y dejar que viva para siempre, o hacerlo de nuevo,
por medio de otra palabra? El espiritu, en la Escritura, signi-
fica siempre o bien la vida o la criatura viva; y el cuerpo y
el alma, juntamente, el cuerpo [340] wvivo. En el quinto dia
de la creacién dijo Dios: Que las aguas produzcan reptile
animae viventis, la cosa reptante que tiene en si un alma viva;
en inglés se traduce por la frase lo gue tiene vida. Y ademas,
Dios cred la ballena y omnem animam viventem, que en in-
glés significa tods criatura viva. Y lo mismo ocurrié con el
hombre, al que hizo Dios del polvo de la t1erra, y soplo en
su faz el hilito de la vida, ez factus est homo in animam vi-
ventem, es decir, y el hombre fue convertido en una criatura
viva. Y en cuanto Moisés salié del arca dijo Dios que El no
queria dar muerte omnem anismam viventemn, es decrr, 4 tods
criatyra viva. Y en Deuteronomio, 12, 23, se dice: No comais Iz
sangre, porque la sangre es el alma; cs decir, Ia vida. De estos
pasajes resulta que si por alma se cnncndc una systancia incor-
pdrea, con una cxistencia separada del cuerpo, el término puede
referirse con igual exactitud a cualquier otra criatura viva que
al hombre. Pero que las almas de los creyentes no han de per-
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manecer en sus cuerpos por su propia naturaleza, sino por
la gracia especial de Dios, desde la resurreccién hasta toda
eternidad, pienso haberlo probado suficicntemente a base de
las Escrituras, en el capitulo xxxvirr, Y en cuanto a los pasajes
del Nuevo Testamento donde se dice que todo hombre serad
arrojado, en cuerpo y alma, en el fuego del infierno, no
se alude a otra cosa sino al cuerpo y a la vida, es decir, que se-
ran arrojados vivos en el fuego perpetuo de Gehenna.

Es esta ]a ventana por donde penetra, primero, la tenebro-
sa doctrina de los tormentos eternos, y después la del Purga-
torio, y, como consecuencia, la de la deambulacién de los fan-
tasmas de personas fallecidas, en especial por los lugares
consagrados, solitarios u oscuros; y basandose en esa doctrina
surgen las pretensiones de exorcismo y conjuro de los fantas-
mas, como también de la invocacién de personas muertas, y
la doctrina de las indulgencias, es decir, de la exencién, durante
algin tiempo o para siempre, del fuego del Purgatorio, pre-

_tendiéndose que estas sustancias incorpéreas quedan depuradas
por ¢l fuego, haciéndoselas aptas para el cielo. En efecto, es-
tando generalmente imbufdos los hombres, antes de la época
de nuestro Salvador, y por contagio de la demonologia de los
griegos, con la idea de que los espiritus humanos eran sustan-
cias distintas de los cuerpos, y por consiguiente que cuando el
cuerpo habia muerto, el alma de cada hombre, fuera bueno o
malo, debfa subsistir en algln sitio, en virtud de su propia
naturaleza, sin que en ello se reconociera ningn don sobre-
natural de Dios, los doctores de la Iglesia dudaron largo
tiempo acerca de cuil serfa el lugar donde los espiritus mo-
rarfan hasta que volvieran a reunirse a sus cuerpos en la
resurreccién; se supuso, durante algn tiempo, que yacfan bajo
los altares; pero la Iglesia de Roma consideré més bereficioso
construir para ellos este lugar del Purgatorio, creencia que ha
sido desechada en estos ltimos tiempos, por otras Iglesias.

Consideremos, ahora, qué textos de la Escritura parecen
confirmar mejor estos tres errores gencrales a que me he
referido. En cuanto a los alegados por el cardenal Belarmino,
respecto 2l caracter presente del reino de Dios, administrado
por el Papa (ninglin argumento hay que contenga mas visos
probatorios), los he refutado ya, [341] evidenciando que el
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reino de Dios instituido por Moisés terminé en la eleccién de
Satil, después de cuya época el Sacerdote, por su propia auto-
ridad, nunca depuso a ningiin rey. Lo que el Sumo Sacerdote
hizo a Atalias, no lo hizo por su propio derecho, sino por
autorizacién del joven rey Joas, su hijo. En cambio, Salomén,
por su propio derecho, depuso al Sumo Sacerdote Abiatar, y
coloch otro en su lugar. El pasaje mas dificil de rebatir, de
todos cuantos pueden ser aducidos para probar que el reino
de Dios por Cristo es ya de este mundo, no es el alegado por
Belarmino ni por otro defensor de la Iglesia de Roma, sino
por Beza, quien hace comenzar ese reino en la resurreccion de
Cristo. Ignoro, sin embargo, si con ello pretende asegurar para
el presbiterado el supremo poder eclesidstico en el Fstado de
Ginebra (v por consiguiente, a todo presbiterado en cualquier
otro Estado), o a los principes y otros soberanos civiles: en
efecto, el presbiterado aspiré al poder de excomulgar a sus
propios reyes, y a ser los supremos moderadores en materia de
religién, en los lugares donde tenfan esta forma de gobierno
eclesiistico, del mismo modo que el Papa tiene esa misma
aspiracién, con caricter universal.

Las palabras son (Mr., 9, 1): Verdaderamente os digo
que hay algunos de los que estdin aqui que no gustaran la
muerte hasta que no vean el reino de Dios que viene con
potencia. Si se toman gramaticalmente, estas palabras aseve-
ran que o bien algunos de los hombres que estuvieron con
Cristo en aquel tiempo estin alin vivos, o bien el reino de
Dios debe existir ahora en estc mundo presente. Y, entonces,
hay otro pasaje mis dificil afin: en efecto, cuando los Apds-
toles, después de la resurreccién del Sefior, e inmediatamente
antes de su Ascension, dijeron (Hch., 1, 6): Sefior, jrestituiris
el reino de Israel, en este tiempo? Kl les contesté: No os com-
pete a vosotros conocer el tiempo y las razones que el Padre
puso en su sola potestad; mas recibireis potestad por la venida
del Espiritu Samto sobre wosotros, y sereis para mi (mirti-
res) testigos lo mismo en Jerusalem que en toda Judes, v en
Sasnaria, y hasta lo més alejado de la tierra. Esto equivale a
decir: Mi reino no ha venido todavia, ni tendreis un anticipo
de cuindo vendri; porque vendri como un ladrén en la no-
che; pero yo os enviaré al Espiritu Santo, y gracias a €l

SI10



PARTE IV TINIEBLAS CAP, 44

tendréis la potestad de dar a todo ¢l mundo (por vuestra
predicacién) testimonio de la resurreccién mfa, y de las obras
que he hecho, y de la doctrina que he ensefiado, para que
ellos puedan creer en mi y esperar la vida eterna, cuando yo
venga de nuevo. {Cémo podria esto estar de acuerdo con la
venida del reino de Cristo en Ia resurreccién? Y lo que San
Pablo dice (1 Ts., 1, 9, 10): Que ellos se convirtieron de
los idolos para servir al Dios vivo y verdadero y para aguardar
a su Hijo del cielo. En este caso, aguardar a su Hijo del cielo
es esperar su venida para que sea rey en su poder, lo cual
no seria necesario si su reino, entonces, hubiera tenido reali-
dad actual. Ademas, si el reino de Dios hubiese comenzado
en la resurreccién (como pretendia Beza en este pasaje, Mr.,
9, 1), iqué razdn existiria para que los cristianos, desde la
resurreccién precisamente, dijeran en sus plegarias Venga 2 nos
e reino? Por consiguiente, es manifiesto que las palabras de
San Marcos no deben ser [342] interpretadas de tal modo.
Algunos de los que estin aqui (decia nuestro Salvador) no
gustarin la muerte hasta que hayan visto entronizarse el reino
de Dios. Asi pues, si habia de venir este reino en la resurrec-
cién de Cristo, ;por qué se dice algunos de ellos, mejor que
todos? Porque todos vivieron hasta después de que Cristo
resucitd.

A quienes reclaman una exacta interpretacién de este texto,
dejémosles interpretar primero las mismas palabras de nuestro
Salvador a San Pedro, respecto a San Juan (cap. 21, 22):
St yo quiero que él quede hasta que yo venga, jqué te importa
a 132 A basc de lo cual se fundé el relato de que él no habia
de morir. No obstante, la veracidad de esta alusiéon ni fue
confirmada por estar apoyada en un buen fundamento, ni
fue refutada, como desprovista de un fundamento aceptable
sobre aquellas palabras; se dejé como un hecho no bien com-
prendido. I.2 misma dificultad existe también en el pasaje de
San Marcos. Y si resulta legitimo conjeturar acerca de su
significado por lo que inmediatamente sigue, tanto en esta
versién como en la de San Lucas, donde se repite la misma
expresién, no es improbable decir que estin relacionadas con
la transfiguracién que se describe en los versiculos inmediata-
mente subsiguientes, en los cuales se dice que, despuds de seis
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largos dias, Jestis tomd consigo a Pedro, a Juan y a Santiago
(es decir, no a todos, sino a algunos de sus discipulos) y es
condujo a lo alto de una elevada montania aparte de los de-
mds, y se transfigurd ante ellos. Y su aureols se hizo brillante,
excediendo en blancura a la wieve, de tal modo que Hinglin
ropaje en la tierra podia comparirsele. Y alli aparecid ante
ellos Elias con Moisés, y estuvieron hablando con Jesis, etc,
Asi vieron ellos a Cristo en gloria y majestad, tal como ha de
Venir, y tuvieron mucho miedo. De este modo, la promesa
de nuestro Salvador fue cumplida por via de vésién. Fue una
vision, probablemente, como puede inferirse a base de San Lu-
cas, el cual relata el mismo suceso (cap. g, ver. 28) v dice
que Pedro y los que estaban con €l cayeron en un profundo
suefio, Pero mas clertamente a base de Mareo, 17, 9 (donde
vuelve a relatarse lo mismo): en efecto nuestro Salvador les
encargd que no cosnuricaran a nadie la vision hasta que el Hifo
del hombre resucitara de entre los muertos. Como quiera que
sea, no puede extraerse de aqui ningln argumento para probar
que el reino de Dios se iniciard, hasta ¢l dia del Juicio.

Fn cnanto a otros textos aducidos para probar la potestad
del Papa sobre los saberanos civiles (aparte de los de Belar
mino), como ¢l de que las dos espadas que Cristo y sus
Apdstoles tenian entre ellos, eran la espada espiritual y la
temporal, las cuales dijo San Pedro que le habfan sido en-
tregadas por Cristo; y el de quc de las dos luminarias, la
mavor significa el Papa y la mis pequefia el rey, cabe inferir
perfectamente, a base del primer versiculo de la Biblia que
al hablar del delo se significa el Papa; y al decir tierra, el
rey. Pero esto no es argiiir a base de la Escritura, sino una
insultante burla para los principes, que se generalizé en cuanto
los Papas tuvieron fuerza bastante para asegurar su propia
grandeza y para luchar contra todos los reyes cristianos, y
para enfrentarse con los emperadores, mofandose lo mismo de
ellos que de la Escritura en las palabras del Salmo 91: T4
pisards sobre el ledn v el basilisco, y hollards bajo tus pies
al cachorro del leén v al dragén.

En cuanto a los ritos de consagracién, aunque en su mayor
parte dependen de la discrecién y buen juicio de quienes go-
biernan la Iglesia, y no de las Escrituras, quienes la gobiernan
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estan obli- [343] gados a tomar la orientacién que la natura-
leza de los actos en si mismos requieren, € igualmente a que
las ceremonias, palabras y gestos sean, a la vez, decorosas y
significativas, o que, por lo menos, estén de acuerdo con la
accién desarrollada. Cuando Moisés consagrd el tabernaculo, el
altar y las vasijas que pertenecian a ellos {Ex., 40) los ungid
con el éleo que Dios habia encargado hacer para este propé-
sito;.y asi fueron santificados. Nada, en cambio, se hizo pa-
ra expulsar los fantasmas. El mismo Moisés (soberano civil
de Israel) cuando consagré a Aardén (el Sumo Sacerdote) y
a sus hijos, les lavd con agua (no con agua purxflcada), les
impuso las tlinicas y les ungié con éleo; y asi quedaron san-
tificados para celebrar a Dios en el oficio sacerdotal; esto cons-
titufa una sencilla y decorosa purificacién, y un oportuno ot-
namento, antes de presentarlos a Dios, como sirvientes suyos.
Cuando el rey Salomdn (el soberano civil de Israel) consagré
el templo que habia construido (2 R., 8) colocdse el rey
ante toda la congregacién de Israel, y, después de bendecirla,
dio gracias a Dios por haber puesto en el corazon de su padre
la idea de construir el templo, y por haberle dado a él la -
gracia de realizar ese propésito. Entonces rogé primero a Dios
que aceptara esa casa, aunque no fuera digna de su infinita
grandeza, y que escuchara las plegarias de sus siervos cuando
rezaran en ella o (si estuvieran ausentes) en direcci6n a ella;
por Gltimo, ofrecid un sacrificio u ofertorio de paz, y la casa
quedé consagrada. No hubo procesién; el rey se mantuvo to-
davifa en primer lugar; no hubo agua purificada, ni asperges
me, ni ninguna otra impertinente aplicacién de palabras enun-
ciadas en otra ocasidn, sino un discurso decoroso y razonable,
de tal naturaleza que haciendo a Dios un presente de su casa
recién construida, estaba muy de acuerdo con la ocasién.

No leemos que San Juan purificara el agua del Jordén,
ni Felipe el agua del rio donde bautizé al eunuco, ni que
ninghn pastor de la época de los Apdstoles pusiera su saliva
en la nariz de la persona que habia de ser bautizada, y dijera:
In odorem suavitatis, es decir, por un dulce sebor al Sesior;
con lo que ni la saliva, por su suciedad, ni la aplicacién de
estas palabras, tan leves, de la Escritura, pueden ser justifi-
cadas por ninguna autoridad humana,
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Para probar que el alma separada del cuerpo vive eterna-
mente, no sélo las almas de los elegidos por gracia especial
y mediante la restauracién de la vida eterna que Adan perdis
por el pecado, y nuestro Salvador restaurd por el sacrificio
de si mismo, a quienes creian en El; sino también las almas de
los réprobos, como una propiedad consustancial del génera
humano, sin otra gracia de Dios que la universalmente con-
ferida a toda la humanidad, existen diversos pasajes que a
primera vista parecen servir suficientemente al efecto: pero
son tales que si se les compara con lo que antes (cap. xxxvii)
he alegado a base del 14 de Jod, me parecen mucho mas ex-
puestos a controversia que las palabras de Jod.

Fn primer término tencmos las palabras de Salomén
(Ec., 12, 7): Y &l polvo rornari emtonces al polvo, co-
mo era, y el espivity volverd [344] a Divs que lo dio. Esta
frase (st no existe otro texto que directamente se le oponga)
puede muy bien admitir la interpretacin de que sélo Dios
sabe (v no el hombre) lo que ocurre con el espiritu humano
cuzndo expira; y el mismo Salomén, en el mismo libro (cap.
3, vers. 20, 21) ofrece la misma sentencia, en el sentido que
vo le he dado: sus palabras son: Todo wa (hombre y animal)
al mismo lugar: Todo es hecho del polvo, y todo se conver-
tird en polvo, otra vex. ;Quién sabe gue el espiritu del hombre
va hacia arriba, y que el espiritu del awimal va hacia abajo, a
la tierra? Fsto es, nadie sabe sino Dios; ni es una frase desusa-
da decir de las cosas que no comprendemos, Dios sabe gué, y
Dios sabe dénde. El pasaje del Génesis, 5, 24: Caminé, pues, .
Enoc con Dios, vy desaparecid, porque le llevu Dios, se expli-
ca en Hebreos, 11, §5: ¥1 fus trasladado, para gue no muriera;
y no se le encontr$, porque Dios Lz habia trasladado. En efecto,
antes de su traslacion, tuvo testimonio de que era grato a
Dios, haciendo tanto por la inmortalidad del cuerpo como por
la del alma, lo cual prueba que esta traslacidén suya era pecu-
liar al que agrada a Dios, a diferencia de los malvados, y
depende de la gracia, no de la naturaleza. Por el contrario,
iqué interpretacién daremos, aparte del sentido literal, a las
palabras de Salomén (Ec, 3, 19): Porgus lo gque ocurre
¢ los hijos de los hombres ocurre al amimal, v un mismo
suceso es: como mueren los 5mos, asi mueren los otros; y una
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misma respiracicn tienen todos (un espiritu): asi que un hom-
bre no tiene preeminencias sobre un animal, porgue todo es
vanidad. En sentido literal no existe inmortalidad natural del
espiritu, ni tampoco contradiccién con la vida eterna, que el
elegido suele disfrutar por la gracia. Y mejor es (cap. 4, ver.
3) &l que no ha sido atin, que ellos dos; es decir, mejor que
los que viven o han vivido; ello implicaria una afirmacién
excesiva, si €l alma de todos cuantos han vivido fuera inmortal,
porque entonces, tener un alma inmortal serfa peor que ca-
recer de alma en absoluto. Ademds (cap. 9, §): los vivos saben
gue han de morir, pero los muertos no saben cosa alguna; es
decir, naturalmente, y antes de la resurreccién del cuerpo.

Otro pasaje que parece pronunciarse por la inmortalidad
natural del alma es aquel en que nuestro Salvador dice que
Abraham, Isaac y Jacob estin vivos: pero con ese pasaje se
alude a la promesa de Dios, y a su certidumbre de resucitar
otra vez, no a una vida actual en aquel entonces; y en el
mismo sentido en que Dios dijo a Adan que el dia en que
comiera del fruto prohibido, moriria ciertamente, a partir de
ese momento fue un hombre sentenciado a muerte, pero no por
ejecucién, hasta casi mil afios més tarde. Asi Abraham, Isaac
y Jacob estaban vivos en promesa, cuando Cristo hablé, pero
no estin actualmente hasta la resurreccién.- Y la historia de
Dives y de Iizaro nada implican contra esto, st la tomamos
(y asi es) como paribola.

Ahora bien, existen en el Nuevo Testamento otros pasa-
jes en que una inmortalidad parece ser directamente atribuida
a los malvados. Fs, en efecto, evidente, que ellos resucitaran
el dia del Juicio. Afirmase, ademas, en diversos pasajes, que
serin arrojados al fuego eterno, a los tormentos [ 345} eternos,
a los castigos eternos; y que el gusano de la conciencia nunca
muere; todo lo cual queda comprendido en la frase muerte
perpetun, que ordinariamente se interpreta como una vida per-
petua en tormentos. No obstante, no comprendo que un hom-
bre pueda vivir en tormentos eternamente. Asi también parece
arduo decir que Dios, que es el Padre de la gracia, y hace en
el delo y en la tierra todo cuanto quiere; que ejerce dominio
sobre los corazones de todos los hombres; que induce a los
hombres a obrar y querer; que Dios, sin cuya liberalidad
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un hombre no tiene la inclinacién al bien, ni arrepentimiento
del mal, castigue las transgresiones humanas sin limite alguno
de tiempo, y con toda la extremidad de tortura que los hom-
bres pueden imaginar, y mas aQin. Tenemos que considerar,
por consiguiente, cuil es la significacién que se da al fuego
eterno, y a otras frases anilogas de la Escritura.

He mostrado ya que el reino de Dios por Cristo comenzara
en el diz del Juicio: que en este dia, los creyentes resucitarin,
con cuerpo glorioso y espiritual, y serin sabditos en este su
reino, destinado 2 la eternidad: que no se casaran ni seran dados
en matrimonio, ni comeran ni beberdn, como hacian cuando
estaban en posesion de su cuerpo natural, sino.que viviran
para siempre en sus personas individuales sin la eternidad es-
pecifica de la generacién; y que los réprobos se levantarin
también, para recibir el castigo de sus pecados. Igualmente,
que aquellos de los elegidos que en dicho dia estén vives en
sus cuerpos terrenales, veran sus cuerpos repentinamente cam-
biados y convertidos en espirituales e inmortales. Pero que
los cuerpos de los réprobos, que integran el reino de Satan,
sean también cuerpos gloriosos o espirituales; o que sean como
los angeles de Dios, que ni coman, ni beban, ni engendren;
o que su vida sea eterna en sus personas individuales, como
es la vida de cualquier hombre creyente, o como hubiera sido
la vida de Adén, si no hubiese pecado, no existe lugar en la
Escritura que pruebe tales cosas, si se exceptfian, tan sdlo,
los pasajes concernientes a los tormentos eternos; pasajes que
pueden ser interpretados de otro modo.

De aqui puede inferirse que asi como, después de la re-
surreccién, el elegido serd restituido 2 la situacién en que Adén
se encontraba antes de pecar, asi también el réprobo se encon-
trari en la situacién en que estuvieron Adin y su posteridad,
después de cometido el pecado, salvo que Dios prometid a
Adin un Redentor, con tal de que la descendencia de] primer
hombre confiara en El y se arrepintiera; no un Redentor
a los que muriesen en sus pecados, como lo hacen los ré-
probos. : .
Teniendo en cuenta estas cosas, los textos que mencionan
el fuego eterno, los tormentos eternos o el gusano que numca
muere, no contradicen la doctrina de una segunda y eterna
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muerte, en el sentido auténtico y natural de la palabra muer-
te. El fuego o los tormentos preparados para los malvados
en Gehenna, Tophet o en cualquier otro lugar, pueden con-
tinuar por siempre, ¥ que haya hombres malvados para ser
atormentados en ellos; aunque no todos, nt cada uno eterna-
mente. En efecto, si los malvados se restituyeran a la situacién
en que se encontraban después del pecado de Ad4n, podran, en
la resurreccidén, vivir como lo hicieron antes, casarse y ser
dados en matrimonio, y tener cuerpos materiales y corruptibles,
como ahora [346] los tiene la humanidad; y, por consiguien-
te, seguir engendrando perpetuamente, después de la resurrec-
cién, como lo hicieron antes. En efecto, ninglin pasaje hay
en la Escritura que diga lo contrario. San Pablo, refiriéndose a
l2 resurreccién {1 Co., 15) alude solamente a la resurreccidn
para la vida eterna, y no a la resurreccién para el castigo. Y
de la primera dice que el cuerpo es sembrado en corrupcion,
resucitado en la incorrupcion; sembrado en deshonor, resucitado
en honor; sembrado en debilidad, resucitado en poder; sem-
brado, un cuerpo natural, resucitado, un cuerpo espiritual. No
puede afirmarse lo mismo de los cuerpos de quienes resucitan
para el castigo. Asi, también cuando nuestro Salvador habla de
la naturaleza del hombre después de la resurreccién, se alude
a la resurreccién para la vida eterna, no para el castigo. El
texto es Lucas, 20, vers. 34, 35, 36, un texto fértil: Los Aijos
de este mundo se casan y son dados en matrimonio; mas los
que fueren tenidos por dignos de obtener este mundo vy la re-
surreccion de los wmuertos, ni se casan ni son dados en matri-
monio; ni pueden morir ya mds, porgue son iguales a los
dngeles, y son los hijos de Dios, siendo los hijos de la resu-
rreccién. Los hijos de este mundo, que estin en la situacion
en que Adén los dejd, se casarin y seran dados en matrimonio;
es decir, estarin corrompidos y engendrarin sucesivamente, lo
cual implica una inmortalidad de la especie, pero no de las
personas de los hombres. No son dignos de ser contados entre
los que obtendrin el mundo venidero y una resurreccién ab-
soluta de entre los muertos, sino sélo un breve tiempo, como
moradores de este mundo, y sbélo al objeto de recibir un
castigo pertinente por su contumacia: Los elegidos son las tini-
cas criaturas de la resurreccidn, es decir, los Gnicos con derecho
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a la vida eterna; sélo ellos cesardn de morir: son tguales a
los angeles; y tales son los hijos de Dios, y no los réprobos,
A los réprobos les queda, después de la resurreccidn, una
segunda y eterne muerte; entre la resurreccidn y esa segunda
y eterna muerte existird un tlempo de castigo y tormento, que
duraré, por sucesion de los pz_cadorr.s en esos sufrimientos,
tanto tiempo como dure la propagacién del género humano:
el cual es eterno.

Sobre esta doctrina de la eternidad natural de las almas
separadas del cuerpo se funda (tal como he dicho) la doctrina
del Purgatorio. Iin efecto, suponiendo que la vida cterna se
obtienc por la gracia, solamente, no existe mas vida que la vida
del cuerpo; y no hay inmortalidad hasta la resurreccién. Los
textos referentes al Purgatorio, alegados por Belarmino a base
de la escritura canénica del Antiguo Testamento son, primero,
el ayuno mencionado de Dawid pov Sedl v Jonatén (2 R., 1,
12), v ademis (2 §., 3, 35), por la muerte. de Abner. Este
ayuno de David, dice, sc llevé a cabo para obtener un bene-
ficio de las manos de Dios, para ellos, después de su muerte;
en efecto, después de haber ayunado para lograr el restable-
cimiento de su propio hijo, tan pronto como supo que habia
muerto, llamé para que le sirvieran comida, El alma tiene una
existencia separada del cuerpo, y nada puede ser obtenido por
el ayuno humane para las almas que estin ya en ¢l cielo o en el
infierno; pero existen algunas almas de seres muertos que
no estan ni en el cielo ni en el infierno, y que, por consiguiente,
deben estar en alglin tercer lugar, que debe ser ¢l Purgatorio.
Y asi, forzindolos mucko, ha adu- [347] cido estos pasajes
como prueba de que existe el Purgatorio: con lo cual es ma-
nifiesto que las ceremonias del duelo y del ayuno, cuando se
practican por Ja muerte de alguien cuya vida no fue provechosa
para los dolientes, se utilizan como honor hacia sus personas;
y cuando esto se hace con motivo de la muerte de aquellos
de cuya vida derivé, para quienes se lamentan, algin bene-
ficio procede de su dafio particular. Asi David honté a Saul y
Abner con su ayuno, y en la muerte de su propio hijo, se
reconforts a si mismo recibiendo su ordinario alimento.

En los otros pasajes que aduce, extrayéndolos del Antiguo
Testamento, no existe siquiera un atisbo o apariencia de prue-
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ba. Menciona todos los textos en que se leen las palabras ire,
fuego; arder, purgar, depurar, en el caso de que alguno de
los Padres la haya aplicado, en un sermén tebrico, a la doc-
trina, ya entonces creida, del Purgatorio. El primer versiculo
del Salmo 37 dice asi: jOA, Sedior, no me rechaces en tu ira mi
me castigues en tu ardoraso desagrado! iQué Purgatorio se-
_rfa éste s1 San Agustin no hubiese aplicado la 72 a Ja llama del
infierno, vy el desagrado a la del Purgatorio? ;Qué género de
Purgatorio es el de Salmos 66, 12: Entramos en fuego y en
agua, y nos llevaste a un luger himedo, y otros textos analogos
(con los cuales los doctores de aquellos tiempos se proponian
adornar o ampliar sus sermones o comentarios) traidos a pro-
pésito por la fuerza o el ingenio?

Alega sin embargo, otros pasajes del Nuevo Testamento
respecto de los cuales no es tan fidl la réplica. En primer
término, ¢l de Mazco, 12, 32: Y cualguiera que hablare una
palabra, contra ¢l Flijo del hombre, le seré perdonada; inas
cuglquiera que hablare contra el Lspiritu Santo no le serd
perdonado ni en este mundo ni en el vemidero. Segln este pa-
saje, el Purgatorio serd ¢l mundo venidero, donde serdn per-
donados algunos pecados que no lo fueron en este mundo:
a pesar de esto, es evidente que no existen sino tres mundos:
uno, desde la Creacién hasta el Diluvio, un mundo que fue
destruido por el agua y que en la Biblia se denomina el Viejo
mundo; otro, desde el Diluvio hasta el dfa del Juicio, que
es el Mundo presente, y serd destruido por el fuego; y el
tercero, que existird desde el dia del Juicio en adelante, en
forma perdurable, y al cual se denomina el Mundo venidero.
Todos admiten que en este tltimo no existira Purgatorio: por
consiguiente, mundo venidero y purgatorio son cosas incom-
patibles. Pero, jcual puede ser, entonces, el significado de las
referidas palabras de nuestro Salvador? Confieso que dificil-
mente pueden conciliarse con las doctrinas uninimemente re-
conocidas en la actualidad. Ciertamente tampoco constituye
ninguna cosa vergonzosa confesar que la profundidad de la
Escritura es tan grande, que resulta insondable para la peque-
fiez del entendimiento humano. Sin embargo, deseo proponer
a la consideracién de los religiosos mis doctos algunos extre-
mos, mas alld de los que el texto mismo sugiere. En primer
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término hablar contra el Espiritu Santo, como la tercera per-
sona de la Trinidad, es hablar contra la lIglesia en la cual
reside el Espiritu Santo; parece establecerse una comparacién
entre la sencillez con que nuestro Salvador soports las ofen-
sas que le fueron hechas mientras El mismo ensefié al mundo,
es decir, mientras permanecié sobre la tierra, y la severidad de
los pastores, posteriores a El contra quienes negasen su au-
toridad, que derivaba del Espiritu Santo. Viene a ser como
si dijeran: Vosotros que negais [348] mi poder, e incluso me
crucificaréis, seréis perdonados por mi, en cuanto os volvais
hacia rai con muestras de arrepentimiento. Pero si negiis el
poder de quienes os ensefiarin después de mi, por el poder
del Espiritu Santo, éstos serdn inexorables, y no os perdona-
rin, sino que os perseguirin en este mundo y os dejarin
sin absolucién (aunque os volvdis a2 mi, 2 menos gue no os
volvais tarabién a ellos) para ser castigados (si ello estd a
su alcance) en el mundo venidero. Y asi, las palabras pueden
ser tomadas como una profecfa o prediccién concerniente a
épocas muy prolongadas de la Iglesia Cristiana. O bien si el
significado no es éste (porque yo no abrigo la pretensién de
haber acertado respecto de tan diffciles pasajes) acaso haya
lugar, después de la resurreccién, para el arrepentimiento
de algunos pecadores. Y en efecto también existe otro pasaje
que parece estar de acuerdo con ello. Si consideramos las
palabras de San Pablo (1 Co., 15, 29): §Qué hardn los que
se bautizan por los muertos si los muertos en ninguna manera
resucitan? jPor qué, pués, se bautizan por los muertos?, pue-
de inferirse con probabilidad, como algunos lo han hecho,
que en la época de San Pablo era costumbre recibir el bautis-
mo por los muertos (como hay quien opina actualmente, que
puede servir de garantfa para la fe de los nifios que no son,
aun, capaces de creer), actuando en pro de las personas de
sus amigos muertos, para que estén dispuestos a obedecer y
recibir como rey suyo a nuestro Salvador, cuando venga de
nuevo; entonces, para lograr el perdén de los pecados en el
mundo venidero, no hay necesidad de Purgatorio. Ahora bien,
en estas dos interpretaciones hay tanto de paradoja que yo
no puedo confiar en ellas; me limito a proponerlas 2 quie-
nes estan muy versados en la Esctitura, para que averigiien
si no existe un pasaje mis claro que las contradiga. Simple-
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mente diré que considero evidente la Escritura para per-
suadirme de que no es ni la palabra ni la realidad del Pur-
gatorio, ni en este ni en ningun otro texto, ni que nada pue-
de probar la necesidad de que exista un lugar para el alma
sin el cuerpo, ni para el alma de Lizaro durante los cuatro
dias que estuvo muerto; ni para las almas de aquellos que,
segan la Iglesia Catélica, padecen ahora los tormentos del
Purgatorio. En efecto, Dios que pudo dar vida a un pedazo
de barro, tiene el mismo poder para dar vida, nuevamente,
a un hombre muerto, y para renovar su esqueleto inanimado
y podrido, haciendo de €l un cuerpo glorioso espiritual e in-
mortal.

Otro pasaje es el del 1 Corintios, 3, donde se dice que
los que acumulan paja, heno, etc., sobre los verdaderos cimien-
tos, veran perecer su obra; pero gue ellos mismos serdn sal-
vados, aunqtie a través del fuego. Este fuego, segin ellos,
debe ser el fuego del Purgatorio. Dichas palabras, como he
dicho anteriormente, son una alusién a las de Zacarias, 13, 9,
cuando dice: Yo meteré en el fuego la tercera parte y los fundi-
ré como se funde la plata, y los probaré como se prucha el oro.
Dicese eso de la venida del Mesias en poder y gloria, es de-
dr, en el dia del Juicio y de la conflagracién del mundo
presente, en que el elegido no seri consumido, sino purifi-
cado; es decir, cuando se despojard de sus doctrinas y tradi-
ciones erréneas como de una corteza que se arroja, y segui-
damente proclamari el nombre del verdadero Dios. Del mis-
mo modo, de quienes sustentando el fundamento de que
Jesiis es el Cristo, apoyando, luego, en ésta algunas otras [349]
dactrinas errdneas, dicen los Apéstoles que no serin consumidos
en el fuego que renueva el mundo, sino que pasarn, a través
de él, hacia la salvacién, para percibir y abjurar sus anteriores
errores. Los que construyen son los pastores; el cimiento, que
Jestis es el Cristo; la paja y el heno, las falsas consecuencias
extraidas de ello por la ignorancia y la fragilidad; el oro,
plata y piedras preciosas, son sus werdaderas doctrinas, y la
depuracién, el renunciamiento a sus errores; en todo lo cual
no existe atisbo alguno de la quema de lo i mcorporeo, es dedir
de la impasibilidad de las almas.

Un tercer pasaje es el de 1 Corintios, 15, antes mencio-
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nado, concerniente al bautismo por el muerto: a base de é]
concluye, primero, que los rezos por el muerto no dejan
de tener rutilidad; y basindose en esto, afirma que existe
un fuego del Purgatorio: pero ninguna de estas cosas es exac-
ta. En efecto, de las diversas interpretaciones de la palabra
bautismo, aprueba en primer lugar aquella segin la cual por
bautismo se significa (metaféricamente) un bautismo de arre-
pentimiento, ¥y que los hombres quedan bautizados en este
sentido cuando ayunan, y rezan, y dan limosnas. En este sen-
tido, el bautismo por el muerto y la oracién por el muerto
son una misma cosa. Pero esta es una metafora de la cual no
cxiste ejemplo, ni en la Escritura ni en ningln otro uso del
lenguaje, y que, por consiguiente, discrepa también de la ar-
monia y finalidad de la Escritura. La palabra bautismo se usa
también (Mr., 10, 38 y Lc., 12, 50) para expresar el acto
de cstar bafiado en la propia sangrg, como lo estuvo Cris-
to en la Cruz, y como hicieron la mayoria de los Apdstoles,
por dar testimonio de El. Pero resulta excesivo afirmar que
el rezo, el ayuno y las limosnas tienen alguna semejanza con
ese bafio. Lo mismo se dice en Marcos, 3, 11 (donde parece
hacerse alguna alusién al Purgatorio) respecto a la depuracion
por ¢l fuego. Es, sin embargo, evidente que el fuego y la
purificacién aqui mencionados, son los mismos a que se refiere
¢l profeta Zacarias (cap. 13 ver. 9): Meteré en el fuego a la
tercera parte,y los fundiré, etc. Y después de €1, San Pedro (1
P., 1, 7): Para gque la pruebs de vuestra fe, mucho mds pre-
ciosa que el oro que perece, aunque sea probado com fuego,
sea hallada en alabanza, y honra y gloria, a la aparicion de Je-
sucristo; y San Pablo (1 Co., 3, 13): El fuego manifestaré
cusl sea la obra de cada uno. Pero San Pedro y San Pablo
hablan del fuego que existird en la segunda aparicién de Cris-
to; y el profeta Zacarias, en el dia del Juicio; y, por consi-
guiente, este pasaje de San Mateo puede ser interpretado del
mismo modo, y entonces no existird necesidad del fuego
del Purgatorio.

Otra interpretacién del bautismo por el muerto es la que
he mencionado anteriormente, y que él sitda en segundo lu-
gar de probabilidad. De clla infiere, también, la utilidad del
rezo por ¢l muerto, En efecto, si después de la resurreccidn,
quienes no han oido de Cristo o no han creido ¢n El pueden
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ser recibidos en el reino de Cristo, no es en vano que, después
de su muerte, sus amigos recen por ellos, hasta que resuciten.
Pero admitiendo que Dios, en virtud de las plegarias del cre-
yente, pueda convertir a E] algunos que no han oido predicar
a Cristo, y que, por consiguiente, no han rechazado a Cristo,
y aun reconociendo que la caridad de los hombres, en este
punto, no puede ser censurada, esto no autoriza conclusion al-
guna respecto al purgatorio por [350] que resucitar de la
muerte a la vida es una cosa, y resucitar del Purgatorio a la vi-
da es otra, pucsto que es pasar de una vida a otra vida, de una
vida atormentada a una vida gozosa.

Un cuarto pasaje es el de Mateo, 5, 25: Conciliate con tu
adwersario, presto, entre tanto que estés con él en el camino;
porque no acontexca que el adversario enmtregue al juez, y el
juex entregue al alguacil, y sea echado en prision. De cierto
te digo que no saldris de alli, hasta que no hayas pagado el
#ltimo cuadrante. En esta alegoria, ¢l que ofende es el pecador;
el adversario y el juez, es Dios; la vida es esta wida; la pri-
sion, el sepulcro; el alguacil, la muerte, de la cual el pecador no
resucitard de nuevo a la vida eterna, sino a una segunda muer-
te, hasta que haya pagado el Gltimo cuadrante, o Cristo lo pa-
gue por él mediante su Pasién, que es un pleno rescate por
todo género de pecados, lo mismo para los menudos pecados
que para los grandes crimenes, ya que ambos resultan igual-
mente veniales gracias a la pasién de Cristo.

El quinto pasaje es el de Mateo, 5, 22: Cualguiera que se
enojare con su hermano, sin molivo, serid culpable en el
juicio. Y cualquiera que dijere o su hermano Raca, serd cul-
pable ante el concejo; y cualquiera gue dijere, fatuo, serd
condenado al fuego del infierno. De estas palabras infiere tres
géneros de pecados y tres especies de castigo, ¥ que ninguno
de estos castigos excepto el ltimo serd castigado con el fuego
del inficrno; y que, por consiguicnte, después de esta vida,
existe castigo para los pecados menorcs en el Purgatorio. De es-
ta inferencia no existe atisbo alguno en ninguna interpretacién
que hasta ahora sc haya dado de tales pasajes; ;existira des-
pués de esta vida una distincién entre los tribunales de justicia,
como existia entre los judios en la época de nuestro Salvador,
para ofr y fallar diversas especies de crimenes; y una diver-
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sidad de jueces y de Consejos? iNo pertenecerd toda la judi-
catura a Cristo, v a sus Apéstoles? Por consiguiente para com-
prender el texto mencionado no tenemos que considerarlo ais-
ladamente, sino en conexién con las palabras que le anteceden
'y le siguen. Nuestro Salvador interpreta en este capitulo la
ley de Moisés, que los judios pensaban haber realizado cuan-
do no transgredian el sentido gramatical de la misma, aunque
hubiesen violado el designio o propésito del legislador. Asi,
pensaban que el sexto mandamiento no quedaba quebrantado
sino al dar muerte a un hombre; ni el séptimo sino cuando un
hombre yacia con una mujer que no fuera la suya; pero nues-
tro Salvador les dice que la cdlera intima de un hombre con-
tra su hermano, si no existe causa razonable, es homicdio.
Habéis oido (dice) la ley de Moisés: No materds, y que
quien quiera que mate serd condenado ante los jueces, o ante
la asamblea de los Setenta. Pero yo os digo: enojarse con su
propio hermano, sin fundamento, o llamarle Raca o Fatuo
es homicidio, y serd castigado en el dia del Juicio, y en la se-
sién que celebren Cristo y sus Apéstoles, con el fuego del in-
fierno. Asi que aquellas palabras no fueron usadas para dis-
tinguir entre diversos crimenes, y diversos tribunales de jus-
ticia, y diversos castigos, sino para establecer la divisién en-
tre pecado y pecado, que los judios no extraian de la dife-
rencia en la voluntad de obedecer a Dios, sino de la {3511 di-
ferencia entre sus tribunales temporales de justicia; y para
mostrarles que quien tiene el propésito de hacer dafio 2 su
hermano aunque el efecto quede reducido a un reproche, o
a nada en absoluto, serd arrojado al fuego del infierno, por
los jueces y por la sesién apostélica, lo cual equivale a afirmar
que no existirdn tribunales diversos en el dia del Juicio. Te-
niendo esto en cuenta, no cabe imaginar qué pueda inferirse
de este texto para mantener el Purgatorio.

El sexto pasaje es el de Lucas, 16, 9: Haceos amigos de
las riguezas de maldad para que cusndo faltareis, os reciban
en las moradas eternas. Alega esto para probar la invocacién
de Santos que ya no existen. Pero el sentido es claro: que
debemos hacernos amigos, con nuestras riquezas, entre los
pobres, para obtener, asi, sus plegarias mientras viven. Quien
da a los pobres, presta ol Sefior.
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El quinto es Lacas 23, 42: Sefior, acuérdate de mi cuando
vinieres a t reino. Por consiguiente, dice, existe remisién de
los pecados después de esta vida. Pero la consecuencia no
es adecuada. Nuestro Salvador le perdond entonces, y cuan-
do vuelva otra vez en gloria, se acordari de resucitarlo de
nuevo para la vida eterna.

El octavo es Hechos, 2, 24, cuando San Pedro dice de
Cristo: Que Dios lo levantd, y solté los dolores de la muer-
te, por cuanto era imposible que quedara prendido en ella.
Interpreta esto como un descenso de Cristo al Purgato-
rio para liberar algunas almas de sus tormentos, mientras
que es manifiesto que fue Cristo quien quedé liberado; fue
El quien no podia ser detenido por la muerte o por el se-
pulcro, y no las almas del Purgatorio. Ahora bien, si lo que
Beza dice en sus notas sobre este pasaje se observa correcta-
mente, nadie dejard de advertir que en lugar de penas deben
ser Jazos; y asi no existe otra razén para buscar e] Purgatorio
en este texto. [352]
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CAPITULO XLV

De la pEMmoNoLOGIA y Otras Reliquiss de la Religion
de los Gentiles

La impresion hecha en los 4rganos de la vista por los
cuerpos luminosos (ya sea en una sola linea recta, o en di-
versas lineas), reflejados por los cuerpos opacos, o refracta-
dos al pasar a2 través de cuerpos didfanos, producen en las
criaturas vivas, 2 las que Dios doté de tales érganos, una
imagen del objeto del cual procede la impresién; esta ima-
gen se denomina visién, y no parece ser una mera imagen,
sino el cuerpo mismo, fuera de nosotros, del mismo modo
que cuando un hombre se frota fuertemente los ojos, vis-
lumbra una luz, fuera y delante de él, que nadie percibe
sino ¢l mismo; en efecto, fuera de él no existe dicha cosa si-
no sélo una mocién en los drganos internos, que reaccionan
contra la resistencia y le hacen pensar asf. Y la mocién cau-
sada por esta presién, al continuar después que el objeto que
la causé ha desaparecido, es lo que lamamos #maginacion y
memoria, y {en el suefio, y a veces en caso de gran des-
templanza de los érganos, por enfermedad o violencia) un
ensuerio; cosas a_ las cuales me he referido ya, brevemente,
en los capitulos 11 y 1.

No habiendo sido descubierta esta naturaleza de la vi-
sién por quienes de antiguo aspiraban al conocimiento natu-
ral, y mucho menos por quienes no consideran Jas cosas tan
remotas (como es el conocimiento) de su uso presente, fue
dificil para los hombres concebir estas imégenes de la fan-
tasta y de los sentidos, de otro modo que como cosas real-
mente fuera de nosotros: de ellas algunas {que se desvane-
cen, no se sabe cémo ni por qué) habran de ser absoluta-
mente incorpéreas, es decir inmateriales, o formas sin mate-
ria, color ¥ figura, que mo corresponden a un cuerpo colo-
reado o figurado; cosas que pueden aplicarse a cuerpos eté-
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reos (como un ropaje) para hacerlos visibles, cuando Quie-
ren, a nuestros ojos corpéreos; y otras, dicen, son cuerpos y
criaturas vivas, pero hechas de aire o de otra materia mas
sutil v etérea, que cuando ellos la ven se ha condensado.
Ambas cosas coinciden en una denominacidu general: la de
demonios. Como si los muertos con que sofiaron no fuesen
moradores de su propio cerebro, sino del aire, del cielo o del
infierno; ni fantasmas, sino espiritus; con la misma razén
espiritus de las estrellas en un rio; o denominaran el aspec-
to ordinario del sol, que tiene un pie de altura, aproxima-
que si uno dijera que ve su propio espiritu en un espejo, o los
cosas dotadas de un poder desconocido, es decir ilimitado,
capaz de hacerles bien o [353] mal; y por consiguiente,
damente, ¢l demonio o espiritu del gran sol que alumbra
tode el mundo vistble. Y de este modo los temieron, como
dieron ocasién a los gobernantes de los Estados paganos para
regular este temor suyo, estableciendo aquella demonologia
(en la que fueron especialmente utilizados o reverenciados
los poetas, como principales sacerdotes de la religién paga-
na) como algo necesario 2 la paz plblica y a la obediencia
de los sbditos; y para establecer, entre ellos, unos demo-
nios buenos y otros malos; unos para compelerles a la ob-
servancia, otros para disuadirles de la violacién de las leyes.

Qué género de cosas fueron éstas a las que atribuyeron
el nombre de demonios, aparece parcialmente en la genealo-
gfa de sus dioses, escrita por Hesfodo, uno de los mas anti-
guos poetas de los griegos; y parcialmente en otras historias,
a algunas de las cuales me he referido brevemente, antes,
en el capitulo xit de este discurso.

Los griegos, por sus colonias y conquistas, comunicaron
su lenguaje y sus escritos al Asia, a Egipto y a Italia; y por
necesaria consecuencia su demonologia, o (como San Pablo
la denomina) su doctrina demoniaca. Con esto se significa
que el contagio habfa prendido también entre los judfos,
tanto de Judea y Alejandria como de otros lugares a donde
fueron dispersados. Pero €l nombre de demonio no lo atri-
buyeron {como los griegos) a los espiritus del bien y del mal,
sino al del mal solamente; a los demonios buenos les dieron
el nombre de Espiritu de Dios, y consideraron profetas a
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aquellos en cuyo cuerpo penetraba ese espiritn. En suma,
‘cualquier singularidad benéfica la atribufan al espiritu de
Dios, y si era maléfica, a algln demonio, pero a un saxobdwaoy,
un demonio malo, cs decir un disdlo. Como consccuencia,
[tamaron demoniacos, es decir poseidos por el demonso, a los
que nosotros llamamos locos o luniticos, o a quienes estaban
afectados de epilepsia, o a los que cxpresaban cosas que por
falta de entendimiento consideraban absurdas: como también
dé una persona impura en grado notorio, solian decir que
tenfa un espiritu impuro; o de un mudo, que tenfa un demo-
nio mudo; de Juan Bautista (Mr., 11, 18} por la singulari-
dad de sus ayunos, que tenia un demonio; y de nuestro Sal-
vador, porque decia que quien observe sus mandatos no con-
templara la muerte in wiernum: Ahora sabemos gue ticnes un
demanio; Abraham ha mucerto, v han muerio los Profetas.
Y ademais, porque dijo (Jn., 7, 20): Ellos han determinado
matarle, el pueblo contestd: T4 tienes un demonio: 3Quién
ha decidido matarte? Con ello es manifiesto que los judios
tenian las mismias opiniones respecto a los fantasmas, a saber:
que no eran fantasmas, esto es, {dolos del cerebro, sino cosas
reales e independientes de la fantasia.

Si esta doctrina no es veraz jpor qué (dirizn algunos) no
la contradijo nuestro Salvador, y ensefi la contraria? Y por
qué utilizd en diversas ocasiones ciertas formas de diccién que
parecian confirmarla? A esto respondo, primero, que cuando
Cristo dijo: Un espiritu no tiene carne ni huesos, aunque
manifestd que existian espiritus, no negé que fueran cuerpos.’
Y cuando San Pablo dice: Resucitaremos cucrpos espiriruales,
reconoce la naturaleza de los espiritus, pero en el sentido
de que son espiritus corpdreos, cosa que no resulta dificil de
comprender. En efecto, el aire y otras muchas cosas son cuer-
pos, aunque no de carne y hueso, o como cualquier otro
cuerpo tangible, que puede ser [354] discernido por el ojo.
Pero cuando muestro Salvador habla del diablo y le ordena que
salga de un hombre, si por diablo se entiende una enfermedad,
como el frenesi o el lunatismo, o un espiritu corporco no
es impropia esa diccién?. jPueden ofr las enfermedades? jO
puede existir un espiritu corpreo en un cuerpo de carne y
hueso, leno ya de espiritus vitales y animales? ;No son, por
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consiguicnte espiritus que ni tienen cuerpos ni son meras
imaginaciones? A lo primero respondo que la interpelacién,
por nuestro Salvador, de la enfermedad o lunatismo que El
curaba, no ¢s més impropia que fue su gesto al rechazar la
fiebre, y el viento, v el mar, porque ninguno de estos elemen-
tos oia; o que lo fue el mandato de Dios a la luz, al firma-
mento, 2l sol vy a las estrellas, cuando les ordené que existieran,
ya que no podian vir antes de ser creadas. Ahora bien, estas
expresiones no son impropias, porque significan el poder de la
palabra de Dios; por consiguiente, no es impropio ordenar a
la locura o al lunatismo (bajo el apelativo de demonios, por
el cual suelen ser, comlnmente, comprendidos) que salgan
de un cuerpo humano, En segundo lugar, respecto a su esen-
cia mncorporea, yo no he observado mingtn pasaje de la FEs-
critura del cual puede inferirse que alglin hombre estuviera
poscido con ningfin otro espiritu corpérec que el suyo propio,
por el cual se movia naturalmente su cuerpo.

En cuanto el Fspiritu Santo, descendid sobre nuestro Sal-
vador en forma de paloma, dice San Mateo (cap. 4, 1) que
fue levado por el espiritu al desierto; y otro tanto expresan
(Lc., 4, 1) estas palabras: Habidndose Henado Jesis del Espi-
rity Santo, fue conducido por el Espiritu al desierio. Con ello es
evidente que por cspiritu, en este caso, se significa el Espiritu
Saato. Esto no puede ser interpretado como una posesion, por-
que Cristo y el Fspiritu Santo no son sino una y la misma
sustancia; lo cval no es posesion de una sustanca o cuerpo
por otro. Y puesto que en los versos siguientes se dice que
fue arrebatado por el demonio 4 la Ciudad Santa, v colocado
sobre el pindculo del templo, habremos de concluir, de aqui,
que fue poseido por el demonio o arrastrado alli por la violen-
ca. Y en otra ocasién se dice: Fue Hevado entonces por el de-
mon1o 4 4na monitana de comsiderable alrura, desde donde le
mostré todos los reinos de la tierra. Con ello no hemos de
creer que El estuviera poseido ni forzado por el demonic, ni
que exista ninguna montaia lo bastante alta (en sentido literal)
para mostrar desde clla todo un hemisferio. :Cuil puede ser,
pues, el significade de este pasaje, sino el de que se trasladé
por si mismo al desierto, y que esta traslacién suya, de un lu-
gar a otro, del desierto a Ja ciudad, y de alli 2 una mon-
tafia, era una visién? Estd de acuerdo con elio la frase de
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San Lucas segun la cual fue conducido al desierto no por, sino
en ¢l espiritu; sin embargo, respecto a su traslacién a la mon-
tafia y al pindculo del templo, se expresa lo mismo que San
Mateo, lo cual esta de acuerdo con la naturaleza de una visién.

Ademis, cuando San Lucas dice de Judas Iscariote que
Satén entré en €l, y que a continuacidn fue y se comunics con
los principales sacerdotes vy capitanes, para determinar como
podria traicionar a Cristo entre ellos, [355] puede afirmarse
que por la entrada de Sasdn (es decir, el enemigo), en € se
significa la intencién hostil y traicionera de vender al Sefior
su Maestro. En efecto, asi como por el Fspiritu Santo se com-
prenden frecuentemente, en la Escriutra, las gracias y bucnas
inclinaciones otorgadas por el Espiritu Santo, asi por la pene-
tracién de Satin pueden comprenderse las cogitaciones malva-
das vy los designios de quienes son adversarios de Cristo y de
sus discipulos. En efecto, asi como es dificil decir que el de-
monio entrd en Judas, antes de que tuviese aquel hostil desig-
nio, as{ resulta impertinente, también, decir que fue, de co-
razén el primer enemigo de Cristo y que el demonio entrd en
¢l posteriormente. Por consiguiente, la penctracién de Satanis
y su malvado propésito son una y la misma cosa.

Pero si no existe espiritu inmaterial, ni posesién de los
cuerpos humanos por un espiritu corpéreo, cabe preguntarse,
ademas, por qué nuestro Salvador y sus Apéstoles no ensefia-
ron al pueblo en tal sentido, con palabras tan claras que no
pudiera caber duda acerca de ello. Eso si, cuestiones como éstas
son mas curiosas que necesarias para la salvaciéon de un cristia-
no. Los hombres pueden preguntar igualmente por qué Cris-
to, que podia dar a todos los hombres fe, piedad y todo géne-
ro de virtudes morales, las di6 solamente 2 algunos, y no a
todos, y por qué encomend$ la investigacién de las causas
naturales y de las ciencias a Ia razén natural y a Iz laboriosi-
dad de los hombres, y no las revel$ a todos, o algunos hom-
bres sobrenaturalmente. Y asi otras muchas cuestiones anlogas,
de las cuales, sin embargo, cabe alegar razones probables y pia-
dosas. En efecto, asi como Dios cuando llevé los israelitas a Ja
tierra de promision, no les afianzé en ese pafs sojuzgando 2 to-
das las naciones de su alrededor, sino que mantuvo éstas, como
espinas en sus costados, para suscitar de tiempo en tiempo la
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piedad y las actividades del pueblo elegido, asi nuestro Salva-
dor, conduciéndonos hacia su reino celestial, no destruyé todas
las dificultades de las cuestiones naturales, sino que dejo a los
hombres el ejercicio de su laboriosidad y razén. Siendo el fin de
su predicacién, solamente, mostrarnos este claro y directo ca-
mino a la salvacion, concretamente la fe en el articulo funda-
mental de que %! era el Cristo, el Hijo de Dios vivo, en-
viado al mundo para sacrificarse por nuestros pecados, y pa-
ra reinar gloriosamente, cuando viniera de nuevo, sobre sus
elegidos, v protegerlos de sus enemigos, eternamente. La idea
concerniente a la posesién por espiritus o fantasmas no consti-
tuye impedimento alguno respecto a ese fundamento, s1 bien
es, en algunos casos, motivo de que el hombre sc aparte del
camino y siga sus propias invenciones, Si exigimos de la Escri-
tura un resumen de todas las cuestiones que pueden suscitarse
para perturbarnos en el cumplimiento de los mandatos divinos,
lamentaremos que Moisés no haya establecido la época de crea-
cién de tales espiritus, lo mismo que la de la creacién de la
tierra y el mar, los hombres y los animales. En conclusién,
encuentro en la Escritura que existen ingeles y espiritus, bue-
nos y malos, pero nada dice de que sean incorpéreos, como las
apariciones que ven los hombres en la oscuridad, o en suefios
o en visiones: es decir, lo que los latinos llaman spectra, y con-
sideran demonios. Yo admito que existen espiritus corpdreos
(aunque sutiles e invisibles) pero no que ninglin cuerpo hu-
mano haya sido poseido o habitado por ellos; y que los cuer-
pos de [356] los Santos seran, concretamente, tales cuerpos
espirituales, como los denomina San Pablo.

No obstante, Ia doctrina contraria, a saber, gue existen es-
piritus incorpéreos, ha prevalecido de tal modo en la Iglesia,
que ¢l uso de exorcismos (esto es, de expulsibn de los demo-
nios por medio de conjuros) se apoya en esa creencia, y (aun-
que rara y débilmente practicado) no estd desechado por com-
pleto en la actualidad. En la iglesia primitiva existieron mu-
chos demoniacos y pocos seres afectados de locura y otras
enfermedades singulares mientras que en los tiempos actuales
ofmos de muchos locos y de pocos demoniacos; pero esto es
cosa que no significa cambio de naturaleza, sino de nombres.
Cémo es que los Apdstoles, y, después de ellos, durante al-
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gan tiempo, los pastores de la Iglesia, curaban algunas enfer-
medades singulares, cosa que ahora no vemos que ocurra;
y por qué razdn, analogamente, no esti en la potestad de cual-
quier verdadero creyente, en la actualidad, hacer todo lo que
el creyente hacia entonces como leemos (Mr., 16, 17): En
nombre de Cristo expulsarin demonios, hablarin nuevas len-
guas, eliminardn serpientes, beberin venenos mortales sin que
les danien, y curardn a los enfermos posando sus manos sobre
ellos, y todo esto sin otras palabras sino en el nombre de Jesis,
eso es otra cuestidn. Probablemente aquellas dotes extraor-
dinarias fueran dadas a la Iglesia sélo durante el tiempo ne-
cesario para que los hombres confiaran plenamente en Cristo,
y aspiraran a su felicidad exclusiva en su reino venidero; y
es probable, como consecuencia, que cuando ambicionaron au-
toridad y riquezas, y confiaron en su propia sagacidad para
obtener un reinado en este mundo, tales dones sobrenaturales
de Dios les fueran nuevamente arrebatados.

Otra reliquiz del gentilismo es la sdoracidn de imigenes,
que ni Moisés instituyé en el Antiguo ni Jesis en el Nuevo
Testamento, ni se imité tampoco de los gentiles, sino que
se toleré entre ellos después que hubieron dado sus nombres
a Cristo. Antes de que nuestro Salvador predicase, era
religién general de los gentiles la de adorar como dioses
las apariencias que suscitan en el cerebro la impresién de los
cuerpos externos sobre los drganos de los sentidos, lo que
cominmente se denomina ideas, idolos, fantasmas, imagenes,
que son representaciones de los cuerpos externos que las cau-
san, y nada tienen en ellos de realidad, ni otra cosa sino lo
que parece estar ante nosotros en un suefio. Esta es la razén
por la cual dice San Pablo: Nosotros sabemos que un idolo
no es nada. No es que pensara que una imagen de metal, pie-
dra o madera no era nada, sino que la cosa que ellos vene-
raban o temian en la imagen, y consideraban como un Dios, era
una mera ficcidn, sin lugar, habitacién, movimiento o exis-
tencia, sino en los cerebros trastornados. La adoracién de
estas ficciones con honores divinos es lo que en la Escritura
se denomina idolatria y rebelién contra Dios. Siendo Dies,
en efecto, rey de los judios, y su representante primeramen-
te Moisés, y después el Sumo Sacerdote, desde €l momento
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en que se permitié a las gentes adorar y rezar a las imagenes
(representaciones de sus propias fantasias) dejaron de de-
pender del verdadero Dios, con el cual no cabe establecer
semejanza alguna; ni hubo tampoco dependencia con respec-
to a sus [357] primeros ministros, Moisés y los Sumos Sa-
cerdotes, sino que cada uno se goberné a si mismo de acuer-
do con sus propios apetitos, hasta llegar a la maxima subver-
sién del Estado y a la propia destruccidn, por falta de unién
entre sus componentes. Por esta razén, la primera ley de
Dios fue la siguiente: Ellos no deben tomar como dioses aL1E-
NOs DEOs, es decir los dioses de oiras naciones, sino, solo, el
unico y verdadero Dios, que se comunicé con Moisés y dic
a los judios por conducto de él leyes y normas, para mante-
nerlos en paz y protegerios contra sus enemigos. Y fue la se-
gunda ley que ellos no hicieran pars si con objeto de adorar-
la, una imagen de su propio snvento. En efecto, el mismo
acto de deposicién de un rey es someterse 2 otro, ya sea estable-
cido por una nacién vecina o por nosotros mismos.

Los pasajes de la Escritura que se aducen para justificar
Ia utilizacién de imigenes, con objeto de adorarlas, o erigirlas
en todos los lugares donde Dios es adorado, son, en pri-
mer término dos ejemplos: uno, el de los guerubines sobre
el arca de Dios; otro, el de la serpiente de bronce. En segun-
do lugar, determinados textos en virtud de los cuales se nos
ordena gue adoremos a ciertos objetos por su relacién con
Dios, como, por ejemplo, su escabel. Por dltimo, algunos
otros textos por los cuales se justifican honores religiosos a
las cosas sagradas. Pero antes de examinar la fuerza proba-
toria de tales pasajes, he de explicar, primero, lo que ha de
entenderse por adoracidn, asi como por imdgenes e idolos.

He demostrado ya en el capitulo xx de este discurso
rJue honrar es evaluar en mucho el poder de una persona, y que
esta evaluacién se mide mediante comparacién con otras. Aho-
ra bien, como no hay nada que pueda ser comparado con
Dios en materia de poder, no le honramos, sino que le deshonra-
mos, cuando le estimamos en menos que el infinito, Y este
honor, radica propiamente, por su propia naturaleza, en lo
secreto e intimo del corazén. Pero los pensamientos intimos
de los hombres, que exteriormente se manifiestan en sus pa-
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labras y en sus actos, son los signos de nuestra veneracién, y
se’conocen bajo el apelativo de aporacidn, en latin curtus.
Por consiguiente rezar, jurar, obedecer, ser diligente y so-
licito en el servicio, en suma todas cuantas palabras y acciones
expresan temor de ofender o deseo de agradar, constituyen
adoracion, ya sean tales palabras y acciones sinceras o fingidas;
y como se manifiestan en signos honorables, reciben también
ordinariamente la denominacién de Aonor.

La adoracidon que mostramos a los seres humanos de nues-
tra estima, como a los reyes y personas investidas de autori-
dad, constituye la wemeracion civil. En cambio, la veneracibn
que mostramos a quien suponemos ser Dios, cualesquiera que
sean las palabras, ceremonias, gestos u otras acciones, es ado-
racion divina. Caer de hinojos ante un rey, por parte de quien
le considera un hombre, no es sino veneracion civil; pero
quien sc quita el sombrero en la iglesia porque considera
hallarse cn la casa de Dios, venera con adoracién divina. Quie-
nes tratan de establecer Ia distincién entre culto divino y d-
Vi, no en la intencién de quien venera, sino en las palabras
dovhela y avepela, se engafian a si mismos. En efecto, existen
dos clases-de servidores: una de la de quicnes [358] se hallan
absolutamente bajo la potestad de sus duefios, como los escla-
vos tomados en la guerra, y sus descendientes, de cuyos cuerpos
no disponen (dependiendo sus vidas de la voluntad de los duc-
fos, hasta el punto de que éstos pu¢den castigar la minima
desobediencia), y que son comprados y vendidos como anima-
les, se les denomina AoWihet propiamente esclavos, y su servicio
Aovkelu; los otros, aquellos que sirven voluntariamente (a2 cam-
bio de un sueldo, o con la esperanza de recibir de sus duefios
un beneficio) son Ilamados ©ftes, es decir, servidores domés-
ticos; al servicio de éstos no tienen sus duefios otro derecho
sino el que viene expresado en los pactos estipulados entre
ellos. Estos dos géneros de servidores ticnen de comin entre
si que son otros quienes, les indican en qué ha de consistir su
trabajo: la palabra Adspss, cs la denominacién general para
ambos, significando al que trabaja para otro, ya sca como es-
clavo o como siervo voluntario. Asi que Aatgsia significa gene-
“ralmente todo servicio, mientras que Aovkela constituye el ser-
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vicio de los siervos solamente y la condicién de esclavitud. Y
los dos son usados en la escritura (para significar nuestro cul-
to a Dios) promiscuamente: Aoviele porque somos esclavos de
Dios; Aartgefa, porque le servimos. Y en todo género de culto
se incluye no solamente la obediencia, sino también la vene-
racién, es decir, aquellos actos, gestos y palabras que significan
honor. ‘

Una 1MAGEN (en la significacién mas estricta de la pala-
bra) es la apariencia de alguna cosa visible. En este sentido
las formas fantasticas, apariciones o semblanzas de cuerpos vi-
sibles son, solamente, imigenes: tal es Ia figura de un hombre
o dc otra cosa en el agua, por reflexién o refraccién; o del
sol o las estrellas por visién directa en el aire, ya que no son
reales las cosas vistas, ni ¢l lugar donde parecen estar, ni
son sus magnitudes y figuras las mismas que posce el objeto,
sino que resultan distintas cuando varfan los érganos de la
visién, o cuando se utilizan lentes; y que muchas veces se ha-
llan presentes cn nuestra imaginacién, y en nuestros suefos,
aun estando ya ausentes, o adoptan otros colores y contornos,
como cosas que dependen solamente de la fantasia. Son, éstas,
las imagenes que originariamente y con més propiedad se
denominan ideas e idolos, y derivan del idioma de los gricgos,
en ¢l cual la palabra Eo significa ver. También se deno-
minan FANTASMAS, palabra que en el mismo idioma significa
APARICIONES. Y precisamente por estas imagenes, resulta que
una de las facultades de la naturaleza humana s¢ denomina
imaginacién. Y de todo ello resulta manifiesto que ni existe
ni puede existir una imagen hecha de una cosa invisible,

Es, también, evidente que no pucdc existir imagen de una
cosa_infinita, porque todas las imagenes y fantasmas creados
por la impresién de las cosas visibles, poseen una figura: pe-
ro figura es una cantidad determinada de algin modo. Por
consiguiente, no puede existir imagen de Dios, ni del espiritu
del hombre, ni de los espiritus, sino, solamente, de los cuer-
pos visibles, es decir de los cucrpos que tienen luz en sf mis-
mos o de los que por éstos son iluminados,

Sin embargo, un hombre puede imaginar figuras fantisti-
cas que nunca ha visto, integrando una de ellas con porciones
de diversos seres; asf hicieron los poetas sus [359] centauros,
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quimeras y otros monstruos nunca vistos: asi, también, pue-
den prestar materialidad a tales figuras, y realizarlas en ma-
dera, yeso o metal. También estas figuras son denominadas
imégenes, no por la semejanza de alguna cosa corpérea, sino
por la similitud que existe entre algunos fantasticos morado--
res del cerebro de quien las cred. Pero entre estos idolos, tales
como estan originariamente en el cerebro, y como estdn pin-
tados, esculpidos, moldeados o vaciados en materia, existe una
cierta semejanza, razén por la cual puede afirmarse que el
objeto material realizado por el arte es la imagen del idolo
fantastico creado por la naturaleza.

En una acepcibn mas amplia de la palabra imagen, se
contiene también, sin embargo, cualquier representacién de una
cosa por otra. Asf, un soberano terrenal puede ser denominado
imagen de Dios, v un magistrado de inferior categoria, ima-
gen de un soberano terreno. Muchas veces, en la idolatria de
los gentiles, se atendia poco a la semejanza de su idolo mate-
rial con el idolo de su fantasfa, y sin embargo era denominado
imagen de él. En efecto, una piedra sin labrar se instituyé en
representacién de Neptuno, y asi también otras diversas fi-
guras muy diferentes de aquellas que concebian como sus dio-
ses. Actualmente vemos muchas imagenes de la Virgen Ma-
rfa y de otros santos, diferentes una de otra, y sin correspon-
dencia con la fantasia humana; sin embargo, sirven suficien-
temente para el propésito con que fueron erigidas, que no fue
otro sino el de representar, por los nombres solamente, las
personas mencionadas en la narracién, a las cuales cada uno
aplica una imagen mental por si propio, o ninguna en abso-
luto. Asi, una imagen, en el sentido més amplio, es la se-
mejanza o la representacién de alguna cosa visible, o ambas
cosas a la vez como sucede en la mayor parte de los casos.

Ahora bien, el nombre de {dolo resulta méas amplio, atin,
en la Escritura, para significar también el sol o una estrella
o cualquier otra criatura, visible o invisible, cuando son ado-
radas como dioses. ‘

Habiendo mostrado lo que es adoracidn, y lo que es una
imagen, quiero, ahora, resumir y examinar lo que es IDOLA-
TRiA, cosa prohibida en el segundo mandamiento y en otros
pasajes de la Escritura,
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Adorar una imagen es bacer voluntartamente aquellos ac-
tos externos que son signos de honor o bien a la materia de
la imagen, madera, piedra, metal o alguna otra sustancia vi-
sible, 0 a fantasmas del cerebro, con cuya semejanza o repre-
sentacién fue formada y figurada la materia, o ambas cosas,
como 2 un cuerpo animado, compuesto de la materia y el fan-
tasma como de un cuerpo y un alma.

Estar descubierto ante un hombre con poder y autoridad,
o ante el trono de un principe, o en aquellos otros lugares
en que asi ha estatuido estos en su ausencia, es venerar a este
hombre o principe con veneracidn civil, siendo un signo de
honrar no ya ¢l sitial o el lugar, sino la persona; este acto
no es idolatrfa. Pero si quien lo hace supone que el alma
del principe estd en la silla, o presenta una peticién a la si-
1la misma, entonces tenemos adoracién divina e idolatria. {360]

Suplicar a un rey ciertas cosas que él es capaz de hacer
por nosotros, aunque nos inclinemos ante él, no es otra cosa
sino adoracién civil, puesto que en él no reconocemos otro
poder sino un poder humano. Pero suplicarle, volunta-
riamente, para que haga buen tiempo, o para realizar cualquier
cosa que sélo Dios puede hacer por nosotros, es adoracién di-
vina e idolatria. Por otra parte, si un rey obliga a un hombre
a realizar tales actos bajo amenaza de muerte o de otro severo
castigo corporal, entonces no se produce idolatria, porque la
adoracién que el soberano ordena que sea hecha a s{ mismo,
por el terror de sus leyes, no constituye un signo de que quien
le obedece le honre intimamente como a un Dios, sino de que
est deseoso de salvarse de la muerte o de una vida miserable,
y lo que no es un signo de honor interno no es adoracién, y,
por consiguiente, tampoco es idolatria. Ni puede decirse
que quien lo hace escandalice o sea motivo de caida para sus
pr6jimos, porque por sabio o instruido que sea quien adora
de esta manera, nadie puede argiiir por ello que lo haga de
buen grado, sino por miedo; y entonces, éste no es un acto
suyo, sino de su soberano,

Adorar a Dios en algiin lugar peculiar, o volver el rostro
hacia una imagen, o 2 un determinado lugar, no es adorar u
honrar el lugar o imagen, sino reconocerlo como santo, esto
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es, admitir que la imagen o el lugar se pone aparte de su
uso comin. Tal es la significacién de la palabra santo, que
no implica una nueva cualidad en el lugar o imagen, sino,
solo, una nueva relacién que deriva del hecho de haber sido
apropiados por Dios; en consecuencia, esto no es idolatrfa, co-
mo no fue idolatria adorar a Dios ante la serpiente de bron-
ce; o para los judios, cuando estuvieron alejados de su pro-
pio pais, volver sus rostros (cuando rezaban) hacia el templo
de Jerusalén; o para Moisés, «quitar sus sandalias cuando
cstaba delante de la zarza ardiente, al pie del monte Sinai;
este lugar habia sido elegido por Dios para su aparicidn, y
para dar sus leyes al pueblo de Israel) y fue, por consiguien-
te, un lugar santo, no por santidad inherente a ¢, sino por se-
paracién para el uso divino; o para los cristianos, rendir cul-
to en las iglesias, que una cierta vez fueron solemnemente
dedicadas a Dios para tal propésito por la autonidad del rey
o de otro legitimo representante de la Iglesia. -Ahora bien,
adorar a Dios como ser que anima o habita semcejante imagen
o lugar, es dear, situar una sustancia infinita en Ingar finito,
es idolatria, porque tales dioses finitos no son sino idolos del
cerebro, puesto que carecen de realidad, y son comfnmente
denominados en la Escritura vemidad, mentivas v nada. Asi
también, adoerar a Dios, no ya considerdndolo presente en
el lugar o imagen, sino con =l objeto de ser recordado, en sf
mismo o cn sus obras, en el lugar o imagen que le fue dedi-
cado o instituido por la autoridad privada y no por la auto-
ridad de quienes sop sus pastores soberanos, es idolatria. En
cfecto, ¢l mandamiento dice: No hards para 1i 1nismo ninguna
imagen esculpida. Dios ordend a Moisés que clevara la ser-
piente de metal, pero no la hize él mismo, y por consiguicnte
no procedié contra el mandamiento, Fn cambio cuando. Aardn
v el pueblo hicieron el becerro de oro, como esto ocurrié sin
[361] autorizacién de Dios, constituyé idolatria, no sélo por-
que lo tuvieron por Dios sino porque lo hicieron para un uso
religioso, sin garantia de Dios su soberano, ni de Moisés que
era si representante.

Los gentiles adoran como dioses a Japiter v otros, que
acaso en vida hubicsen hecho actos grandes y gloriosos; y a
fos hijos de Dios, hombres y mujeres diversos, suponiéndoles
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una crcacidén de la deidad inmortal y el hombre perecedero.
Esto fue idolatria, porque lo hicieron para si mismos sin au-
torizacién de Dios, ni en su ley eterna de razén ni en su vo-
luntad positiva y revelada. Pero aunque nuestro Salvador fue
un hombre, de quien creemos que era Dios inmortal ¢ Hijo
de Dios, no hay en ello idolatria, porque no construimos es-
ta creencia sobre nuestra propia fantasia o juicio, sino sobre la
palabra de Dios revelada en las Escrituras. Y en cuanto al
culto de la Eucaristia, s1 las palabras de Cristo: Fsze es mi
cuerpo, significan gue EL mismo v el pon aparente en su -
no, y no solamente en su integridad, sino las distintas partice-
las de pan que stempre han sido y en cualgquier siempo ulie-
rior serén consagradas por los sacerdotes som otros tantos cuer-
pos de Cristo, y, sin embargo, un solo cuerpo, cntonces esto
no es idolatria, ya que esta autorizado por nuestro Salvador;
pero si este texto no significa tal cosa (porque nada hay, ade-
més, que pueda ser alegado en tal sentido), entonces, como
¢s adoracidn de una institucién humana, constituye idolatria.
En efecto, no basta deair que Dios puede transustanciar el pan
en cuerpo de Cristo, puesto que también los gentiles sostenfan
que Dios cra omnipotente, pero aun con tal razdén no podian
cxcusar su idolatria pretendiendo, como los demds una tran-
sustanciacién de la madera y de la piedra en la omnipotencia
divina.

Como quiera que sea, pretender que sca [a inspiracién di-
vina una penetracién sobrenatural del Espintu Santo en un
hombre, y no una adquisicién de las gracias de Dios por la
doctrina y la devocion, pienso que cstin en un peligrosisimo
dilema, En efecto, si no adoran a los hombres por los cua-
les se consideran de tal modo inspirados, caen en impiedad,
como si no adoraran la presencia sobrenatural de Dios. Mas,
por otra parte, si los adoran, cometen idolatria, porque los
Apéstoles nunca permitirian ser asi adorados ellos mismos,
Por consiguiente, el camino mas seguro es creer que la veni-
da de la paloma sobre los Apéstoles, y el halito de Cristo cuan-
do les transfirid el Espiritu Santo, o el otorgamiento de cste
espiritu mediante la imposicién de manos, son otros tantos
signos que a Dios le ha placdo usar, o ha ordenado que fue-
sen usados, como expresidon de su promesa de asistir 2 aqué-
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las personas en su propésito de predicar su reino, y en su
conversacién, para que no fuesen piedra de escindalo, sino
de edificacién para nosotros.

Ademis de la adoracién idélatra de las imigenes existe
también una adoracién escandalosa de ellas, cosa que constitu-
ye un pecado, pero no una idolatria. En efecto, la idolatris
consiste en adorar mediante signos de honor interno y real;
pero el eulto escandaloso no es sino adoracidn simulada; a ve-
ces, puede ir unido con una repulsién intima y cordial de am-
bas cosas, es decir de la [362] imagen y del demonio fantis-
tico o idolo a la cual estd dedicada; esa adoracién procede
solamente del miedo a la muerte o a otro penoso castigo; es
un pecado, sin embargo, en aquel que asi adora, cuando exis-
ten hombres cuyas acciones son atendidas por nosotros, como
luces que sirven como gufa para evitarnes tropezar y caer en
el camino de la religién. En cambio, el ejemplo de aquelles
a quienes no consideramos como modelo, no influye en nos-
otros, cn absoluto, sino que nos deja abandonadvs a nuestra
propia diligencia y precaucidn, y, por consiguiente, no puede
ser causa de nuestra caida.

Asi pues, si un pastor legitimamente designado para en-
sefiar y dirigir a los otros, o alguna otra persona que goza de
gran prestigio, tinde honor externo a un idolo por miedo, a
menos que haga su temor y falta de voluntad tan evidente co-
mo la adoracién que realiza, escandaliza a sus hermanos des-
de el momento en que parece aprobar la idolatria. En efecto,
su hermano arguye a base de los actos de su maestro, o de
aquel cuya inteligencia tiene en gran estima, y concluye que
es legitimo en si mismo. Y este escindalo es un pecado y un
escandalo cierto. Pero st uno, no siendo pastor, ni hallindose
en posesidn de una reputacién eminente ¢n cuanto al conoci-
miento de la doctrina cristiana, realiza esos mismos actos, y
otros le siguen, no se produce el escindalo, porque no cxiste
motivo para que la persona en cuestién siga tal ejemplo, si-
no que éste se toma como una simple excusa para sincerarse
ante los hombres. En efecto, es tolerable que un hombre in-
docto, que se halla en poder de un rey o estado idélatra, si
se le ordena bajo pena de muerte que rinda culto a un idolo,
adore a éste aun detestindolo cordialmente; ahora bien, su
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conducta serfa més estimable aln si tuviera la fortaleza de
negarse a esa adoracién, aun a riesgo de sufrir la muerte. En
cambio, si un pastor que, como mensajero de Cristo, ha em-
prendido la tarea de ensefiar la doctrina de JesQs a todas las
naciones, hiciera lo mismo, no séle producirfa un escindalo
pecaminoso, por lo que respecta a las conciencias de otros hom-
bres cristianos, sino que pérfidamente malograria su misién.

Resumiendo cuanto llevo dicho acerca del culto a imagenes
diré que quien adora una imagen o un ser cualquierz, ya sea
Ja materia del mismo o una fantasia creada por su misma
mente, y localizada en dicha imagen, o ambas cosas juntas;
o quien cree que tales objetos escuchan sus plegarias, o con-
templan sus actos de devocidn, aun sin poseer oidos u ojos, co-
mete idolatria; y quicn falsifica ese culto por temor al cas-
tigo, st es un hombre cuyo ejemplo cjerce un poder entre
sus hermanos, comete un pecado; pero quien adora al Creador
del mundo ante una imagen que él no ha hecho, o en un
lugar que él no ha elegido por si mismo, sino que fueron
instituidos por el mandamiento de la palabra de Dios, como
los judios hicieron adorando a Dios ante los querubines, y an-
te la serpiente de bronce, durante alglin tiempo, ya sea en ef
templo o dirigiendo a é1 sus miradas, no comete idolatria.

Ahora bien, respecto a fa adoracién de los santos e imige-~
nes y reliquias, y otras ceremonias actualmente practicadas en
la Iglesia de Roma, afirmo que no estin permitidas por la pa-
labra de Dios, ni han sido introducidas en la Iglesia de Ro-
ma por la doctrina en ella ensefiada, sino que en parte se
mantuvieron [363] en ella desde la primera conversién de
los gentiles, y posteriormente fueron sostenidas, confirmadas
y aumentadas por los obispos de Roma.

En cuanto a las pruebas alegadas a base de la Escritura,
a saber, los ejemplos de imagenes que Dios indicé fueran eri-
gidas, advertiremos que no lo fueron para que el pueblo o
algtin hombre las adorara, sino para que adorara a2 Dios ante
ellas, como ocurrid, por ejemplo, con los querubines sobre el
arca y con la serpiente de bronce. En efecto, la Escritura no
dice que el sacerdote o cualquier otro adorase los querubines;
antes por el contrario, leemos (2 R., 18, 4) que Ezequias hizo
pedazos la serpiente de bronce que Moisés habia establecido,
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porque el pueblo le quemaba incienso. Ademais, dichos sjem-
plos no se aducen para provocar nuestra imitacién, al objeto
de que también nosotros erijamos imagenes, con el propé-
sito de adorar a Dios en ellas, porque las palabras del segundo
mandamiento: No harés pera ti mismo ninguna imagen escul-
pida, etc., distingue entre Jas imigenes que Dios ha ordenado
establecer, y aquellas que establecemos para nosotros mismos,
Por consiguiente, de los querubines o de la serpiente de bron-
ce, 2 las imagencs creadas por los designios humanos, y de
la adoracién ordenada por Dios a la voluntariamente insti-
tuida por los hombres, la infercncia no es adecuada. También
ticne que considerarse que del mismo modo que Ezequias rom-
pié en pedazos la serpiente de bronce, porque los judios la
adoraban, y para que no lo hicieran mis, asi también los so-
beranos cristianos deben destrun las imagenes que sus stbditos
se han acostumbrado a adorar, para que no exista, ya, oca-
sién de tal idolatria. En la actualidad, el pueblo ignorante,
cuando se adora a las imigenes, cree realmente que en ellas
existe un poder divino; y sus pastores le dicen que algunas
de ellas han hablado, y han sangrado, y que han realizado mi-
lagros, suponiendo que tales actos estin hechos por ¢l santo,
considerando que es la imagen misma o que mora en &l
Cuando los israclitas adoraron al becerro, pensaban que ado-
raban al dios que les habia llevado fuera de Egipto; pero es-
to era idolatria, porque suponian que el becerro era Dios o
que Dios estaba en las entrafias del becerro. Y aunque alguno
considere imposible que las gentes sean tan estapidas, como
para pensar que la imagen es un Dios o un santo, o que las
efigies sean adoradas con tal idea, en la Escritura es mani-
fiesto lo contrario; en ella cuando se hizo el becerro de oro,
las gentes decian: *Estos son tus dioses jok Israel!; y donde las
imagenes de Laban *se denominaban sus dioses. Vemos tam-
bién, a diario, por una experiencia que es comin a todas
las gentes, que aquellos hombres que de nada se preocupan
sino de su sustento y comodidad, estin satisfechos creyendo en
cosas absurdas, con tal de no tener que incomodarse en exa-
minarlas, sosteniendo su fe como si fuera cosa firme e inaliena-
ble, excepto por una ley expresa y nueva,

Infieren ellos, sin embargo, de algunos otros pasajes, que
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es legitimo pintar 4ngeles, e incluso a Dios mismo; por ejem-
plo Dios deambulando por un jardin; Jacob contemplando
a Dios en lo alto de la escala, y otras visiones y ensuefios.
Ahora bien, las visiones y ensuefios, sean naturales o sobrena-
turales, no son sino fantasmas, y quien pinta una [364] ima-~
gen creada por su propia fantasia, no hace una imagen de
Dios, sino de su propio fantasma, esto s, hace un idolo. Yo
no digo que pintar un cuadro a base de la fantasia sea un
pecado; pero una vez pintado, tomarlo como representacion
de Dios va contra el segundo mandamicnto, y no puede ser
utilizada en el culto. Lo mismo puede afirmarse de las ima.-.
genes de los anpeles y de los seres fallecidos, salvo el caso
de monumentos a los amigos o a los hombres dignos de re-
cuerdo. En efecto, scmejante vso de una imagen no constitu-
ye culto a la imagen, sino honor civil de la persona; no de
lo que es sino de lo que era. Ahora bien, cuando eso se hace
respecto a la imagen de un santo, sin ninguna otra razén sino
la de que pensamos que escucha nuestras plegarias y se rego-
cija con el honor que le hacemos, aun sabiendo que esta muer-
to y sin sentido, le atribuimos un poder superior al humano,
¥, por consiguiente, ese acto constituye idolatria.

Considerando, por consiguiente, que no existe autorizacion,
ni en la ley de Moisés ni en el Evangelio, para el culto re-
ligioso de las imédgenes u otras representaciones de Dios que
los hombres establecen por si mismos, ni existe tampoco para
la adoracién de la imagen de alguna criatura en el delo, o
en la tierra, o debajo de tierra; y como los reyes cristianos
que son representantes vivos de Dios, no deben ser adorados
por sus sibditos, realizando actos que signifiquen una mayor
estima de su poder que aquella de que es capaz la naturale-
za de un hombre mortal, no cabe imaginar que el culto reli-
gioso zhora en uso fuera instituido en la Iglesia en virtud
de una equivocada comprensién de la Fscritura, Queda es-
tablecido, por consiguiente, que ese culto permanecié en ellé,
al no destruirse las imigenes mismas, al ser convertidos zl
cristianismo los gentiles que las adoraban.

La causa de ello fue la estimacién inmoderada y el ele-
vado precio que se daba a los productos del arte, induciendo
a los hombres propietarios (aunque convertidos, de adorar esas
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imigenes que antes consideraban como demonios) a retener-
los cn sus casas, alegando que fo hacfan en honmor de Cristo,
o de la Virgen Maria, o de los Apéstoles y otros pastores
de la Iglesia primitiva, siendo cosa facil mediante la asigna-
c16n de nombres nuevos hacer una imagen de la Virgen Marfa
o de su hijo nuestro Salvador, de lo que antes era una imagen
de Venus y de Cupido; y asi también, se hizo de Japiter un
Bernab¢, y de Mercurio un Pablo, y cosas anilogas. La ambj-
cién terrenal que aumentaba por grados en los pastores, acon-
sejb ser gratos a los nedfitos cristianos, e hizo que se aficio-
naran también a este género de honor al que aspiraban para
después de sy muerte, 2 la manera de quienes va lo habfan
logrado: asi la adoracién de las imagenes de Cristo y de sus
Apéstoles crecié con un sentido cada ver mis idolatrico, salve
gue algin tiempo despucs.de la época de Constantino, di-
versos cmperadores y obispos y Concilios generales observa-
ron y refutaron la ilegitimidad de ello, si bicn lo hideron
demasiado tarde o con excesiva lenidad.

La canonizacion de los Santos es otra reliqua de gentilis-
mo. No constituye ni una errénea interpretacién de la Escri-
tura ni una nueva invencién de la lglesia Romana, sino que
¢s una costumbre tan antigua como el mismo Estado de Roma.
El primer canonizado en Roma fue Romulo, segln la narra-
cién de Juljo Préculo, quien juré ante el Senado que hablé con
&l después de su muerte, habiéndole asegurado que [365]
moraba en el cielo, y all{ se le Hamaba Quirino, y que serfa
propicio al desarrolla de su nueva ciudad. A raiz de eso, el
Senado dio phblica testimonio de su santidad. Julio César y,
después de ¢l, otros emperadores, lograron el mismo 1esi-
monio, es decir, fueron canonizados como santos; como tal
se define ahora la camonizacidn, y coincide con la *AnoBéwas
de los paganos.

De los paganos romanos deriva también que a los papas
se les otorgara el nombre y la potestad de poNTIFEX MAXIMUS.
Fra éste el nombre de zquel que en el antigno Estado de
Roma ejercia, bajo el Senado y el pueblo, la autoridad supre-
ma, de regular todas las ceremonias y doctrinas concernientes
a su religion. Cuando César Augusto transformé el Estado
en monarquiz, no sc reservd més que ese cargo y ¢l de tri-
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buno del pueblo (es dedr, el poder supremo en materia de
Estado y de religién), y los emperadores sucesivos disfruta-
ron de esos mismos titulos. Pero en vida del emperador Cons-
tantino, que fue el primero en profesar y autorizar la religién
cristiana, era consustancial 2 su profesién que la religién fue-
se regulada, bajo su autoridad, por el Obispo de Roma. No
parece, sin embargo, que estos obispos tuvieran tan pronto el
nombre dec pomiifices, sino mis bien que los obispos sucesivos
lo asumicron para robustecer el poder que ejercfan sobre los
obispos dc todas las provincias romanas. En efecto, no fue
privilcgio de San Pedro, sino privilegio de la ciudad de Ro-
ma «que los emperadores estuvieran siempre dispuestos a sos-
tener aquello que les daba semejante autoridad sobre otros
obispos; esto resulta evidenciado por la circunstancia de que
el Obispo de Constantinopla, cuando el emperador convirtié
esta cindad en sede del Imperio, pretendia ser igual al Obis-
po de Roma, aunque por fltimo, y no sin lucha, el Papa
gand la partida, y se convirtié en pontifex maximus; pero de
derecho, sélo del Emperador, y no fuera de los limites del
Imperio, y en ninguna parte desde que el Emperador perdié
su poder sobre Roma; aunque fue el Papa mismo quien asu-
mib ese poder. De ello podemos inferir que no existe motivo
alguno para la supcrioridad del Papa sobre otros obispos, ex-
cepto en los territorios en que él es, 2 la vez, soberano civil,
y cuando el Emperador, investido con peder civil soberano,
ha escogido expresamente, bajo s{ mismo, 2l Papa como pas-
tor principal de sus stibditos cristianos.

La conduccién procesional de imigenes es otra reliquia de
la religién de los griegos y romanos. También ellos traslada-
ban sus idolos de un lugar a otro, en una especie de carroza,
peculiarmente dedicada a este uso, lo que los latinos llamaban
tensa, y vehiculum Deoruwm; la imagen erz colocada en un
templete, que denominaban fercwlum: y lo que los romanos
Namaban pompa coincide con Io que, ahora, se llama proce-
sibn. Asi, entre los honores divinos que sc otorgaban a Julio
César por el Senado, existia uno seglin el cual en la pomps
{0 procesidn) de los juegos circenses tendria tensam et ferculum,
una carroza sagrada y un templete, lo cual es tanto como ser
conducido de un lugar para otro como un Dios. Justamente
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como cn la actualidad los papas son conducidos por los guar-
dias suizos bajo un doscl, {366]

A estids procesiones corresponde también la conduccién de
antorchas y velas encendidas ante las imagenes de los dioses,
tanto entre los gricgos como entre los romanos, Posteriormen
te, los emperadores de Roma recibieron ¢l mismo honor: tal
es el caso de Caligula, que en su recepcidn al imperio fue con-
duado de Misenum a Roma, en medio de una avalancha de
gente, con los caminos llenos de altares, con animales pro-
piciatorios ¥ antorchas cncendidas; v el de Caracalla, que fue
recibido en Alejandria con incienso, y arrojandole flores, y
con dadouylag. es decir, con antorchas; en efecto, Aadotyol
eran, entre los gricges, quienes llevaban antorchas encendidas
en las procesiones de sus dioses. Con el decurso del tiempo, las
gentes devotas pero ignorantes, honraron muchas veees a sus
obispos con la misma pompa de cirios, y a las imagenes de
nuestro Salvador v de Jos Santos, constantemente, en la igle-
sia misma. De este modo se generalizd =l uso de las velas de
cera, ¥ fue establecido también nor alguno de los antiguos
Concilios.

Los paganos tenian también su agus lusiralis; es decir, el
agua bendita. La iglesia de Roma imita también tales ceremo-
nias en sus dias santos. Ellos tenian sus dacaneles, y nosotros
tencmos nucstras wigilies, que responden a lo mismoj; cllos sus
saturnales, y nosotros nuestros carnavales, v la manumisién de
los libertos; ellos su procesion de Priape, y nusotros, nuestras
danzas en torno a la erecta cuca#ia, pucs la danza cs una especic
de culto. Ellos tenfan su procesidn lamada ambarvalia, y
nosotros tenemos nuestra procesién por los campos, en la
semana de rogativas. No creo, tampoco, fue estas ceremonias
hayan sido mantenidas en la Iglesia desde la primera conver-
sién de los gentiles: pero esto es todo cuanto yo pucdo actual-
mente recordar; vy si alguien guicre observar detalladamente
lo que reflejan las historias respecto a los ritos religiosos de los
griegos y de los romanos, yo no dudo qus encontrard otras
muchas de nuestras viejas y vacias botellas de gentilismo, que
los dactores de la Iglesia romana, sea por negligencia o por
ambicién, llenaron otra vez con el vino nuevo de la cristian-
dad, de una cristiandad que con el tiempo llegarfa a rom-
perlas,
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CAPITULO XLVI

De las TINIEBLAS, de la VANA FILOSOFIA y de las
TPRADICIONES FABULOSAS

Por rrioso¥ia se entiende of conocimients adguirido razo-
nando de lg manera de generarse la cosa a las propiedades; o
de ésias a alguna jorma de generacién de la misma, para al fin
poder praducir, en cugnto lo persitan la materia y la juerza
Jmana, los efectos que la wvida humana requiere. Asi, por
ejemplo, a base de la construccidn de figuras determina el
gedmetra las diversas propiedades de éstas, y de las propieda-
des, nuevos procedimientos de construccién de las figuras, me-
diante razonamiento, para poder medir la tierra y el agua, y
para otros numerosos usos. Asi también el astrénomo, a base
de la salida, puests y movimientos del sol y de las estrellas, en
diversas partes del cielo, establece las causas del diz y de la
noche, y de las diferentes estaciones del afio; con tales datos
lleva a cabo el cémputo del tiempo. Y asi mismo ocurre, tam-
bién, con otras ciencias.

De esa definicion resulta evidente que no debemos consi-
derar como parte de ella ese conocimiento original que se
denomina experiencia, en el cual consiste la prudencia, puesto
que no se alcanza mediante el razonamiento, sino que se en-
cuentra lo mismo en los animales brutos gque cn el hombre;
esta experiencia no es sino el recuerdo de la sucesién de acon-
tecimientos en épocas pasadas, en los que la omisién de cual-
quier pequeila circunstancia, alterando el efecto, frustrd la
expectativa del mas prudente: mientras que nada se produce
por razonamiento correcto, sino verdades generales, eternas e
inmortales.

Por consiguiente, no daremos este nombre 2 ningn gé-
nero de falsas conclusiones, porque quien razona correcta-
mente usando términos que comprende, nunca puede concluir
un error:
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Ni a lo que cualquier hombre sabe por revelacién natural,
y2 que eso no se obtiene por razonamiento:

Ni a lo que se logra mediante razonamiento basado en la
autoridad de los libros, ya que en tal caso ese razonamicn-
to no procede de la causa al efecto ni del efecto a la causa;
y esto no es conocimiento, sino fe.

Siendo la facultad de razonar una consecuencia del uso de
la palabra, forzosamente hubieron de existir ciertas verdades
generales, encontradas por razonamiento, tan antiguas casi co-
mo el lenguaje mismo. Los salvajes de América no careccn
de algunas juiciosas sentencias morales; asi también ticnen
una pequefia aritmética, que les permite sumar y dividir nf-
meros que no sean demasiado grandes: pero no por esto son
filésofos. En efecto, del mismo modo que hubo, en corto
nGmero, plantas de cereales y vides disper-{368] sas en los
campos y en los bosques, antes de que los hombres conocie-
ran sus virtudes, o hicieran uso de ellas para su nutricién, o
las plantaran deliberadamente, formando campos o viiiedos
(época en la cual se alimentaban de bayas y bebian agua), asi
también existieron desde el principio diversas especulaciones
verdaderas, generales y provechosas, que vienen a ser los fun-
damentos naturales dc la razén humana. Fueron sin embargp,
en un principio, escasas en niimero; los hombres vivieron a base
de una tosca experiencia, y no existia método, es decir, no ha-
bia siembra ni cultivo del conocimiento por si mismo, aparte
de los brotes espontineos y de las plantas propias del error
y de Ja conjetura. La causa de ello fue la falta de ocio, por
la necesidad de atender a las necesidades de la vida, y a la de-
fensa contra los vecinos, hasta que con la ereccién de grandes
Estados pudo ser de otra manera. El ocio es la madre de la
filosofia, y el Estado la madre de la paz y del ocio. Sélo des-
de que existieron cixdades grandes y florecientes fue posible
el estudio de Ya filosofia. Los gimnosofistas de la India, los
magos de Persia, los sacerdotes de Caldea v Egipto se cuentan
entre los filésofos més antiguos, y estos pafses constituyeron
a su vez los reinos mis antiguos. La filosofia no se suscité
entre los griegos y otros pueblos occidentales, cuyos Esiados
(acaso no mayores que Lwuca o Ginebra) jamés tuvieron paz,
sino cuando sus temores mituos fueron de igual calibre, ni
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tampoco cuando su ocie se empleaba sélo en 1cecharse uno a
otro. A la larga, cuando la guerra unié muchas de esas ciudades
griegas menores, en otras mias reducidas en nimero pero ma-
yores en importancia, entonces comenzaron los Siete hombres,
de diversas partes de Grecia, a adquirir la reputacién de se-
bios; algunos de ellos por sus sentencias politicas y morales, y
otros porque enseflaron, de los caldeos y egipcios, astronomia
y geometriz. Pero nada nos revela, alin, la existencia de es-
cuelas de filosoffa.

Después de que los atenienses, por su victoria sobre los
ejércitos persas, adquirieron el dominio del mar, y, como con-
secuencia, de todas las islas y cludades maritimas del Archipié-
lago, tanto en Asia como en Europa, creciendo poderosamen-
te, quicnes no encontraban ocupacién ni en el pafs ni en el ex-
tranjero, tenfan pocas cosas en que cmplearse si no era (como
dice San Lucas, Fich., 17, 27) en propalary escuchar noticias,
o en pronunciar discursos de filosoffa, publicamente, a la ju-
ventud de la cudad. Cada maestro se situé en algin lugar
adecuado. Platén en ciertos paseos piblicos, conocidos bajo
la denominacién de Academia, del nombre de un tal Academo;
Aristéieles en el deambulatorio del templo de Pa#n, el llama-
do Lijceo: otros, en la Stos, o paseo cubierto, donde solian
exhibirse las mercaderfas; otros en otros lugares, donde pasa-
ban el tiempo, ensefiando sus opiniones o discutiendo acerca
de ellas; y algunos en certas plazas, donde podian reunir la
juventud de la ciudad para hacerles escuchar sus charlas. Es-
to fue lo que hizo también Carnéades en Roma, cuando era
embajador; lo cual fue causa de que Catén aconscjara al Se-
nado que lo expulsara ripidamente, temiendo la corrupein
de las costumbres de los jovenes, los cuales se deleitaban oyén-
dole hablar (como ellos pensaban) de cosas delicadas.

De aqui se derivé que el lugar donde alguno de ellos
ensefiaba y disputaba era llamado schole, que en su lengua
significa ocio; y sus disputas, diatribe, es decir, pasatiempos.
[369] Asi también, los filésofos mismos tuvieron el nombre
de sus sectas, y algunas de éstas, el de sus escuelas, En efecto,
los que segufan la doctrina de Plazdzn se denominaron acadé-
nifcos; los seguidores de Aristireles, peripatéticos, del paseo
donde recibian ensefianza; y aquellos a quienes Zendn ense-
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flaba, eszoicos, de la Stoa: es como si denomindramos a los
hombres segin los nombres locativos de Morefields, iglesia
de San Pablo, y Bolsa, porque alli se reinen frecuentemente
para charlar y pasar el tiempo.

Sin embargo, los hombres tomaron tal aficién a esta cos-
tumbre, que con el tiempo se extendid sobre toda Europa y
la mejor parte de Africa; asi fueron instituidas en dichas
regiones escuelas puablicas, que se mantuvieron para llevar 2
cabo lecturas y controversias, en casi todos los Estados.

También existicron escuelas, antiguamente, antes y des-
pués de los tiempos de nuestro Salvador, entre los judios, pe-
ro fueron simplemente escuelas de su ley. En efecto, aunque
se llamaron sinagogas, es decir, congregaciones del pueblo,
sin embargo, como la ley era leida, expuesta y discutida en
ellas cada sibado, no diferfan en naturaleza, sino en nombre,
solamente, de las escuelas publicas; y no existieron sélo en
Jerusalén, sino en cada ciudad de los gentiles donde los
judios habitaban. Existié una de estas escuclas en Damasco,
en la cual entré San Pablo para realizar su persecucién. Hubo
otras en Antioquia, Iconia y Tesalénica, donde entré para dis-
putar; tales eran las sinagogas de los libertinos, cireneos, ale-
jandrinos, cilicios y las de Asia; es decir, la escuela de los
libertinos, y de los judios que eran extranjeros en Jerusalén;
y de esta escuela eran los que disputaron (Hck., 6, 9,) con San
Esteban.

Pero cual ha sido la utilidad de dichas escuelas? ;Qué
ciencia se adquirfa, en aquel entonces, por medio de sus lec-
turas y discusiones? Lo que posecmos de geometria, que es
la madre de todas las Ciencias naturales, no lo debemos a las
escuelas. Platdn, que fue el mejor filésofo de los griegos,
prohibi6 la entrada en su escuela a todos aquellos que no
fueran ya, en cierto grado, gedmetras. Hubo muchos que es-
tudiaron esta ciencia para beneficio de la humanidad, pero no
se tiene mencidn de sus escuelas, ni existid una secta de ged-
metras, ni siquiera adquirieron el dictado de filoséfos. La fi-
losoffa natural de estas escuelas era, més bien, un suefio que
una ciencia, y se establecia en frases sin sentido ni significa-
cién, cosa que no puede evitarse por quicnes quicran ensefiar
filosoffa sin haber alcanzado, cn primer lugar, un elevado
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conocimiento en geometria. En efecto, la naturaleza actla por
medio del movimiento; los rumbos y grados del mismo no
pueden ser conocidos sin €l conocimiento de las proporciones y
propicdades de las lineas y figuras. Su filosofia moral no es
mis que una descripcién de sus propias pasiones, En efecto,
la norma de las costumbres sin la gobernacién civil, es la ley
de naturaleza; y con ella, la ley civil, que determina lo que
es honesto v deshonesto; lo que es justo e injusto, y, en ge-
neral, lo que es bueno y malo: en cambio, las escuelas estable-
cen reglas de lo bueno y de lo malo segiin su propio agrado y
desagrado. Siendo tan grande la di-[370]versidad de los gus-
tos, no existe nada, por consiguiente, que esté generalmente
admitido, sino que cada uno hace (en cuanto se atreve a ello)
lo que parece bueno u sus propios ojos, para subversién del
Estado. Su Iégica, que deberia ser el método de razonamien-
to, no es otra cosa sino la expresién de términos capciosos e
invenciones para confundir a quienes discuten con ellos. En
conclusién, no existe nada tan absurdo que los viejos fildsofos
(como decia Cicerén, que fue uno de ellos) no hayan mante-
nido en alguna parte. Y a mi juicio dificilmente podri exis-
tir cosa tan absurda en materia de filosofia natural como la que
ahora se denomina mesafisica aristotélica; ni nada tan con-
trario al gobierno como gran parte de lo que dijo en su Poli-
tica; ni mas ignorante que una gran parte de su Ezca.

La escuela de los judios era originariamente una escuela
de la ley de Moisés, el cual ordené (D:t., 31, 10) que al ter-
minar cada séptimo afio, y con ocasién de la festividad del
Taberniculo, fuera leida a todo el pueblo, para que pudiera
escucharla y aprenderla. Por consiguiente, la lectura de la
ley (que estuvo cn uso después del cautiverio) cada sibado,
no debié tener otra finalidad sino la de mantener al pueblo
en contacto con los mandamientos que habia de obedecer, y
exponerle los escritos de los profetas. Es, sin embargo, mani-
fiesto, a juzgar por las generosas reprensiones de que nues-
tro Salvador les hizo objeto, que corrompieron el texto de
la ley con sus falsos comentarios y vanas tradiciones; y tan
poco comprendian los Profetas, que ni reconocieron a Cristo
ni las obras que éste hizo, y que ellos habian profetizado.
Asi que por sus lecturas y disputas en las sinagogas, convir-
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tieron la doctrina de la ley en una fantistica especie de filo-
sofia relativa a la incomprensible naturaleza de Dios y de los
espiritus; mezclaron la vana filosofia y teologia de los grie-
gos, con sus propias fantasias, extraidas de los pasajes mas
obscuros de la Escritura (que con mayor facilidad podian
ser aplicados a sus propios designios), y de las tradiciones fa-
bulosas de sus antepasados.

Lo que ahora se denomina Universidad es la agrupacién e
incorporacién de diversas escuelas ptblicas, bajo un solo gobier-
no, en una misma ciudad. En ellz se instituyeron escuelas prin-
cipales para las tres profesiones, a saber: la Religién romana, el
Derecho romano y el Arte de la Medicina. En cuanto al estudio
de la Filosofia no tenfa otro lugar sino como sirvienta de la re-
ligién romana: como la autoridad de Aristételes es cosa co-
rriente en ella, el estudio ya no es propiamente Filosoffa
{cuya naturaleza no depende de los autores) sino aristotelis-
mo. En cuanto a la Geometria, no tuvo lugar alguno, en ab-
soluto, basta tiempos muy posteriores, precisamente porque no
sirve a otra cosa sino a la rigida verdad. Y si algin hombre,
por la ingeniosidad de su propia naturaleza, logré alcanzar en
esa clencia un cierto grado de perfeccidén, cominmente se le
considerd como un mago, y su arte como diabélico. [371]

Descendiendo ahora a los dogmas particulares de la vana
filosoffa, introducidos en las Universidades, y de ellas en la
Iglesia, en parte por culpa de Aristétoles, y en parte por cegue-
ra de entendimiento, voy a considerar en primer término sus
principios. Existe una cierta Phslosophia prima, de la cual ha
de depender toda la filosofia restante; consiste principalmente
en una correcta delimitacién de la significacidon de aquellas
apelaciones o nombres que son, entre todos, los mis universa-
les. Tales delimitaciones se utilizan para evitzr la ambigiiedad
y equivocidad del razonamiento, y comiinmente se denominan
definiciones; tales son las definiciones de cuerpo, tiempo, lu-
gar, materia, forma, esencia, sujeto, sustancia, accidente, poten-
¢ia, acto, finito, infinito, cantidad, cualidad, movimiento, accién,
pasién y otras varias, necesarias para la explicacién de las con-
cepciones de un hombre respecto a la naturaleza y generacién de
los cuerpos. La explicacidn (es decir, el establecimiento de los
significados) de estos términos y otros analogos, en las Escuelas
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se denomina cominmente Metafisica, como parte de la Filoso-
fia de Aristételes que lleva ese mismo titulo, pero con otro
sentido, porque aqui significa tanto como Libros escritos o co-
locados a continuacion de su filosofia natural, mientras que en
las Escuelas se entiende bajo esa denominacién los Libros de
filosofia sobrenatural: en efecto, la palabra Metafisica admite
esas dos acepciones. Lo que en ellos esta escrito dista tanto,
en la mayor parte de los casos, de poder ser entendido, y es
tan opuesto a la razén natural, que quien piense que existe
algo que pueda ser comprendido por ella, necesita conside-
rarla sobrenatural.

De esta Metafisica que se encuentra mezclada con la Es-
critura para instituir una divinidad escolastica, resulta que
existen en el mundo clertas esencias separadas de los cuerpos,
que es lo que se llama esencias abstractas y formas substancia-
les. Para la interpretacién de esa jerga, es preciso aplicar, en
este momento, una atencién mayor que la ordinaria. Solicito
en esta oportunidad el perdén de quienes no estZn habituados
a este género de discursos, para dirigirme a los que, en efecto,
lo estan. El mundo (no me refiero a la tierra solamente, 2
cuyos amantes se llama Aombres de mundo, sino al Uni-
verso; es decir, al conjunto de las cosas que existen) es cor-
péreo, es un cuerpo, y tiene las dimensiones de la magnitud,
a saber, las de longitud, anchura y profundidad; es de-
ar, cada parte del cuerpo es, a su vez, cuerpo, y tiene por
si las mismas dimensiones; por consiguiente, cada parte del
Universo es cuerpo, y lo que no es cuerpo no es parte del Uni-
verso. Y como el Universo lo es todo, lo que no forma
parte de él es nada, y, por consiguiente, no existe en ningtin
{ugar. De aqui no pucdc inferirse que los esplntus sean nada:
en efecto, tienen dimensiones y, por consiguiente, son cuerpos
reales, si bien este nombre, en el lenguaje comin, se confiere
solamente 2 aquellos cuerpos que son visibles o palpables, es-
to es, a los cuerpos que tienen un clerto grado de opacidad.
En cuanto a los espiritus los llaman incorpéreos, denomina-
cién que es de mas honor, y que, por consiguiente, puede atri-
buirse de modo mas piadoso a Dios mismo; en El no consi-
deramos qué atributo expresa mejor su naturaleza, la cual es in-
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comprensible, sino lo que mejor expresa nuestro deseo de
honrarle. [372]

Para corigcer, ahora, pur qué razones se dice, en las Es-
cuelas, que existen esencias abstractas o formas sustanciales, te-
nemos que considerar lo que -estas palabras sigrifican, propia-
mente. Las palabras se utilizan para registrar con respecto
a nosotros y hacer manifiesto a los demas los pensamientos y
concepciones de nuestra mente. Entre estas palabras, algunas
son nombres de las cosas concebidas, tales como las denomina-
ciones de todo género de cuerpos que acthan sobre los sentidos
y dejan sus impresiones en la imaginacién. Otras, son nombres
de las imigenes mismas; esto es, de aquellas ideas o imi-
genes mentales que tenemos de las cosas que vemos o recor-
damos. Otras, a su vez, son nombres de nombres o de dife-
rentes especics de dicciones: asi, universal, plural, singulor son
nombres de nombres; y defz'm'cio’n afirmacion, negacicn, ver-
dadero, falso, silogismo, interrogacion, promesa, pacto son nom-
bres de ciertas formas de diccidn. Otras, sirven para mostrar
la consecuencia o contraposicién de un nombre respecto a otro;
asi, cuando uno dice que un kombre es un cuerpo, entiende que
¢l nombre de cuerpo es necesariamente consiguiente al nombre
de hombre, consecuencia que queda significada acoplando am-
bos términos con la palabra es. Y del mismo modoe que usamos
el verbo s, usaban los latinos el verbo esz, y los griegos su

Eom en sus diversas modalidades verbales. No puedo decir
si todas las demds naciones del mundo poseen en sus diversos
lenguajes una palabra que responda a ello, o noj pero estoy
seguro de que no tienen necesidad de ello, puesto que la sim-
ple yuxtaposicién de dos nombres puede servir para simplifi-
car su consecuencia si ello es habitual (ya que es la costumbre
la que presta fuerza a las palabras), sin utilizar las palabras
s, 0 ser, 0 son, y otras anilogas.

Y si ocurriese que existe un idioma sin un verbo que res-
ponda a est, 0 2 &5, 0 a sér, los hombres que lo usaran no se-
rian por ello menos capaces de inferir, concluir y de todo gé-
nero de razonamiento gue eran los griegos v los latinos. Pero
(qué ocurriria, entonces, con términos tales como los de entided,
csencia, esencial, esencialidad, que derivan de él, y de otros mu-
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chos que dependen de éstos, aplicados como comiinmente sue-
len serlo? No son, por consiguiente, nombres de cosas, sino
signos por los cuales damos a conocer que concebimos la conse-
cuencia de un nombre o atributd’ respecto a otro, del mismo
modo que cuando decimos: un hombre es un cuerpo vivo, no
significamos que el sombre es una cosa, y otra el cuerpo vivo,
y una tercera cosa el es o el ser: sino que el homébre y el cuer-
po vfvo son una misma cosa, porque la consecuencia: si es un
hombre, es un ruerpo vivo, es una consecuencia verdadera, sig-
nificada por la palabra es. Por consiguiente, ser un cuerpo, pa-
sear, estar hablando, mivir, ver y otros infinitivos andlogos, asi
como corporeidad, paseo, habla, vida, vista y otros anilogos,
que significan lo mismo, no son nombres de #nada, tal como
he expresado mis ampliamente en otro lugar.

Pero jqué objeto tiene, dird alguno, semejante sutileza,
en una obra de esta naturaleza, que sélo se propone examinar
qué es necesario a la doctrina del gobierno y de la obediencia?
Es porque los hombres no pueden sufrir el abuso cometido
[373] por quienes, con esta doctrina de las esencias distintas,
construida sobre la vana filosofia de Aristételes, quieren apar-
tarles con nombres vacios, de la obediencia a las leyes de su
pais, del mismo modo que los hombres alejan los pajaros del
sembrado con un espantajo vacio, un sombrero y unas cafias.
Por tal razén, cuando un hombre muere y es enterrado dicen
que su alma, que es su vida, puede vagar separada de su cuer-
po, v que se ve de noche sobre los sepulcros. Por esa misma
razén dicen que la figura, y el color, y el sabor de un trozo
de pan tiene un ser, 2lli donde el comin de las gentes no ve
otra cosa que pan. Y por la misma razén dicen que la fe y
la sabiduria v otras virtudes, son a veces snvestidas al hombre,
a veces insufladas en él por el ciele, como si el virtuoso y
sus virtudes pudieran ser diferenciados; y asi, una gran can-
tidad de otras cosas que sirven para debilitar la dependencia
de los sabditos con respecto al poder soberano de su pafs. En
efecto iquién se formard, por si mismo, el propésito de obe-
decer las leyes si espera que la obediencia Je ha de ser investi-
da o insuflada de algln modo? O iquién dejard de obedecer
a un sacerdote, que puede constituir una especie de Dios me-
jor que su soberano, y zun mejor que Dios mismo? O iqué
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persona temerosa de los espiritus, no tendra sumo respeto a
quienes pueden hacer agua bendita, que los expulsa? Baste
esto cotno ejemplo de los errores que han ido introduciéndose
en la Iglesia, a base de las entidades y esencias de Aristételes,
Acaso se den cuenta de que todo esto es falsa filosofia, pero
cuando escriban acerca de ella dirin que esa filosofia estd de
acuerdo y viene a corroborar su propia religién, temiendo siem-
pre la suerte de Scrates.

Una vez caidos en este error de las esencias distintas,
quedan, como consecuencia, necesariamente envueltos en otros
muchos absurdos derivados de éste. En efecto, considerando
que estas formas son reales, vienen obligados a asignarles un
lugar determinado. Pero como sostienen que son incorpdreas,
sin dimensi6én alguna de cantidad, y todos saben que el lugar
implica dimensién, y no puede ser llenado sino por lo que
es corporeo, propenden a respaldar su crédito con una distin-
cibn, segln la cual no se encuentran en ningln lugar circusns-
criptive sino definstive. Ahora bien, estos términos son meras
palabras, sin sentido en esta ocasidn, salvo en latin donde
la vaciedad de los mismos puede quedar encubierta. En efecto,
circunscribir una cosa no es sino determinar o definir su lugar:
y asi, ambos términos de la distincién son los mismos. En par-
ticular, de la esencia de un hombre que, dicen, es su alma
afirman que toda ella esti en su dedo meiiique, y 2 la vez
en cualquier otra parte, por pequefia que sea, de su cuerpo,
¥ que no hay mas alma en el cuerpo entero que en cada una
de sus partes. iPuede alguien suponer que sirve 2 Dios con ta-
les absurdos? Sin embargo, todo ello es necesario para quie-
nes quieran creer en la existencia de un alma incorpérea, se-
parada del cuerpo.

Cuando llegan a dar cuenta de cémo una sustancia incor-
pérea puede ser capaz de sufrir, y de ser atormentada en el
. fuego del infierno o del purgatorio, nada dicen sino que no
puede saberse cémo el fuego llega a quemar las almas. [374]

Ademis, como el movimiento es cambio de lugar, y las
sustancias incorpéreas no son capaces de ocupar un lugar, se
ven en el trance de hacer imposible que un alma pueda ir,
sin el cuerpo, al delo, al infierno, o al purgatorio, y que los
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espititus de los hombres (y yo afiadiria, los ropajes con que

suelen aparecer revestidos) puedan deambular por la noche
en las iglesias, cementerios y otros lugares de sepultura. Ig-

noro lo que pueden replicar a esto, 2 menos que digan que

deambulan definitive, no circunscriptive, o espirituslmente, y

no temporalmente: en efecto, esas magnificas distinciones son

igualmente aplicables a todas las. dificultades.

Respecto a la significacién de eternidad, ellos no quieren
que esa palabra sea considerada como una infinita sucesién de
tiempo, porque en tal caso no podrian justificar cémo la vo-
luntad de Dios y el preordenamiento de las cosas venideras
puede no ser anterior a su presciencia de las mismas, como
la causa eficiente antes que el efecto, o el agente antes que la
accién; ni podrian justificar, tampoco, otras muchas de sus
opiniones concernientes 2 la incomprensible naturaleza de Dios.
Nos ensefiarin, sin embargo, que la eternidad es la parali-
zacién del tiempo presente, el nunc stens de las Escuelas, cosa
que ni ellos ni nadie comprenden, como tampoco el Aic stans,
esto es, la infinita magnitud de lugar.

Los hombres dividen el cuerpo, en su imaginacién, enu-
merando las partes de él, y enumeran también las partes del
lugar por €l ocupado; esto no puede ser sino haciendo diversas
partes, y asignando también distintos lugares a dichas partes;
en consecuencia, la mente de un hombre cualquiera no pue-
de concebir mis o menos partes que lugares hay para ellas:
sin embargo, los escolisticos quieren hacernos creer que en
virtud del poder omnipotente de Dios, un cuerpo puede estar
a la vez en diversos lugares, y varios cuerpos, 2 un mismo
tiempo, en un solo lugar, como si se reconociera el poder
divino diciendo que lo que es no es, o que lo que ha sido no
ha sido. Son éstas, tan sélo, una pequefia parte de las incon-
gruencias 2 que se ven obligados por su género de disquisicién
filoséfica, en Iugar de admirar y adorar la naturaleza divina
e incomprensible: los atributos divinos no pueden significar
lo que es; deben expresar solamente nuestro deseo de honrar-
le, con los mejores apelativos de que somos capaces. Ahora
bien, quienes se aventuran a razonar acerca de su naturaleza,
a base de estos atributos de honor, pierden el juicio desde
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la primera tentativa, ¥y caen de una inconveniencia en otra,
ilimitadamente, del mismo modo que si una persona, 1gnoran~
te de las ceremonias de la corte, al llegar ante otra mis res-
petable que las que suele tratar, tropezando a la entrada, y
para no caer soltara su tanica, y para recogerla dejara caer su
sombrero, y yendo de un percance a otro descubriera su apuro
v rusticidad.

En cuanto a la Fisica, es decir, al conocimiento de las cau-
sas subordinadas y secundarias de los acontecimientos natura-
les, no nos ofrece otra cosa que palabras vacfas. Si deseais
saber por qué cierto género de cuerpos caen naturalmente ha-
cia la tierra, y otros se apartan naturalmente de ella, las Es-
cuelas os dirdn, a base de Aristételes, que los cuerpos [375]
que llevan direccidn descendente son pesados o grévidos, y que
es su gravedad lo que los hace descender. Pero si les pregun-
tais qué entienden por gravedad, os la definiran como la ten-
dencia a dirigirse al centro de la tierra: asi que la causa por
Ja cual las cosas caen es la tendencia a caer, lo cual es tanto
como decir que los cuerpos descienden o ascienden porque lo
hacen. O bien os dirin que el centro de la tierra es el lugar
del reposo y conservacién de las cosas pesadas, y que, por con-
siguiente, las cosas tienden a estar alli, comp si las piedras y
Jos metales tuvieran un deseo o pudieran discernir, lo mismo
que los hombres, el lugar en que se encuentran, o como si
gustaran del descanso, cosa que el hombre no, o como si un
trozo de cristal estuviera peor en la ventana que caido en
la calle.

Si deseamos saber por qué el mismo cuerpo parece mayor,
sin aditamento ninguno, en un tiempo que en otro, ellos nos
dirdn que cuando parece menor esti condensado, y cuando pa-
rece mayor, rarificado. iQué significan esos términos conden-
sado y rarificado? Dicen que esti condensado un cuerpo cuan-
do en la misma materia existe menos cantidad que antes, y
rarificado cuando hay més, como si pudiera existir materia
desprovista de una cantidad determinada, cuando cantidad no
es otra cosa que la determinacién de la materia, es decir, del
cuerpo, por la cual decimos que un cuerpo es mayor o menor
que otro, en tanto o en cuanto. O como si un cuerpo pudiera
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existir sin cantidad alguna, y posteriormente pudiera afiadirse-
le mas o menos, segfin se considere que el cuerpo haya de ser
mis o menos denso. '

En cuanto a la causa del espiritu del hombre, dicen creatur
infundendo y creando infunditur, es decir: ka sido creado me-
diante infusion, e infundido mediante creacidn.

En cuanto a las causas de las sensaciones, es la ubicuidad
de especies, es decir de las manifestaciones o apariciones de los
objetos, que cuando aparecen al ojo, constituyen la wisidn; si
al ofdo, la audicidn; si al paladar, el gusto; si a la nariz, el ol-
fato; y en cuanto al resto del cuerpo el tacto.

Como causa de la voluntad para realizar una accién deter-
minada, lo que se llama wolitio, sefialan la facultad, es decir,
la capacidad que los hombres tienen en general de querer unas
veces una cosa, otras veces otra, lo que se denomina woluntas;
constituyen asi el poder en causa del acto, lo cual viene a ser
como si uno asignara como causa de los actos buenos o malos

- de los hombres su aptitud para hacerlos.

En diversas ocasiones sefialan como causa de los aconte-
cimientos naturales su propia ignorancia, pero disfrazada en
oiras palabras, como cuando dicen que la fortuna es la causa
de las cosas contingentes, es decir de las cosas cuya causa no
conocen; o cuando atribuyen diversos efectos a cualidades ocul-
ras, es decir a cualidades no conocidas de ellos, y por consi-
guiente, también (segOn ellos mismos piensan), igualmente
desconocidas a todos los hombres: y a la simpatia, antipatia,
antiperistasis, cualidades especificas y otros términos anilogos
que no significan ni el agente que los produce ni la operacién
por 1a cual son producidos. [3761

Si Metafisicas y Fisicas como éstas no son wvana filosofia,
no hay nada que o sea, ni San Pablo hubiera necesitado pre-
venirnos para evitarlas,

En cuanto a su Filosofia moral y civil presenta los mismos
sbsurdos, o mayores, acaso. Si un hombre lleva a cabo una ac-
cién injusta, es decir, un acto contrario a la ley, dicen ellos
que Dios es la primera causa de la ley, y, ademis, la primera
causa de ésta y de todus las demis acciones; pero no es en
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modo alguno causa de la injusticia, ya que ésta es la disconfor-
midad de la accién con respecto a la ley. Esto es una vana
filosoffa. Cabe muy bien decir que un hombre hace, a la vez,
una linea rectaz y una torcida, y que otro advierte su incon-
gruencia. Y tal es la filosofia de todos los hombres que formu-
lan las conclusiones antes de conocer las premisas, pretendien-
do comprender lo que es incomprensible, y de los atribu-
tos -de honor hacer atributos de naturaleza, distincién que se
ha hecho para mantener la doctrina del libre albedrio, es decir,
de una voluntad humana no sujeta a una voluntad de Dios.

Aristételes y otros fildsofos paganos definen el bien y el
mal por los apetitos de los hombres, y tienen razén mientras
consideramos a cada uno de ellos gobernado por su propia
ley. En efecto, en la condicién de hombres que no tienen
otra ley que sus propios apetitos, no puede existir ninguna re-
gla general de las buenas y de las malas acciones. Pero en un
Estado esa medida es falsa. No es el apetito de los particulares,
sino la ley que es la voluntad y el apetito del Estado, lo que
constituye el médulo, Sin embargo, esta doctrina sigue’ siendo
practicada, y los hombres juzgan la bondad o la maldad de
sus acciones propias o de las de otros hombres, y las acciones
del Estado mismo, por sus propias pasiones; y nadie juzga
bueno o malo sino lo que es asf 2 sus propios ojos, sin tener en
cuenta, en absoluto, las leyes piiblicas; solamente se exceptiian
los monjes y mendicantes que estin obligados por el voto a
esa simple obediencia a su superior, a la cual cada siibdito de-
berfa considerarse obligado, por ley de naturaleza, al sobera-
no civil. Y esta medida privada del bien no sélo es una filoso-
fia vana, sino una doctrina perniciosa, también, al Estado
publico.

Es, por tanto, vana y falsa filosofia decir que la obra del
matrimonio es contraria 2 la castidad o a la continencia, y
por consiguiente convertirla en vicio moral, como hacen quie-
nes consideran la castidad y la continencia, como razén para
denegar el matrimonio a los clérigos. Con ello confiesan, en
efecto, que esa prohibicién no es otra cosa sino una ordenanza
de la Iglesia que requicre de esos ministros que continuamen-
te atienden al altar y a la administracién de la Eucaristia, una
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continua abstinencia respecto de las mujeres, bajo el nombre
de continua castidad, continencia y pureza. En consecuencia,
al legitimo uso de mujeres lo llaman falta de castidad y con-
tinencia, y asf consideran el matrimonio un pecado o, por lo
menos, una cosa tan impura que hace al hombre inepto para
el altar. Si la norma se ha establecido porque el uso de las
mujeres constituye incontinencia y es contrario a la castidad,
entonces todo matrimonio es vicio: en efecto, si es una cosa
demasiado impura para un hombre consagrado a Dios, con
mucha mds razdén otras labores naturales, necesarias y diarias
que todos los hombres realizan [377] haran a los hombres
indignos de ser sacerdotes porque son todavia mas impuros.

Pero el secreto fundamento de esta prohibicién del matri-
monio a los clérigos, no estriba en tales errores de la filosofia
moral, ni en la excelencia de la vida aislada sobre el estado
del matrimonio (juiciosa afirmacién de San Pablo el cual se
daba cuenta de cuan inconveniente resultaba para quienes en
aquella época de persecucién eran predicadores del Evange-
lio, y se vefan obligados a huir de una comarca a otra, hallar-
se atribulados con el cuidado de la mujer y de los hijos), el
fundamento esti en el designio de los papas y sacerdotes de
tiempos ulteriores, de ser ellos mismos el clero, es decir, Gni-
cos herederos del reino de Dios en este mundo; para ello
era necesario impedir a los sacerdotes el uso del matrimonio,
porque nuestro Salvador decfa que cuando su reino llegue
los hijos de Dios i se casardn i serdn dados em matrimonio,
sino que serin como los dngeles en el cielo, es dedr, espiritua-
les, Considerando, asi, que han asumido la denominacién de
espirituales, permitirles (cuando no habfa necesidad) tener
mujeres en propiedad, hubiera sido una incongruencia.

En la filosoffa civil de Aristételes han aprendido a deno-
minar trania todo género de gobierno, salvo el popular (como
era, en aquella época, el de Atenas). A todos los reyes los
denominaban tiranos, y a la aristocracia de los treinta gober-
nadores alli instituidos por los lacedemonios que los sojuz-
garon, los treinta tiranos, Igualmente, a2 la condicidn de las
gentes en régimen democritico la llamaban libertad. Un tira-
no no significaba originarlamente otra cosa sino un monarca.
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Pero cuando posteriormente, en diversas comarcas de Grecia,
fue abolido este género de gabierno, el nombre no solamente
significo lo mismo que antes, sina que llegé a ser adiado, ade-
mds, por los Estados papulares, del mismo modo que el nombre
de rey se hizo odioso, en cuanto fueron depuestas los reyes de
Roma, siendo, camo es, una cosa natural a todos los hombres,
.concebir que una gran falta esti significada en algn atributo,
que. expresa disgusto v se da a un gran enemigo. Y cuando las
mismas gentes estaban disgustadas con quienes tenian la ad-
ministracién de la aristocracia o de la democracia, no huscaban
nombres desgraciados para expresar su ira, sino que llamaban
simplemente a una cosa, smarquia, y a la otra, oligarquis o tira-
nia de unos pocos. Lo que ofende a las individuos no es que
estén gobernados como cada uno de ellos desearia, por si mis-
mo, sino como considera adecuado el representante pablico,
ya sea un hombre o una asamblea de hombres, es decir, por
un gobierno arbitrario: por ello dan nombres desagradables
a sus superiores ignorando {hasta acaso un poco después de
una guerra civil) que sin tal gobierno arbitrario semejante
estado de guerra serd perpetuo, y que es el hombre y sus ar-
mas, y no las palabras y las promesas lo que afirma Ia fortale-
za y el poder de las leyes.

Como consecuencia, es otro error de la Politica de Aristd-
teles que en un gobierna bien ordenado no deben gobernar
los hombres sino las leyes. ;Qué hambre que esté en su sano
juicio, aunque no sepa [378] leer ni escribir, viéndose go-
bernado por aquel a quien teme, no creerf que éste puede
matarle y hacerle dafio si no le obedece? ;O creerd que la ley,
esto es, las palabras y el papel, puedan dafarle, sin las manos
y espadas de los hambres? Figura éste entre el namero de los
errores perniciosos, porque induce a los hombres, en cuasto
sus gobernantes no les agradan, a prestar su adhesion a quie-
nes llaman tiranos a esos gohernantes, y a pensar que es legi-
timo alzarse en guerra contra ellos: aun asj esas creencias mu-
chas veces son atizadas desde el palpito por el clera.

Existe otro error en su Filosofia civil {que nunca apren-
dieron en Aristdteles ni en Cicerdn, ni en ningln otra de los
paganos): el de extender el poder de lz ley, que es Ia regla
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de las acciones solamente, a los meros pensamientos y con-
ciencia de los hombres, por examen ¢ #nquisicién de lo que
sostienen, a pesar de la conformidad de sus palabras y de
sus acciones. En virtud de ese error, los hombres o bien son
castigados por confesar la verdad de sus pensamientos, o cons-
trefiidos a manifestar una falsedad, por temor al castigo. Es
cierto que el magistrado civil que trata de emplear un ministro
en el cargo de ensefiar, puede averiguar si estard dispuesto a
predicar tales y cuales doctrinas; y en caso de negativa, des-
pojarle de esa misién. Pero forzarle a acusarse a si mismo
de sustentar determinadas opinjones, euando sus actos no es-
tan prohibidos por la ley, es cosa que va contra la ley de na-
turaleza, y especialmente en quienes nos dicen que un hombre
serd condenado a los tormentos eternos y extremos si muere
sosteniendo una falsa creencia respecto a un articulo de la fe
cristiana. jQuién, en efecto, sabiendo que existe tan gran pe-
ligro en un error, aventurari su alma a confiar el cuidado na-
tural de sf mismo a algGn otro hombre, a quien su condena-
cién no le importe?

Que un particular que carece de la autorizacién del Esta-
do, es decir, que no tiene permiso del representante del mismo,
interprete la ley segin su propio criterio, ¢5 otro error en
materia de politica, si bien éste no deriva de Aristételes ni
de ninghin otro de los filésofos paganos. En efecto, ningtin es-
coldstico niega antes bicn afirma, que en el poder de hacer
las leyes se comprende, también, la potestad de explicarlas
cuando hay necesidad. ;Y no han sido instituidas cn ley las
Escrituras, en todos los pasajes canénicos, por Ja autoridad del
Fstado, y establecidas como una parte de la ley civil?

Del mismo género es el error cuando alguien que no sea
el soberano limita en algn hombre el poder que el Estado
no ha restringido, como ocurre con quienes asignan exclusiva-
mente la predicacién del Evangelio a un cierto orden de per-
sonas, cuando las leyes la dejaron libre. Si el Fstado me au-
toriza para predicar o ensefiar, es decir, no me lo prohibe, na-
die puede prohibirmelo, Si me encuentro entre los idélatras
de América jpodré imaginar, siendo un cristiano, aunque no
haya recibido 6rdenes, que es un pecado predicar a Jesucristo,
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mientras no reciba drdenes de Roma? O si he predicado, {no
procederé a resolver las dudas y a explicar las Escrituras a mis
circunstantes; es decir, no habré de ensefiar! En cuanto a
esto, lo mismo que en cuanto a la administracién de los [379]
sacramentos, alguien dird que la necesidad debe ser estimada
como una misién suficiente, lo cual es verdad: pero no es
menos cierto que si la dispensa resulta de la necesidad, por la
misma razén no hace falta dispensa cuando no existe una ley
que prohiba. Por consiguiente, negar estas funciones a quienes
cl soberano no las ha denegado, es arrebatar una libertad le-
gal, lo cual es contrario a Ja doctrina de la gobernacién civil.

Todavia podriamos aportar mis ejemplos de vana filosofia,
introducidos en la religién por los doctores de la divinidad es-
colastica; pero cualquiera puede advertirlos por si mismo, si
le agrada. Por mi parte, sélo afladiré que los escritos de los
escoldsticos no son, en su mayor parte, otra cosa, sino absurdas
retahilas de palabras birbaras y extrafias, o de términos usados
de modo distinto de lo que es comiin en la lengua latina, tal co-
mo la hubieran utilizado Cicerén, Varrén y todos los gramati-
cos de la antigua Roma. Si alguien quiere cvidenciarlo, hacedle
(como ya lo he dicho alguna vez, anteriormente) que tra-
duzca alguna de esas sentencias escolésticas a uno de Jos idio-
mas modernos, como francés, inglés u otra lengua bien desarro-
lada; en efecto, lo que no puede hacerse inteligible en la ma-
yor parte de cllas, tampoco resulta inteligible en latin. Tal falta
de sentido en el lenguaje, aunque yo no la considere como una
falsa filosofia, no sélo tiene la cualidad de encubrir la verdad,
sino, también, la de hacer pensar a los hombres que la poseen,
y desistir de toda ulterior investigacién.

Por Gltimo, los errores que han sido introducidos por me-
dio de historias falsas o inclertas, como son todas las leyen-
das de milagros ficticios en las vidas de los santos, y todas
las historias de apariciones y espiritus aducidos por los docto-
res de la Iglesia romana para acreditar sus doctrinas del Infier-
no y Purgatorio, el poder del exorcismo y otras doctrinas que no
estan garantizadas ni por la razén ni por la Escritura, como
también todas aquellas tradiciones que ellos denominan la pa-
labra no escrita de Dios iqué son sino fabulas de viejas? Aun-
que se las encuentra dispersas en los escritos de los antiguos
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Padres, considerando que aquellos Padres eran hombres, que
pudieron creer con excesiva facilidad en falsos relatos, y que la
formulacién de sus opiniones como testimonio de la verdad de
lo que crefan no sirve, para quienes, de acuerdo con el consejo
de San Juan (1 Jn., 4, 1), examinan el espiritu en todas las co-
sas que conclernen al poder de la Iglesia romana sino para
(cuyo abuso no sospechan, o bien se benefician por él), desacre-
ditar su testimonio, respecto a una creencia demasiado ligera
de tales relatos; la mayoria de los hombres sinceros sin un
gran conocimiento de las causas naturales (como eran los Pa-
dres de la Iglesia) se hallan sujetos a esos errores. Porque, na-~
turalmente, los mejores hombres son los menos sospechosos de
propdsitos fraudulentos. Gregorio el Papa y San Bernardo alu-
den a las apariciones de espiritus que, segln ellos, estaban en
el Purgatorio; y asi procedia también nuestro Beda, pero no
por si seglin creo, sino a base de relaciones ajenas. Ahora bien,
si ellos, o algunos otros, relatan tales historias como cosa de
la que tienen directo conocimiento, no confirmaran con ello ta-
les vanos relatos, pero, en cambio, descubriran su debilidad
o su fraude. [380]

Con la introduccién de falsedades va unida la supresién
de la verdadera filosofia, por quienes ni en virtud de una
autoridad legitima ni por un estudio suficiente son jueces com-
petentes de la verdad. Nuestras propias navegaciones eviden-
cian, y todos los hombres doctos en las ciencias humanas re-
conocen ya, que existen antipodas, Cada diz se manifiesta con
mayor clartdad que los afios y los dias estan determinados
por los movimientos de la tierra. Sin embargo, los hombres
que en sus escritos sustentaron tal doctrina como una ocasién
para exponer razén en pro y en contra, fueron castigados por
la autoridad eclesifstica. Pero iqué razén existe para esto?
{Es porque tales opiniones son contrarias a la verdadera reli-
gi6n? Esto no puede ser, si son ciertas. Asi pues, que la ver-
dad sea primeramente examinada por jueces competentes, o
refutada por quienes pretenden saber lo contrario. ;Es por-
que esas opiniones son contrarias a la religién estableaida?
Haced que impongan silencio las leyes de aquellos a quienes
los maestros estdn sujetos; es decir, las leyes civiles. En efecto,
la desobediencia puede ser legitimamente castigada en aque-
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1los que contra las leyes ensefian incluso Ia verdadera filosofia.
«Es porque tienden al desorden en materia de gobierno o a
robustecer lx rebelién o la sedicién? Entonces haced que sean
silenciados también, y castigados los maestros en virtud del
poder de aquel a quien estd ercomendada la tutela de la tran-
quilidad ptiblica, es decir por la autoridad civil; porque cual-
quier género de potestad que los eclesiasticos asuman (en
algn lugar donde estén sujetos al Estado) en su propio dere-
cho, aunque lo denominen derecho divino, no es sino usurpa-
adn. [381]

566



PARTE IV v TINIEBLAS CAP, 47

CAPITULO XLVII

Del senEFIcio gue Deriva de tal Oscurantismo
y @ Quién Beneficia

Cicerén hace mencién honorable de uno de los Casios, un
juez severo entre los romanos, por la costumbre que tenia
de preguntar a los acusadores en las causas criminales (cuando
el testimonio de los testigos no era suficiente) ¢#s bono, es de-
dr, qué provecho, honor u otra satisfaccién obtiene el acusa-
do o espera del hecho. En efecto, entre las presunciones, nin-
guna revela tan evidentemente al autor como el beneficio de
la accién. Por la misma regla trato de examinar en este lugar
quiénes pueden ser los que han dominado durante tanto tiem-
po a.las gentes en esta zona de la cristiandad, con esas doctri-
nas contrarias a la sociedad pacifica del género humano.

En primer Iugar, al error de gue la Iglesia presente y
ahora militante sobre la tierra es el reino de Dios (es decir
el reino de la gloria o la tierra de promisién; no el reino de
la gracia, que es una promisién de la tierra) van anejos a estos
beneficios mundanos; primero que los pastores y maestros
dc la Iglesia ticnen, por ello, el titulo, como ministros publi-
cos de Dios, para gobernar la Igelsia, y como consecuen-
cia (porque la Iglesia y cl Estado son las mismas per-
sinas) a ser rectores y gobernantes del Esatdo. Con este ti-
tulo el Papa indujo a los sibditos de todos los principes
cristianos a creer que desobedecerle era desobedecer a Cristo’
mismo; y en todas las diferencias entre él y otros principes
(deslumbrados con la frase potestad espiritual), a abandonar
sus legitimos soberanos, lo cual implica, realmente, una monar-
quia universal sobre toda la cristiandad. En efecto, aunque
primeramente fueron investidos con el derecho de ser supremos
maestros de la doctrina cristiana, en nombre y bajo la potestad
de los emperadores cristianos, dentro de los limites del Impe-
rio romano (tal como ellos mismos reconocen) por el titulo
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de pontifex maximus, que ¢ra un funcionario sujeto al Estado
civil, en cuanto el Imperio fue dividido y desintegrado, no
fue cosa diffeil imponer al pueblo, que estaba ya sujeto a ellos,
otro titulo, concretamente, e! derecho de San Pedro; y elio

no solamente para proteger y mantener entero su prctendido
poder, sino, también, para extenderlo sobre las provindas
cristianas, aunque ya no se hallaban unidas en el Imperio d¢
Roma. Este beneficio de una monarquia universal (conside-
rando la tendencia humana a admitir normas) es una presur-
cién suficiente de que los Papas que aspiraban a él, y duran-
te largo tiempo lo disfrutaron, fueron los autores de la doc-
trina por la cual fue logrado: a saber, que la Iglesia que ahora
cxiste en la tierra ¢s el reino de Cristo. Asegurando esto, era
natural que Cristo tuviera entre nosotros algiin representante,
que nos difera cudles son sus mandameintos. [382]

Despuds de que algunas Iglesias se han liberado de este
poder universal del Papa, cabria esperar con razén que los
soberanos civiles en todas estas Iglesias recuperaran toda aque-
ila potestad que era su propio derecho y se hallaba en sus
propias manos (hasta que inadvertidamente la dejaron perder).
Asi ocurrié, en efecto, en Inglaterra, salvo que aquéllos por
cuyo conducto los reyes administraban el gobierno de la re-
ligidn, sostenian que su cargo cra de derecho divino, y pa-
reciap usurpar, st no la supremacia, por lo menos la indepen-
dencia con respecto al poder civil; y parecian usurparla, puesto
que reconocian al rey el derecho de privarles, a su arbitrio,
del ejercicio de sus funciones.

Abora bien, en aquellos lugares donde el presbiterado
asumid esa misién, aunque se prohibié ensefiar otras muchas
doctrinas de la iglesia de Roma, mantOvose todavia la doc-
trina segin la cual cl reino de Cristo ba llegado ya, y se ini-
cié en la resurreccién de nuestro Salvador. Pero gewi dono?
iQué beneficio esperan de ello? El mismo que espera el Papa:
tener una potestad soberarma sobre las gentes. En efecto jqué es
para los hombres excomulgar a su legmmo soberano, sino ale-
jarle de todos los ugares del servicio piiblico divino, en su pro-
pio reino? ;Y tener fuerza para resistirle, cuando con fuerza se
propone corregirlos?  iqué significa excomulgar a cualquier
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persona sin autoridad del soberano civil, sino arrebatarle su
libertad legitima, es decir, usurpar una potestad legitima so-
bre sus hermanos? Asi, los autores de esta ccguera en materia
de religién son el clero romano y el presbiteriano.

A este capitulo refiero también todas aquellas tesis que
les sirven para mantener la posesidn de esta soberania espiri-
tual, una vez adquirida. En primer lugar, la de que ¢ Papa
en su capacidad piblica no puede errar. En efecto jquién, cre-
yendo que esto es certo, no le obedecera solicitamente en cuan-
to le mande? .

En segundo término, que todos los demis obispos, cual-
quiera que sea ¢! Hstado en que se encuentren, no derivan su
derccho inmediatamente de Dios ni mediatamente de sus so-
beranos aviles, sino del Papa, es una doctrina en virtud de la
cual suelen existir en diversos Estados cristianos muchos hom-
bres podcrosos (tales son los obispos) que dependen del Papa,
y le deben ohediencia, aungue sea un principe extranjero; ello
Jes permite (como muchas veces lo han hecho) suscitar una
guerra civil contra el Estado que no se somete a ser gober-
nado de acuerdo con su arbitrio e interés.

En tercer término, la cxencién de éstos y de todos los
demas sacerdotes y de todos los monjes y frailes mendican-
tes, con respecto a las leyes civiles. En efecto, por tales me-
dios existe en cada Fstado gran nimero de seres que disfru-
tan del heneficio de las leyes y estan protegidos por ¢l poder
del Estado civil, sin pagar no obstante porcién alguna de los
gastos pablicos, ni estar sujetos a las penas, como otros sib-
ditos, por los crimenes que cometan; y que por consiguiente,
no temen a ningln hombre mis que 2l Papa, y sélo a &I se
adhieren con dnimo de robustecer su monarquia universal,

Fn cuarto lugar, Ia asignacién a su clero (gue en el Nue-
vo Testamento estaba constituido por presbiteros, es decir
por ancianos) del nombre de sacerdotes {3837 es decir de sa-
crificadores, que fue mientras Dios fue su rey cl titule del
soberano civil y de sus ministros pablicos entre los judios.
Asi también la conversion de la Santa Cena en un sacrificio
sirve para hacer creer al pueblo que el Papa tiene sobre todos
los cristianos el mismo poder que Moisés y Aardn cjerdieron
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sobre los judios; es decir, todo el poder, civil y eclesidstico
a un tiempo, que entonces tenfa el Sumo Sacerdote.

En quinto Iugar, la doctrina de que el matrimonio es un
sacramento, da zl clero la posiblidad de juzgar acerca de si
los matrimonios son legitimos, y como consecuencia, qué hijos
lo son, asi como el derecho a discriminar la sucesidn en los
reinos hereditarios.

‘En sexto lugar, la denegacién del matrimonio a los sacer-
dotes sirve para asegurar este poder del Papa sobre los reyes.
En efecto, si un rey es sacerdote no puede casarse y trasmitir
su reino a su posteridad. Si no ¢s un sacerdote, entonces el Papa
exige esta autoridad eclesidstica sobre €l y sobre su pueblo.

En séptimo lugar, de la cenfesién auricular obtienen, pa-
ra garantiz de su poder, una-mejor comprension de los desig-
nios de los principes, y de las personas prominentes en el es-
tado civil, que la que éstas pueden tener de los designios del
estamento eclesiastico.

En octavo lugar, mediante la canonizacion de santos y
la declaracién de guiénes son mdrtires, aseguran su poder,
puesto que inducen a las gentes sencillas a repudiar Ias leyes
y mandamientos de su soberano civil, incluso a costa de la
vida, si excomulgados por el Papa se les declara herejes o
enemigos de la Iglesia; es decir (como ellos lo interpretan)
del Papa. ‘

En noveno lugar, ellos aseguran todo eso, gracias al po-
der que adscriben a cualquier sacerdote de actuar como Cristo.
y gracias a la potestad de imponer penitencias, y de llevar
a cabo la remisién y redencién de los pecados.

‘ En décimo lugar el clero se enriquece por la doctrina del
purgatorio, de la justificacién lograda a base de las obras ex-
ternas, y de las indulgencias.

En undécimo lugar, con su demonologia y con el uso de
exorcismos, y otras cosas inherentes a ello, hacen que e} pue-
blo esté mas atento a su poder (o piensan, por lo menos, que
lo logran).

Por ltimo la metafisica, la ética; y la politica de Aristé-
teles, las distinciones frivolas, el léxico birbaro y el lengua-
je oscuro de los escoldsticos ensefiado en las Universidades
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(todas las cuales han sido erigidas y reguladas por la autori-
dad del Papa) les sirven para evitar que esos errores sean des-
cubiertos, y para que los hombres confundan el ignis fatuus de
lz2 vana filosofia con la luz del Evangelio.

Si esto no bastara, podriamos afiadir algunas otras de sus
tenebrosas doctrinas, cuyo provecho redunda manifiestamente
en la institucion de un ilegitimo poder sobre los soberanos
legitimos del pueblo cristiano, en el mantenimiento del mis-
mo, cuando ya estd establecido; o en beneficio de las rique-
zas terrenales, el honor y la autoridad de quienes lo sostie-
nen. Por consiguiente, en virtud de la antedicha norma del
i bono podemos sefialar justamente como autores de toda
esta tiniebla espiritual el Papa y el clero romano, y 2 todos
aquéllos, ademas, que se proponen afincar en las mentes de
los hombres la errénea doctrina de que la Iglesia que ahora
esta en la tierra es el reino de Dios mencionado en el Antiguo
y en el Nuevo Testamento. [384]

Ahora bien, los emperadores y otros soberanos cristianos,
bajo cuyo gobierno han surgido primeramente estos errores
y el aferramiento de los eclesiasticos a sus cargos determinan-
do la perturbacién de sus dominios y el fin de la tranqui-
lidad de sus siibditos, aunque padecieron tales males por falta
de previsién de las consecuencias, y de penetracién en los de-
signios de sus maestros, pueden, sin embargo, ser  estima-
dos como culpables de su propio dafio y del dafio plbli-
co. En efecto, sin su autoridad ninguna doctrina sediciosa
hubiera comenzado a ser ptblicamente predicada. Afirmo que
hubieran podido impedirlo en sus comienzos. Pero en cuanto
el pueblo estuvo poseido por estos hombres espirituales, no
existi6 remedio humano que pudiera aplicarse, y que un hom-
bre pudiese inventar. En cuanto a los remedios arbitrados por
Dios, ya que nunca deja de destruir oportunamente todas las
magquinaciones de los hombres contra la verdad, hemos de
esperar su libre decision, que a veces llega a permitir que la
prosperidad de sus enemigos, juntamente con su ambicién,
crezca hasta tal altura, que la misma violencia de ella abra
los ojos que la cautela de sus predecesores habfa cerrado antes,
y hace fracasar a los hombres, del mismo modo que Iz red
de San Pedro se rompid, a causa de unz excesiva multitud
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de peces; mientras que la impaciencia de aquellos que trata-
ban de resistir a esta infraccién, antes de que los ojos de sus
sbditos flieran abiertos, no hizo sino aumentar el poder a
que ellos resistian. Con esto no censuro al emperador Federi-
co por haber sostenido el estribo a su connacional Papa Adria-
no, porque tal era la disposicion de sus sibditos entonces, que
si no lo hubiera hecho, dificilmente hubiese triunfado en el
Imperio. Pero censuro a aquellos que en el comienzo, cuan-
do su poder estaba integro, tolerando las doctrinas forjadas
en las Universidades de sus propios dominios, sostuvieron el
estribo a todos los Papas sucesivos, mientras montaban en los
tronos de todos los soberanos cristianos, para cabalgar y so-
frenarlos, a ellos y a sus pueblos, a plena satisfaccién.

Ahora bien, del mismo modo que se tejen, las invenciones
de los hombres resultan también desatadas: el camino es el
mismo, solo el orden se invierte. El tejido comienza por los
primeros elementos del poder, que son la sabidurfa, la humil-
dad, la sinceridad y otras virtudes de los Apéstoles, a quienes
las gentes convertidas obedecieron por reverencia, no por
obligacién. Sus conciencias eran libres, y sus palabras y accio-
nes no estaban snjetas a nadie sino a la potestad civil. Poste-
riormente los presbiteros (a2 medida que crecia el rebafio de
Cristo) se reunieron para considerar lo que habian de ensefiar,
obligandose a si mismos a no ensefiar nada contra los decretos
de sus asambleas, induciendo las gentes 2 seguir su doctrina,
y cuando rehusaban les rehusaban también su compafifa (es
lo que se denominaba excomunién) no por ser infieles, sino
por ser desobedientes. Y este fue el primer nudo sobre su
libertad. Y aumentado el nimero de presbiteros, los presbite-
ros de la ciudad o provincia principal adquirieron para si mis-
mos una autoridad sobre los presbiteros parroquiales, y se
asignaron, también, 2 si mismos, la denominacién de obispos.
Este fue el segundo nudo impuesto a la libertad cristiana.
Por Glti-[385]mo el Obispo de Roma, teniendo en cuenta que
se hallaba en la Imperial ciudad, asumié (en parte por las
voluntades de los emperadores mismos, y por el titulo de
pontifex maximus, y por ultimo cuando los emperadores se
debilitaron, por los privilegios de San Pedro) una autoridad so-
bre todos los demids obispos del Imperio. Fue éste el tercero y
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ultimo nudo, y la plena sintesis y construccién del poder pon-
tificio.

Como consecuencia, el andlisis o resolucién se opera por
el mismo conducto, pero comienza con el nudo ligado en Glti-
mo lugar, como podemos advertir en el caso de la.disolu-
cién del gobierno eclesiastico preterpolitico en Inglaterra. Pri-
meramente ¢l poder de los Papas fue totalmente eliminado
por la reina Isabel, y los obispos que antes ejercian sus fun-
ciones por derecho pontificio las ejercieron posteriormente por
derecho de la reina y de sus sucesores; si bien manteniéndose
la frase de jure divino, podia imaginarse que las ejercian por
derecho inmediato de Dios. De esta manera se desatd el pri-
mer nudo. Después de esto, los presbiterianos, Gltimamente
en Inglaterra, obtuvieron la deposicién del episcopado. Y asi
quedé desatado el segundo nudo. Casi al mismo tiempo, el
poder quedd arrebatado también a los presbiterianos, y asi
quedamos reducidos a la independencia de los cristianos pri-
mitivos para servir a Pablo, o a Cephas, o a Apolo, cada uno
como- mejor le agradase. Cosa que cuando tiene lugar sin
lucha, y sin medir la doctrina de Cristo por la dfecctén a la
persona de su ministro (defecto que el apéstol censuraba a
los corintios), acaso sea lo mejor: primero, porque no debe
existir potestad sobre la conciencia de los hombres, fuera de la
palabra misma, ya que la fe en cada uno no siempre va de acuer-
do con el propésito de los que la plantan y riegan, sino de Dios
mismo que la hace crecer; en segundo lugar, porque es irrazo-
nable en quienes ensefian que existe tal peligro en cada pequefio
error, requerir de un hombre dotado con razén propia, que siga
la razén de cualquier otro hombre, o de al mayoria de los votos
de otros muchos hombres, cosa que viene a ser equivalente 2 ju-
garse la propia salvacién a cara o cruz. Tampoco aquellos maes-
tros deben disgustarse por la pérdida de su antigua autoridad:
nadie, en efecto, puede saber mejor que ellos qué potestad
se conserva con las mismas virtudes con que fue adquirida, es
decir con la sabiduria, la humildad, la claridad de doctrina
y la sinceridad de conversacién, y no por la supresién de las
Ciencias naturales y de la moralidad de la razén natural; ni
por el lenguaje oscuro; ni por atribuirse a s{ mismos més co-
nocimientos de los que aparentan; ni por fraudes piadosos, ni
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por aquellas otras faltas que en los pastores de la iglesia de
Dios no son solamente defectos sino también escindalos, en
virtud de los cuales los hombres dan una vez u otra en la su-
presidon de su autoridad.

Ahora bien, después de propagarse la doctrina de gue Ia
lglesia ahora militante es el reino de Dios enunciado en la Es-
critwra, la ambicién y la solicitud por los cargos inherentes a
ello, y particularmente por el cargo maximo de ser cl [386]
representante de Cristo, y la pompa de quienes obtenian los
principales cargos publicos, se hizo gradualmente tan eviden-
te que perdieron estos ambiciosos la {ntima reverencia debida
a la funcibn pastoral; hasta el punto de que los hombres mis
sablos entre aquellos que tenian alguna potestad en el estado
civil, no necesitaban nada mas que la autorizacién de sus
principes para denegarles toda ulterior obediencia. En efecto,
desde que el Papa de Roma logré ser reconocido como obis-
po universal, pretendiendo la sucesién de San Pedro, su je-
rarquia plena, o reino de las tinieblas, puede ser comparada
muy adecuadamente con el reino de las brujas, es decir, con
las antiguas fébulas inglesas concernientes a los fantasmas y
2 los espiritus y a las festas que estos seres celebraban en la
noche. Si uno considera el origen de este gran dominio ecle-
stastico, facilmente percibira que el pontificado no es otra cosa
que el fantasma del fenecido Imperio romano que se asienta,
coronado, sobre el sepulcro del mismo, porque el pontificado
se alzd repentinamente sobre las ruinas de este poder pagano.

Siendo también latin el lenguaje que tanto usan en las
iglesias y en sus actos pablicos, y que actualmente no sc uti-
liza ya por ninguna nacién en el mundo jqué es este idioma
sino el fantasma de la antigna lengua romana? o

Las brujas de cualquier nacién tienen un rey universal, que
algunos de. nuestros poetas denominan rey Oberdn pero
que en la Fscritura se llama Belcebd, principe de los demo-
nios. Del mismo modo los eclesidsticos, cualesquicra que sean
los dominios en que se encuentren, no reconocen mis que un
rey universal, el Papa,

Los eclesidsticos son seres espirituales, y padres espiri-
tuales. Las brujas son espiritus y fantasmas. Brujas y espiritus
moran en la oscuridad, en las soledades y en las tumbas. Los
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eclesigsticos deambulan en la oscuridad de la doctrina, en
los monasterios, iglesias y cementerios.

Los eclesigsticos tienen sus iglesias catedrales, las cuales,
cualquiera que sea la ciudad en que han sido erigidas, en vir-
tud del agua bendita y de ciertos encantamientos 1lamados
exorcismos, tienen el poder de hacer aquellas ciudades sedes
del Imperio. También las brujas tiencn sus castillos encanta-
dos y clertos espiritus gigantescos que dominan en las regiones
circundantes.

Las brujas no contraen responsabilidad por el dafio que
hacen. Igualmente los eclesidsticos se sustraen al dominio de la
justicia civil.

Los eclesidsticos arrcbatan a los jévenes el uso de razén
mediante clertos encantamientos compuestos de metafisica, mi-
lagros, tradiciones y citas de la Escritura, con lo cual no sir-
ven ya para otra cosa sino para ejecutar lo que se les ordena.
Del mismo modo deciase que las drujas tomaban a los nifios
pequefios de sus cunas y los transformaban en scres idiotas
que el comtin de las gentes denominaba silfos, capaces de cual-
quier desaguisado.

Las viejas no han determinado en qué recinto o labora-
torio llevaban a cabo las brujas sus encantamientos. Pero evi-
dentemente los laboratorios del clero son las Universidades,
cuya disciplina procede de la autoridad pontificia. [387]

Cuando 2 las brujas les desagradaba algo, enviaban los sil-
fos para hacerlo desaparecer. Cuando los eclesidsticos estin
descontentos con alglin Estado civil crean también sus silfos,
es decir seres supersticiosos y subvertidos para hostigar a sus
principes, predicando la sedicién; o un principe resulta ga-
nado por medio de promesas, para que hostigue a otro.

Las drujas no se casan, pero hay entre ellas #nmcubos, que
tienen copulacion con carne y con sangre. Tampoco los sacer-
dotes se casan,

Yos eclesidsticos toman la crema de la tierra, en las do-
naciones de los hombres ignorantes, que estan pendientes de
ellos, y en forma de diezmos. Asf ocurre en la fébula de las
brujas que entran en cl establo y se apoderan de la crema de

1a leche.

La historia no refiere qué género de moneda esti en cur-
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so en el reino de las &r#jas. En cambio, los eclestasticos en sus
recibos aceptan la misma moneda que nosotros; pero cuando
han de efectuar algGn pago, lo hacen en forma de canoni-
zaciones, indulgencias y misas.

A esta y a otras semejanzas analogas entre el pomiificado
y el reino de las érujas, puede afiadirse que asi como las brujas
no tienen ecxistencia sino en las fantasfas del pueblo ignorante,
alimentadas por los relatos de las viejas o de los antiguos
poetas, asi la potestad espiritual del Papa (fuera de los limites
de su propio dominio civil) consiste solamente en el temor
que entre las gentes convencidas causan excomunioncs, a fuer-
za de escuchar falsos milagros, falsas tradiciones y falsas in-
terpretaciones de la Escritura.

No fue, por consiguiente, cosa d1f1c11, para Enrique VIII
a pesar del exorcismo, ni para la reina Isabel a pesar del suyo,
expulsarlos. Pero jquién sabe si este espiritu de Roma, que ha
salido y deambulado por las misiones a través de los aridos Iu-
gares de la China, del Japén y de las Indias, donde encuentra
escaso fruto, no puede volver, o bien que una asamblea de
espiritus peor que aquélla, entre y habite en esta limpia
casa, y hagan peor el fin que el principio? Porque no es el clero
romano solamente el que pretende que el reino de Dios es de
este mundo, y que, por consiguiente, aspira a ejercer en €l un
poder distinto del Estado civil, Y esto es todo cuanto me pro-
ponia decir respecto a la doctrina de la poLfTICA, ¥ que cuando
lo haya revisado, lo someteré de buen grade a la censura de

mi pafs. [389]
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RESUMEN Y CONCLUSION

A base de la contraposicién que existe entre las facultades
naturales de la mente una respecto a otra, como también de
una pasién a otra, o de su referencia a la conversacién, se ha
argiiido la imposibilidad de que un hombre cualquiera esté su-
ficientemente dispuesto a todo género de deberes civiles. La
severidad del juicio, dicen, hace a los hombres exigentes e
incapaces de perdonar los errores y defectos de los demdis
hombres., Por otra parte, la celeridad de la fantasia hace los
pensamientos menos reposados de lo que se necesita para dis-
cernir exactamente entre lo justo y lo que no lo es. Ademas,
en todas las deliberaciones y en todos los pleitos precisa un
razonamiento sélido, ya que sin él las resoluciones son preci-
pitadas, y las sentencias injustas: por Gltimo, si no existe una
elocuencia poderosa, que asegure la atencibn y el consenti-
miento de los circunstantes, el efecto de la razén seri insigni-
ficante. Ahora bien, estas son facultades contrarias; la prime-
ra estd fundada sobre principios de verdad; las otras, sobre
opiniones ya recibidas, verdaderas o falsas, y sobre las pa-
siones e intereses de los hombres, que son diferentes y mu-
tables.

Entre las pasiones el valor (bajo cuya denominacién com~
prendo el desprecio a las heridas y a la muerte violenta) hace
los hombres propensos a las venganzas privadas, y suscita a
veces el propésito de trastornar la paz plblica; como el zemor,
en muchas ocasiones, dispone a la desercién de la causa pabli-
ca. Ambas pasiones, se dice, no pueden concurrir en una misma
persona. v

Consideremos la pugna entre las opiniones de los hombres
y las conductas humanas en general. Es mmposible, se dice,
entretener una constante amistad civil con todos aquellos con

quienes los asuntos terrenos nos obligan a conversar, puesto
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que tales asuntos implican en la mayoria de los casos una per-
petua lucha por el honor, las riquezas y la autoridad.

A ello replico que todo esto plantea, en efecto, dificulta-
des grandes, pero no cosas imposibles, ya que mediante la edu-
cacidn y la disciplina pueden ser y son a veces reconciliados
tales antagonismos. El juicio y la fantasia pueden coexistir ade-
cuadamente en un mismo hombre, pero de modo alternativo,
segiin lo exija la finalidad que se propone. Del mismo modo que
los israelitas =n Egipto se afanaban, a veces, en su labor de hacer
ladrillos, y otras veces salian al campo a recoger paja, asi
también unas veces el junicio se fija en una determinada con-
sideracién, mientras en otros casos la fantasfa vaga por el mun-
do. Asi, también, pueden convivir adecuadamente la razén y
la elocuencia (si no en las Ciencias naturales, por lo menes
en la moral). En efecto [390] donde quiera que existe lugar
para exornar y preferir el error, existe mis lugar todavia pa-
ra el exorno y preferencia de la verdad, cuando ésta necesita
adornarse. Tampoco existe contradiccién alguna entre temer
las leyes ¥ no temer a un enemigo piblico, ni entre abstener-
se de hacer ofensas, y perdonarlas a otros.

No existe, por consigui¢nte, como algunos creen, incom:-
patibilidad entre la madre Naturaleza y los deberes civiles,
Yo he visto concurrir claridad de juicio y amplitud de fanta-
sfa; fortaleza de razén y elocucidn graciosa; valor para la
guerra y temor para las leyes, y todo ello de modo excelente
en un solo hombre, que tal era mi nobilisimo y venerable
amigo Mr. Sidney Godolphin, quien, no odiando 2 nadie y no
siendo odiado por ninguno, fue arrojado infortunadamente, en
los comienzos de la 0ltima Guerra Civil, en plena querella
publica, por una mano irresponsable y sin discernimiento.

A las leyes de naturaleza presentadas en el capitulo xv
he de afladir la siguiente: Que cada hombre esté obligado por
naturalexa, en cuanto de él depende, a proteger en la guerra
la autoridad que a £l mismo le protege en tiempo de pax. En
efecto, quien exige un derecho de naturaleza que le proteja en
su propio cuerpo, no puede exigir un derecho de naturaleza que

“destruya a aquél, por cuya fortaleza esta protegido. Ello impli-
¢a una manifiesta contradiccién de si mismo. Y aun cuando esta
ley pueda ser inferida de alguna de las ya mencionadas, la opor-
tunidad requiere que sea inculcada y recordada.
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En diversos libros ingleses Gltimamente impresos advier-
to que las guerras civiles no han ensefiado suficientemente
a los hombres en qué momento un sdbdito resulta obligado a
su conquistador, ni qué es conquista; ni ¢émo ocurre que tal
circunstancia obliga a2 los hombres a obedecer las leyes del
conquistador. Por ese motivo, y para mayor satisfaccién de los
hombres, digo que el instante en que una persona queda suje-
ta a un conquistador, es aquel en que teniendo libertad para
someterse a €l, consiente, por palabras expresas o por otros
signos suficientes, en ser su sibdito. Cuando tiene un hombre
libertad para someterse, lo he demostrado ya al final del ca-
pitulo xx1; concretamente, para quien ya no estd olbigado a
su anterior soberano por otro deber sino el de un stbdito or-
dinario, adviene ese momento cuando los medios de su exis-
tencia se hallan en poder de los soldados y guarniciones del
enemigo; es entonces cuando deja de tener proteccién de su
soberano, y recibe una proteccién de la parte adversa y en vir-
tud de la contribucién prestada, Considerando que tal contri-
bucién, como cosa inevitable que es (a pesar de constituir una
ayuda 2l enemigo) se estima legitima, una sumisién total,
que no es sino la asistencia al enemigo, no puede, a su vez,
estimarse ilegitima. Ademas, si se advierte que quienes se
someten asisten al enemigo con parte de sus propias hacien-
das, mientras que los que se niegan lo asisten con la totalidad,
no hay razén para denominar asistencia a esa sumisién o arre-
glo, sino mis bien, detrimento al enemigo. Ahora bien, si un
hombre, ademis de su obligacién como stbdito, ha asumido
una nueva obligacién como soldado, entonces no posee la li-
bertad de someterse a un nuevo poder mientras el antiguo
subsiste, y le procura medios de subsistencia, con sus ejércitos
o guarniciones, ya que en este caso no puede quejarse de fal-
ta de proteccién, ni de la falta de medios para [391] vivir como
soldado. Eso si, cuando esta proteccién falla, un soldado
puede buscarla también donde guiera que tenga mds esperan-
za de encontrarla, y puede someterse legalmente a un nuevo
duefio. Y puede hacerlo legalmente cuando guierz. Por con-
siguiente, si lo hace, queda indudablemente obligado a ser un
buen sbdito, ya que un contrato hecho legitimamente, no
puede ser legitimamente quebrantado. .

Con esto puede comprenderse ya, cuindo cabe decir que
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los hombres han sido conquistados, ¥ en qué consiste la na-
turaleza de la conquista y el derecho del conquistador. En
efecto, esta Sumisién lo implica todo para él. La conquista
no es la victoria misma, sino la adquisicién, por la victoria,
de un derecho sobre las personas de los hombres. Por consi-
guiente, el que ha sido vencido no estd conquistado: aquel 2
quien se aprisiona o encadena no estd conquistado sino ven-
cido, puesto que es todavia un enemigo, y puede escaparse si
le es posible. Pero quien bajo promesa de obediencia ha lc-
grado conservar su libertad y su vida, esti conquistado v es
un sdbdito; antes, no. Decfan los romanos que su general ha-
bia pacificado tal o cual provinda, lo cual equivalia a decir,
en nuestro idioma, que la habfa conquistado; y que el pais
habia sido pacificado por la victoria, cuando las gentes habfan
prometido imperata facere, es decir, hacer lo que el pueblo
romano les ordenara: esto era ser conquistado. Pero dicha
promesa puede ser exprcsa o tacita: expresa, por promesa;
ticita, por otros signos. Por ejemplo, si un hombre que no ha
sido requerido para hacer tal promesa expresa (acaso porque
su poder no es considerable) vive ostensiblemente bajo la
proteccién de alguien, se entiende que estd sometido a ese
gobierno. Ahora bien, si vive alli secretamente esta expuesto
a cualquier evento de los que pueden ocurrir a un espia o
enemigo del Estado. Yo no digo que esto constituya injusti-
cia (porque los actos de abierta hostilidad no llevan ese nom-
bre); pero puede con justicia ser condenado a muerte. Del
mismo modo, si una persona cuando es conquistado su pafs, se
halla fuera de €I, no queda conquistada ni sometida: pero si
a su vuelta se somete al gobierno, queda obligada a obede-
cerlo. Asi que podemos definir la conguista diciendo que es
la adquisicién del derecho de soberania por medio de la vic-
toria, derecho. que se adquiere, en la sumisidén de las gentes,
por quienes contratan con el vencedor, prometiéndole obe-
diencia a cambio de la vida y de la libertad.

En el capitulo xxix he establecido una de las causas de Ia
desintegracion de los Estados: su generacién imperfecta, con-
sistente en la falta de un poder legislativo absoluto y arbitra-
rio. A falta de €él, el soberano civil tiende a manejar sin tino
Ia espada de la justicia, como si estuviera demasiado canden-
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te para sostenerla empufiada. Una razén de ello (a que en-
tonces no aludf) es que quieren justificar la guerra, por la
cual fue inicialmente adquirido su poder, y de la cual (segiin
piensan) y no de la posesién dependé su derecho: como si,
por ejemplo, el derecho de los reyes de Inglaterra dependie-
ra de 12 bondad de la causa de Guillermo el Conquistador y de
~su descendencia lineal y méis directa. Con tales justificaciones
no existiria, acaso, ningn lazo entre la obediencia de sus
subditos v su soberano actual: con ello [392] a la vez que
tratan de justificarse necesariamente z si mismos, justifican
todas las rebeliones triunfantes que la ambicién pueda suscitar
en cualquier tiempo contra ellos y sus sucesores. Considero,
por consiguiente, como unz de las semillas mas efectivas de
la muerte de un Estado, que los conquistadores no solamente
requicran la sumisién de los actos ajenos, para el futuro, sino
también la aprobacién de sus acciones pasadas, cuando ape-
nas si existe un Estado en el mundo cuyos comienzos puedan
ser justificados en conciencia.

Y como el nombre de tirania no significa ni mis ni menos
que el nombre de soberania, ya resida en uno o en varios
hombres, salvo que los que usan la primera palabra sz en-
tiende que discrepan de aquellos a quienes llaman tiranos,
pienso que la tolerancia de un odio que se profesa a la tirania
¢s la tolerancia de un odio al Estado en general, lo cual cons-
tituye una mala semilla que no difiere mucho de la anterior.
En efecto, para justificar la causa de un conquistador, precisa
en la mayorfa de los casos reprache de la causa del conquista-
do. Pero ninguna de estas justificaciones es necesaria para la
obligacién del conquistado. Esto es lo que he considerado con-
veniente decir, como resumen de la primera y segunda parte
de este discurso.

En el capitulo xxxv, basindome en la Escritura, he ma-
nifestado ampliamente mi creencia de que en el Estado de los
judfos, Dios mismo se convirti6 en soberano suyo por pacto
con el pueblo; llamése a éste, como consecuencia, su pueblo
peculiar, para distinguirlo del resto del mundo, sobre ¢l cual
Dios reinaba no ya por consentimiento de las gentes, sino por
su propio poder. Que en este reino Moisés fue el represen-
tante de Dios sobre la tierra, y que fue &l quien comunicé a
las gentes qué leyes habian sido establecidas por Dios para
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que por ellas se gobernaran. He omitido sefialar, sin embar-
go, quiénes fueron los funcionarios establecidos para ejecu-
tarlas, especialmente en materia de pecados capitales, porque
entonces no consideraba que la materia era tan necesaria como
la juzgo ahora. Sabemos que generalmente, en todos los Es-
tados, la ejecucion de los castigos corporales era conferida a
los guardias o a otros soldados del poder soberano, o bien
se encomendaba 2 gentes en quienes concurrian falta de me-
dios, desprecio del honor y dureza del corazén, circunstancias
que las hacian aptas para tal cargo. Pero entre los israelitas
existié una ley positiva de Dios, su soberano, segln la cual
quien quedaba convicto de crimen capital, tenfa que morir
lapidado por el pueblo; y que los testigos habrian de arro-
jar la primera piedra, y después de los testigos, el resto del
pueblo. Esta ley designaba quiénes habrian de ser los ejecu-
tores, pero no permitia que nadie arrojara una piedra al cri-
minal antes de obtenerse la conviccién y la sentencia, de todo
lo cual la congregacién era juez. Los testigos habfan de ser
oidos antes de procederse a la ejecucién a menos que el hecho
fuera cometido en presencia de la congregacién misma, o a la
vista de sus jueces legitimos, ya que entonces no eran nece-
sarios otros testigos que los jueces mismos. Sin embargo, como
este tipo de procedimiento no quedé perfectamente compren-
dido dié motivo 2 una peligrosa interpretacién seglin la cual,
cualquier hombre podia matar a otro, en clertos casos, por de-
recho de celo, como si las ejecuciones hechas sobre los ofen-
sores en el reino de Dios, en la época Antigua, no procediesen de
[393] el mandamiento soberano sino del imperio del celo pri-
vado, lo cual resulta absurdo si consideramos los textos que
parecen justificarlo.

En primer lugar, cuando los levitas cayeron sobre el pue-
blo que habia erigido y adorado el becerro de oro, y mataron
tres mil de ellos, fue por orden de Moisés, de boca de Dios
como resulta manifiesto en Exodo, 32, 27. Y cuando el hijo
de una mujer de Israel blasfemé contra Dios, quienes lo ove-
ron no le mataron, sino que le condujeron ante Moisés, el
cual le puso bajo custodia, hasta que Dios pronuncié senten-
cia contra él, tal como aparece en Levitico, 25, 11, 12. Ade-
més (Nm., 25, 6, 7) cuando Phineas mat6 a Zimri y a Cosb,
no fue por derecho de celo privado: su crimen fue cometido
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a la vista de la asamblea; asi, pues, no fueron necesarios los
testigos; la ley era conocida y él era.el heredero aparente de
la soberania; y lo que constituye el punto principal, la legiti-
midad de su acto, dependié plenamente de una subsiguiente

_ ratificacién por Moisés, de la cual no teniz motivo para dudar.

I3

Esta presuncién de ratificacién futura -es, a veces, necesaria
para la seguridad de un Estado; asi en una rebelién repenti-
na, quien puede hacerla abortar con sus propios medios en la
comarca donde comienza, sin ley o comisidn expresa, puede
hacerlo legalmente, con tal de que su acto sea ratificado o
perdonado, mientras se est realizando, o después de hecho.
Asi en Numeros, 35, 30 se dice expresamente: Quien mate
al asesino, habrd de matarle sobre la palabra de los testigos:
pero los testigos suponen una judicatura formal, y por con-
siguiente condenan esta pretension del jus zelotarum. La ley
de Moisés concerniente a quien induce a la idolatria (es de-
cir, en el reino de Dios, al renunciamiento de su alianza
Deuteronomio, 13, 8) prohibe perdonarla y ordena al acusador
que le condene a muerte, y arroje contra €l la primera piedra;
pero no que le mate antes de ser condenado. El proceso contra
la idolatria queda exactamente instituido, (Dz., 17 vers. 4,
5, 6) porque entonces habla Dios al pueblo, como juez, y le .
ordena, cuando un hombre es acusado de idolatria, que in-
quiera diligentemente el hecho, y hallindolo verdad lapide
al culpable; pero aun entonces serd la mano de los testigos la
que lance la primera piedra; lo cual no constituye celo privado
sino condena publica. Del mismo modo, cuando un padre tie-
ne un hijo rebelde, la ley es (Dz., 21, 18), que ha de condu-
cirlo ante los jueces de la ciudad, y todos los habitantes de
la misma han de lapidarlo. Por tltimo, fue a base de esta
ley que se lapidé a San Esteban, y no fundindose en el celo
privado, puesto que antes de ser conducido a la ejecucién, de-
fendié su causa ante el Sumo Sacerdote. Nada hay en todo
esto, ni en ninguna otra parte de la Biblia, que sostenga las
ejecuciones por celos privados, ya que siendo muchas veces
una conjuncién de pasién e ignorancia van contra la justicia y
la paz de un Estado..

En el capitulo xxxv1 he dicho que no se deslaré de qué
modo hablé Dios sobrenaturalmente a Moisés; ni que Kl no
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le hablara, a veces, por medio de suefios y visiones o mediante
una voz sobrenatural, como a otros profetas. En efecto, la
manera como Dios hablé a Moisés desde el trono de la cle-
mencia, queda precisada en Nameros, 7, 89 con [394] estas
palabras: De esta época en delante cusndo Moisés entré en
el Taberndculo de la congregacion, para hablar con Dios, escu-
ché una vox que le hablabs desde el trono de la clemencia,
que esti sobre el Arca del testimonio, y entre los guerubines le
hablo a él. No se manifiesta, pues, en qué consiste la premi-
nencia del modo como Dios hablé a Moisés sobre la forma en
que hablé a otros profetas, como a Samuel y Abraham, a quie-
nes hablé también mediante una voz (es decir por visién), a
no ser que la diferencia consista en la claridad de la visién;
porque las frases frente a fremte y la boca junto 4 la boce no
pueden comprenderse en sentido literal tentendo en cuenta
l2 infinitud e incomprensibilidad de la naturaleza divina.
En cuanto al conjunto de la doctrina, sélo advierto que
sus principios son veraces y correctos, y s6lido el raciocinio.
Yo fundo, en efecto, el derecho civil de los soberanos, y el
deber v la libertad de los sabditos, sobre las inclinaciones ma-
nifiestas de la humanidad, y sobre los articulos de la ley de
naturzleza, que no puede ignorar nadie que pretenda tener
raciocinio bastante para gobernar su propia y peculiar familia.
En cuanto al poder eclesiastico del mismo soberano lo fundo
en aquellos textos que son evidentes por si mismos y que es-
tin en armonia con intencién de la Escritura entera. Por
consiguicnte, estoy persuadido de que quien lea la KEscritura
con el exclusivo propésitc de quedar informado, lo estard
plenamente. En cambio, quienes en sus escritos o discursos
publicos, o en sus acciones mas destacadas, propendan a man-
tener opinones contrarias, no quedaran tan facilmente satis-
fechos, porque en tales casos los hombres, a un mismo tiem-
po, suelen avanzar en la lectura y perder la atencién, buscan-
do objeciones a lo que antes han’ leido. Forzosamente tie-
ne que haber muchas opiniones de tal género en una época en
que los intereses de los hombres sufren semejantes cambios
(teniendo en cuenta que gran parte de esta doctrina, que sir-
vié al establecimiento de un nuevo gobierno, necesariamente
habfa de ser contraria a lo que condujo a la disolucién del an-

tiguo).
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En la parte que trata del Estado cristiano, existen algunas
doctrinas nuevas que, acaso, en un Estado donde lo contrario
estuviera ya perfectamente establecido seria una falta, para
un sabdito, divulgarlas sin autorizacién, porque con ello ven-
dria a usurpar la funcién del maestro. Pero en esta época, en
que los hombres no solamente reclaman la paz, sino también
~Ia verdad, ofrecer a la consideracién de quienes ahora discu-
ten, ciertas doctrinas que yo considero verdaderas, y que tien-
den manifiestamente a la paz y a la lealtad, no es otra cosa
sino ofrecer un nuevo vino y ponerlo en un recipiente nuevo,
para que ambos se conserven mutuamente. Supongo que cuan-
do la novedad no abrigue ningtn propésito de perturbacién
en un Estado, los hombres no propenderin de tal modo 2
reverenciar la Antigiiedad, hasta el punto de preferir los erro-
res antiguos a la verdad nueva y bien probada.

De nada desconfio tanto como de mi elocucidn, a pesar ds
que confio en que (salvando las erratas de imprenta) no es
oscura. Deliberadamente me he abstenido (no sé si he hecho
bien o mal con ello) de citar, por via de ornato, antiguos poe-
tas, oradores y filésofos, contrariamente a la costumbre de
estos Ultimos tiempos, [395] y he procedido asi fundindome
en diversas razones. En primer lugar, toda la verdad de mi
doctrina depende o bien de la 7az6n o de la Escritura: las dos
dan crédito a muchos escritores, pero no lo reciben de ninguno.
En segundo término, las materias en cuestién no son de Aecto,
sino de derecho, y en ello no hay lugar para testigos. Apenas
st existe alguno de estos antiguos escritores que, en ocasiones,
no se contradiga a si mismo y a los demis; ello hace insu-
ficientes sus testimonios. En cuarto lugar, las opiniones que
solamente se aducen por su prestigio de antigiiedad no cons-
tituyen, intrinsecamente, un juicio de quien las cita: s6lo son pa-
labras que pasan, como bostezos, de boca en boca. En quinto lu-
gar, muchas veces los hombres abrigan un designio perverso al
atacar doctrinas corrompidas con los dichos que les brinda el in-
genio de otros hombres. En sexto lugar, no creo que los anti-
guos a quienes citan como ornato hicieran lo mismo con quienes
vivieron antes que ellos. En séptimo lugar, sefialemos un ar-
gumento de indigestién: que las sentencias griegas y latinas
sin digerir regurgitan, como suelen hacerlo, sin haber expe-
rimentado cambio alguno. Por iiltimo, aunque yo reverencio
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aquellos hombres de la Antigiedad que escribieron verdades
evidentes 0 nos colocaron en un mejor caming para encontrar-
las por nuestra propia cuenta, considero que 2 la Antigiiedad
misma no se le debe nada, porque si queremos reverenciar la
edad, ninguna tan vieja como la presente: si la antigiiedad
del escritor, no estoy seguro de si, generalmente, aquellos a
quienes se confiere este honor tenian mds edad cuando escri-
bieron que yo tengo cuando escribo. Pero bien considerado, el
premio de los autores antiguos no procede de la reverencia
por los muertos sino de la competencia y mutua envidia de
los vivos.

Para concluir, nada hay .en todo este discurso, ni en el
que antes escribf, en latin, sobre el mismo tema, por lo me-
nos en cuanto me es dado percibir, que sea contrario a la pa-
labra de Dios o a las buenas maneras, o contribuya a la per-
turbacién de la tranquilidad pablica. Considzro, por ello, que
puede ser impreso con provecho, y mas provechosamente atn
ensefiado, si se estima conveniente, en las Universidades, a
las que corresponde juzgar sobre el particular. En efecto, te-
niendo en cuenta que las Universidades son las fuentes de la
doctrina civil y moral, de las que los predicadores y los caballe-
ros suelen tomar tanta agua como encuentran para salpicarla |
sobre el pueblo (desde el pilpito y en sus conversaciones) con-
viene mucho, ciertamente, mantenerla pura del veneno de
los politicos paganos y de las malas artes de los espiritus en-
gafiosos. Por cste medio, conociendo la mayoria de los hombres
su interés, existira menos posibilidad de servir las ambiciones
de unas pocas personas descontentas, en sus propésitos contra
el Estado, y serin menos gravosas las contribuciones necesa-
rias para la paz y defensa de éste; a la vez, los gobernantes
mismos tendran menos motivo para mantener, a expensas del
comfin, un ejército mayor que el necesario para proteger la
libertad plblica contra las invasiones y ataques de los ene-
migos exteriores.

De este modo he llegado al fin de mi discurso sobre el
gobierno civil y eclesidstico, discurso promovido por los de-
sérdenes del tiempo presente, sin parcialidad, sin personal
propésito, y sin otro designio que poner de relieve la mutua
relacién existente en- [396] tre proteccién y obediencia, a los
ojos de aquellas personas a quienes tanto la condicién de la
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naturaleza humana como las leyes divinas (naturales o posi-
tivas) requieren una observancia inviolable. Y aunque en la
agitada situacion de los Estados no puede existir una conste~
lacién muy favorable para que nazcan verdades de esta na-
turaleza (ya que se tiene una fea visién de los elementos
disolventes de un gobierno antiguo, y sélo se ven las es-
paldas de quienes erigen uno nuevo), no me imagino que
mi discurso pueda ser condenado en esta época ni por el pl-
blico juzgador de las doctrinas ni por ninguna persona inte-
resada en la continuidad de la paz piblica. Cori esta esperanza
vuelvo a mi interrumpida especulacién de los cuerpos natura-
les, en la cual (si Dios me da salud para terminarla) espero
que la novedad agradari tanto, como suele ofender en la
doctrina de este cuerpo artificial; ya que como tal verdad no
se opone al beneficio ni al placer de ninglin hombre, resulta
bien venida para todos.
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Hic stans, 557.

Hidra, 287.

Hidrofobia, 268.

Hijo de Dios, 404.

Hijos de la luz, 499.

Hijoa de las tinicblas, 499.
Historia, 67.

Historia, civil, 67.

~ Historia natural, 67,

Holganza, prevencién contra la, 284.
Hombre libre, 171.

Hembre prudente, $8.

Hombres iguales por naturalees, 100.
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Hombres populares, 27z.

Hombres populares, adhesion a los, 279.
69, 71, 75 296.

leyes del, 138.

civil, 73.

conyugal, 281.

del soberano, 149.

divino, atributos del, 298 ss.
Honorable, 42, 73.

Honores, 148.

Honra, 71 s

Hormigas, 139.

Horoscopia, 93

Hostilidad, 256.

Hurto, z81.

Honor,
Honor,
Honor
Honor
Honor
Honor

Ideas, §35.

Idolatris, §36.

Idoles, 92, 533, §1§1.

Iglesia, definicién de, 387.
Iglesia, personalidad de la, 321,
Iglesia de Inglaterra, 3171 5.
Iglesia militante, §67.

Iglesia de Roma, g8.

Iglesia, ifi
Iglesia triunfante, 387.

Iglesia universal, inexistenciz de la,
Ignominia, 257 s.

Ignorancia, 27, 240.

Ignorancia, clases de, 240.
Ignorancia de la ley, 210.
Tgnorancia de la ley civil, 240.
Ignorancia de la ley de naturalera,
Ignorancia de las cavsas, 83.
Ignorancia de las causas de la paz, 84.
Ignorancia del soberane, 240.
Ignorancia por causa oculta, §59.
Igualdad de impuestos, 283 s.

Ilegalidad en la guerra, 104.

Ilegitimo, 146.

Imagen, 9, 538.

Imfgenes, 89, 533.

Imigenes materiales, $36.

Imaginacién, g 1r., 56, §35.

Imaginacién compuesta, 1I.

Imaginacién simple, 11.

Imaginacién y memoria, §26.
Imaginaciones, 14.

a, 386.

ion en la E

387.

240.

MATERIAS

Imiracién de las naciones vecinas, 267.
Imitacién de los gricgos y romanos, 268.
Imperativo, modo, 49. )
Imposicién de manos, 408, 451.
Imprenta, invencién de la, 22.
Impudicia, 47.
Impunidad, 283.

s dad + "

P como y 249.

Inaprovechable, idea de lo, 42

Incapacidad del munde, 276.

Incorporeidad de los espiritus, 89.

Incubos, 9z.

Inadecible, idea de lo, z9.

Indicativo, medo, 49.

Indiferente, idea de lo, 23.

Indignacidn, 44

Indigno, idea de lo, 42.

Indulgencias,- §70.

Infabilidad del juicio del Papa, en ma-
teria de fe, 462.

Inferencias erréneas de principios verda-
deros, z42.

Inferi, 376.

Infernus, 376.

Infiel, 497.

Infierno, lugar del, 378.

Infierno, sentido en la Escritura, 378.

Infinita, cosa, 0.

Infinitivo, medo, 23.

Infinito, 29.

Informes, 7.

Infortunio, 73.

Infusién de espiritus, 559.

Ingratitud, 124.

Ingresos eclesiiaticos, 444 55

Injuria, 108, 140.

Injurias, evitar la comision de, z80.

Injurias privadas, 255.

Injusticia, 108, 118, 303.

Injusticia en la gucrra, 104.

Injusto, B84.

Inmortalidad del hombre, 374.

Inocentes, 122.

Insolencia, 283.

Inspiracién, 61, 3235, 334325, 350.

Inspiracién sobrenatural, 263.

Institucién del soberano declarada por la
mayor{s, T44.
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Tastruccién, 275.

Instruccién del pueblo, 282.

Inteligible, 7.

Intemperancia, 303.

Intencionalidad, 23.

Interpretacion abusiva de la Escritura, §OT.
Interpretacion de la ley, 226.

Intérpretes de las Escrituras, 426.
Intcrrogacién, 29.

Indtil, idea de lo, 42.

Invalidacién de pactos de confianza, 112
Invocacion de los santos, §09.
Irracionales, personificacion de los, 134.
Irresolucion, 74, 32.

Jocundas, cosas, 43.

Jocundo, 4%.

Judicatura, 167.

Judicia peblica, 253.

Sudios, eseuelas de los, §5o0.

Jueces, libro de los, 312, 314, 319.

Juex, aptitudes de, z30.

Juer de si propio, 128.

Juglar, 367.

Juicio, 1, §6.

Juicio privado del bien y del mal, 265.

Juicios falsos, 281.

Juramento, forma de, 116.

Juramento y obligacién, 117.

Jurisdicciéh de los obispos, derivada del
soberano civil, 472.

Jurisprudentia, 222.

Jus, 106, 237

Jus civile, 237.

Justicia, 31, 118 5., 221, 496.

Justicia administrada por igual, 283.

Justicia conmutativa, 1235

Justicia de la conducta, 123.

Justicia de las acciones, 122.

Justicia de los hombres, 122.

Justicia distributiva, 1234

Justicia en la guerra, 104.

Justicias mayores en Inglaters, 222,

Justo, B4.

Kyrke, 386.

Lago de fuego, 377.

Lave; 91.

Listima, 47.

Latin, §74.

Legislador, 218.

Legitimo, idea de lo, 146.

Legitimo toberano, 388.

Lemures, 91.

Lenguaje, 22 3f.

Lenguaje, abusos, del, 24.

Lenguaje, invencién del; 22.

Lenguaje, uso del, 23.

Lenguas, diversidad de, 23.

Lenidad, 237.

Letargia, 273.

Letras, invencién de las, 22.

Letra y sentencia de la ley, 229.

Levitas, 444.

Lex, 106, 237.

Lex civilis, 237.

Lex naturalis, 106.

Ley, 106.

Ley comin, control de la, 221.

Ley de las naciones, 291.

Ley, divisiones de la, 232.

Ley fundamental de la naturaleza, ‘107.

Ley, necesidad de interpretacién, 226.

Ley, promulgacién de la, 222.

Ley, signos de la, 222.

Ley, signos suficientes del autor y de la
autoridad, 224.

Ley, verificacién de la, 22%.

Leyes, 237, 275.

Leyes, autorizacién de las, 225.

Leyes, buenas, 28s.

Leyes canénicas, 503.

Leyes civiles, 146, 173, 237, 271 15, §03.

Leyce civiles del vencedor, 220.

Leyes civiles, sumisién del soberano a las,
266.

Leyes civiles y canénicas, distincién en-
tre, go3.

Leyes consuctudinarias, 219.

Leyes distributivas, 233.

Leyes divinas, 292, 295.

Leyes cvidentes, 286.

Leyes fundamentales, 236 s

Leyes morales, 233.
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Leyes de naturaleza, 1063s, 118, 124 5.,
219, 29I.

Leyes de naturaleza, cternidad de las, 130.

Leyes de naturaleza, rcgla para examinar
las, 1209.

Leyes nccesarias, 285.

Leyes no fundamentales, 236 5.

Leyes del Parlamento inglés, 232.

Leyes penales, 233.

Leyes positivas, 233.

Leyes positivas divinas, 234.

Liberacién, de los pacios, II4.

Liberalidad, 45, 73, 110.

Liberalidad por palabras o de pasado, 110.

Libertad, 106, 1711, 177, €7, 3561.

Libertad absoluta, x31.

Libertad de Dios, 1x73.

Libertad del Estado, 173.

Libertad del hombre, 173.

Libertad

Libertad de los adbditos, 171 5s.

Liberias, 175.

Libertinos, §s0.

Libre albedrio, 172.

Libros, 67.

l.igﬁs ilegales, 193.

Lindo, idea de lo, 42.

Locos, 62, ¢3.

Locura, 39.

Locura, clases de, 60.

Légica, ggr.

Lord, 130.

de los mobcranos, 17§.

Lores del Parlamento inglés, z31.
Lucha, Bo.
Lujuriz, 435.
Llanto, 46.

Macabeos, Iibros de los, 311.
Madre, dominio de la, 163+
Maestro, 4oo0.

Magnanimidad, 31, 44, 73-
Magos, 548.

Mal, 169.

Mal aparente, So.

Malo, 4z, 130, 146.
Malvado, 4z.

Mandamientos de Dios, 277 st., 429, 486.
Mandats, 49.

Maneras, 79.

Maravillas, 362.

Marcas o notas del rccuerdo, 23.

Marcha, go.

Marchioncs, 77.

Marqueses, 77.

Mar Rojo, 313.

Mirtires, 415.

Martires, declaracién de, 570.

Mascara, 132.

Materia, 28.

Materia de un pacto, 113,

Materias extranjeras, 202.

Materias nativas, 202.

Matrimonio, §07.

Matrimonio de los clérigos, prohibicién
del, s6r. :

Matrimonio ¢oéme sacramento, §70.

Mocdiadorcs, 128.

Mclancolia, 6o.

Mcmioria, 11.

Mensajero de Dies,

Merecimiento, 111.

329.

Meritum condigni, 112,

Metafisica, 5§53, 559.

Metafisica aristotétlica, 551,

Mctafisica ética, 551,

Metafisica politica, 551.

Metiforae, 31, 38.

Mctoposcopia, 93.

Meunz, 1461

Miedo, 116, 162, 244, 296.

Milagroa, 234, 308, 36255, 3935.

Milagros, faleos, 1367.

Milagros, finalidad de los, 363.

Milagros, necesidad del testimonio de los,
97

Milagros,
368.

Ministros de Cristo, misién de los, 412.

Ministros de la Iglesia, 44z,

Ministros .de la palabra, 442.

Milisia, 77, 148, 167,

precauciones contra los falsos,

Ministros para fa administracion eapecial,
198.

Ministros parz 1z
ral, 197.

administracién  gene-
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Ministros piiblicos del Paoder soberane,
197 s, -

Ministros piblicos en el extranjero, zor1.

Miseria, 45, £00.

Mision del Mesias, 400 g5

Misterios, 306.

Mocién animal, 4o.

Mocién metaférica, 41.

Mociones animales, 4o0.

Mociones vitales, 4o, 43.

Mociones voluntarias, 4o.

Molestas, cosas, 43.

Molestia, 43.

Monarca, sibdito del vencedor, 13z.

Monarquia, 134, 151, 455.

Monarquia 'y asamblean moberanas, compa-
racién entre, 152 ss,

Monopolios, 27z.

Monopolios comerciales, 190,

Moral, pequefia, .79.

Movimiento, 7, 9.

Muerte perdudable, 507.

Multa pecuniaria, 258,

Multiplicar, 32.

Multitud como persona, 13s-

Multitud, seguridad que procura la, 138.

Mundo antiguo, 184.

Munde presente, 334.

Mundo venidero, 370 3s., 384.

Musas, 9z.

Nacién santa, 339, 343.
Nada, nombre vejativo, 29.
Nadie, 29

Narraccién, 29.

Naturalezz, bicnes de 12, 202.
Nauseabunde, 4z.

Necesidad de las acci 1
Necio, 42.

Negativo, 23.

Nigromancia, 93.

Ninfas, 13, 9I.

Nobleza, 70, 75-

Nombres o apelaciones, 22 s.
Nombres abstractos, 28.
Nombres, aplicacién de, 24.
Nombres comunes, 24.
Nombres, conexién, 24.

ias, 172,

Nombres de formas de diccién, §34.

Nombres de imigenes, 29.

Nombres de nombres, 29, 554.

Nombrea inconstantes, 30.

positivos, uso de, 29.

propios, 24.

Nimina, 28.

Nosce fe iprum, 4.

Nuevo Testamento como
432 85,

Nuevo Testamento, escritores del, 317 ss.

Nombrea
Nombres

ley canénica,

Numerzcién, 24.
Nune stans, 587.
Nutricién, 40.

Obediencia, 297.

Obediencia a las leyes, 4385.

Obedi: a los podi ituidos, 480.
Obediencia 2 un fi io pablico, 225.
Obediencia a un poder comin, 8o.
Obediencia de! pucblo, 278.

Obediencia necesaria, 485.

Obediencia requerida para
495.

Obediencia simultinca 2 Dios y al hom-
bre, 484.

Obispo, 438.

Obispos, cleccién de los, 441.

Obispos, sujecion de los, 369.

Oblaciones, 300, 385.

Obligacién, 81, 177, 237.

Obras cxternas, §70.

Obaervancia de promesa, 109.

Odio, 81, 244, 283.

Ofensas, perdén de las, 125.

Ia salvacién,

Ofensivan, cosas, 43-
Oligarquia, 151, 562,
Omina, 93.

Omnipotencia divina, 204.
Opinién, sti, B3
Opinién errénea, 240.
Opiniones, 146.

Optativo, mode, 231, 49.
Oracién, z9.

Oriculor, 93.

Orden, 209,

Ordenacién de maestros, 440.
Ordenzs del Senada, 232,
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Orgulle, 126, 127, 303.
Origen del lenguaje, 22.
Oro, 206.

Qscurantismo, 567.

Ostenta, 94, 362.

Pacto, 109, 137, 173-
Pacto anterior anula otro ufterior, 3114

Pacto por autorizacién, 133.

Pacto de autoacusacién, nulidad dely 113, .

Pacto con las bestias, 113.

Pactos, cumplimiento de los, 118 s

Pacto estipulado por temor, 114.

Pacto con Dios, 143.

Pacto, repovacién del, 3p0.

Pacto de renuncia a la propia defensa, nu-
lidad del, 214.

Padres, honor a los, 280.

Palabra dc Dios, 346 rs.

Palabra de Dios,
347

Palabra de fe, 347.

Palzbra de la vida, 349-

Palabra de los profetas, 346 ss.

significaciones de la,

Palabra del Evangelio, 347.

Palabra del Rcino, 347.

Palabra de vida, 347.

Palabras absurdas, 63.

Palabras ambiguas, 38.

Palmisteria, 93.

Panes, 9r1.

Pinico, 4.

Panisios, 91.

Papa como vicario general de Cristo, §o02.

Papa, poder del, 28z.

Papa, supremacia del, 460.

Pariclito, 411

Parlamento, soberania del, 221.

Parsimonia, 4§, 74.

Partidas, 28.

Pasado, 19.

Pasién amorosa, 43-

Pasiones, causz de delito, 242.

Pasiones, formas de diccion expresivas de
las, 48.

Pasioncs que inclinan los hombres a fa
paz, I05.

Pastor, 400.

Pastores, 449.

Paz, derecho de, 147.

Paxxi, 62.

Pecado, 238, 239.

Pecado y ley, 239.

Peccaturn, 119.

Peoulium, 139,

Pcdanteria, 39.

Penalidad por el poder usurpado, z5%.

Penas, 254 s5s. '

Penas corporales, 257,

Penas divinas, 257.

Penas humanas, 257.

Penas pecuniarias, 257.

Penitencia, §70.

Penoso, idea de lo, 42.

Penszmientos regulados, 17.

Pensamientos sin  orientacién, 16.

Pentateuco,

Perddn, 8i.

Perdonar los pecados, misidn apostdlica,
418.

Percza, §9.

312

Peripatéticos, §49.
Persia, 548.
Pcrsona artificial, 132.
Persona civitatis, 217.
Persona imaginaria, x3z.
Persona natural, I3z2.
Personas, 132 s5.
Personificar, 132.
Perturbador, 42.

Pesar, 43.

Philosophia prima, 552,

) Placer, 43.

Placeres de 1a mente, 43.

Placeres de los sentidos, 43, 8o.
Plantaciones
Plata, 206.
Plegarias, 297,

o colonias, 208,

300.
Pleuresia, 272,
Pobreza, 71.

Podcr, 69.

Poder absoluto, falta de, 263.
Poder, afin de, §g, 79.
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Poder civil, 269.

Poder de Jos representantes, 184.

Poder eclesidstico, 269, 408 sr., 411

Poderes, division dc, 149.

Poderes, instrumentales, 69.

Podcr eapirituat, 338.

Poder- eapiritual, supremacia del, 476.

Poder invisible, 88.

Poder, limitaciones dcl, 184.

Poder

Poder

Podcr

Poder

Poder

Poder

Poder

Poder

Poder

Poder

Poder temporal y espirituzl, distincidn cn-
tre, 269.

Poder univereal del Papa, 568.

Politicz, 289.

Politica cristiana, principios de la, j0¢ ss.

natural, G9.

soberano, 141.

soberano, divisién del, 267.
soberano, inalienahilidad del, 143.
soberano, indiscutibilidad del, 279.
148.
soberano, modos de alcanzarlo, 141.

soberano, iniquidad del,
soberano, renuncia del, 149.
supremo civil del Papa, 474.
temporal, 388.

Politica, siatemas de, 133

Pompa, 545.

Pontifex maximus, 544-

Popularidad, “7o.

Popularidad de los jefes militares, 290.

Popularidad de un sébdite, 2g90.

Popularidad de un sibdito poderoso, z72.

Portenta, 94, 362.

Posecsién determinada per la suerte, pri-
mera, 128,

Posesos, 62.

Poteatad del Papa eobre los soberanos ci-
viles, 512, i

Poteatad espiritual, 567.

Potestad de ensciiar, 482.

Pradicator, 350.

Precedente, 84.

Precio, 70.

Precipitacién, 303.

Predicar, misién, apostolélica, 417.

Predicciones de los magos, 93.

Preemincnciaz, 148. .

Premcditacién como agravante, 249.

MATERIAS

Presagio, 93.
Preshiteros, 440-
Presbiteriancs, §73.
Presente, 19.

188.

Presuncién, 19.

Presidentes,

Pretuncion, de rigueza, 243.

Pretores, 188,

Prevision, 19.

Primer establecimicats, 128,

Primogcnitura, 1z8.

Principe, 150.

Prisién, 257 5.

Procesiones, $45.

Prodigalidad, 31.

Prades, 136.

Profano, 343.

Profecia, 19, 93, 293, 3501

Profctas, 19, 63, 316, 350 1s,, 373, 439.

Profetas, libron de los, 3s12.

Profetas, manera como Dics ha hablado
a los, 352.

Profctas subordinados, 35s.

Profctas suprcmos, 3355.

Profctas verdaderes, 308.

Prohibicién de creer en Cristo, 413-

Prolocutor, 350.

Prondsticos dcl tiempo venidero, 93.

Propiedad, 119, 146, 203.

Propicdad absoluta dcl siibdito acbre
bienes, 267,

Propiedad, caricter exclusiva, 204. -

Propiedades, 28.

Propicdadea del cuerpo, 29.

Propio, 343.

Protesta contra loe decretos
pos politicos, 187.

Provechoso, idea de lo, 4z.

Proverbios, 316.

Providencia, r9.

de los cucr-

Provincia, gobierno de una, 187.
Prudencia, 185, 38, €8, 70, 100, 547.
Prudencia natural, 37.

Prueba contra una presuncién de ley, 229.
Publicanos, abusos de loe, 272.

Pueble de Dios, 38r.

Pueblo de Dios, genealogia del, 314.
Pucblo en la ignorancia, 276.

607



INDICE DE MATERIAS

Pucblo peculiar, 338, 342.

Pulchrum, 42.

Purgatorio, 309, 570.

Purgatorio, tcxtos alegados en prucba del,
5185,

Pusilanimidad, 44, 46, 74, 82.

Querubines, 34z.
Quididad, 23.

Rabia, 6o.

Rapifia, 281,
Rozsocinatio, 28.
Rationes, 28.

Razén, 321, 38.
Razén natural, z93, 29%.
305,
Razén, origen de la, 36 5.

Razén natural,

Razén, uso de la, 34.

Razén, verdadera, 33.

Rebelién, 260, 303.

Rebelidn, causas dc la, 268.

Rebelién, ley civil que prohiba 1a, 276.
Recompensa por contrato, z60.
Recompensa por liberalidad, 260.
Recompensas, 254 15, 286 o

Rectitud, 48s.

Redencién, 370 11, 38¢.

Redentor,
Regeneracién, periodo de, 403, 412.

400.

Reino de Dios, 95, 277, 377ss., 4oz,
501, 567, )

Reina de Dios, derechos del, 38¢.

Reino de Dios, origen del, 338.

Reino de Dios por npaturaleza, 29z ¢s.

Reino de Dios, renovacién del pacto del,
403.

Reino de la gracia, 342.

Reino de lag tinieblas, 499 s5.

Reino del ciclo, 38r.

Reino  sacerdbtal, 13139.

Religién, 43, B3 ss.

‘Religién, actos contrarios a la propia, 96.

Religidn, causa patural de la, 87.

Religion, causan de los cambios de, 93, 99.

Religién, designios de los autores de la,
94

Religién de los gcmiics, 3 945

Religiones prohibidas, 95.

Religién, scmilla de la, 87, go.

Religion verdadera, 45, 95, 308.

Remembranza, 18,

Remsniscentia, 18.

Remision del pacto, 114.

Rentaa piblicas, zog.

Renuncia 2 la eoberania, 181,

Renuncia a un derecho, 107 1

Representante, 142,

Representantes ¢nando los grupes estin em-
patados, 135.

Reputacién, 83.

Reputacién de amor, 70, 7.

Reputacién de- poder, 69.

Reputacién de sabiduria, 96.

Reputacién de sinceridad, 96.

Requisitos de consejo, §7.

Requisitos de la demostracién, 57.

Requisitos de las exhortacioncs, §7.

Rcquisitos de la historia, §7.

Requisitos de los informes, 7.

Requiritos de las invectivas, 57.

Requisitos de las oraciones laudatorias, 7.

Requisitos dcl poema, §56.

Resolucién oportuna, 74.

Respice finem, 17.

Respiracién, 40,

Responsa prhdsm'um, 213.

Reatar, 32.

Resurreccion del cuerpo, 374-

Reunién de gente, 193.

Revancha, 81.

Revelacién, 293.

Revelacidn de la voluntad de Dios, 236.

Revelacién, evidencia de la, 234.

Revelacién, obediencia a la, 235.

Revelacién profética, 305.

Revelacidn  sobrenatural, 113.

Rex in Parlamento, 221.

Reyes de Judi, 389,

Reyes, libros de los, 312, 315.

Rey eterno, 400.

Rey, persona piiblica, 343.°

Rezos, 300.
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Risa, 46.
Rubcnitas, 397,
Rubor, 47-

Sibade, 230.

Saber, 8o.

Saber’ ahsolutamente, §1.
Sabiduria, 19, jt.

Sabiduria de Salomén, 311,
Sabios dc Grecia, $49.
Sacramentos, 373 %, 344.
Sacramento, ciases de, 406.
Sacramentos dc admision, 344,
Sacramenio det bautismo, 338,

Sacramentos de conmcmeracién, 344.

Sacrificioy 39¢.

Sacrificios, 300.

Sacerdotes, §48, $6¢.
Saducens, 330.

Sagacitas, 8.

Sagreda Escritura, libros de la, 3tte.
Sagrade, 137 s5., 344.
Salario, 260,

Salarios ftjos, 261,

Salarios ocasionales, 261.
Salmos, 316,

Salterio, 316.

Salvacién, 370 s5., 3%0.
Salvacién general, 181.
Salvacidn, requisitos de Ly, 484,
Salvaciones particulares, 381,
Salvador, 381, goo.
Salvador, misién del, go0.
Salvoconducto, 328.
Santidad, 234

Santidad, acepeiones de la, 343.
Santidad, grados de la, 344.
Santo, 377 sf-, 342 s5.
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ADENDA ET CORRIGENDA

Addenda et Corrigen&a

Pigina 3, linea 20. Dice: del poder ejecutivo; debe decir: efecucidm.~P. a1, 1. 36.
Dice: nos sen; debe decir: son~—D. g3, I. 1. Dice: verdad; debe decir: virtud.— P. 55,
1. 10. Dice: verdades; debe decir: wiriudese—=P. 56, 1. 23. Dice: cxonerarlay debe de-
cir. exornarlo.—D. 64, 1. 2:. propendian; los demds propendian~—DP. 66, 1. 4. La pri-
mwera causa. .. actvar?y La cawsa primera, en razim de la subordimacion ecsencial de
las tawsar segundas, no necosita introducir algo em éstas, por imedio de lo cual pueda

ayuderlas a obrar?—DP. 70, 1. 2 de; por.~—P. 97, L. 17. signos sobrenaturalesy signos

naturales; pero en las cosas sob ales, signos bié

sobren les—P. 136, L. 3.
nbmero impar; ndmere e impar—DP. 140, 1. 8. necesitan; les falta—T. tgr, 1. 19,
una persona... defensa comiin; una persona de cuyas actos se¢ constituye en autora una
gran multitnd mediante pactos recipraces de sus miembros con el fin de que esa per-
sona pueda emplear la fuerza y miedios de todos como lo jumgue comveniente para ase-
gurar la paz y defemsa comim—P. 136, 1. 16. suscitar; despertar—P. 149, 1. 1q. ¥
s0lo; 3 mo mds, excepto 3f ¢l wnlgo es instruido mefor de lo que ha sido hasta ahora.—D.
tso, L i;. construccidn; conttriccidn—D. x50, 1. 26. derecho; provecho—P. 153, L 2.
quien; guienguiera—D, 153, 1. 3. o ©3; aeungue sca—D. 1§53, |. 23. come muchas ve-
ces ocurre; como lo hacem—D. 173, 1 21. conforme a las lcyes preestablecidas; prete-
tidas por las leyes.—P. 173, 1. 37. predeterminado; pretermitido—D. 175, 1. 21. sin
chio; con ello—P. 176, I. 3o. estimado; care.—P. 183, L. 18. legales; puiblicas—P.
184, 1. 16. lo que hace [3116] llanamentc, descargando de modo directo, al represens
tante,; cuyo fin [116] ne fuera descargarles plena y directamente—P. 185, entre lincas
27 y 28, intercalar 17 y 38.—P. 190, l. 29. obligados a; ligados en.—D. 190, L. 36.
manutencion; dotaciodn.—D, 193, L. 14. extrasio; extranjero.—P. 194, 1. 8. toleridas;

secretas.—DP, 194, L 17, forme; forma—D. 197, 1. 13. siervos; tervidores.—D. 214,
I 27. igualar al; igualar el comsejo de quien apremdid o descubrid la regla—P. 217, 1.
17. ley; regla—TD. 222, I. 20. innatos; matos.—D. 235, 1. 5. exige que no se proceda;
Jdeclara no ser—P. 237, 1. 23. dc; comae~—D. 238, 1. 22. con severidad excesiva; gne
son demasiade severos, consigo mismos y con los demds—D. z2q0, L. 23, accibn; accio

tes~D, 241, 1. 32. como; come por.—D. 2a85, L 37. permiticra; debicra permitir—T.
245, L 3‘8. podria hacerlos debe ecurrir—D. 246, 1. 1. alguna existicra; se permite a
une—P. 251, L 3t. rinden; dejan los—D. 251, 1. 36, yerray sufre—D. 251, L. 36.
fincasa; cue.—P. 263, 1. 9. sivo en... posteridad, Debe decic: en cuanfo son ls ma-
teria, sino cm cuanzo 'som sus haccdores y ordenadores. Pues los hombres, hartos va de
cw desordenado empujar 'y golpearse mituamente, descan de todo corazén acomodarse
on un edificio firvie v duradero; pero, por falta de um arte de hacer leyes que escuadre
e accionss y de humildad y pociencia para subric el recorte de las dsperas aristas de u
artual grandos, no pueden, sin la ayuda de un arquitecto verdaderamenie hibil, sinn
wfretarse en un edificio dewtartaludn que o duras penas resistird lo gue sus vidas ¢ que
de seguro se derrumbard robre lus cabemtr da it descendienies—P. 268, 1. 23, hacias
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hacian—DP. 269, 1. 6. hace; les hace—P. 26g, 1. 6. a quien,i y.—. 2064, L. 14.
eclesidstica; espivitual.~P. 269, 1. 18. fantistico; fawrasural—FP. 270, 1. t7. vspiritu;
duinio—D, 272, L 9. contradiccion; comtraccidn—P. 273, 1. 21, cxicciones correspons
dientes a las; recandacion de—P, 274, 1. 2. del mismo; de la wmisma—DP. 279, L
cllos; ¢l pucklo—D, 279, 1, 2:. repr del; repr tanie~% 306, 1. 3. si noj
#i—D. 323, 1. 17. se; sea—P. 338, L 20, nliar’ua; Jidelidad.—P. 372, 1. 1y, instituida;
instituida—DP. 372, 1. 30. mortalidad; swmorsalided.—P. 373, 1. 25. apoyo; cicabeli—

P. 376, 1 28. pero... ejemplars sino gue creséramos que aquellor hombres a guiencs
infligis ese castigo ejemplar, estdn ahi indefinidamentc—~P. 383, 1. 1. estay esto.mP
390, 1. 22. s¢ oponga a; sponge—D. 394, entre las lincas 3 y 3, agregar: Isract, que
ty sabes que son anciawas del puacdlo. d estos Dios imbuyd su espiritu, pere na era di-
ferente—P. 411, 1. 1. del representante; e represemtar—P. 419, 1. I1. que conocen
el [275] corazén del hombre; cuyo [275] corazin comoce.—P. 446, 1. 26. serian;
eran~~P. 460, 1. 23. restringida; reforcida—P. 478, 1. 27. precaucion; garantia—P,
so1, 1. 2. falsa; cawsericada—~P. goq, 1. 11, un dominie; une—P. g08, 1 13. fi-
palidad; intenci¢n~P. §27: pasar de Ja linca 8 a fa 11, y de 1a linea 15 a las 1z y
13.—D 530, L 19, cl primer; primicro.—P. 534, | 37. sicrvoy sirvieste—P. 33y, L 17
cn tal; en comtra de 2al.—D. 539, 1. 28. pory a~DP. §39, L. 29. sc consideran; consi-
‘deran—D, 546, L 28, quc estasy gue séls ectus.
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