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LALEY NATURAL:
UNA LEY PARA LA LIBERTAD DEL HOMBRE

Hay un interesante articulo de J. Pieper, titulado «La criatura hu-
mana: el concepto de creaturalidad ¥ sus elementos»,! que proporciona algu-
nas claves muy itiles para comprender la Ley natural y, mas all4, la
condicién propia de toda la realidad.

Para Pieper, el niicleo de la visién de santo Tomas del mundo estd mar-
cado por su condicién de ser algo creado: no hay una tercera cosa ademis
del Creador y su creacién. De esta ides extrae dos consecuencias muy inte-
resantes. Por un lado, que por su ser aspecifico de Creador Dios no es algo
extrafio al mundo sino que mds bien Dios es lo més intimo de todas las
cosas. Por otro, que toda la estructura ¥ condicién del mundo que vemos, y
también del hombre, estan profundamente marcadas por esta condicién de
ser algo creados. Y eso determina seis aspectos que enumero, sin desarro-
llar, y que auxilian en la comprensién del tema que nos proponemos:

1. «Comparantur omnes res creatae ad Deum sicut artificiata ad arti-
ficem» .2 Sin entrar en el detalle ¥ la explicacién de esta analogia tan recu-
rrente en santo Tomés hay que seiialar que lo que la criatura y la obra de
arte humana tienen en comtn es, antes gque nada, su cualidad de ser algo
disefiado y planeado, es decir, ser precedidas de un disefio: su finalismo.
Consecuencia de ello es que el hombre —todo lo ereado; es decir, todo, salvo
el Creador— se encuentra en el mundo como un ser gue sin haber sido con-
sultado ya estd determinado y sellado por encima de sus preferencias. Na
solamente no hacemos nuestra propia naturaleza, sino que ademés ésta es
la esencia y la suma de lo que somos ¥ hacemos, ¥ de lo que tenemos que
ser y hacer. Y pues nuestra naturaleza viene de otro, se concluye que el
Creador es mds interior a su criatura que la criatura misma.

! PIEPER, J. «La criatura humana: el concepto de creaturalidad y sus ele-
mentos» en Veritas ef sapientia. Bd. Universidad de Navarra. Pamplona, 1976, PP.
123-136.
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Nuestra forma no es sélo el presupuesto y fundamen_t? de toda c%ele-m:m
y actividad —«naturalia sunt praebula virtutibus gratuitis el acquisilisi—,
sino algo recibido.

2. Consecuencia de-lo anterior es el siguiente aspf:cto que rss;alta el
autor: todo lo que resulta de un diseﬁp posee, por esta mlsrga [Vlrtal d ill :111:;
lidad de ser algo comprensible, inteligible. Estfe concepto e ‘verda o las
cosas’ en cuanto que son a la medida de la razén de Dios, y a su viz ame-
dida de nuestra razén, lo expresa san Agustin breve y claram’e? e, .
atros vemos las cosas porque son, pero las cosas son porque Tu gs v t,r);
es el fundamento de la inteligibilidad dx.a la realidad: esi-:ar mtu; aas en
dos intelectos —«res naturale inter duos intellectus constituta esto—.

3. Por lo mismo, la palabra primordial por la que todo fug creado :10
puede ser incorporada definitivamente al mundo,' nunca puede ;il;rf:no
pleta y exhaustivamente traducida en el vocabulario d_el lengua]ei i, ﬁnita,
ni siquiera puede ser percibida corppletamente por ninguna m e remité
De ahi el misterio que acompaifia siempre a la reah{lad, por cua. remite
mas alld de si. Dird santo Tomas en distintas ocasiones «regum; es
suni nobis ignotaer: las esencias de las cosas nos son ignoradas,

4. Consecuencia también del concepto de criatura es su no necegld_ad.
Pero no siendo necesaria la existencia dt? las cosas, su actual eiustenclz u;;
plica un acto de libre volicion. Esto mismo hac‘e que todas las cogzn,d en
cuanto gue son, sean amadas y, como consecuencia, se les otorga su.nﬂama
como cualidad ontoldgica. Asi, dice san Agustin, «xnuestro amor se 1 ama
por la bondad de las cosas que amamos; pero lo bueno es bueno pozque 08
lo ama». De este modo, todo lo que ex1_ste es bueno :«Omne er{;s onu.m»de,
es decir, no s6lo es buena su existencia, sino también su modo propio
existir. . -

5. Ademaés, la condicién existencial de la‘ criatura significa qutfi D;os no
mantiene el ser para si, sino que lo da a la criatura para que posea ellorn'_m
apropiada. Con ello, se abre la posibilidad dfz concebir y hablar cledee aabsts)lﬁ
referencia a Dios® y, asi, una cierta autopgmla de la razon que pu];l. or
dar la realidad sin la necesidad de remitirla constantemente a Dios, s1

considerandola en si nmiisma.

% DeVer 1, 2.
i PDeVer.10,1;4,1y 8 InAn. 1, 1 et alii.

5 Asiloafirma santo Tomés con ocasién de hablar del HIJO'un_', en cuar}wd}:iij:é
no puede dejar de ser referido al Padre, lo que no sucede con la crlatu?atque 511 21 ot
ser considerada sin referirla a Dios, aunque no en cuanto gue existe rea R
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6. El ultimo aspecto ya estd apuntado antes ¥ aqui se desarrolla algo
mas: todos los actos voluntarios —por ello libres— pueden ser reducidos a la
raiz primera de lo que ¢l hombre desea por naturaleza. Por eso, a cual-
quiera que se acostumbre a contraponer naturaleza y libertad como con-
ceptos excluyentes le cuesta pensar en un acto natural en el que concurra
una voluntad. Pero lo cierto es que existe por lo menos una clase de ser en
el que lo natural y lo libre estdn unidos: este ser ag la mente creada.

Tan pronto como un hombre es considerado como criatura no existe la
més minima dificultad en aceptar que en el nivel espiritual de la existencia
humana algo tiene y debe ocurrir como un proceso natural, pero que a pesar
de todo se origina en nuestra mente y no puede ser pensado como algo di-
ferente del acto espiritual. Esta conexidn —sefiala Pieper— ofrece la tnica
posibilidad de reducir a una tnica raiz dos interpretaciones de la voluntad
humana: la determinista y la contraria: «asi como sabemos que somos ca-
paces de decisién libre, estamos seguros de que deseamos nuestra dltima

realizacién con la misma elemental necesidad de una piedra que ‘deses’
caer».

En este sentido es preciso hablar de determinacién. Pero esto hay que
precisarlo. Si por determinacion se entiende que nuestra voluntad est4 fi-
jada en una direccién determinada, entonces es correcto ~pues esta deter-
minacién acompafia a la condicién de todo lo creado—. Pero si por
determinacién se entiende ‘ser fijado desde fuera por alguien’ entonces el
término es equivocado. ;Por qué? Porque, como dice Pieper, solo al concepto
de volitio naturalis pertenece el ser un impulso originado en lo mds pro-
fundo del ser. Incluso la libertad, en el mas estricto sentido de la palabra,
esta realizada aqui en la medida en que la libertad es un poder actuar sin
coaccion exterior. Pero si ser libre significa poder elegir entre varias posi-
bilidades, no hay libertad para esto. La férmula tomista: «woluntas fibere’
appetit felicitatem, licet necesario appetat illumy,

Todos estos aspectos que acompafian a la condicién de la realidad se
manifiestan de un modo excelente en la Ley Natural,

pues el ser lo recibe de Dios: «Ad septimum dicendum, quod sicut creatura non habet
esse nisi a Deo, ita nec Filius habet esse nisi a Patre. Sed in hoc est differentia, quod
creatura non est ille relatio secundum quam dicitur esse a Deo, per quam habet esse;
et ideo potest considerari in se, sine respectu ejus ad Deum; et sic invenitur non
habens esse. Sed Filius Dei est ipsa relatio secundum quam habet esse a Patre, ot
ipsa relulio est ipsum esse: ef ideo non potest Filius considerari sine respectu ad Pa-

trem, ut inveniatur in se non habens esse, vel polens in nikilum decideres (In LI
Sent., dist. 11, 1 ad 7).
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1. Esta manifiesta el finalismo del hombre, y el orden mismo‘de estas
finalidades, en cuanto se presentan subordinadas entre si.

2. Este finalismo mismo, v la naturaleza del hombre, se presenta
como inteligible al hombre por cuya virtud él mismo aparece como
luminoso para su propia razén, y con €l el designio mismo de Dios
sobre la realidad.

3. Pero, al tiempo, existe siempre un punto de misterio en el hombre
y su ordenacién al fin,

4.  Este orden de finalidades que manifiesta la Ley Natural tigne
razén de orden de bienes. Pero su causa es la indicada: toda cria-
tura es buena, v €] orden de lo creado es lo mejor de todo.

- 1 &
5. La condicién existencial de la criatura es lo que permite la autono-
mia de lo creado’ en cuanto orden inteligible en si, sin referencia al
Creador.

6. Y, por ultimo, la condicién humana hace compatible este misterio
de naturaleza libre.

Sobre todo ello vale 1a pena reflexionar.

I

El tratamiento de la Ley Natural en santo Tomds se e.n(?uentra en la
Suma Teolégica, en la I*-11*, en la parte dedicada a los principios exteriores
del acto humano. Ega parte se encuentra en la segunda dellas tres partes
en que estd dividida el plan de la Suma Teolég_ica. La primera parte se
ocupa de «De his quae ad essentiam divinam pertinety, la segunda «1?e motu
rationalis creatura in Dewmy v la tercera, y ultima, «De Christo, qui, secun-
dum quod homo, via est nobis tendendi in Detm»,

Esta segunda parte se abre con una consideracién -desarrollada‘ en
cinco cuestiones- sobre el fin iltimo de la vida humana, que se lla}ma bien-
aventuranza, y da paso, inmediatamente después a lo que pelrmlte que el
hombre alecance este fin 0 se aparte de él: «porque es necesario llegar a la
bienaventuranza mediante algunos actos, debemos estudiar los ac’tos hu-
manos, para saber con qué actos se llega al bi.ena\.renturan:.za ¥ cuales en-
torpecen su camino». Pero, puesto que «toda ciencia operativa debe llegar
hasta la consideracién particular, porque las operaciones y los actos versan
sobre cosas singulares», esta segunda parte, que se dedica a .la. moral, es
decir a la consideracion de los actos humanos, estd a su vez d1‘v1d1da en dos:
los actos humanos en universal v los actos humanos en particular.
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Aun de los actos humanos en general, su tratamiento se hace conforme
a una doble aproximacién: en primer lugar se acerca a los mismos actos
humanos y, en segundo lugar, trata de sus principios: «De principiis actuum
humanorum», que pueden ser intrinsecos -la potencia para obrar v el ha-
bito- o extrinsecos,

Principios extrinsecos de los actos humanos son, el diablo, que por la
tentacién nos inclina al mal, o Dios, que es el principio exterior que mueve
al hombre al bien; y esto lo hace de dos modos; mediante la instruccién de
la ley ¥y mediante el auxilio de la gracia. Asi pues, la ley es un principio ex-
terior de los actos humanos, que procede de Dios, ¥ conforme al cual el hom-
bre es inducido al bien.

Vale la pena seguir la exposicién que el mismo santo Tomés hace de la
ley para entender qué es y cémo obra la Ley Natural. Santo Tomés aborda,
en la cuestién 90, en primer lugar lo relativo a la esencia de la ley.

Sobre aquello que pertenece a toda ley por su esencia es preciso desta-
car en primer lugar su forma. Por su forma, la ley es una regla o medida
nuestros actos segun la cual uno es inducido a obrar o dejar de obrar; pues
ley deriva de ligar, porque obliga en orden a la accién. Ahora bien, lo que
es regla ¥ medida de los actos es la razén, puesto que es a la razén a la que
corresponde ordenar al fin; y el fin es el primer principio en el orden ope-
rativo, y lo que es principio en un determinado género es regla y medida de
ese género. Luego la ley es alge propio de la razén.

En segundo lugar, por su fin, la ley se ocupa del orden de los individuos
a la felicidad. Esto es asi porque, igual que la razén es el principio de los
actos humanos, también hay algo en la razén que es principio de todo lo
dem4s y a lo cual ha de responder la ley de manera principal y primordial.
Ahora bien, el primer principio en el orden operativo, del que se ocupa la
razén préctica, es el 1iltimo fin, Y como el tiltimo fin es la felicidad o bien-
aventuranza, siguese que la ley debe ocuparse sobre todo del orden a la
bienaventuranza. Ademas, y esto es importante, como la parte se ordena al
todo, como lo imperfecto a lo perfecto, y el hombre individual es parte de la
comunidad perfecta, es necesario que la ley se ocupe de suyo del orden de
los individuos a la felicidad comun.

Derivado de lo anterior, se sigue que la causa eficiente de la ley es todo
el pueblo o la persona publica que haga sus veces, pues al tener la ley por
objeto primero y principal el bien comiin su ordenacién corresponde a aquél
gl que le es propio este bien, Por tanto, la institucién de Ia ley pertenece,
bien a todo el pueblo, bien a la persona que tiene el cuidado del mismo, la
autoridad.
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El 1dltimo requisito es la promulgacién. Porgue para que la ley tenga (?1
poder de obligar, cual compete a su naturaleza, es necesario que sea apli-
cada a los hombres; esta aplicacién se lleva a cabo al poner 1a ley en cono-
cimiento de sus destinatarios mediante la promulgacién. Luego también la
promulgacion es necesaria para que la ley tenga fuerza de tal.

De este modo, 1a ley se define como una ardenacicn de la razén al bien
comtn promulgada por quien tiene el cuidado de la comunidad.

Con regpecto de lo dicho en torno a la forma es interesante reparar en
dos aspectos: Por un lado, en que la ley no se distingue sélo por ser un man-
dato de la razdén respecto de lo que se debe hacer o dejar de hac?r, sino por-
que, siéndolo, tiene capacidad de inducir eficazmente. ziﬁsll, elemento
esencial a la ley, que lo distingue del consejo o de la admenicién p~aterna,
es la obligatoriedad. De este modo, «a la razén de ley le acompafian dos
cosas: primero, el que es cierta regla de los actos humanos; segundo, el que
tiene fuerza coactivar.” Pero esto es extraordinario porque nos pone en la
pista para descubrir algo que no siempre es facil de determinar: jQuién es
potestad? ;Quién es autoridad? La respuesta, formulada a 1:_1 luz (_ie 10_ que
se acaba de decir, v de otros textos, seria: aquél que puede inducir eflca‘z-
mente a la accién. Es decir, aquél que puede dar leyes ¥ hacerlas cumphr.
Luego, i{la fuerza otorga el poder? No, pero si disl‘iir?.gue 4 aquél que lo tiene.
Esto lo volveremos a ver al tratar de la causa eficiente.

Por otro lado, es verdad que el poder de mover que tiene la razdn lo re-
cibe 1a voluntad, pues cuando alguien quiere el fin es cuando la razén dis-
pone acerca de los medios que a é] conducen. Pero para que el querer de 153
voluntad respecto de estos medios tenga valor de ley es necesario que estéd
regulado por la razdén. Por eso, 1a ley no es la voluntad de quien goble‘rna -
ni la voluntad general- sino el juicio de la razén por la que se hace vincu-

¢ «Alio modo dicitur consilium, persuasio vel inductio ad a_h'c_]uid ag_endum,_
non habens vim coactivam. Et sic consilium contra praeceptum dividitur, cuiusmodi
sunt amicabiles exhortationesy (De Ver. 1,17, 3.3 ad 2).

«Duplex est correctio delinquentis: una guidem per simplicem ao:’n-zon.itionem.'
et haec est fraterna quibus paesumitur guod propria Uolu_ntate fldmomtwm consen-
tiant; aliq vero est correctio habens vim coactivam per inflictionem poengrum, ul
Philosophus dicit in X Ethic; et talis correctio pertinet ad praelatos» (Qu. Disp. de
Virtutibus, q. 3 a. 1 ad 2),

«Et huic similatur correctio praelutorum, quae habet vim cocctivam, non autem
simplex correctio fraternay (8. T. 1I-11, q. 33, a. 6 ad 1).

7 «Lex de sui ratione duo habet, primo quidem, quod est regula humanorum
aciuum; secundo, quod habet vim coactivam» (8.T. 111, q. 96, a. b resp).
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lante una determinada conducta. Con esto se rompe todo voluntarismo en
la concepceién de la ley.

A su vez, sobre el fin, vale la pena hacer hincapié en los dos pasos que
da santo Tomds al exponer la respuesta al articulo: por un lado, como el fin
es el primer principio en el orden operativo, y del fin se toma la regla de
aquello que es para el fin, el fin de la ley es la felicidad, pues ésta es la
razén por la gue el hombre 1o hace todo; ¥, por otro -y esto no pareceria tan
abvio-, el fin que se considera es el fin del hombre ¥, en cuanto lo es, el hom-
bre es parte de una comunidad; de ahi que el fin no sélo sea la feticidad, sino
la felicidad comin. Por eso, sigue diciendo en el articulo: el Fildsofo en la
definicién de ley hace mencién tanto de la felicidad como de la comunidad
politica, pues «llamamos cosas legales justas a las que promueven y conser-
van la felicidad y todos sus requisitos en la convivencia politican. Adem4s,
como lo que realiza en grado méximo la nocién comiin de un género es cauisa
¥ punto de referencia de todo lo detnds en ese género, se sigue que cualquier
otro precepto sobre actos particulares no tiene razén de ley sino en cuanto
se ordena al bien comin, Con esto se apunta a algo que deberemos tener
presente: todo precepto lo es de una ley en cuanto puede ser referido a un
bien comuin. Por eso, ni los dictados de 1a razén por las que el hombre se go-
bierna a si propio tienen condicién de ley -sino analégicamente- ni los tie-
hen, propiamente, los preceptos del padre de familia.?

Por 1ltimo, y retomando lo dicho sobre la obligatoriedad de la ley, al ra-
zonar sobre la causa eficiente, santo Tomds sefiala que, igual que en todo
otro Ambito de cosas, el ordenar a un fin compete a aquél de quien es propio
este fin; y una persona privada carece de fuerza coactiva ¥ asi no puede in-
ducir eficazmente a la accion, esta fuerza coactiva en cambio si se encuen-
tra en el pueblo o en la persona piblica que lo representa.’ Con esto

*  «Ad tertiwm dicendum quod, sicut homo est pars domus, ita domus est pars

civitatis, civitas autem est communitas perfecta, ut dicitur in I Politic. Et ideo sicut
bonum unius hominis non est ultimus finis, sed ordinatur ad commune bonum, ita
etiam et bonum unius domus ordinatur ad bonum unius civitatis, quae est commuy-
nitas perfecia. Unde ille qui gubernat aliqguam familiam, potest quidem facere ali-
qua praecepta vel statuta; non tamen quae proprie habeant rationem legisn (5.7,
IeII*, q. 90, a. 3 ad 3).

® «Lex proprie, primo el principaliter respicit ordinem ad bonum commune.
P

Ordinare autem aliguid in bonum commune est vel totius multitudinis, vel alicuius
gerentis vicem totius multitudinis. Et ideo condere legem vel pertinet ad totam mul.
titudinem, vel pertinet ad personam publicam quae lotius mullitudinis curam habet.
Quic et in omnibua aliis ordinare in finem est eius cuius est proprius ille finis» (S.T.
I-iI, q. 90, a. 3 resp).
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i : i Ley Na-
[El gobierne sobre los libres, el modo {le gol_);iir;c;]s Il:'ierci.;zir;t:r:ad . lg re
do comun como las eru
tural no se abroga el mo
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Eterna -en cuanto que tienen inclinaciones naturales a sus fines v actos
propios- sino que se exalta esta inclinacién al constituirse en principio del
que parte la accién humana: el hombre no se ve compelido a ello, sino mo-
vido a ello; aungue -y en cuanto es ley- de un modo vinculante que no puede
frustrase. Este modo de gobernar, moviendo a través de la razén y la volun-
tad, y por lo tanto permitiendo ofrecer resistencia al mandato que se recibe,
es el modo prepio de gobierne de las criaturas libres, es como se gobierna a
los libres, conforme a la dignidad de los hombres libres. Este tipo de go-
bierno que corresponde al que es libre es el principado politico o regio.

La expresién «principatus politicus et/seu regalisy la toma santo
Tomés directamente de Aristételes, de modo que cada vez que aparece en
la obra del santo doctor lo hace casi siempre con expresién del lugar del
que la toma, el Libro Primero de la Politica; ademas, la imagen de la que
se sirve es la misma que propone Aristételes: el gobierno del alma sobre el
cuerpo. Este tipo de principado se caracteriza por la capacidad de oponer re-
sistencia al mandato del superior,” Los siervos, al contrario, son goberna-
dos con un principado despético. En la obra de santo Tomas existen al
menos 27 referencias al principatus despoticus, con dos significados prin-
cipales: En primer lugar, y sobre todo, el principado despdtico es el que se
ejerce sobre los siervos; y, en segundo lugar, en este sentido, es absoluto: los
s1ervos no tienen derecho ni facultad para resistir el imperio de su sefor,!!
Ia obediencia se produce «ad nutum» y «absque contradictione»,'? pues el
siervo no tiene derecho a contradecir.’® Por tanto, la distincion entre ambos

% «Principatus autem politicus et regalis dicitur, quo aliquis principatur

liberis, qui, etsi subdantur regimini praesidentis, tamen habent aliguid proprium,
ex quo possunt reniti praecipientis imperior (8.7, 1%, q. 81, a. BwPrincipatu regali
seu politicu, sicut liberi homines reguntur a gubernante qui tamen possunt contra
moverer (8.T. 1.1, q. 9, a. 2); «Et ideo potest ... Lmperio obviare, sicut et liberi cives
interdum obuviant imperio principis» (De malo, q. 3, a. 9), «Regali et politico princi-
patu, id est sicut reges et principes civitatum dominaniur liberis, qui habent ius et

facultatem repugandi quantum ad aliqua praecepla regis vel principis» (De vir-
tutibus, q. 1, a. 4).

Y «Dicitur enim despoticus principatus, guo aliquis principaiur servis, qui
non habent facultatem in cliguo resistendi imperio praecipientis, quia niftil sui ha-
bentr (S.7.1" q. 81, 2. 3 ad 2).

2 ST 1, q. 56, a. 4.

3 «Despotico principalu, idest sicut dominus servum, qui ius contradicendi

non habets (8.T. I.I1, q. 58, a, 2). Otras referencias en el mismo sentido: De Virtu-

tibus g. 1, a. 4; a lo largo de todo el Libro Primero del Comentario a la Politica; 0 el
Libro Segundo del De regimine principum.
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cambio, el imperio real se ejerce entre aquellos que por naturaleza son des-

iguales, de manera que aunque libres todos, el que ejerce el oficio de rey na-

turalmente excede a aquellas sobre los que gobierna, por lo que naturalmente
le estdn sometidos, como los hijos lo estan al padre.!®

El gue sobre hombres libres sean posibles dos tipos de gobierno tan
distintos, con grados de sujecidn tan diversos, pone de manifiesto que la
razén propia de distincién entre el principado sobre hombres libres vel
principado sobre siervos no est4 en la extengién del dominio y su limitacién
por leyes, ni en la capacidad de resistencia al precepto del que manda, sino
en otra cosa. Pues también se ejerce sobre hombres libres el gobierno real,
sin que quepa sustraerse al imperio del rey, ni tiene éste limitacién por ley.
La diferencia estd en el bien que se persigue, pues el gobierno de hombres
libres persigue el bien de éstos, mientras que el gobierno sobre los siervos el
bien del sefior: «As{ una diferencia natural separa el principado rea) del po-

super cives secundum statuton, (In Politicorum, L. LL1D.

«Quia in politicis principatibus transmutantur personae principantis ef subiec.
tae: qui enim sunt in officio principaius uno anno, subditi sunt aliv; et hoc ideo quia
talem principatim competit esse inter cos qui sunt aequales secundum naturam et
in nullo differunt naturaliter, sed tamen tempore, quo unus principatur et alii subi-
lciuntur. Industria humana adinvenit quamdam differentiam et quantum ad figu-
ram quae consistit in exterioribus insigniis, et quanium ad sermones, quic aliter
nominantur quam privs, et aliter €os homines alloguuntur; et similiter quantum ad
honores, quia scilicet cives quasdam reverentias exhibent ¢i qui est in principatu,
quas ante non exhibebani; sicut amasis poeta dixit de lotore pedum: ille enim qui est
iotor pedum, si circumponerentur sibi huiusmodi insignia et alia duo dona exhiber.
entur, non videretur a principe civitatis differre. Sic ergo patet quod politicus prin-
eipatus permulatur de persona in personam» (In Politicorum, L. 1, 1, 10).

18 «Principatus patris respectu puerorum, id est filiorum, est regalis. In hoc

enim principatu duo attenduntur: scilicet quod pater qui generat principatur secun-
dum amorem, naturaliter enim amat filios; et iterum principatur secundum senee-
tutem, quasi habens quamdam naturalem praerogativam aetatis supra filios: et
quantum ad hoc est species, idest similitudo principatus regalis. Et inde est quod
homerus appellavit Tovem, idest summum deum, patrem virorum et deorum, idest
regem omnium, et hominum, et superiorum substantiarum quas deos vocabant,
Oporiet enim quod rex qui Perpetuo principatur et plenariam habet in omnibus potes-
tatem, differat a subditis secundum naturam in quadam magnitudine bonilatis; el
quod tamen sit genere idem eis, ad minus secundum speciem humanam; melius
aulem erit et si etiam unitate gentis. Et haec etiom est comparatio senioris ad iy-
niorem et generantis ad genitum, quod scilicet habet naturalem praerogativam per-
fectionis. Idea autem oportet regem naturaliter differre ab aliis: nisi enim esset
naturali quadam bonitate melior, non esset tustum quod semper dominaretur ple-
naria potestate sibi aequalibus, ut infra in tertio diceturm (In Politicorum, L. T, 1. 10},
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Ahora bien, entre las cosas que son conacidas por todos -repirese
que por tanto hablamos de aquellas cosas que son evidentes por si mis-
mas para todos- hay un cierto orden. Porgue lo primero que alcanza nues-
tra aprehensién es el ente, cuya nocién va incluida en todo lo que gl
hombre aprehende. Por eso, el primer principio indemostrable es que ‘no
se puede afirmar y negar a la vez una misma cosa’, principio que se funda
sobre las nociones de ente y no-ente y sobre le cual se asientan todos los
demds principios, segiin se dice en IV Metafisica. Mas asi como el ehte es
la nocién absolutamente primera del conocimiento, asi el bien es lu pri-
mexo que se aleanza por la aprehensidn de la razén practica, ordenada a
la operacién; porque todo agente obra por un fin y el fin tiene razén de
bien. De ahi que el primer principio de Ia razén préctica es el que se funda
sobre la nocién de bien, y se formula asi: ‘el bien es lo que todos apetecen’.
En'consecuencia, cl primer precepto de la ley es éste: ‘El bien ha de ha-
cerse y buscarse; el mal ha de evitarse’. Y sobre éste se fundan todos los
demds preceptos de la Ley Natural, de suerte que cuanto ha de hacerse
o evitar caerd bajo loa preceptos de esta ley en la medida en que la razdn
prictica lo capte naturalmente como bien humano.

Por otra parte, como ¢l bien tiene razén de fin ¥ el mal de lo contra-
rio, siguese que todo aquello a lo que el hombre se siente naturalmente
inclinado lo aprehende la razén como buena ¥, por ende, como algo que
debe ser procurado, mientras que su contrario lo aprehende como mal y
como vitando. De aqui que el orden de los preceptos de la Ley Natural sea
correlativo al orden de ias inclinaciones naturales, Y asi encontramos,
ante todo, en el hombre una inclinacién que le es comin con todas las
sustancias, consistente en que toda sustancia tiende por naturaleza a
conservar su propio ser. Y de acuerdo con esta inclinacién pertenece a la
Ley Natural todo aquello que ayuda a la conservacion de la vida humana
e impide su destruccién. En segundo lugar, encontramos en el hombre
una inclinacién hacia bienes mds determinados, segiin la naturaleza que
tiene en comun con ios demés animales. Y a tenor de esta inclinacién se
considera de Ley Natural las cosas que la naturaleza ha ensefado a todos
los animales, tales como la conjuncién de sexos, la educacién de los hijos
¥ otras semejantes. En tercer lugar, hay en el hombre una inclinacidn al
bien correspondiente a la naturaleza racional, que es la suya propia, comao
es, por ejemplo, la inclinacién natural a buscar la verdad acerca de Dios
¥ a vivir en sociedad. Y, segiin esto, pertenece a la Ley Natural todo lo que
atafie a esta inclinacién, como evitar la ignorancia, respetar a los ciuda-
danos y tode lo demds relacionado con esto.r.1®

Los preceptos de la Ley Natural parten todos del precepto primero de
que el bien ha de ser amado y buscado ¥ el mal evitado, y remiten a un
orden de inclinaciones o bienes que vale la pena explicitar algo mas, Estos

¥ 871111, q. 94, a. 2 resp.
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preceptos, tal y como los expone santo Tomas, son: 1° El cuidado de la pro-
pia existencia (comun a todas las cosas, dice santo Tomads), 2°. La conser-
vacién de la especie (por la que el hombre se inclina a aquellas cosas que
‘la naturaleza ha ensefiado a todos los animales’) y 3°. La inclinacién a bus-
car la verdad sobre Dios y vivir en comunidad.

;Con qué se corresponde este orden de inclinaciones? -vale la pena re-
cordar que es de esencia de la ley ordenar a la felicidad, pero no a una feli-
cidad individual sino a una felicidad comun- ;Cudl es, pues, el bien comiin
que buscan los preceptos de la Ley Natural? En esto es posible dist%nguir
dos bienes comunes o dos bienes que tienen la condicion de ser comunicados
entre varios y hacia los que el hombre se siente naturalmente inclinade: el
bien comin natural y el bien comtn moral.

La expresion ‘bonum commune naturae s6lo aparece una vez en los es-
critos tomistas, para responder a la objecidn de cémo pueden ser de Ley
Natural los actos de algunas virtudes, como la templanza; pues pertenece
a la razén de ley ordenar a un bien que sea comin, mientras que a‘lgunas
virtudes, y ésta singularmente, junto con la fortaleza, parece que sélo pro-
curan un bien individual. La respuesta que da santo Tomaés es que «la tgm-
planza es a propésito de los apetitos naturales, camo la comida o la belblda
o los apetitos sexuales, que se ordenan al bien comiin de ’la naturaleza., igual
que los deméas preceptos legales se ordenan al bie_n comiin mora.'? Sin em-
bargo, a pesar de lo insélito de la expresidn, la idea aparece a 10_1argo .de
toda la obra. Asi, el bien comiin de la naturaleza seria agquél que 1r.1mc-adila-
tamente progura la conservacién y generacion del individuo, y constltulru’m
lo propio del orden doméstico.? De este orden, como sefiala san_tq ’Tomas,
se encuentra en el Libro Primero de la Politica una extensa exposicién. Este
bien comun de 1a naturaleza da origen a la casa.

* «Temperantia est circa concupiscentias naturales cibi et potus et venereo-
runt, quee quidem ordinantur ad bonum commune naturae, sicut et alia legalia or-
dinantur ad bonum commune morales (S.T. I.1I, q. 94, a. 3 ad 1).

20 «Communio domesticarum personarum ad invicem, it Philo§ophus d.lm’
in I Polit., est secundum quotidiancs actus qui ordinantur ad necessitatem vitae.
Vita autem hominis conservatur dupliciter. Uno modo, quantun.t ad mdfu;duum,
prout scilicet homo idem numero vivit, et ad talem vitae consgruaaonen:l opzt'ulantw:
homini exteriora bong, ex gquibus homo habet victum et vestitum el glta huiusmodi
necessaria vitae; in quibus administrandis indiget homo servis. Alio 'moc_io conser-
vatur vita hominis secundum speciem per generalionem, od quam indigel hom.o
uxore, ut ex ea generet filium. Sic igitur in domestica communione sunt tres combi-
nationes, sciticet domini ad servum, viri ad uxorem, patris ad filium» (8.T. 111, 4.
105, a. 4 resp).

LA LEY NATURAL: UNA LEY PARA LA LIBERTAD... 279

Por su parte, la expresién ‘bonum commune morale’ no es mds fre-
cuente que la anterior, pues como ella sélo aparece en una ocasion, que es
la que acabamos de citar, sin embargo la idea aparece a lo largo de toda la
obra. Representa el bien que da origen a la ciudad, que surge a causa de las
necesidades de la vida y existe para vivir bien, es decir para vivir la vida
de un hombre buenoc.

Este principio, no hay bien humano que no sea bien comiin ¥ por tanto
que no surja del fruto de la comunicacién entre los hombres, estd detrds de
toda la exposicién del proemio de Aristételes a los ocho libros de la Politica,
y de la camprensién que Aristételes tiene del bien del hombre.

Conforme al comentario de santo Tom4s, Aristteles sefiala en su pro-
emio que,

«Porque conviene que dividamos hasta las partes minimas, cg nece-
sario decir que la primera combinacién es propiz de las personas que no
podrian existir el uno sin el otro, como el marido y la mujer. Este tipo de
combinacién es por causa de la generacion, por Iz que se producen hom-
bres y mujeres. Y por esto se dice que no puede existir el uno sin el otro,
Pero por qué esta combinacién es la primera se muestra por lo que afiade,
que no procede de la eleccién. Pues hay que considerar que en el hombre
hay algo que es propio suyo, es decir, la razén, segun que a él le compete
obrar por consejo y eleccién. Y también se encuentra algo en el hombre
que es comUn a &l y a otros, y de este modo es el generar. Y esto no le
compete a &l por eleccidn, es decir segiin que tiene una razén que elige
sino que le compete segin una razén comin a &l y a los animales v las
plantas, pues todos naturalmente apetecen dejar tras de si a otro tal cua-
les son ellos mismos, para que por generacién se conserve en la especie
lo que no puede conservarse en el mismo individuo.

La segunda comunicacién de personas es la del que gobierna y la del
que obedece; y esta comunicacién es por razén de la conservacion. Pues
la naturaleza no sélo intenta la generacién, sino también que las cosas ge-
neradas sean conservadas. Y que csto sucede entre los hombres por la
comunicacién del que gobierna y del que obedece se muestra pot esto de
que naturalmente gobierna y manda quien puede prever por su inteli-
gencia lo que conviene a la salud, buscando las cosas beneficiosas y evi-
tando las malas; y aquél que puede por la fortaleza del cuerpo realizar la
obra que el que sabe preveri por la mente, es naturalmente sibdito y
siervo. Y por esto se prueba que conviene a ambos para su conservacion
el que uno gobierne y otro cbedezca. Pues aguél que por la sabiduria
puede prever con ia mente algunas veces no se puede conservar por falta
de fuerzas si no tuviera un siervo que le obedeciera; ni aquél que abunda

en las fuerzas del cuerpo podria salvarse si otro no lo rigiera mediante la
prudencia,
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De estas dos predichas comunicaciones personales, de las cuales una
¢s para la generaeidn y otra para la conservacion, se constituye en primey
lugar la CASA. Pues conviene que en la casa haya hombre y mujer, ¥
sefior y siervo, Y dice en primer lugar porque hay otra comunicaciéh per-
sonal que se encuentra en la casa, la de los padres e hijos, que es causada
por la primera. De donde estas dos son primordialessy.

Esz muy importante sefalar, en este sentido, que la parte minima que
se considera no es el hombre, sino aquella relacién a partir de la cual el
hombre puede alcanzar algun bien: en primer lugar, el mas natural de la
generacién y, en segundo lugar, el no menos natural de la conservacidn de
lo generado. Los bienes que fundan estas relaciones son bienes naturales,
bienes comunes naturales, como antes dijimos. '

Conforme se comunican més cosas se alcanza mas plenitud. Asi acaba
¢l hombre comunicando, no va lo necesario para vivir, sino la misma vida
buena, en lo que consiste la definicion de la ciudad. En ella el bien comu-
nicado es un bien moral, propio de la criatura racional

«la Ciudad es la comunidad pexfecta, lo que se prueba porgue como
toda comunicacién de todo hombre se ordena a algo necesario para la
vida, serd perfecta la comunidad que se ordene a que en ella se encuentre
todas las cosas que bastan para la vida humana tal y como se da (.)yen
primer lugar fue constituida por amor al vivir, para que los hombres pu-
dieran encontrar suficientemente de dénde vivir; pero de que exista pro-
cede el que los hombres no sélo vivan, sino que vivan bien, en cuanto que
por las leyes de la Ciudad se ordena la vida del hombre a la virtud».

Pero no hay que perder de vista que, igual que el orden doméstico se or-
dena al orden politico, en el que alcanza plenitud, el orden mismo del hombre
a la ciudad -el orden de los ciudadanos entre si u orden politico- se encuentra
a su vez vinculado a la ordenacién del hombre a Dios, como no pudiendo se-
pararse el afecto con el que el hombre se ordena a los demas hombres del
afecto con el que el hombre se ordena a Dios, y cumple con su vocacién. Por
esa, aungue en la formulacién del ultimo precepto pudiera parecer que se
trata de dos inclinaciones diversas, en realidad constituyen una sola y la
misma: no es escindible el acto de amor por el que pretende su fin daltimo ¥
éste por el que se aproxima a la vida politica y, por ende, a los otros hombres.

Tenemos aqui el principio de la sociabilidad humana. Y de la comuni-
dad politica.

A propésito de los principios dice Aristoteles que «el principio es mas
de 1a mitad del todo».2! Y, comentando Santo Tomds estas mismas palabras

n  ARISTOTELES, Etica a Nicémaco L. 1, 7 1098 b 5.
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ar;lara que esto es asi «porque todas las otras cosas que restan estdn conte-
nlld.as en los principios».? Una de las cosas gue estd contenida en este prin-
¢ipio que hemos expuesto, ¥ que se hace manifiesta por é1, es que no es
pc_151b-1e el conocimiento de Dios fuera de la vida politica, de 1a vida comu-
nlltarlg. Otra, que no es posible vida politica fuera de la blisqueda o de la in-
.chnfacuin del hombre a conocer la verdad sobre Dios, es decir, fuera de la
inclinacién verdadera del hombre al cumplimiento de su vida.,23

Ambag afirmaciones son serias por las consecuencias que a su vez tie-
nen. Lz} primera, es decir la afirmacién de que no es posible el cumplimiento
dela V}da del hombre sino en la compaiiia de otros hembres, habla de Ia ex-
celencia y dignidad de lo politico y, al tiempo, del compromiso profundo del
hon’lbre con el bien que persigue la comunidad politica, en cuya consecucién
estd empefiada su misma vida. Asi se entiende que Ledn XI1I afirmase que
«después de Dios, el bien comuin es la primera y tltima ley de la sociedad
hun_lfana».z‘ La segunda, afirmar que no hay vida politica fuera de la incli-
nacién del hombre a Dios, toca el niicleo fundamental de lo politico y revela
su naturaleza mds profunda, es juicio respecto de toda comunidad politica
¥ pone .de manifiesto que todo vinculo politico remite a un origen religioso.
El motivo mas serio y, por lo tanto, el tinico verdadero que puede mover a
los hombres 2 unirse entre si con relacién politica es buscar a Dios.

E}s‘to mismo ge presta a ser observado a partir de otra aproximacién,
también til: la Ley Divina.

L_a tercera parte c!e la Suma corira los Gentiles, donde estd ubicado el
estudio de la Ley Divina, se abre con este proemio de santo Tomas en el
que explicitamente aparece el fundamento de la Ley Natural;

«Todas aquel}a_as cosas que un agente produce por voluntad, estdn
":»rdenada_s por el mismo agente a un fin, va que el fin v el bien son el ob-
jeto propio de la voluntad, luego cuanto procede de la voluntad esta or-

2 In Ethicorum, L. 1, 1. XI, 138,

a3 . ;
Algo semejante dice Lachance cuando afirma que «Una sola y misma ten-

denma‘inc!ina, pues, al hombre a Dios y a la sociedad; pero no lo inclina a Dios por-
que lo lmclma a la sociedad; sino que, por el contrario, lo inclina a la sociedad porque
lo u}c’:hna prgviamente a Dios y porque esta inclinacién no podria aleanzar al per-
feccién que tiene prometida sin el esfuerzo solidario y prolongado de una sociedad
de personas. Mds aun, una sola y misma ley ordena a Dios y al bien comyin, y no se
muestra por eso incoherente, puesto que lo esencial del bien comtin profano reside
en las virtudes intelectuales y el en conocimiento de Diosr. (LACHANCE, L. EI de-
recho y los derechos del hombre Rialp, Madrid 1979, p. 140). o

# LEQON XIII, Au Milicu des Sollicitudes, 23.
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denado a un fin. Y cada cosa logra su fin dltimo por su accién, la cual
debe ser regida por aquél que dio a las cosag los principios por los que ac-
tian. Por consiguiente es preciso que Dios, naturalmente perfecto en si
mismo y dador del ser por su largueza, gobierne todos los seres, y no sea
gobernado por ninguno. Y nada hay que escape a su gobierno, como nada
hay que no haya recibido de él la existencia, Agi, pues, como es perfecto
comao ser y como causa, también lo ha de ser en su gobierno.

Pero tal ordenamiento de sus efectos aparece de diversa manera en
los distintos seres, en cada uno segin su naturaleza. Pues algunos seres
han sido creados por Dios con inteligencia, de manera que lleven su se-
mejanza y representen su imagen, de modo que tales seres no dnicamente
son dirigidos, sino que también se dirigen a si mismos segin sus propias
aceiones a sus debidos fines. Y tales seres, si se someten a la direccion
del régimen divino, dicho régimen los llevard a conseguir su fin; en cam-
bio serdn rechazados del iitimo fin si se apartasen de tal direccidn. Pero
los demés seres, que carecen de inteligencia, no pueden dirigirse a sf
mismo & su fin, sino han de ser dirigidos por otro»

Expone, entonces, santo Tomds el gobierno universal de Dios, en
cuanto dirige todas las cosas, y més adelante el gobierno particular, en
cuanto dirige las criaturas intelectuales; aunque la mayor parte va referido
al hombre —criatura racional- en cuanto se le da la Ley Divina —auxilio de
su inteligencia— y la Gracia —auxilio de su voluntad—.

La clave de comprensién en la descripeion que hace santo Tomds de la
Ley Divina se encuentra precisamente en el iltimo capitulo, en el que re-
capitula los érdenes de subordinacion y, por lo tanto, los érdenes de juris-
diccion: qué se somete a quién v bajo qué regla de razén. La respuesta es
relativamente elemental: el hombre se somete a Dios y lo que se ordena al
hombre se somete a la razén humana.

La primera parte, pues, de la Ley Divina est4 referida al orden del
hombre mismo, pues también el hombre, como criatura, debe quedar bajo
algin orden y regla, que debe ser tomada del fin del hombre y proceder de
aquél al que es propio este fin: Dios mismo. Estos son los preceptos por los
que el hombre se ordena al amor a Dios; aqui queda comprendido todo lo re-
lativo a la inteligencia del hombre, a su voluntad y a los sacrificios que
mueven su sensibilidad. Se proclama asi la dignidad del hombre que no se
subordina sino sdlo a Dios.

% wEx praeceptis enim Legis Divinae mens hominis ordinatur sub Deo; et

omnic alic quae sunt in homine, sub ratione. Hoe autem naturalis ordo requirit,
quod inferiora superioribus subdantur. Sunt igitur ea quae Lege Divina praecipiun-
tur, secundum se naturaliter rectar (5.C.G. 111, c. 129).
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La segunda parte, por su parte, se refiere a los bienes humanos -o todo
aquello que existe en el hombre y no es él mismo, ni su inteligencia ni su
afecto-, y su regla es la conformidad a la razén humana. Aqui se recoge la
participacién de la razén del hombre en el gobierno de Dios: 1a Ley Natural.
Esta segunda parte santo Tomds la divide en dos que podriamos titular,
como ya hemos hecho antes, la ‘casa’ y la ‘ciudad’.

En el orden doméstico se recoge todo lo relative al matrimonio y lo pro-
pio de la familia,* en total cinco capitulos y uno iltimo sobre las riquezas,
que es la parte de la casa que llamamos economia. La parte relativa al
orden politico comprende un solo capitulo -«segiin la ley divina el hombre
ha de ordenarse al préjimon- desarrollade en cuatro puntos ordenados de
un modo que no puede dejar de llamar la atencidn.

En primer lugar se sienta el fundamento del precepto que no es otra
cosa que la unidad de fin entre todos los hombres, y por tanto la necesidad
de cooperacion: «De todo lo anterior resulta claro que segin la ley divina el
hombre esta orientado a guardar el orden de razon en todo aguello que
puede ser para su utilidad. Y entre todos los seres ttiles al hombre los prin-
cipales son los demas hombres. Y el hombre es por naturaleza un animal
social, pues necesita realizar en unitn con otros lo que no puede por si
mismo. Luego es necesario que la ley divina ordene que el hombre se rela-
cione con los deméds de acuerdo con el orden de la razén».

En segundo lugar, el modo como la unidad se lleva a cabo y por ello el
tipo de cooperacién al fin: a través del conocimiento y del amor, @ través de
la amistad: «El fin de la ley divina es que el hombre se una con Dios. Y para
esto unos hombres ayudan a otros, tanto en el conocimiento como en el
afecto: se ayudan mutuamente los hombres cuanto al conocimiento de la
verdad, y uno a otro se apoyan invitdndose a obrar el bien y a evitar el mal.
Por eso dice 1a Escritura: ‘el hierro se afila con el hierro, v el hombre afila
el rostro de su amigo’ (Prov. 27, 17). Y ‘Es mejor ser dos, y no uno solo, pues
tienen la ayuda de la mutua sociedad; si uno cae, el otro lo levanta, jAy del
solo! Porque cuandoe cayere no tendra quien le dé la mano, y si dos durmie-
sen juntos mutuamente se ayudaran’; pues jcémo se calentara uno s_olo? Y
si alguien se levantase contra uno de ellos, entre ambos podrin resmtlr_le
(Ecclo. 4, 9) Luego fue necesario que la ley divina ordenase la sociedad de
los hombres entre sin.

% TDonde se establece que la institucién matrimonial es natural (5. CG 111, c.
122), de suyo indisoluble {c. 123), de uno con una (c. 123) o que excluye el incesto
(c. 125).
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En tercer lugar: las consecuencias que esto trae en las relaciones entre
los hombres -que son relaciones de justicia-, ¥ que son de dos tipos: subor-
dinacién y de coordinacién.

La primera, 1 existencia de distintos grados y jerarquias -el gobierno
politico-: «La ley divina es una cierta norma de la divina providencia para
gobernar a los hombres. Y es propio'de la divina providencia abarcar dentro
del orden debido tode lo que cae bajo su gobierno, de modo que cada cosa
conserve su grado y su sitio. Luego la ley divina debe ordenar a los hombres
de manera que cada uno conserve su lugar. Y esto conserva la paz entre
los hombres, pues como dice Agustin en la Ciudad de Dios: ‘1la paz entre log
hombres no es otra cosa que el orden de la concordia’.

Y de aqui, es decir, del orden, la concordia entre los hombres: «Siempre
que se ordenan algunas cosas bajo un orden, necesariamente deben ellas
estar ordenadas entre si de maners concorde; pues de otro modo se impe-
dirian mutuamente entre &i la consecucion del fin comiin, Por ejemplo, su-
cede asi en un ejército, que ests ordenado a la victoria, como fin comun,
que es el del general. Y cada hombre ests ordenado a Dios por ley divina.
Luego era preciso que la ley divina estableciera la concordia entre los hom-
bres, para que no se impidiesen mutuamente, y el resultado es la paz. Por
ello se afirma: ‘El puso la paz en tus fronteras'. Y dice el Sefior: ‘Os he dicho
esto para que tengais paz’. Y la concordia ordenada se conserva entre log
hombres cuando se da a cada uno lo que es suyo, lo cual es justicia. por eso
dice Isaias: la paz es fruto de 1a justicia™.

Su fruto es, como se acaba de sefnalar, la justicia y la paz.

Por eso la concordia constituye el bien comiin de la sociedad?’ v el bien
propio del hombre. No porque la ciudad cumpla su vida sino porque la paz
que en ella se establece v conserva le posibilita cumplirla: le posibilita or-
denarse a Dios.

«Como en las acviones politicas no estd el Wltimo fin, es més apro-
piado que por la convivencia civica alguien quiera adquirir la felicidad
para si y para otros, De tal modo que esta felicidad, que se pretende ad-
quirir por la vida politica sars algo distinto de la vida politiea misma.
Esta es 1a felicidad contemplativa a la que toda la vida politica estd or-
denada. En tanto que por la paz que se constituye y conserva a través
del ordenamiento de la vida politica se ofrece a los hombres la posibilidad
de contemplar la verdady. 2

Bsta es la ordenacién de la Ley Natural.
—_—
T «Bonum comune, quod est concordia societatis humanaes {5.C.G, 111, 146).

#  In Politicorum, X, lecc. 11,
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Como deciamos al principio, simulténean}el}te'se corresponde c;)ln rsl
designio de Dios sobre el hombre y nuestro més intimo a;lhelo 30131:5'; ;) o
bres, a la vez constituye el sello que nos t.tle-termma y el presupu sto do
nuestra libertad. Por ella aparecemos inteligibles ante noso_tr_o’s m1sD no
tiempo que somos un misterio que sélo se aclara por la remisién a Dios.

Asi es la ‘especial’ condicidn de la criatur:'-.l racional que es eldholrnbr::
Y se dice especial porque su condicién es peculiar en todo el orden de lo cr

ado. .
Lo que la Ley Natural sefiala es el itinerario de esta ordenacién tan

profundamente humana por ser tan profundamente racional.
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