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INTRODUCCION

A Charles W. Hendel,
maestro de Filosofia en Yale.
que une las virtudes €ticas a las dianoéticas.

ARISTOTELES EN EL MUNDO HELEN{STICO

Aristételes es uno de esos nombres tremendos cuyo sonido desencadena
aludes historicos. Arrastra consigo tal numero de cosas que apenas se
atreve uno a pronunciarlo. Tan pronto como suena, enormes secciones de la
historia de Occidente se desprenden y se precipitan sobre nosotros. El resul-
tado, abrumador, suele ser la confusidn en que todo se mezcla, entrecruza y
baraja, donde toda claridad se pierde. No es fdcil contener ese alud, ni
siquiera encauzarlo y ordenarlo. El enorme esfuerzo acumulado desde la
antigiiedad, y en forma especial durante los dos ultimos siglos, y sus resul-
tados ultimamente insatisfactorios, son buena prueba de ello.

No se trata solo, ni siquiera principalmente, de la dificultad intrinseca
de la obra de Aristoteles como sistema de pensamiento; ésta, con ser muy
grande, no es superior a otras. Lo mds grave es quizd la propension con que
Aristdteles tienta a tomarlo de un modo “‘intemporal”. Y precisamente lo
que ocurre es que, al hablar de Aristdteles, no se habla de una sola realidad,
sino de muchas. Porque lo caracteristico del " aristotelismo’ es que apenas
lo hubo en tiempo de Aristdteles, y en cambio lo ha habido, y muchas veces,
en otras situaciones. Este es precisamente el nicleo del problema: se trata,
por lo pronto, de un fragmento de realidad del mundo helenistico, no de
Aristételes como magnitud histdrica casi intemporal. Habria que intentar
devolver a ese coloso a su situacion histdrica, como Aladino hizo volver al
genio a su botella.

Todo el mundo sabe que Aristdteles nacid el ario 384 a. de J. C. y murio
el 322. Para dar alguna concrecion real a esas cifras convendrd recordar
algunas fechas:

427. Nacimiento de Platon.

404. Toma de Atenas por los espartanos y fin de la guerra del
Peloponeso.

399. Ejecucion de Sdcrates.

388. Primer viaje de Platén a Siracusa (al regreso, fundacion de la
Academia).

384. Nacimiento de Arisidieles en Estagira.
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371.  Leuctra (fin de la hegemonia espartana, para la cual se habia
preparado Lacedemonia durante siglos: treinta y ires arios).

367. Entra Aristételes en la Academia (hasta la muerte de Platon,
en 347).

353. Carta VII de Platén.

347.  Arisiételes en Assos, con el tirano Hermias, que habia llamado
ya antes a dos platénicos, Corisco y Erasto.

344. Nueva escuela en Mitilene, en la isla de Lesbos (con la colabora-
cién de su gran discipulo Teofrasto).

342, Aristdteles en el castillo de Mieza, cerca de Pella, capital de
Filipo de Macedonia, como preceptor de Alejandro (hasta
el 340).

341. Caida de Hermias en poder de los persas.

340. Casamiento de Aristételes con Pitias, la joven hermana de
Hermias, muerta hacia 335 (casamiento con Herpilis des-
pués).

338. Queronea: derrota definitiva de la pblis.

336. Alejandro.

334, Fundacion por Aristdteles del Liceo, en Atenas.

323. Muerte de Alejandro.

322. Muerte de Aristételes en Calcis (Eubea).

300. Zendn y la Stoa.

Esta simple enumeracion de fechas muestra que la vida y la obra entera
de Aristdteles acontecen en una fase critica de la vida helénica, al término
de una etapa de la historia de Grecia que representa uno de sus mayores
puntos de inflexion; Aristételes asiste a los comienzos de una nueva era,
definida por otra estructura social y otro sistema de creencias y pretensio-
nes. La ultima fecha que he anotado muestra hasta qué punto es asi: la
increfblemente rdpida suplantacién de la prodigiosa filosofia platdnico-
aristotélica por la tosca mentalidad que representa, como ideologla, el es-
toicismo, es prueba de esa transicion brusca que afecta a lo mds bdsico. En
mi Biografia de la Filosofia (Obras, II) ke estudiado con detalle este fend-
meno historico, que aqul sdlo quiero recordar.

La crisis de la sociedad griega fue primariamente la crisis de la pélis, y
al mismo tiempo la crisis del hombre griego, de los supuestos en que duran-
te siglos se habla fundado la vida helénica. Serfa, sin embargo, apresurado
y un tanto imprudente pensar que esto implica una identificacion entre Gre-
cia y la polis. Ni siquiera respecto de la Grecia cldsica, prehelenistica, es
esto cierto, y precisamente ahl estd una de las raices del problema. No todo
es polis en la Hélade: junto a ella hay lo que los griegos llamaban, con
expresion no casualmente vaga, el éthnos. Mucho de Grecia estuvo consti-
tuido por éthne, “naciones” en sentido antiguo, *‘pueblos”; de otro lado, en
Grecia habia ciudades, pbleis, donde propiamente habia “politica” y ciuda-
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danos (politai). La pblis no es, sin mds, la sociedad griega, no es toda
sociedad, sino la culminacién de la sociedad. su perfeccion. No es, por
mucho que se diga, el “Estado’’, sino la interpretacidn estatal de la socie-
dad, el escorzo o perspectiva desde el cual el griego propende a entender
una realidad social que tiene otras muchas facetas y dimensiones.

Lo mismo puede decirse de la expresion 76on politikdn con que Aristd-
teles define al hombre, y que sélo con automatismo verbal o con violencia
conceptual se traduce por “animal pollitico”. Aristdteles dice (Politica, I, 2,
1253 a 2-3) que el hombre es por naturaleza (physei) un animal social, o si
se quiere civil, en el sentido de que estd naturalmente destinado a vivir en
ciudad, que esto es su télos o finalidad, y si no lo hace asi es porque estd en
camino y no ha llegado aiin a ese estado que le pertenece naturalmente
(aunque sea historico); o bien porque es menos que un hombre (una bestia)
o mds (un dios): ¢ therion & theés.

Por esto, la crisis de la ciudad, que no es una mera crisis “politica” (las
ciudades griegas las habian pasado a centenares), sino una crisis de la con-
vivencia, de la sociedad, es intrinsecamente una crisis del hombre. Este no
sabe a qué atenerse, no sabe qué hacer, porque no sabe qué es bueno y qué
es malo, qué es justo y qué es injusto, y sobre todo adénde va, cudl puede
ser el blanco de su vida. En Platdn, el estado de disociacion produce *‘vérti-
go'’; no es que las cosas vayan mal o se cometan abusos, sino algo mucho
mds grave: que no hay usos, y por eso la situacion es “incurable” (anii-
tos). Como no hay creencias vigentes, hay que sustituirlas. ;Con qué? Natu-
ralmente, con un sistema de ideas. Esto es la filosofia para Platon: su “no
poder hacer politica” es su “tener que hacer filosofia”. Asl he interpretado
hace mucho tiempo (véase el libro antes citado) la génesis de su pensamien-
to filosdfico. El “averiguar’ es un verum facere; Platon tiene que descubrir
(alétheia) Jo que las cosas son, para saber a qué atenerse y poder hacer una
vida que ya no dicta y ordena un repertorio de usos vigentes. Se trata de
conseguir el bion eudaimona kal alethinén, /a ““vida feliz y verdadera’: la
autenticidad —/a verdad de la vida— es para Platén la condicion de la
Sfelicidad.

El punto de vista del lector moderno lleva constantemente a tomar “en
serio”’ lo que en el autor antiguo —por ejemplo, griego— le parece “‘impor-
tante”, y a pasar por alto lo que es irrelevante desde su propia perspectiva
actual. Asi, el filélogo o el filésofo, en posesion de buen acopio de libros de
Platén, conservados hasta hoy por una serie de ‘‘azares” dignos de medita-
cidn siempre renovada, no estd muy dispuesto a admitir que no esté en ellos
su filosofia, y consecuentemente los toma por tal. A pesar de que Platén
dice con la mayor formalidad que no se pueden escribir tratados sobre las
cosas verdaderamente importantes, y de esto pende el sentido mismo de su
teoria. Lo mds importante del pensamiento del hombre serio y responsable
permanece oculto en khorai téi kallistei, en el lugar mejor o mds noble. Por
eso Platon no esta en sus obras, aunque se manifieste y anuncie en ellas. 'Y
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un estudio del pensamiento platdnico tendria que ser formalmente una pere-
grinatio ad fontes, un intento de conjurar a Platén e invocarlo con sus
propias palabras, valiéndose de ellas, literalmente ‘‘tomdndolo por la
palabra”.

Desde este punto de vista hay que intentar aclarar la significacién de la
dialéctica y su funcion dentro del platonismo. El verdadero motor del didlo-
go platénico —quiero decir su nervio filosdfico— es la opinién fallida, que
al formularse descubre su inanidad o insuficiencia y por ello mismo se reve-
la como insostenible. Al intentar “quedarse’ en ella, se ve que no se puede
estar alll. Por eso hay que seguir adelante: el didlogo va a través (did) de
decires (16goi) u opiniones (d6xai), en ultima instancia desde los éndoxa,
las creencias en que se estd; mejor dicho —y éste es el precipitado de la
filosofia platdnica— en que se estaba y no se puede seguir estando. Hay
que ir a la epistéme, que es precisamente un saber estable, y la didnoia es,
como dice Platon en el Sofista (263 e). el callado didlogo interior del alma
consigo misma (he mén entos tés psykhés pros hautén didlogos dneu pho-
nés gignémenos).

La realidad habfa sido interpretada por Parménides como consistencia
—el verdadero significado del término 6n en su poema, como he tratado de
mostrar en Biografia de la Filosofia (Obras, II, p. 434-442)—, lo cual
eliminaba en rigor la naturaleza o physis —por eso Aristdteles tiene que
empezar su Fisica por una discusion con Parménides, pues, si éste tuviera
razén, no se podria hablar de naturaleza ni, por consiguiente, de fisica—.
La audacia platénica estribé en aceptar la tesis paraddjica de que las cosas
propiamente no tienen consistencia, y quedan descalificadas en la medida
en que, por falta de identidad, no permiten el \6gos. El ser de la cosa no
estd en la cosa, pero —frente a la afirmacion sofistica de la general incon-
sistencia de lo real— lo hay fuera: es el eidos o la idéa. El didlogo, la
dialéctica, se convierte asf, mds alld de su significacion como artificio ldgi-
co, en un camino hacia la realidad. La teoria de las ideas —que_ se podria
llamar teorfa de las consistencias, desde este punto de vista— es el resulta-
do de esta audacia intelectual que lleva a la constitucidn de la primera
theoria en sentido estricto. Pero, a diferencia de Parménides, Platon no se
puede quedar en la consistencia: su funcion es precisamente el camino de
vuelta, el apartarse de las cosas para volver a ellas y dominarlas. Las ideas
son de las cosas, éstas “participan’’ (méthexis) de ellas. Por esto la dialéc-
tica platdnica nunca es un mero “juego de ideas’, no porque no sea juego
—en un sentido esencial lo es—, sino porque no se trata sélo de ideas, sino
de tomar a través de ellas el camino de las cosas reales.

De aht el papel decisivo, pero en ultimo término modesto, de la defini-
cidn (horismoés): asegura la presencia del objeto, y por tanto la homologia,
la certeza de que se estd hablando de lo mismo; pero no va mds alld: ni da
la realidad misma, ni siquiera su “cémo’’ (holon). Por esta razdn, el mito
no es, como a veces se supone, ‘“‘lo mejor a falta de una definicion légica”,
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sino al revés, superior a ella. Hace mucho tiempo que he subrayado el orden
en que aparecen la teoria y el mito, tanto en el Fedro (mito del alma) como
en la Republica (mito de la caverna). En ambos casos, a la “‘definicion
conceptual” o incluso al esquema tedrico de la realidad sigue el mito, cuya
Sfuncidn, por tanto, no es suplir la falta del concepto. Mythos y 16gos tie-
nen, entre sus significaciones, una comin: ‘cuento’. Mito y logos son dos
modos de contar algo acerca de la realidad. Claro que tampoco el mito
agota la realidad, ni en rigor la alcanza. El cardcter erbtico del conoci-
miento (y especialmente de la paideia) estd en estrecha conexidn con esto.
La realidad no. se puede ‘dar’ ni propiamente mostrar —por eso no se pue-
den escribir tratados sobre las cosas decisivamente importantes—; sélo se
puede sefalar hacia la realidad para que los demds, impulsados por el
amor, lleguen a ella por si mismos. “*Quien quiera ensefiarnos una verdad,
que no nos la diga’ —decia platénicamente el Ortega joven de las Medita-
ciones del Quijote—.

La filosofia de Arisidteles no se puede comprender mds que desde el
platonismo. Pero entiéndase bien: desde no quiere decir dentro. Es un caso
eminente —quizd el gran caso ejemplar, en bien y en mal— de lo que llamo
la “filiacion intelectual’’, cuya férmula adecuada es para mi ésta: “inexpli-
cable sin él, irreductible a élI”’. Los conceptos aristotélicos, salvo acaso un
par de ellos —enérgeia, entelékheia, pocos mds—, proceden de Platén. No
se puede encontrar apenas una pdgina de Aristdteles que no ‘“‘venga’” de
Plaion (pero hay que agregar: ni que “se quede” en él). En la medida en
que se olvida esto no se entiende a Aristdteles y se lo falsifica. Pero en
Aristoteles suelen tener muchas expresiones un sentido terminol6gico que
en Platon rara vez tenian. Esto hace que muchos sdlo las tomen en serio en
los textos aristotélicos; mds bien deberia invitar a buscar su sentido origina-
rio, la intuicidn fresca que bajo ellas late, en los escritos de Platén y, de ser
posible, en los didlogos vivos de la Academia donde Aristételes descubrio la
filosofia y se nutrié de ella —en forma de platonismo— durante veinte
afios. Y, por otra parte, Aristdteles sl escribe tratados: lo que llama prag-
mateia o akroasis; parece haber perdido (y mds que él los que después han
vuelto los ojos a sus escritos) esa desconfianza de que puedan escribirse
tratados sobre las cosas realmente importantes. Aunque quizd fuera aconse-
jable conservar, al menos en un rincén de la mente, la sospecha de si acaso
Aristoteles no olvidé enteramente la leccion de su maestro. Esto nos man-
tendria alerta para poder revisar en todo momento el sentido total del aris-
totelismo.

La empresa capital de Aristételes —asi, al menos, parece a su interpre-
tacion dominante— es la fundamentacion de la disciplina filoséfica que
llamamos Mezafisica; pero no menos —si se vuelve la mirada a su queha-
cer efectivo y al de su escuela— la constitucion de una Enciclopedia de los
saberes: catdlogos y colecciones de planias y animales, biblioteca, recopila-
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cidn de constituciones, etc. La vocacion ‘“‘cientifica’ de Aristdteles es un
elemento esencial de su mentalidad. ‘

En otro lugar (I1dea de la Metafisica) he insistido en la diferente signifi-
cacidn que tienen dos grupos de ‘‘definiciones’” que de la metafisica da
Aristdteles: unas son “denominaciones”, es decir, “‘nombres’’: peri tés alet-
heias theorfa (“contemplacidn de lo que verdaderamente es”), zetouméne
epistéme (“‘ciencia buscada’’), préte philosophia (“‘filosofia primera”),
sophia (“‘sabiduria”); las otras son definiciones en el sentido de “determi-
naciones” o, mejor, “tesis internas” de la metafisica, que enuncian lo que
ella descubre acerca de s{ misma: epistéme perl toQ ontos héi én (“‘ciencia
del ente en cuanto tal”’), epistéme perl tés ousias (“‘ciencia de la sustan-
cia”), epistéme theologiké (“‘ciencia teoldgica” o “‘de Dios", en el doble
sentido de que versa acerca de Dios y es la que Dios poseeria).

La unidad de la metafisica, dada esa diversidad de nociones, el que cada
una de esas ciencias sea a la vez las otras, que la ciencia del ente en cuanto
ente se identifique con la ciencia de la sustancia, etcétera, ése es el gran
problema de la metafisica aristotélica. Y, claro estd, el de la relacidn de
ellas con cada una de las disciplinas que componen el corpus aristotélico.
Lo cual es particularmente delicado cuando se hace entrar en el detalle de
la comprensién de cada problema —por ejemplo, ético, psicoldgico,
[fisico— el esquema interpretativo que se considera como el niicleo esencial
de la ontologla de Aristételes.

Entre la identidad y la realidad, Platén, buen griego, opta por la identi-
dad, a riesgo de no poder volver a la caverna. Aristételes, en cambio, va a
decir que las ideas estdn en las cosas mismas. La idéa o eidos (visidn,
aspecto, configuracion), va a ser resueltamente morphé, forma. Y esta for-
ma lo es de una “materia” (hyle, una ‘‘madera” metaforizada y generaliza-
da en “‘materia”’ como aquello de que —ex hou— estdn hechas las cosas).
La ousia va a ser el concepto clave de la metafisica aristotélica; pero su
traduccidn —y por tanto su interpretacion— ha resultado mds que proble-
mdtica. Ousia es “haber” o “hacienda’. Imaginese por un momento que su
traduccién a las lenguas romdnicas —y a través de ellas a las germdnicas—
se hubiese deslizado en esta direccion: el destino de la filosofia occidental
serfa sensiblemente distinto. Piénsese lo que hubiera sido la acentuacidn del
"*haber’’ (en lugar del “ser”) o la interpreracion filosdfica de la ‘‘hacienda”
(facienda, ‘‘las cosas que hay que hacer”, “‘lo que hay que hacer’, o sim-
plemente “quehacer”’). Nada de esto ocurrié; en lugar de ello, con.la nocidn
de ousia se cruzan —acaso indebidamente, en todo caso secundariamente—
las de hypostasis y hypokelmenon (lo que “estd’”’ —de pie— o yace "'deba-
Jjo”, lo que "“sub-estd” o "subyace’: substantia, subjectum). Ya estamos en
la idea de sustancia, interpretacidn no poco violenta de ousia, sobre todo en
la medida en que hace olvidar las dimensiones mds radicales de esa nocidn.

Claro estd que Aristdteles dio pie para ello. Los esquemas de su explica-
cidn ontoldgica (materia-forma, potencia-acto, movimiento como “’la actua-
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lidad de lo posible en tanto que posible”) siguen lo que podriamos llamar la
linea del menor esfuerzo. Aunque Aristdteles —y en esto he insistido mu-
chas veces— repite incansablemente que sélo las cosas ‘‘naturales” (physei)
son propiamente sustancias, cada vez que quiere aplicar sus esquemas con-
ceptuales recurre a cosas “artificiales” (apod tékhnes), la estatua o la cama,
y por tanto no sustancias. Cuando tiene que acercarse a lo plenamente real
—los seres vivos, en especial el hombre—, tiene que acumular distinciones,
a veces penosamente improvisadas, o dilatar el sentido de sus conceptos,
con riesgo de modificar esencialmente su significacion: cuando tiene que
distinguir entre potencias “‘congénitas” y *‘adquiridas’” (Met., IX, 5), y de-
cir que éstas necesitan un “deseo” (6rexis) o una “‘eleccion’ (proairesis)
para su actualizacion, que no se sigue sin mds de la potencia y las meras
condiciones para su ejercicio. Las potencias racionales, por anadidura, no
producen un solo efecto, sino los contrarios, y para actualizarlas hay que
elegir. Los movimientos, por su parte, son propiamente kinesis como “alte-
racion” (alloiosis), ‘‘paso a lo otro”’, y entonces tienen un “término’’ (pé-
ras), o bien son enérgeia como ““movimiento hacia si mismo’’ que sélo tiene
“fin”’ (télos) sin rerminacion (¢f. Met., IX, 6; De An., II, 5). De esta crisis
interna de la idea de sustancia, que es la crisis de la metafisica de Aristdte-
les, hablé largamente en la introduccion a su Politica, y a ella me remiio.

Acaso donde menos se ha tenido esto en cuenta —y donde era mds
urgente hacerlo— es en la interpretacion de la ética aristotélica. Aunque la
distincion terminolOgica entre 20é y bios no es rigurosa en sus escritos,
cuando se trata de apuntar en una direccidn interpretativa resulta inequivo-
ca. "'Difieren mucho las vidas de los hombres”, dice Aristételes (Eth. Eud.,
I, 4). La vida hay que elegirla; la teorfa aparecerd como la culminacion del
bios, como el mejor de los bioi posibles. Se trata de un cierto modo de vida
(bios en el sentido de diagogé) que se elige en vista de un bien. La famosa
imagen de los arqueros que buscan un blanco, en la primera pdgina de la
Etica a Nicomaco, es suficientemente expresiva. Se trata —dird al final—
de “llevar a la perfeccion posible la filosofia de las cosas humanas” (Eth.
Nic., X, 9). Desde este nivel de exigencia interna —no se trata de salir del
aristotelismo, sino de tomarlo en serio y pedirle cuentas— resulta insufi-
ciente la metafisica de Aristdteles, porque lo es la idea de sustancia: cuanto
mds real es ésta, menos sirve su concepto. Por eso es tan problemdtica la
aplicacion de esta nocidn, y sobre todo del esquema hilemdrfico, a la ética.
Toda interpretacién que se fle de una mera cronologla y suponga que si no
se aplica tal esquema es porque no se ha llegado a él, porque no se ha hecho
todavia, en lugar de enfrentarse con las dificultades intrinsecas, pasa por
alto lo esencial del problema, y se expone a no comprender la significacion
total de la ética de Aristételes, y, por consiguiente, la configuracion viviente
y real de su filosofia entera, y con ello sus posibilidades.

No sdlo el platonismo, también el aristotelismo desciende subitamente
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en el siglo 1v. La Academia se hace "‘escéptica” (sobre el sentido positivo
de esto véase el genial capftulo de Ortega en La vida de principio en
Leibniz y la evolucién de la teoria deductiva); e/ Liceo, ‘‘cientifico” (lo
que tampoco carece de sentido). Se cultiva en él la historia fisico-
matemdtica (Teofrasto, Eudemo, Mendn, Dicearco), la botdnica, la zoolo-
gia, la biologia, la caracterologia (Teofrasto). En Estratdn, el primer motor
queda en la physis. La ‘‘filosofia primera’ queda suplantada por las *'se-
gundas”. La especulacion queda casi olvidada. Mientras tanto, el estoicis-
mo (Zendn, Cleantes, Crisipo) y otras filosofias helenisticas afines ocupan
el primer plano (cf. Biografia de la Filosofia, III1. Obras, /1, p. 513 ss.).

La especulacion dentro del aristotelismo no renace hasta el siglo 1a. de
J. C., con el undécimo escolarca del Liceo después de Aristoteles, Androni-
co de Rodas, el cual, a pesar de ello, no sabe en definitiva qué hacer con los
14 libros de la Filosofia primera y forja la palabra —que no es una
palabra— Metafisica. Con Alejandro de Afrodisias (200 d. de J. C.) surge
la primera escoldstica aristotélica —si no contamos a Aristdteles mismo—.
A partir de ahora se van a reproducir de tiempo en tiempo, primero con los
drabes, luego con los cristianos medievales, después con los diferentes neo-
ismos. El prefijo neo- es general, el indice del escolasticismo (sin ex-
cluir el neorrealismo).

En este:momento habria que plantear uno de los problemas mds graves
de la historia intelectual de Occidente: la terrible “buena prensa” de Aris-
tételes, que ha consistido —como siempre— en recoger lo menos bueno
suyo y potenciarlo. Para nombrar sélo un punto esencial —quizd, si se
aprietan las cosas, el punto esencial o por lo menos germinal—: la “‘ciencia
buscada” se convierte en la ‘‘ciencia encontrada”. El supremo aristoiélico,
Santo Tomds, distingue la ciencia demostrativa, que determina /a verdad,
de la ciencia dialéctica, ordenada a la inquisicién inventiva: “Etiam in
speculativis alia rationalis scientia est dialectica, quae ordinatur ad inqui-
sitionem inventivam, et alia scientia demonstrativa, quae est veritatis de-
terminativa” (S. Theol., II-II*, q. 51, art. 2). El aristotelismo se convierte
pronto en un repertorio de soluciones, y Aristdteles adquiere una mayiiscu-
la: Philosophus. Esto, ciertamente, lo habia en Aristdteles —la ‘‘buena
prensa” tiene siempre fundamento in re—; pero, por supuesto, no sélo eso.

La fecundidad de Aristételes serfa su rehistorizacion. Por eso lo he he-
cho volver a tomar raices en su Politica, alll donde, en lugar de hacer una
politeia mds, se esfuerza por llegar a una sociologia que dé razon de la
situacion del mundo helenistico que comienza. La sociedad es siempre lo
decisivo, no la politica ni el Estado; porque cuando parece que es la politica
quien decide, lo que pasa es que la sociedad estd enferma, y es una vez mds
el sustrato social —en este caso su enfermedad— quien hace posible, en
lugar del “poder”, la ilimitada “prepotencia” politica, que termina en la
inseguridad. Por eso Aristdteles quiere asegurar, como culminacion de su
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politica, la asphdleia, la seguridad, condicion de la posibilidad de la felici-
dad o eudaimonia, cifra a su vez de la ética.

Y al historizar a Aristoteles habria que problematizarlo: volver a tomar
la cuestion allf donde la tenfa planteada, donde su genial pensamiento era
fecundo: en la idea de sustancia. No para usarla como una almohada donde
reclinar la cabeza, sino para ver si en ella cabe lo que es plenamente real: el
ser viviente: el hombre que, como un arquero, busca blanco para su vida;
Dios. Y, al intentar meter en la idea de sustancia estas realidades, ésta
tendria que abrirse y descubrir sus posibilidades efectivas: justamente lo
que tendria futuro en Aristételes; o, lo que es lo mismo, lo que en él serfa
vida.



I
LA ETICA ARISTOTELICA

La ética y la politica estdn estrechamente unidas en la obra de Aristdte-
les, hasta el punto de que la Etica a Nicomaco termina con el programa
que aproximadamente se realiza en la Politica. En la Introduccion a ésta,
publicada en esta misma coleccion, he estudiado con algin detalle los pro-
blemas capitales que afectan a ambas disciplinas juntamente. Creo inutil
repetir, y remito a esa Introduccion, as{ como a la de A. Tovar a La Cons-
titucién de Atenas, donde se encontrardn también los datos biogrdficos
necesarios sobre Aristteles y su escuela. Para ciertas cuestiones generales
relacionadas con la filosofia griega, y en particular con el aristotelismo,
puede verse mi Historia de la Filosofia y rambién Biografia de la Filoso-
fia, I-III (Obras, I y II).

Sorprende hasta qué punto las interpretaciones de las obras éticas de
Aristoteles suelen desatender su conexidn con la Politica, a pesar de la
extraordinaria explicitud con que estd subrayada en los textos: la Etica a
Nicémaco empieza y acaba con referencias a la politica, del modo mds
formal y concluyente. Este conexion, por lo general, es enunciada —no
siempre, por lo demds—, pero después se la deja caer y no sirve para la
comprension de la Etica. Creo, por el contrario, que sdlo una aproximacion
de ambas puede ser fecunda, y que una consideracion de la Etica que dejara
en segundo plano otros aspectos e intentase una interpretacion analdgica (o,
mejor, homoldgica) de ella, teniendo presente lo que Aristdteles hace real-
mente en la Politica, llevaria a una imagen fresca y sumamente fecunda de
este ilustre libro. Quede simplemente sefialado. Aqui no puedo llevar a cabo
dicha interpretacion, que acaso intente alguna vez; lo que en en este mo-
mento me propongo es simplemente recordar del modo mds conciso posible
algunas cosas que conviene tener presentes para leer la Etica a Nicémaco.

Esta es, como es bien sabido, una de las tres obras éticas incluidas
tradicionalmente en el corpus aristotélico; las otras dos son la Etica a
Eudemo y lg llamada Gran Etica (Ethica Eudemia y Magna Moralia,
respectivamente). Diversas cuestiones se han suscitado acerca de la autenti-
cidad de estos escritos; la de todos ha sido puesta en duda en algiin momen-
to. Recientemente ha sostenido algiin que otro investigador la autenticidad
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de la Gran Etica y la inautenticidad de las otras dos (que serian cuadernos
de alumnos, probablemente de Teofrasto). La creencia dominante, compar-
tida por los mds autorizados y ampliamente documentada, es la contraria:
la Etica a Eudemo y /g Etica a Nicomaco se consideran ambas aquténticas
y compuestas en ese orden; la Gran Etica, segin los cdlculos mds admiti-
dos, procede de la segunda mitad del siglo Il a. de J. C. y es, por tanto,
unos doscientos anos posterior a Aristdteles.

Los estudios cronologicos sobre Aristételes y el establecimiento de una
imagen evolutiva de su pensamiento recibieron, como es sabido, su mayor
impuiso de Werner Jaeger, que en 1923 publicd su famoso libro Aristoteles,
Grundlegung einer Geschichte seiner Entwicklung (reeditado, con correc-
ciones y adiciones, en inglés en 1934, y en espariol en 1946). Ya anterior-
mente, en 1912, habla dado un paso importante en ese sentido con sus Stu-
dien zur Entstehungsgeschichte der Metaphysik des Aristoteles. Sobre las
huellas de Jaeger, los intentos de “‘historizar’” a Aristételes se han multipli-
cado en los ultimos decenios, si bien se ha tratado mds de la historia del
texto de sus escritos que de la historia efectiva de las doctrinas, quiero
decir, de la insercion de éstas en la historia real. Todavia Dirlmeier insiste
en la Zeitlosigkeit con que se presentan los escritos aristotélicos; intempo-
ralidad indiscutible si se piensa en la parquedad de referencias a un esce-
nario histdrico, pero que no es tanta si se atiende a lo que pudiéramos
llamar la ‘“‘fisonomia intelectual’’ de su pensamiento y, sobre todo, a la
exploracion de sus supuestos, de lo que “por sabido se calla”. “Zwischen
der Akademie Platons und der Aussenwelt —escribe Dirlmeier— ist ein
feines Netz, das filternde Netz der Kunst. Zwischen dem Peripatos und der
Aussenwelt ist eine Mauer, auch wenn iiber sie die Tiere und die Pflanzen
hereinkommen. Der trunkene Ruf eines Alkibiades dringt nicht mehr
durch” (“Entre la Academia de Platén y el mundo exterior hay una fina
red, la red del arte como un filtro. Entre el Peripato y el mundo exterior
hay un muro, aunque por encima de él entren los animales y las plantas. La
voz ebria de un Alcibiades no penetra ya’. Aristoteles’ Nikomachische
Ethik, p. 249-250). Una muestra de hasta ddnde se podria llegar si se aco-
metiese metodicamente la historizacién interna de Aristdteles la da el libro
pdstumo de Ortega, La idea de principio en Leibniz y la evolucién de la
teoria deductiva.

Después de Jaeger, y precisamente para el tema que aqui mds nos inte-
resa, hay que tener en cuenta el libro de F. Nuyens: Ontwikkelingsmomen-
ten in de zielkunde van Aristoteles, 1939, traducido al francés, L'évolu-
tion de la psychologie d’Aristote, en 1948. Afiddase también el estudio de
Paul Gohlke: Die Entstehung der aristotelischen Ethik, Politik, Rhetorik,
1944. Una labor considerable ha sido realizada en las notas extensisimas de
Franz Dirimeier a su mencionda traduccidn (1956) y en la Introduccion a la
de los PP. René Antoine Gauthier, O. P., y Jean Yves Jolif, O. P. (1958);
un volumen de comentario estd anunciado.

XIX

Segiin la cronologla mds aceptada, la Etica a Eudemo es considerable-
mente anterior a la Etica a Nicbmaco, y representaria una primera fase del
pensamiento élico de Aristdteles. Compuesta probablemente en el perfodo
de Assos —una de las etapas mds fecundas de Aristételes—, precederia en
mds de diez aiios a la Etica a Nicémaco, correspondiente a los primeros
afios de docencia de Aristdteles en Atenas, como jefe del Liceo, cuando
acababa de rebasar los cincuenta.

Ahora bien, es sabido que los libros IV, V y VI de la Etica a Eudemo
son casi idénticos a los libros V, VI y VII de la Etica a Nicdmaco. Durante
mucho tiempo, cuando se dudaba mucho de la autenticidad de la primera, la
cuestion mds grave era la de si esos libros eran auténticos o no; al admitirse
que ambas éticas lo son en su conjunto, este problema se desvanece, pero
queda en pie el de a cudl de los dos cursos pertenecen esos tres libros
comunes. La hipdtesis que hoy parece mds firme, de acuerdo con los traba-
Jos de Festugiére, Mansion y otros, es que los tres libros en cuestion perte-
necieron originariamente a la Etica a Eudemo, pero que después fueron
reelaborados por Aristoteles para incorporarios a su segunda ética, y que
ésta es la version que conservan los manuscritos. Se tratarfa, pues, de una
parte de la Etica a Eudemo, en la redaccién posterior destinada a su inclu-
sion en la Etica a Nicémaco.

La Etica a Nicbmaco no es propiamente un “libro” en el sentido estric-
to del término. Es una pragmateia, un conjunto de 16goi de tema comiin,
redactados por Aristdteles como cuadernos para los cursos, de los cuales,
sin duda, se haclan copias en el Liceo, para uso de los discipulos, que no
significaban una verdadera edicion con destino a un piublico mds amplio.
Esto explica muchos caracteres del texto: su concision, destinada a comple-
tarse con explicaciones orales; su frecuente descuido expresivo, salvo pasa-
Jes redactados cuidadosamente y hasta con esmero literario; sus repeticio-
nes; cierta incoherencia de los nexos entre diferentes partes, que en algunos
casos llegan a contradicciones mds o menos fdcilmente salvables. Algunas
soluciones de continuidad en el texto se explican por tratarse de notas, que
no se escribian al pie de pdgina, sino a continuacion, y que es aventurado
identificar y restablecer. En otros casos se trata de materiales escritos por
Aristdteles, insertados por su editor en lugares mds o menos acertados, o al
final de un tratado.

;Quién es el editor de este libro? El titulo Etica a Nicdmaco, tradicio-
nalmente empleado, alude a una ‘‘dedicatoria” de Aristételes a su hijo; el
titulo paralelo Etica a Eudemo sugiere andloga relacion con su discipulo.
Hoy se rechaza generalmente esta idea, aunque se conserven las denomina-
ciones tradicionales —que muchos sustituyen por Etica Eudemia y Etica
Nicomaquea—. La funcion de Eudemo y Nicdmaco no seria la de destina-
tarios de las éticas, sino la de editores. En el caso de Nicomaco, aun esto
parece demasiado. Era un nifio pequefio cuando murio Aristoteles, y —se
dice— no es verosimil que se le ocurriera dedicarle un tratado; mds fuerza
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tiene el argumento de que no era sino un cuaderno de notas, no destinadas
a la publicacion. Nicdmaco murié en la guerra cuando era avin muy joven, y
es bastante probable que Teofrasto, que dirigié su educacion, cooperase
muy activamente en la edicién de la Etica, aunque el honor de ello fuese
atribuido exclusivamente al hijo del autor.

La Etica a Nicomaco fue editada poco antes del aiio 300. La Etica a
Eudemo (o Eudemia) fue editada por el discipulo de Aristételes Eudemo de
Rodas, verosimilmente algo después; la razon mds fuerte en apoyo de esta
suposicion es que Eudemo no edité los libros comunes, lo cual hace pensar
que el trabajo estaba ya realizado por Nicémaco en la otra Etica. Poco
tiempo después ésta habia sido relativamente olvidada. Esto ha hecho pen-
sar que la Etica a Nicébmaco fuese objeto de una edicion solamente restrin-
gida, destinada a circular iinicamente dentro del Liceo; esto es posible, pero
‘no debe perderse de vista la general declinacion del platonismo y el aristo-
telismo desde comienzos del siglo 111, es decir, justamente las fechas de la
edicion de la Etica. El rdpido triunfo de la Stoa, en particular desde Crisipo.
eclipso el esplendor de Aristdteles y hubo de oscurecer naturalmente su
Etica, que es desconocida en el catdlogo de Aristén de Ceos, escolarca del
Liceo un siglo después de su edicion (!). No se olvide tampoco el “cientifi-
cismo’’ del Liceo, que antes he subrayado. La Etica no reaparece hasta la
edicion de Andrdnico de Rodas, hacia los afios 40-20 a. de J. C., a la que se
deben muchas variantes y, sobre todo, su conservacion.

111
INDICACIONES BIBLIOGRAFICAS

1. Ediciones de la “Etica a Nicémaco”.

Las ediciones modernas mds importantes de la Etica a Nicomaco
son las siguientes: 1) La de Franz Susemihi: Aristotelis Ethica Nico-
machea, recognovit Fr. Susemihl, Teubner, Leipzig 1880. 2.° edicion 1887.
3.2 ed. curavit Otto Apelt, Leipzig 1912 (con mejoras y algunas pérdidas en
el aparato critico).

2) La de Ingram Bywater: Aristotelis Ethica Nicomachea, recognovit
brevique adnotatione critica instruxit 1. Bywater, Scriptorum Classicorum
Bibliotheca Oxoniensis, Oxford 1890 (numerosas reimpresiones; es la edi-
cion que en general hemos seguido).

3) La de Grant: The Ethics of Aristotle, illustrated with essays and
notes by A. Grant. 2 vols., London 1857 (4.¢ ed. 1884). Edicién anterior al
Index Aristotelicus de Bonitz, y nafuralmente a los de la Etica a Nicoma-
co de Susemihl y Bywater, éste excelente.

4) La de Burnet: The Ethics of Aristotle, edited with an introduction
and notes by John Burnet, M. A., Methuen & Co., London 1900. Es la
mejor edicién comentada, muy rica en informacion y, a pesar de su fecha,
insuperada en muchos aspectos; con excelentes Indices.

5) La de Rackham: Aristotle: The Nicomachean Ethics, with an Eng-
lish translation by H. Rackham, M. A. The Loeb Classical Library, Lon-
don & New York 1926 (varias reimpresiones). Edicion escolar muy correc-
ta, con traduccion inglesa, breves notas y algin aparato critico.

6) La de Voilquin: Aristote: Ethique de Nicomaque, rexte, traduc-
tion, préface et notes par J. Voilguin. Garnier, Paris 1940. No tiene interés
cientifico.

7) La de Ramsauer: Aristotelis Ethica Nicomachea, edidit et commen-
tario continuo instruxit G. Ramsauer, Leipzig 1878.

2. Comentarios.

Sobre los comentarios antiguos, drabes y cristianos medievales y rena-
centistas puede consultarse la introduccion del P. Gauthier a su traduccion.
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Respecto a los comentarios modernos, ademds de los incluidos en las edicio-
nes mencionadas arriba, merecen citarse:

1) Notes on the Nicomachean Ethics of Aristotle by J. A. Stewart.
2 vols., Oxford 1892. '

2) Aristotle. The Nicomachean Ethics. A Commentary by the late
H. H. Joachim, edited by D. A. Rees, Oxford 1951.

3) Aristoteles’ Nilomachische Ethik iibersetzt von Franz Dirlmeier,
Akademie-Verlag, Berlin 1956. Erlduterungen p. 243-606; una considerable
masa de erudicion y comentario del texto y su significado.

3. Traducciones.

Entre las traducciones modernas a otras lenguas hay que citar las ale-
manas de A. Stahr, E. Rolfes, A. Lasson y, sobre todo, la de F. Dirlmeier
antes mencionada, que no hemos podido utilizar por estar ya impresa la
nuestra cuando nos ha sido accesible. De las francesas, aparte de la de
Voilquin antes nombrada, la de los PP. Gauthier y Jolif, también menciona-
da mds arriba, y que tampoco hemos podido consultar por su reciente apa-
ricion (el anunciado volumen de comentario no ha aparecido atn). Entre las
inglesas. la citada de Rackham y, sobre todo, la de W. D. Ross en la gran
traduccion de Oxford.

Existe una vieja traduccion espariola de la Etica a Nicomaco, de consi-
derables calidades y que todavia hoy conserva interés: la del humanista del
siglo XVI1 Pedro Simdn Abril, publicada con una introduccion de A. Bonilla
San Martin por la Real Academia de Ciencias Morales y Politicas: La
Etica de Aristoteles, rraducida del griego y analizada por Pedro Simodn
Abril, Madrid 1918.

Las otras traducciones a nuestra lengua tienen escaso valor cientlfico;
puede verse lo que dije de ellas en la edicion de la Politica, en esta misma
coleccion.

Ultimamente se ha publicado una edicion con el texto de la Loeb Li-
brary, introduccion, version y notas de Antonio Gémez Robledo, bajo el
titulo Etica Nicomaquea, Universidad Nacional Auténoma de México,
1954, que no hemos podido tener presente al hacer la nuestra.

La presente traduccién responde a los mismos criterios que la de la
Politica. Como ella, ha sido realizada en colaboracion por Maria Araujo y
por mi. Debo decir que, a causa de una acumulacion de quehaceres mios.
que han retrasado considerablemente su publicacidn, el peso mayor de la
traduccion ha recaido sobre Maria Araujo, a la que doy las gracias por
haber asumido parte tan considerable del trabajo.

4. Estudios.

En la Introduccion a la Politica (p. LXVII ss.) di algunas indicaciones
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bibliogrdficas sobre Aristételes. Pueden agregarse algunos titulos, la mayor
parte de ellos referentes principalmente a la ética aristotélica:
D. J. Allan: The Philosophy of Aristotle, Oxford 1952.
J. Burnet: Law and Nature in Greek Ethics, /897.
O. Dittrich: Die Systeme der Moral, I (4ltertum bis zum Hellenismus),
Leipzig 1923.
E. Howald: Ethik des Altertums, Miinchen 1926.
J. Ortega y Gasset: Etica de los griegos (en Espiritu de la letra; co-
mentario al libro anterior).
W. D. Ross: The Right and the Good, Oxford 1930.
Idem: Foundations of Ethics, Oxford 1939.
W. Jaeger: Paideia, 3 vols., 1934-47 (traduccidn espariola, Fondo de
Cultura Econémica, México).
N. Hartmann: Die Wertdimensionen der Nikomachischen Ethik, Ber-
lin 1944.
E. R. Dodds: The Greeks and the Irrational, Berkeley 1951 (traduccion
espaiiola de Maria Araujo, Revista de Occidente, Madrid).

Se encontrard una amplia bibliografia de ensayos y articulos referentes
a la Etica a Nicémaco en Apelt, p. XIX-XXIX, completada hasta 1958 por
Dirlmeier, p. 258-264.

No he querido entrar, en esta Introduccion, en los problemas interpreta-
tivos de la ética aristotélica, y en especial de la Etica a Nicomaco. Mi
manera de ver el tema difiere bastante de las usuales. Una formulacion
abrupta de ella parecerfa injustificada, y en esa misma medida resultaria
equivoca o poco inteligible; su justificacion, en cambio, requeriria una dis-
cusion minuciosa de otras interpretaciones y el planteamiento de cuestiones
que afectan a la totalidad de la filosofia de Aristoteles y que van incluso
mds alld de ella. Todo esto resultaria desplazado en una edicion de la
Etica, incluida en una coleccion de Clasicos politicos, cuya mision es poner
al alcance de los estudiosos un texto correcto y una traduccion fiel y riguro-
sa, que hagan posible la lectura integra y efectiva. Solo partiendo de ella
puede tener sentido preguntarse por la significacién ultima de la obra. Por
ello he preferido completar lo que ya dije en la Introduccion a la Politica, y
que debe tenerse integramente presente, como parte de ésta, con unas pdgi-
nas iniciales en que he tratado de situar en una perspectiva historica y
filosdfica adecuada esa enorme realidad que se llamd Aristdteles.

Agosto de 1959.

JULIAN MARIiAS



APARATO CRITICO

S6lo ese tienen en cuenta las variantes de los manusaritos o editores moder-
nos que representan varisciones de sentido o de estilo y, por tanto, pudieran re-
flejaree en la traduccién.

SIGLA
H* = cod. Marcianus 214 (siglo x1v).
K® = cod. Laurentianus LXXXI. 11 (siglo x).
L* = cod, Parisiensis 1854 (siglo xm).
M®* = cod. Marcianus 213 (siglo xIv).
N* = cod Marcianus append. IV. 583 (siglo x1v).
O® = cod. Riccardianus 48 (siglo xIv).
T = antique traductio (giglo x111, atribufda & Guillermo de Moerbeke, ed. Pa~
ris 1497). '
vulg. = oodices plerique.
Asp. = comentario de Aguio (siglo 11, ed. por Heylbut, 1889).
Ald. = editio princeps Aldina, 1495-88.
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ETICA A NICOMACO

LiBro I

1

Toda arte y toda investigacién, y del mismo modo toda accién y 1084 a

eleccién, parecen tender a algiin bien; por esto se ha dicho con razén
que el bien es aquello a que todas las cosas tienden. Pero parece que
hay alguna diferencia entre los fines, pues unos son actividades, y los
otros, aparte de éstas, ciertas obras; en los casos en que hay algunos
fines aparte de las acciones, son naturalmente preferibles las obras a
las actividades (1). Pero como hay muchas acciones, artes y ciencias,
resultan también muchos los fines: en efecto, el de la medicina es la
salud; el de la construccién naval, el barco; el de la estrategia, la vic-
toria; el de la economia, la riqueza. Y en todas aquellas que dependen
de una sola facultad (como el arte de fabricar frenos y todas las demds
concernientes a los arreos de los caballos se subordinan al arte hipico,
y & 8u vez éste y toda actividad guerrera se subordinan a la estrategia,
y de la misma manera otras artes a otras diferentes), los fines de las
principales son preferibles a los de las subordinadas, ya que éstos se
persiguen en vista de aquéllos. Y es indiferente que los fines de las
aociones sean las actividades mismas o alguna otra cosa fuera de ellas,
como en las ciencias mencionadas.

2

8i existe, pues, algin fin de nuestros actos que queramos por él
mismo y los demds por él, y no elegimos todo por otra cosa—pues asf
se seguirfa hasta el infinito, de suerte que el deseo serfa vacfo y vano—,
es evidente que ese fin serd lo bueno y lo mejor. Y asi, ;no tendré su
conocimiento gran influencia sobre nuestra vida, y, como arqueros que

(1) l’.n actividades cuyo fin son ellas mismas son superiores, porque son méAs
tes; pero cuando hay una obra como fin de ls actividad, éata es querida por
ls obra, y, por consiguiente, osta iiltima es superior.
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tienen un blanco, no alcanzaremos mejor el nuestro? Si es asf, hemos
de intentar comprender de un modo general cndl es y a cuél de las
ciencias o facultades pertenece. Pareceria que ha de ser el de la més
principal y eminentemente directive. Tal es manifiestamente la poli-
tica. En efecto, ella es la que establece qué ciencias son necesarias en
las ciudades y cuédles ha de aprender cada uno, y hasta qué punto.
Vemos ademés que las facultades m4s estimadas le estdn subordina-
das, como la estrategia, la economia, la retérica. Y puesto que la po-
litica se sirve de las demds ciencias précticas y legisla ademés qué se

debe hacer y de qué cosas hay que apartarse, el fin de ella compren--

derd los de las demés ciencias, de modo que constituird el bien del
hombre; pues aunque el bien del individuo y el de la ciudad sean el
mismo, es evidente que serd mucho més grande y més perfecto .alcan-
zar y preservar el de la ciudad; porque, ciertamente, ya es apetecible
procurarlo para uno solo, pero es mds hermoso y divino para un pue’
blo y para ciudades.

Este es, pues, el objeto de nuestra investigacién, que es una cierta
disciplina politica.

3

Nos contentaremos con dilucidar esto en la medida en que lo per-
mite su materia; porque no se ha de buscar el rigor por igual en todos
los razonamientos, como tempoco en todos los trabajos manuales; la
nobleza y la justicia que ls politica considera presentan tantas dife-
rencias y desviaciones, que parecen ser s6lo por convencién y no por
naturaleza. Una incertidumbre semejante tienen tembién los bienes,
por haber sobrevenido males a muchos a consecuencia de ellos; pues
algunos han perecido a causa de su riqueza, y otros por su valor. Por
consiguiente, hablando de cosas de esta indole y con tales puntos de
partida, hemos de darnos por contentos con mostrar la verdad de un
modo tosco y esquemético; hablando sélo de lo que ocurre por lo ge-
neral y pertiendo de tales datos, basta con llegar a conclusiones seme-
jantes. Del mismo modo se ha de aceptar cuanto aqui digamos: por-
que es propio del hombre instruido buscar la exactitud en cada.género
de conocimientos en la medida en que la admite la naturaleza del
asunto; evidentemente, tan absurdo seria aprobar & un matemético
que empleara la persuasién como reclamar demostraciones a un re-
térico.

Por otra parte, cada uno juzga bien aquello que conoce, y de eso
es buen juez; de cada cosa particular el instrufdo en ella, y de una
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manera absoluta el instrufido en todo. Por esta razén, el joven no es
discfpulo apropiado para la politica, ya que no tiene experiencis de
las acciones de la vida, y la politica se apoya en ellas y sobre ellas
versa; ademé4s, por dejarse llevar de sus sentimientos, aprenderd en
vano y gin provecho, puesto que el fin de la politica no es el conoci-,
miento, sino la accién; y es indiferente que sea joven en edad o de ca-
ricter, pues el defecto no esté en el tiempo, sino en vivir y procurar
todas las cosas de acuerdo con la pasién. Para tales personas, el cono-
cimiento resulta indtil, como para los intemperantes; en cambio, para
los que encauzan sus deseos y acciones segfin la razén, el saber acerca
de estas cosas serd muy provechoso.

Y baste esto como introduccién sobre el discipulo, el modo de re-
cibir nuestras ensefianzas y lo que nos proponemos.

4

Volviendo a nuestro tema, puesto que todo conocimiento y toda
eleccién tienden & algin bien, digamos cudl es aquel a que la politica
aspira y cudl es el supremo entre todos los bienes que pueden realizar-
se. Casi todo el mundo esté de acuerdo en cuanto a su nombre, pues
tanto la multitud como los refinados dicen que es la felicidad (2), y
admiten que vivir bien y obrar bien es lo mismo que ser feliz. Pero
acerca de qué es la felicidad, dudan y no lo explican del mismo modo
el vulgo y los sabios. Pues unos creen que es alguna de las cosas visi-
bles y manifiestas, como el placer o la riqueza o los honores; otros,
otra cosa; a menudo, incluso una misma persona opina cosas distin-
tas: 8i estd enfermo, la salud; ai es pobre, la riqueza; los que tienen
conciencia de su ignorancia admiran a los que dicen algo grande y .
que esté por encima de su alcance. Pero algunos creen que, aparte de
toda esta multitud de bienes, hay algin otro que es bueno por sf mis-
mo I¥ que es la causa de que todos aquéllos sean bienes.

ero quizé es initil exponer en detalle todas las opiniones, y basta
con examiner las predominantes o que parecen tener alguna razén.

Tengamos presente que los razonamientos que parten de los prin-
cipios difieren de los que conducen a los principios. En efecto, tam-
bién Platén se preguntaba y buscaba con razén si se ha de proceder

partiendo de los principios o hacia los principios; como en el estadio, 1085 &

de los que presiden los juegos hacia la meta o al revés. Sin duda, se
ha de empezar por las cosas més féciles de conocer; pero éstas lo son
en dos sentidos: unas, para nosotros; las otras, en absoluto. Debemos,

(2) En este contexto aparece la palabra eudaimonis en su sentido més general,
justamente aquel en que convienen todos. El tema de la Etica seré en buena parte
esclarecer la verdadera significacién de esa palabra.
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pues, acaso empezar por las més faciles de conocer para nosotros. Por
eso es menester que el que se propone aprender acerca de las cosas
buenas y justas y, en suma, de la politica, haya sido bien conducido
por sus costumbres. Pues el punto de partida es el qué, y si estd sufi-
cientemente claro, no habrd ninguna necesidad del porqué. Un hom-
bre tal, o tiene ya o adquirird fécilmente los principios Pero el
que no dispone de ninguna de estas cosas, escuche las palabras de
Hesiodo (3):

Es el mejor de todos el que por si solo comprende todas las cosas;
es noble asimismo el que obedece al que aconseja bien;

pero el que mi comprende por si mismo mi lo que escucha a otro
retiene en su mente, es un hombre initil.

5

Pero continuemos desde el punto en que nos desviamos. No pare-
ceria sin razén entender el bien y la felicidad segin las diferentes vidas.
La masa y los mis groseros los identifican con el placer, y por eso
aman la vida voluptuosa—pues son tres los principales modos de vida:
la que acabamos de decir, la politica y en tercer lugar la teorética—.
Los hombres vulgares se muestran completamente serviles al preferir
una vida de bestias, pero tienen derecho a hablar porque muchos de
los que estén en puestos elevados se asemejan en sus pasiones a Sar-
danépalo (4). En cambio, los hombres refinados y activos ponen el
bien en los honores, pues tal viene a ser el fin de la vida politica. Pero
parece que es més trivial que lo que buscamos, pues parece que esté
més en los que conceden los honores que en el honrado, y adivinamos
que el bien es algo propio y dificil de arrebatar. Por otra parte, pare-
cen perseguir los honores para persuadirse a si mismos de que tienen
mérito, pues buscan la estimacién de los hombres sensatos y de los
que los conocen, y fundada en la virtud; es evidente, por tanto, que
incluso para estos hombres la virtud es superior.

Acaso se podria suponer que ésta sea el fin de la vida politica; pero
resulta también insuficiente, pues parece posible que el que posee la
virtud esté dormido o inactivo durante toda su vids, y ademéds de
esto padezca grandes males y los mayores infortunios; y nadie juzgard
feliz al que viviera asi, a no ser para defender esa tesis. Y basta sobre
esto, pues ya hemos hn.bla.do suficientemente de ello en nuestros es.

(3) Trabajos y dias, 201 es.

(4) Rey de Asiria, del siglo Ix a. de C., famoso por sus vicios y vida de place-
res desordenados; aegfm una leyenda, se &1'1'0)6 a una hoguera con sus mujeres,
esolavos y tesoros, en su palacio de Ninive, cuando la ciudad fué tomada.

1008 a



5

10

6

16

1096 b

5

Tepl pev ToUrwv &Aiss  Ixkavids y&p kal &v Tols &ykukhiors
elpnTon wepl airdv.  TpiTos &’ dariv & Becopnmikds, Umrdp o¥
T &rlokeyw &v Tols émoutvols Toinodusba. & 8¢ xpnua-
TioThs Plards mis EoTiv, kal & wAoTros SfjAov 811 oU T6 3nTOU-
uevov Gyaféy:  xprioipov ydp kai &AAou xépwv. Bid paA-
Aov T& TpéTepov AexfévTa TéAN Tis &v UroAdPorr &1’ altd
Y&p &yamdren.  goiveran 8 008’ Ekeivar  kadTor TroAAol AS-
Yot Tpos aUtd kaTaPéPAnvTan.  TaUTa pév olv deelodw.

To 8¢ xabdAov PéATiov Tows émokébyaoda kal Siaro-
piio wds Aéyerar, kafmwep TpoodvTous TS TolarTnS INTN-
gews ywopévns 5id 1o gidovs &vdpas eloayayeiv Td €idn.
80eie & &v Tows PEATIOV elven kal Beiv &l cwtnpla ye Tis

&Andeias kal T& oikela dvanpeiv, &AAws Te xal prAocdpous

Svras:  &ugoiv yap Svrow iAoty dorov mpoTip&v Ty &Af-
feiav. ol 81y kouloavTes THY 86Eav TarTnv oUk &mofouv 18éas
&v ols v6 mpbrepov xal UoTepov FAeyov, Bidmep oUbE TV
apOuddv 16éav kaTeoxeUogov: TO & &yaBdv Aéyeran xail v
TP Ti fom kal &v TR T xal &v T TPds T, TO B¢ wad’
aUTd kal 1) olola mpdrepov Tff @uoa ToU mpds T (Trapa-
Qudd: ydp ToUT' Boike xal oupBePnkéT Tou Svrtos): GoT’
oUk &v eln ko mis &l TolTois 18éx. BT & el T&yafdv
loaydds Aéyetan 16 &vn (xal ydp &v 16 T Aéyeran, olov &
0eds xad 6 vous, xal &v T® To1d al &peral, xal &v TG TTood
16 pétpiov, xal &v TG Tpds T TO XphHotpov, kal &v xpbvw
kapds, kal &v Téme Slarta kal Erepa TolatTa), BfjAov ds olk
&v ein xowdv 1 kaBdéAov kal &v*  oU.ydp &v EAéyeT’ &v Ta-
cais Tals karnyoplas, &AN’ &v w§ pévn. En & Emwel TGV
katd plav 15éav pla xal &moTthun, kal Tév &yabdv dmév-
Twv fijv &v pla mis fmomiun: viv 8 elol moAAal kal TV
Umd plav kamyopiav, olov kaipol, &v ToAéuw piv y&p oTpa-
yixd) &v véop & larpike, xal ToU perplov &v Tpogfj. utv
larpixdy &v wévors 8¢ yvuvaoTikt). &mopticeie 8 & mis Tl
mote xal PolAovran Aéyev abroékaoTov, elmep Ev Te alrro-
avBpddrep kal dv &vBpcdtre els kal & alrrds Adyos taTiv & ToU
&vBpdmov. §) ydp &vBpwrros, oUSEv Siolgouaiv: el 8 ol-
Tws, oUd’ f) &kyaBév. &AA& utv oUdE T¢ &iSiov elven p&AAov

~

b 8. Fora K® MP || 10. elpfiabat Lt Asp.: roretas K® MP || 38, 7 abrd LY.

5

critos enciclopédicos (5). El tercer modo de vida es el teorético, que
examinaremos mds adelante. En cuanto a la vida de negocios, tiene
cierto ¢arécter violento, y es evidente que la riqueza no es el bien que
buscamos, pues sélo es iitil para otras cosas. Por esta razén se admiti-
rfan mds bien los fines antes mencionados, pues éstos se quieren por
si mismos; pero es evidente que tampoco lo son, aunque se hayan
acumulado sobre ellos muchas razones. Dejémoslos, pues.

6

Quizé sea mejor considerar el aspecto general de la cuestién
preguntarnos cuél es su sentido, aunque esta investigacién nos resul-
te dificil por ser amigos nuestros los que han introducido las ideas (8).
Parece, con todo, que es mejor y que debemos, para salvar la verdad,
sacrificar incluso lo que nos es propio; sobre todo, siendo filésofos,
pues siéndonos ambas cosas queridas, es justo preferir la verdad.

Los que introdujeron esta doctrina no pusieron ideas en las cosas
en que se decfa anterior y posterior (y por eso no establecieron idea
de los nlmeros); pero el bien se dice en la sustancia y en la cualidad
y en la relacién; ahora bien, lo que es por sf y la sustancia es anterior
por naturaleza a la relacién (que parece una ramificaciéon y accidente
del ente), de modo que no podria haber idea comiin a ambas.

Ademé4s, como el bien se dice de tantos modos como el ser (pues
se dice en la categorfa de sustancis, como Dios y el entendimiento; y
en la de cualidad las virtudes, y en la de cantidad la justa medidas,
y en la de relacién lo ttil, y en la de tiempo la oportunidad, y en la
de lugar la residencia, etc.), es claro que no habré ninguna nocién
comiin universal y una; porque no se predicaria en todas las catego-
rias, sino sélo en una. Por otra parte, como de las cosas que son segn
una sola idea hay una sola ciencia, también habria una ciencia de todos
los bienes; ahora bien, hay muchas, incluso de losa que caen bajo una
sola categoria; asi, la ciencia de-la oportunidad, en la guerra es la
estrategia, en la enfermedad la medicina; y la de la justa medida, en
el alimento es la medicina, en los esfuerzos la gimnasia.

Podris preguntarse también qué quieren decir con «cads cosa en
si misma»; si la definicién de ¢hombre en sf mismos y de ¢shombres es
una y la misma, a saber, la del hombreé; pues en cuanto hombre, en
nada se distinguirdn; y si es asi, tampoco en cuanto bien. Ni tampoco
por ser eterno serd més bien, si no es méds blanco lo que dura mucho
tiempo que lo que dura un solo dia.

Los pitagdricos tratan, al parecer, esta cuestién con més verosimi-

(5) Es decir, generales, ordinarios 0 acaso een circulaciéns; Aristételes se re-
fiere a sus escritos sexotéricoss o de vulgarizacién. Sobre estas expresiones, véase
Ia Introduocién de R. A. Gauthier, 0. P., y J. Y. Jolif, 0. P., s sudraduccién: L' Ethi-
que ¢ Nicomague, I, p. 38-39 (Lovaina 1958).
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litud al colocar lo uno en la serie de los bienes, y Espeusipo ( 6) parece
seguirlos. Pero dejemos esto para otra discusién.

A propésito de lo dicho se suscita una duda, porque no se han re-
ferido estas palabras a todos los bienes, sino que se dicen segfin una
gola especie los que se buscan y aman por sf mismos, mientras que los
bienes que los producen o los defienden de algin modo o impiden sus
contrarios se dicen por referencia a éstos y de otra manera. Es evi-
dente, pues, que los bienes pueden decirse de dos modos: unos por sf
mismos, y los otros por éstos. Separando, pues, de los bienes iitiles los
que son bienes por sf mismos, consideremos si éstos se dicen segfin una
sola idea. Pero jqué bienes se han de considerar por sf? ;T'odos aque-
llos que buscamos incluso aislados, como el pensar y el ver y algunos
placeres y honorest Todos éstos, en efecto, aunque los busquemos en
vista de otra cosa, podrian considerarse, sin embargo, como bienes por
si mismos; ;0 no se ha de considerar como bien en f nada més que la
idea? En este caso, la especie serfa indtil. Si, por otra parte, aqué-
llos son bienes por sf mismos, forzosamente resplandeceré en todos
ellos la misma noci6n del bien, como la de la blancura en la nieve y
en la cerusa. Pero las nociones de honor, prudencia y placer son otras
y diferentes precisamente en tanto que bienes; por consiguiente, no
es el bien algo comiin seglin una sola idea. ;C6mo se dice entonces?
Porque no se parece a las cosas que son homénimas por azar. ;Acaso
por proceder de uno solo o por concurrir todos al mismo fin, o més
bien por analogia? Como la vists en el cuerpo, la inteligencia en el
alma, y asf sucesivamente. Pero acaso debemos dejar esto por ahors,
porque dar cuenta exacta de esta cuestién serfa més propio de otra
disciplina filoséfica.

Y lo mismo acerca de la idea, pues si lo que se predica en comiin
como bien fuera algo uno, o algo separado que existiera por sf mismo,
el hombre no podrfa realizarlo ni adquirirlo; y buscamos algo de esta
naturaleza. '

Acaso podria pensar alguien que serfa muy dtil conocerlo para
alcanzar los bienes que se pueden adquirir y realizar, porque teniendo
este modelo conoceremos también mejor nuestros bienes, y conocién-
dolos los lograremos. Este razonamiento ofrece, sin duda, cierta vero-

(8) Espeusipo, disofpulo de Phtbnbgnmer escolarca de la Academis después
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similitud; pero parece discordar de las ciencias: todas, en efecto, as-
piran a algfin bien y, buscando lo que les falts, dejan de lado el cono-
cimiento del bien mismo. Y en verdad no es razonable que todos los
técnicos desconozean una ayuda tan importante y ni siquiera ls bus-
quen. Y ademds no puede comprenderse qué provecho sacard para su
arte el tejedor o el carpintero de conocer el bien en sf, 0 c6mo podrd
ser mejor médico o mejor general el que haya contemplado esta idea.
Es evidente que el médico ni siquiera considera asf la salud, sino la
salud del hombre, y mas bien probablemente la de este hombre, ya
que cura a cada individuo. Y baste con lo dicho sobre estas cosas.

Volvamos de nuevo al bien que buscamos para preguntarnos qué
es. Porque parece que es distinto en cade actividad y en cada arte;
en efecto, es uno en la medicina, otro en la estrategia, y asf en las
dem4s. Pero ;qué es el bien de cada una? ;No es aquello en vista de
lo cual se hacen las demés cosas? En la medicina es la salud; en la
estrategia, la victoria; en la arquitectura, la cass; en otros casos otras
cosas, y en toda accién y decisién es el fin, pues todos hacen las de-
més cosas en vista de él. De modo que 'si hay algiin fin de todos los
actos, éste serd el bien realizable, y éstos si hay varios. Nuestro razo-
namiento, después de muchos rodeos, vuelve al mismo punto; pero
intentemos aclarar més esto. Puesto que parece que los fines son va-
rios y algunos de éstos los elegimos por otros, como la riqueza, las
flautas y en general los instrumentos, es evidente que no todos sen
perfectos, pero lo mejor parece ser algo perfecto; de suerte que si
sélo hay un bien perfecto, ése serd el que buscamos, y si hay varios,
el méas perfecto de ellos,

Llamamos més perfecto al que se persigue por sf mismo que al que
se busca por otra cosa, y al que nunca se elige por otra cosa, mis que
a los que se eligen & la vez por si mismos y por otro fin, y en general
consideramos perfecto lo que se elige siempre por si mismo y nunca
por otra cosa.

Tal parece ser eminentemente la felicidad, pues la elegimos siem-
pre por ella misma y nunca por otra cosa, mientras que los honores,
el placer, el entendimiento y toda virtud los-deseamos ciertamente
por ef mismos (pues sunque nada resultara de ellas, deseariamos todas
estas cosas), pero también los deseamos en vista de la felicidad, pues
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creemos que seremos felices por medio de ellos. En cambio, nadie bus-
ca la felicidad por estas cosas, ni en general por ninguna otra.

Parece que también ocurre lo mismo con la autarquia, pues el bien
perfecto parece ser suficiente. Pero no entendemos por suficiencia el
vivir para sf sélo una vida solitaria, sino también para los padres y
los hijos y la mujer, y en general para los amigos y conciudadanos,
puesto que el hombre es por naturaleza una realidad social. No obs-
tante, hay que tomar esto dentro de ciertos limites, pues extendién-
dolo a los padres y a los descendientés y a los amigos de los amigos,
se iria hasta el infinito. Esta cuestién la examinaremos después. Es-
timemos suficiente lo que por sf solo hace deseable la vida y no nece-
gita nads; y pensamos que tal s la felicidad. Es lo més deseable de
todo, aun sin afiadirle nads; pero es evidente que resulta més deseable
8i se le afiade el més pequefio de los bienes, pues lo agregado resulta
una superabundancia de bienes, y entre los bienes, el mayor es siem-
pre més deseable. Parece, pues, que la felicidad es algo perfecto y su-
ficiente, ya que es el fin de los actos.

Pero tal vez parece cierto y reconocido que la felicidad es lo me-
jor, y, sin embargo, serfa deseable mostrar con mayor claridad qué es.
Acaso se lograria esto si se comprendiera la funcién del hombre. En
efecto, del mismo modo que en el caso de un flautista, de un escultor
¥y de todo artifice, y en general de los que hacen alguna obra o activi-
dad, parece que lo bueno y el bien estén en la funcién, as{ parecerd
también en el caso del hombre si hay alguna funcién que le sea propia.
;Habré algunas obras y actividades propias del carpintero y del zapa-
tero, pero ninguna del hombre, sino que serd éste naturalmente in-
activo? O bien, asf como parece que hay alguna funcién propia del
ojo y de la mano y del pie, y en general de cada uno de los miembros,
;8e atribuird al hombre alguna funcién aparte de éstas? ;Y cudl serd
ésta finalmente? Porque el vivir parece también comin & las plantas,
y se busca lo propio. Hay que dejar de lado, por tanto, la vida de
nutrjcién y crecimiento. Vendria después la sensitiva, pero parece que
también ésta es comtn al caballo, al buey y a todos los animales.
Queda, por altimo, cierta vida activa propia del ente que tiene razén;
y éste, por una parte, obedece a la razén; por otra parte, la posee y
piensa. Y como esta actividad se dice de dos maneras, hay que to-
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marla en acto, pues parece que se dice primariamente ésta. Y si la
funcién propia del hombre es una actividad del alma segtin la razén o
no desprovista de razén, y por otra parte decimos que esta funcién
es especificamente propia del hombre y del hombre bueno, como el
tocar la citara es propio de un citarista y de un buen citarista, y asf
en todas las cosas, afiadiéndose a la obra la excelencia de la virtud
(pues es propio del citarista tocar la citara, y del buen citarista to-
carla bien), siendo esto asi, decimos que la funcién del hombre es una
cierta vida, y ésta una actividad del alma y acciones razonables, y la
del hombre bueno estas mismas cosas bien y primorosamente, y cada
una se realiza bien segtn la virtud adecuadayy, si esto es asi, el bien
humano es une actividad del alma conforme a la virtud, y si las vir-
tudes son varias, conforme a la mejor y més perfecta, y ademés en
una vida entera. Porque una golondrina no hace verano, ni un solo
dia, y asf tampoco hace venturoso y feliz un solo dia o un poco tiempo.

Quede, pues, descrito de esta manera el bien, ya que acaso se debe
hacer su bosquejo general antes de describirlo detalladamente. Parece,
incluso, que cualquiera podria continuar y articular completamente lo
que estd bien bosquejado, y que el tiempo es en estas cosas buen in-
ventor o colaborador. De ahf han surgido también los progresos de las
artes, pues cualquiera puede afiadir lo que falta. Pero es menester
también recordar lo que llevamos dicho, y no busear el rigor del mis-
mo modo en todas las cuestiones, sino en ceda una segin la materia
propuesta y en la medida propia de aquella investigacién. En efecto,
el carpintero y el gebmetra buscan de distinta manera el 4ngulo recto:
cl uno en la medida en que es 1til para su obra; el otro busca qué es
o qué propiedades tiene, pues es contemplador de la verdad. Lo mis-
mo se ha de hacer en las demis cosas para que lo accesorio no exceda
dec las obras mismas. Tampoco se ha de exigir la causa por igual en
todas las cuestiones: hastari en algunas mostrar claramente el qué,
como cuando se trate de los principios, pues el qué es primero y prin-
cipio. Y de los principios, unos se contemplan por induccién, otros por
percepcién, otros mediante cierto hébito, y otros de diversas maneras,
Por tanto, se ha de procurar ir a su encuentro segiin la naturaleza de
cada uno, y se ha de poner el mayor esmero endefinirlos bien, pues
tienen gran importancia para lo que sigue. Parece, en efecto, que el
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principio es més de la mitad del todo (7), y que por él se aclaran mu-
chas de las cosas que se buscan.

8

Se ha de considerar, por tanto, el principio no sblo desde nuestra
conclusién y nuestras premisas, sino también de lo que se dice sobre
él, pues con lo que es verdad concuerdan todos los datos, pero con lo
falso pronto discrepan. Divididos, pues, los bienes en tres clases, los
llamados exteriores, los del alma y los del cuerpo, decimos que los del
alms son los primarios y més propiamente bienes, y las acciones y
actividades anfmicas las referimos al alma. Esta opinién es antigus,
y estén de acuerdo con ella los que filosofan, de suerte que probable-
mente tenemos razoén al adoptarla. Es también exacta en cuanto se
dice que el fin consiste en ciertas acciones y actividades, y esto ocurre
con los bienes del alma y no con los exteriores; Concuerda también
con nuestro razonamiento el que el hombre feliz vive bien y obra bien,
pues se dice que viene a ser una buena vida y buena conducta. Es
claro, ademés, que lo que hemos dicho incluye todos los requisitos de
la felicidad. En efecto, a unos les parece que es la virtud, a otros la
prudencia, & otros cierta sabiduria, a otros estas mismas cosas o algu-
na de ellas, acompafiadas de placer o no desprovistas de placer; otros
incluyen ademés en ella la prosperidad exterior. De estas opiniones,
unas son sostenidas por muchos y antiguos; otras, por unos pocos
hombres ilustres, y es razonable suponer que ni unos ni otros se han
equivocado en todo por completo, sino que en algiin punto o en la
mayor parte de ellos han pensado rectamente.

Nuestro razonamiento estd de acuerdo con los que dicen que la
felicidad consiste en la virtud o en una cierta virtud, pues pertenece
a ésta la actividad conforme a ella. Pero probablemente hay no poca
diferencia entre poner el mdximo bien en una posesién o un uso, en un
hébito o una actividad. Porque el hdbito que se posee puede no produ-
¢ir ningiin bien, como en el que duerme o estd de cualquier otro modo
inactivo, mientras que con la actividad esto no es posible, ya que ésta
actuard necesariamente y actuaré bien. Del mismo modo que en los
juegos olimpicos no son los mds hermosos ni los més fuertes los que
alcanzan la corona, sino los que compiten (pues entre éstos algunos
vencen), as{ también las cosas hermosas y buenas que hay en la vida
86lo las alcanzan los que actfian certeramente; y la vida de éstos es
agradable por sf misma. Porque el deleitarse es algo anfmico, y para
cada uno es placentero aquello de lo que se dice aficionado, como el

(7) Sobre eito expresién, qﬁe procede de un verso de Hesiodo (T'rabajos y
dias, 40) evolucionado en forma de proverbio, véase la nota en la traduccién de
F. Dirlmeier: Nikomachische Ethik, Darmstadt 1956, p. 281.
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caballo para el aficionado a caballos, el espectdculo para el aficionado
a espectdculos, y del mismo modo también las cosas justas para el
que ama la justicia, y en general las cosas conformes a la virtud para
el que ama la virtud. Los placeres de la mayoria de los hombres estin
en pugna porque no lo son por naturaleza, mientras que para los in-
clinados a las cosas nobles son agradables las cosas que son por natu-
raleza agradables. Tales son las acciones de acuerdo con la virtud, de
suerte que son agradables para ellos y por si mismas. La vida de éstos,
por consiguiente, no necesita en modo alguno del placer como de una
especie de afiadidura, sino que tiene el placer en si misma. Es méds,
ni siquiera es bueno el que no se complace en las buenas acciones, y
nadie llamarfa justo al que no se complace en la prictica de la justi-
cia, ni libre al que no se goza en las acciones liberales y del mismo
modo en todo lo demés. Si esto es asi, las acciones de acuerdo con la
virtud serén por si mismas agradables.

Y también buenas y hermosas, y ambas cosas en sumo grado, si es
que juzga rectamente acerca de estas cosas el hombre bueno; y juzga
como ya hemos dicho. Por tanto, lo mejor, lo més hermoso y lo més
agradable es la felicidad y estas cosas no estén separadas como en la
inscripcién de Delos:

Lo mds hermoso es lo mds justo; lo mejor, la buena salud;
lo mds agradable, alcanzar lo que se ama (8),

sino que se dan todas en las actividades mejores; y éstas, o una de
ellas, la mejor, decimos que es la felicidad.

Es claro, no obstante, que necesita ademés de los bienes exterio-
res, como dijimos; pues es imposible o no es ficil hacer el bien cuando
se estd desprovisto de recursos. Muchas cosas, en efecto, se hacen,
como por medio de instrumentos, mediante los amigos y la riqueza y
el poder politico; y la falta de algunas cosas empafia la ventura, y as
la nobleza de linaje, buenos hijos y belleza: no podria ser feliz del
todo aquel cuyo aspecto fuera completamente repulsivo, o mal nacido,
o solo y sin hijos, y quizé menos aiin aquel cuyos hijos o amigos fue-
ren absolutamente depravados, o, siendo buenos, hubiesen muerto.
Por consiguiente, como dijimos, la felicidad parece necesitar también
de esta clase de prosperidad, y por eso algunos identifican la buena
suerte con la felicidad; pero otros la virtud.

9

Por esto se discute también si la felicidad es algo que puede apren-
derse o adquirirse por costumbre o por algin otro ejercicio, o si sobre-

(8) Inmsori ib;?en el templo de Leto en Delos, que Aristételes pone al comienzo
de la Etica a Eudewo.
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viene por algiin destino divino o incluso por fortuna. Pues si alguna
otra cosa 68 un don de los dioses a los hombres, es razonable que tam-
bién lo sea la felicidad, y tanto més cuanto que es la mejor de las cosas
humanas. Pero esto seria acaso més propio de ofra investigacién. Pa-
rece que aun cuando no sea enviada por los dioses sino que sobre-
venga mediante la virtud y cierto aprendizaje o ejercicio, se cuenta
entre las cosas més divinas; en efecto, el premio y el fin de la virtud es
evidentemente algo divino y venturoso. Es ademés comfn a muchos,
ya que lo pueden alcanzar mediante cierto aprendizaje y estudio todos
los que no estdn incapacitados para la virtud. Pero si es mejor ser
feliz asf que por la fortuna, es razonable que sea de esta maners, ya
que las cosas naturales son por naturaleza del modo mejor posible, e
igualmente las cosas que proceden de un arte o de cualquier causa y
principalmente de la mejor. Por otra parte, serfa un gran error dejar
a la fortuna lo més grande y hermoso. También es evidente por nues-
tra definicién lo que buscamos: pues hemos dicho que es una activi-
dad del alma de acuerdo con la virtud. De los demés bienes, unos le
son necesarios, los otros son por naturaleza auxiliares y ttiles como
instrimentos.

Ademés esto también estard de acuerdo con lo que dijimos al prin-
cipio, pues establecimos que el fin de la politica es el mejor, y ésta
pone el mayor cuidado en dotar & los ciudadanos de cierto cardcter y
hacerlos buenos y capaces de acciones nobles. Tiene sentido, pues, que
no llamemos feliz al buey, ni al caballo ni a ningin otro animeal, pues
ninguno de ellos es capaz de participar de tal actividad. Y por la mis.
ma cause, tampoco el nifio es feliz: pues por su edad no puede practi-
car tales cosas, y los asi llamados se consideran venturosos en espe-
ranza. Pues la felicidad requiere, como dijimos, une virtud perfecta y
una vida entera; pues ocurren muchos cambios y azares de todo gé-
nero & lo largo de la vida, y es posible que el més préspero caiga a la
vejez en grandes calamidades, como se cuenta de Prfamo en los poe-
mas troyanos, y nadie estima feliz al que ha sufrido tales azares y ha
acabado miserablemente.

10

Entonces, jno hemos de considerar feliz a ningiin hombre mientras
viva, y serd menester, como dice Solén, «ver el fim? Y si hemos de
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sentar esto, ;es acaso feliz después de su muerte? ;No es esto comple-
tamente absurdo, sobre todo para nosotros que decimos que la felici-
dad consiste en cierta actividad? Y si no llamamos feliz al hombre
muerto—y tampoco Solén quiere decir eso, sino que en ese momento
se podria considerar venturoso & un hombre por estar ya exento de
los males y de los infortunios—, también eso serfa discutible, pues
parece que para el hombre muerto existe también un mal y un bien—lo
mismo que existen para el que vive, pero no se da cuenta, por ejem-
plo, honores, deshonras, y prosperidad e infortunio de sus hijos y en
general de sus descendientes—. Sin embargo, esto también presenta
una dificultad, pues al que ha vivido venturoso hasta la vejez y ha
muerto de modo andlogo, pueden ocurrirle muchos cambios en sus
descendientes, ser algunos de ellos buenos y alcanzar la vida que me-
recen, y otros al contrario; porque es evidente que al alejarse de sus
progenitores les puede ir de todas las maneras posibles. Seria, en ver-
ded, absurdo si con ellos cambiara también el muerto y fuera tan
pronto feliz como desgraciado; pero también es absurdo suponer que
las cosas de los hijos pueden en algin momento dejar de interesar a
los padres.

Pero volvamos a lo que antes preguntdbameos; quiz4 por aquello se
comprenderé también lo que ahora buscamos. Si es menester ver el.
fin y juzgar entonces venturoso a cada uno no porque lo sea en ese
momento, sino porque lo fué antes, ;c6mo no serd absurdo que cuando
uno es feliz no se reconozca con verdad la felicidad que posee por no
querer declarar felices a los que viven, a causa de las mudanzas de las
cosas y por entender la felicidad como algo estable, que en modo algu-
no cambia ficilmente, mientras las vicisitudes de la fortuna giran in-
cesantemente en torno de ellos? Porque es evidente que si seguimos
las vicisitudes de la fortuna declararemos al mismo hombre ten pronto
feliz como desgraciado, presentando al hombre feliz como un cama-
le6n y sin fundamentos sélidos. Pero en modo alguno se deben seguir
las vicisitudes de la fortuna; porque no estriba en ellas el bien ni el
mal, aunque la vida humana necesita de ellas, como dijimos; las que
determinan la felicidad son las actividades de acuerdo con la virtud,
y las contrarias, lo contrario. Y lo que ahora discutiamos apoya nues-
tro razonemiento. En ninguna obra buens, en efecto, hay tanta fir-
meza como en las actividades virtuosas, que parecen més firmes in--
cluso que las ciencias; y las més valiosas de ellas son més firmes, por-
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que en ellas viven sobre todo y con més continuidad los hombres ven-
turosos. Y ésta parece ser la causa de que no se las olvide. Se dard,
pues, lo que buscamos en el hombre feliz, y serd feliz toda su vida;
pues siempre, o0 més que cualquier otra cosa, hard y contemplard lo
que es conforme a la virtud, y en cuanto a las vicisitudes de la fortuna,
las sobrellevard de la mejor manera, y moderadamente en todos los
respectos el que.es ¢«verdaderamente bueno» y ecuadrildtero intacha-
bles (9).

Pero como muchas cosas que ocurren suceden por azares de for-
tuna y difieren por su grandeza o pequeiiez, es evidente que los pe-
quefios beneficios de la fortuna, lo mismo que sus contrarios, no tie-
nen gran influencia en la vide, pero si esos bienes son grandes y nu-
merosos harédn la vida més venturosa (pues son por naturaleza como
adornos agregados, y su uso es bueno y honesto); en cambio, si sobre-
vienen males, oprimen y corrompen la felicidad, porque traen aflic-
ciones e impiden muchas actividades. Sin embargo, también en éstos
resplandece la nobleza, cuando soporta uno muchos y grandes infor-
tunios, no por insensibilidad, sino por ser noble y magnénimo. Porque
si las actividades rigen la vida, como dijimos, ningin hombre ventu-
roso podrd llegar a ser desgraciado, ya que jamés hard lo que es vil
y aborrecible. A nuestro juicio, en efecto, el que es verdaderamente
bueno y prudente soporta dignamente todas las vicisitudes de la for-
tuna y obra de la mejor manera posible en sus circunstancias, del mis-

o modo que el buen general saca del ejército de que dispone el mejor

partido posible para la guerra, y el buen zapatero hace con el cuero
que se le da el mejor calzado posible, y de la misma manera todos los
demés artifices. Y si esto es asf, jamés serd desgraciado el hombre
feliz, aunque tampoco se le podrd llamar venturoso si cae en los in-
fortunios de Priamo. Pero no .ser4 inconstante ni variable, ni se apar-
tard fécilmente de la felicidad, ni siquiera por los infortunios que le
sobrevengan, a no ser grandes y muchos; y después de tales desgracias
no volverd a ser feliz en poco tiempo, sino, si es que llega a serlo, al
cabo de mucho y de haber alcanzado en ese tiempo grandes y hermo-
sos bienes.

$Qué nos impide, pues, llamar feliz al que acttia conforme a la vir-
tud perfecta y estd suficientemente provisto de bienes exteriores, no
en un tiempo cualquiera, sino la vids entera? ;O hay que afiadir que

(0) Cita de Simdnides, que aparece en Platén: Protdgoras, 339 b.
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ha de vivir de ese modo y acabar su vida de manera andiloga? Puesto
que lo porvenir nos esté4 oculto, concluimos que la felicidad es fin y
completamente perfecta en todos sentidos. Y si esto es asi, lamaremos
venturosos entre los vivos a aquellos que poseen y poseerdn lo que
hemos dicho, es decir, venturosos en cuanto hombres. Y sobre estas
cosas baste con estas precisiones. 1

11

En cuanto a la buene o mala fortuna de los descendientes y de
todos los amigos, el que nada en absoluto afecte a los muertos parece
demasiado descastado y contrario a las opiniones recibidas. Pero como
son muchas y con todo género de diferencias las cosas que suceden, y
unas nos interesan m4s y otras menos, seria largo e interminable ex-
plicarlas una por una, y quizé baste tratarlo en general y esquemaAti-
camente. Asf, pues, como de los infortunios propios unos tienen peso
e importancia para la vida y otros parecen més ligeros, lo mismo ocurre
con los de todos los amigos; pero hay entre las desgracias una gran
diferencia segn ocurran en vida o después de muertos; mucho mayor
que la que hay en las tragedias entre los delitos y horrores anteriores
y los que acontecen en escena. Se ha de concluir, pues, que existe esta
diferencia, o acaso més bien que no se sabe, respecto de los muertos,
si participan de algin bien o de los contrarios. Parece, pues, segin
esto, que si algo llega hasta ellos, sea bien o lo contrario, es tenue y
poca cosa, o en absoluto o para ellos; y si no, es de tal magnitud e
indole que ni puede hacer felices a los que no lo son, ni a los que lo
son quitarles la ventura. Parece, pues, que alcanza de algin modo a
los muertos la prosperidad de sus amigos, e igualmente sus desgra-
cias, pero de tal modo y en tal medida que ni pueden hacer que los
felices no sean felices ni otra cosa semejante.

12

Explicado esto, consideremos si la felicidad es una cosa elogiable
o, més aln, digna de ser ensalzada; pues es claro que no es una mera
facultad. Parece, en efecto, que todo lo elogiable se elogia por ser de

«cierta fndole y por tener cierta referencia a algo; y asf elogiamos al
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justo y al valiente y en general al bueno y a la virtud por sus acciones
y sus obras, y al robusto y al ligero y a cada uno de los demds por ser
de cierta condicién y servir para algo bueno y decente. Esto es tam-
bién evidente por las alabanzas a los dioses: resulta, en efecto, ridiculo
asimilarlos a nosotros, y esto ocurre porque los elogios implican una
referencia, como dijimos. Y si el elogio es de esta indole, es claro que
de las cosas mejores no hay elogio, sino algo mayor y mejor, como es
también notorio: pues a los dioses los ensalzamos como bienaventura-
dos y felices y a los mds divinos de los hombres los ensalzamos tam-
bién como bienaventurados. Y lo mismo respecto de los bienes, por-
que nadie elogia la felicidad como elogia lo justo, sino que ls ensalza
como algo més divino y mejor.

Y parece que Eudoxo reivindicé con razén la supremacia del pla-
cer; pensd, en efecto, que el no ser elogiado, siendo un bien, significaba
que era mejor que las cosas elogiables, de igual manera que Dios y el
bien, pues las otras cosas estdn referidas también a éstas.

Porque el elogio corresponde a la virtud, pues los hombres resalizan
los hechos nobles por ella; los encomios, a las obras, tanto corporales
como anfmicas, Pero explicar esto minuciosamente es acaso més pro-
pio de los que se dedican a los encomios; para nosotros es evidente,
por lo que se ha dicho, que la felicidad es cosa perfecta y digna de ser
ensalzada. Parece que es asi también por ser principio, ya que todos
hacemos por ella todas las demds cosas, y el principio y la causa de
los bienes lo consideramos algo precioso y divino.

13

Puesto que la felicidad es una actividad del alma segin la virtud
perfecte, hay que tratar de la virtud, pues acaso asi consideraremos
mejor lo referente & la felicidad. Y parece también que el que es de
veras politico se ocupa sobre todo de ella, pues quiere hacer a los ciu-
dadanos buenos y obedientes a las leyes (como ejemplo de éstos tene-
mos 8 los legisladores cretenses y lacedemonios y los demés semejan-
tes que puedan bhaber existido). Y si esta investigacién pertenece a la
politica, es evidente que esta indagacién estaré de acuerdo con nues-
tro proyecto inicial. Acerca de la virtud es evidente que hemos de in-
vestigar la humana, ya que también buscdbamos el bien humano y la
felicidad humane. Llamamos virtud humana no a la del cuerpo, sino
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a la del alma; y decimos que la felicidad es una actividad del alma. Y
si esto es asf, es evidente que el politico debe conocer en cierto modo lo
referente al alma, como el que cura los ojos también todo el cuerpo (1¢),
y tanto més cuanto que la politica es mds estimable y mejor que la
medicina; y los médicos distinguidos se ocupan mucho del conoci-
miento del cuerpo; también el politico ha de considerar el alma, pero
la ha de considerar en vista de estas cosas y en la medida suficiente
para lo que buscamos, pues examinar esta cuestién con més detalle
es acaso demasiado laborioso para nuestro propésito.

Ademss en los tratados exotéricos (11) se estudian suficientemente
algunos puntos acerca del alma, y hay que servirse de ellos; por ejem-
plo, que una parte de ella es irracional y la otra tiene razén (si éstas
se distinguen como las partes del cuerpo y todo lo divisible, o son dos
para la razén, pero naturalmente inseparables como en la circunferen-
cia lo convexo y lo céncavo, nada importa para la presente cuestién).
Lo irracional en parte parece comiin y vegetativo, quiero decir la cau-
sa de la nutricién y el crecimiento; pues esta facultad del alma puede
admitirse en todos los seres que se nutren, incluso en los embriones,
y ésta misma también en los organismos perfectos, pues es méds razo-
nable que admitir alguna otra. Es claro, pues, que su virtud es comin
y no humana; parece, en efecto, que en los suefios actlia principalmente
ests parte y esta facultad, y el bueno y el malo se confunden entera-
mente en el suefio (por eso dicen que en la mitad de la vida en nada
se diferencian los felices de los desgraciados). Es normal que asf ocurra,

pues el suefio es una inactividad del alma en cuanto se dice buena o

mala, excepto si de alglin modo penetran un poco algunos movimien-
tos y resultan asi mejores los suefios de los hombres superiores que los
de un cualquiera. Pero sobre estas cosas basta, y dejemos también la
parte nutritiva, puesto que es naturalmente ajena a la virtud humana.

Pero parece que hay ademds otro principio irracional en el alma,
que participa, sin embargo, de la razén en cierto modo. Pues tanto en
el continente como en el incontinente elogiamos la razén y la parte
del alma que tiene razén (porque rectamente exhorta también a lo

(10) Véase Platén: Carmides, 156 b.

(11) Bobre el sentido de texotéricoss en este pasaje, Diels piensa que es textra-
fios a la escuela aristotélicas; Burnet lo aprieba, y afiade que casi siempre equi-
vale —y asf en este caso— a ¢on los escritos de la escuela académicas (The Kthics
of Aristotle, London 1900, p. 58).
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mejor), pero también aparece en ellos algo més, ajeno naturalmente a
la razén, que lucha y contiende con la razén. Exactamente como los
miembros paraliticos del cuerpo cuando queremos moverlos hacia la
derecha se van al contrario hacia la izquierda, y as{ ocurre también
con el alma: pues las tendencias de los incontinentes se mueven en
sentido contrario. Pero en los cuerpos vemos lo que se desvia, en el
alma no lo vemos; pero probablemente no por eso ha de creerse que
en el alma hay algo ajeno a'la razén que se le opone y le es adverso
(en qué sentido es distinto, no interesa). Pero parece oue también par-
ticipa de la razén, como dijimos, puesto que obedece a la razén en el
hombre continente, y ademés es probablemente més décil en el hom-
bre morigerado y esforzado, pues todo concuerda con la razon.

Resulta, por tanto, que también lo irracional es doble, pues lo ve-
getativo no participa en modo alguno de la razén, pero lo apetitivo y,
en general, desiderativo, participa de algiin modo en cuanto le es dé-
cil y obediente (asi también respecto del padre y de los amigos deci-
mos tener en cuenta y razén, pero no como las matemdticas) (12). Que
lo irracional se deja en cierto modo persuadir por la razén lo indica
también la advertencia y toda reprensién y exhortacién. Y si hay que
decir que esto también tiene razon, lo que tiene razén serdé doble, de
un lado primariamente y en si mismo, de otra parte como el hacer
caso del padre. También la virtud se divide de acuerdo con esta dife-
rencia: pues decimos que unas son dianoéticas y otras éticas, y asi la
sabidurfs, la inteligencia y la prudencia son dianoéticas, la liberalidad
y la templanza, éticas; pues si hablamos del cardcter no decimos que
alguien es sabio o inteligente, sino que es amable o morigerado; y
también elogiamos al sabio por su hébito, y a los hdbitos dignos de
elogio los lamamos virtudes.

(12) En eentido matemAtioo significaria «ser racionald como conmensurable.
Sobre los sentidos de ldgos, véase mi Introduccidn a la Filosofia ( Obras, 11, V, 44).
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Lisro II

1

Como existen dos clases de virtud, la dianoética y la ética, la diano-
ética debe su origen y su incremento principalmente a la ensefianza,
y por eso requiere experiencia y tiempo; la ética, en cambio, ptocede
de la costumbre, por lo que haste su nombre se forma mediante una
pequefia modificacién de «costumbre» (1). De esto resulta también evi-
dente que ninguna de las virtudes éticas se produce en nosotros por
naturaleza, ya que ninguna cosa natural se modifica por costumbre;
por ejemplo, la piedra que por naturaleza se mueve hacia abajo, no
se la podria acostumbrar a moverse hacia arriba, aunque se intentara
acostumbrarla lanzéndola hacia arriba diez mil veces; ni al fuego a
moverse hacia abajo, ni ninguna otra cosa de cierta naturaleza podria
acostumbrarse a tener otra distinta. Por tanto, las virtudes no se pro-
ducen ni por natureleza, ni contra naturaleza, sino por tener aptitud
natural para recibirlas y perfeccionarlas mediante la costumbre.

Ademds, en todo aquello que es resultado de nuestra naturaleza,
adquirimos primero la capacidad y después producimos la operacién
(esto es evidente en el caso de los sentidos: no adquirimos los sentidos
por ver muchas veces u ofr muchas veces, sino a la inversa: los usamos
porque los tenemos, no los tenemos por haberlos usado); en cambio,
adquirimos las virtudes mediante el ejercicio previo, como en el caso
de las deméds artes: pues lo que hay que hacer después de haber apren-
dido, lo aprendemos haciéndolo; por ejemplo, nos hacemos construc-
tores construyendo casas y citaristas tocando la citara. Asi también
practicando la justicia nos hacemos justos, practicando la templanza,
templados, y practicando la fortaleza, fuertes. Prueba de ello es lo que
ocurre en las ciudades: los legisladores hacen buenos a los ciudadanos
haciéndoles adquirir costumbres, y ésa es la voluntad de todo legis-
lador, todos los que no lo hacen bien yerran, y en esto se distingue un
régimen de otro, el bueno del malo. Adem4s, las mismas causas 'y me-

(1) El nombre ética (#8ix1) se deriva de ﬁ&oq (caréoter), que Aristételes
supone modificacién de ¥o¢ (hdbito, costumbre).
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dios producen toda virtud y la destruyen, lo mismo que las artes: pues
tocando la citara se hacen tanto los buenos como los malos citaristas;
y anélogamente los constructores de casas y todos los demas: constru-
yendo bien serén buenos constructores y construyendo mal, malos. Si
no fuera asi, no habria ninguna necesidad de maestros, sino que todos
serian de nacimiento buenos o malos. Y lo mismo ocurre con las vir-
tudes: es nuestra actuacién en nuestras transacciones con los demés
hombres lo- que nos hace a unos justos y a otros injustos, y nuestra
actuacién en los peligros y la habituacién a tener miedo o dnimo lo
que nos hace a unos valientes y a otros cobardes; y lo mismo ocurre
con los apetitos y la ira: unos se vuelven moderados y apacibles y otros
desenfrenados e iracundos, los unos por haberse comportado asi en
estas materias, y los otros de otro modo. En una palabra, los habitos
se engendran por las operaciones semejantes. De ahi la necesidad de
realizar cierta clase de acciones, puesto que a sus diferencias corres-
ponderén los hédbitos. No tiene, por consiguiente, poca importancia el
adquirir desde jévenes tales o cuales hébitos, sino muchisima, o me-
jor dicho, total.

2

Por tanto, puesto que el presente tratado no es teérico como los
otros (pues no investigamos para saber qué es la virtud, sino para ser
buenos, ya que en otro caso seria totalmente iniitil), tenemos que con-
siderar lo relativo a las acciones, cémo hay que realizarlas: son ellas
en efecto las que determinan la calidad de los hébitos, como hemos
dicho. v

Que hemos de actuar segin la recta razén es un principio comin
¥ que damos por supuesto (més tarde se hablard de él y de qué es la
recta raz6n y qué relacién guarde con las demés virtudes). Quede con-
venido de antemano, sin embargo, que todo lo que se diga de las ac-
ciones debe decirse en esquema y no con rigurosa precisién; ya diji-
mos al principio que se ha de tratar en cada caso segin la materia, y
en lo relativo a las acciones y a la conveniencis no hay nada estable-
cido, como tampoco en lo que se refiere a la salud. Y si la exposicién
general ha de ser de esta naturaleza, con mayor razén carecerd de pre-
cisién la de lo particular, que no cae bajo el dominio de ningin arte
ni precepto, sino que los mismos que actian tienen que comsiderar
siempre lo que es oportuno, como ocurre también en el arte de la me-
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dicing y en el del piloto. Pero aun siendo de esta naturaleza nuestro
presente estudio, debemos intentar aportar nuestra contribucién.

En primer lugar hemos de observar que estd ¢n la fndole de tales
cosas el destruirse por defecto y por exceso, como vemos que ocurre
con la robustez y la salud (para aclarar lo oscuro tenemos que servir-
nos, en efecto, de ejemplos claros): el exceso y la falta de éjercicio
destruyen la robustez; i ente la bebida y la comida, si son exce-
sivas o insuficientes, arruinan la salud, mientras due usadas con me-
dida la producen, la aumentan y la conservan. Lo mismo ocurre tam-
bién con la templanza, la fortaleza y las demés virtudes. El que de
todo huye y tiene miedo y no resiste nada, se vuelve cobarde, el que
no teme absolutamente a nada y a todo se lanza, temerario; igual-
mente el que disfruta de todos los placeres y de ninguno se abstiene
se hace licencioso, y el que los rehuye todos como los risticos, una
persona insensible. Asi, pues, la templanza y la fortaleza se destruyen
por el exceso y por el defecto, y el término medio las conserva. -

Pero no sélo su origen, su incremento y su destruccién les vienen
de las mismas cosas y por las mismas, sino que de lo mismo depende-
tdn también sus operaciones. Asf ocurre, en efecto, con las otras cosas
m4s claras, como la robustez: se produce por tomar mucho alimento
y resistir muchas fatigas, y el que mejor puede hacer esto es el robusto-
Asi ocurre con las virtudes: apartdndonos de los placeres nos hacemos
morigerados, y una vez que lo somos podemos mejor apartarnos de
ellos; y lo mismo respecto a la valentia: acostumbrindonos a despre-
ciar los peligros y a resistirlos nos hacemos valientes, y una vez que
lo somos seremos més capaces de afrontar los peligros.

3

Hay que considerar como un indicio de los hébitos el placer o do-
lor consiguiente a las acciones: el que se aparta de los placeres corpo-
rales y se complace en eso mismo es morigerado, el que siente eontra-
riedad, licencioso; el que afronta los peligros y se complace o por lo
menos no se contrista, es valiente, el que se contrista, cobarde. La
virtud moral, en efecto, tiene que ver con los placeres y dolores, por-
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que por causa del placer hacemos lo malo y por causa del dolor nos
apartamos_del bien. De ahi la necesidad de haber sido educado de
cierto modo ya desde jovenes, como dice Platén, para poder compla-
cerse y dolerse como es debido; en esto consiste; en efecto, la buena
educacién.

Pero ademds, si las virtudes tienen que ver con acciones y pasio-
nes, y toda pasién y toda accién van seguidas de placer o de dolor,
esto es una causa més de que la virtud esté referida a los placeres y
dolores. Y lo indican también los castigos que se hacen por medio de
ellos: son, en efecto, 8 modo de medicinas y es de la indole de las me-
dicinas actuar por medio de los contrarios. Ademés, como ya dijimos
antes, todo hdbito del alma tiene una naturaleza que se orienta y
adapte a aquello que naturalmente lo hace peor o mejor; y los hombres
se hacen malos a causa de los placeres y los dolores, por perseguirlos
y rehuirlos, ya los que no se debe, ya cuando no se debe, ya como no
se debe, ya de cualquier otra manera que la razén pueda discernir en
este punto. Por eso se definen también las'virtudes como una especie
de impasibilidad y serenidad; pero no exactamente, porque se habla
de un modo absoluto, sin afiadir «como es debido», «como no es debi-
do», ¢cuandos, y todas las demés determinaciones. Queda, pues, esta-
blecido que esta clase de virtud esté referida al placer y al dolor y
hace lo mejor; y el vicio lo contrario.

Lo que sigue puede también aclararnos estas cosas. En efecto,
como son tres los objetos de preferencia y tres los de aversi6on—lo her-
moso, lo conveniente y lo agradable, y sus contrarios, lo feo, lo per-
judicial y lo penoso—, respecto de todo esto el bueno acierta y el
malo yerra, pero sobre todo respecto del placer; pues éste es comin
también a los animales y acompaiia a todo lo preferible, pues también
lo hermoso y lo conveniente parecen agradables. Ademés todos nos-
otros lo hemos mamado desde niiios, y por eso es dificil borrar esta
afeccién que ha impregnado nuestra vida. Ademés regulamos nuestras
acciones, unos m4s y otros menos, por el placer y el dolor, Por eso es
necesario dedicarles todo nuestro estudio: no es, en efecto, de poca
importancia para las acciones el complacerse y contristarse bien o
mal. Pero ademés es més dificil luchar con el placer que con la ira,
como dice Heréclito (2), y lo més dificil es siempre objeto del arte y

(2) Diels, . 85.
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de la virtud, pues hasta lo bueno es mejor en este caso. De suerte que
también por esta razén toda la atencién, tanto de la virtud como de la
politica, versa sobre el placer y el dolor, puesto que el que se sirve bien
de ellos seré bueno, y el que lo hace mal, malo. Quede, pues, sentado
que la virtud se refiere a placeres y dolores; que lo mismo que la pro
duce es causa de su incremento y de su decaimiento, si no funciona
del mismo modo, y que se ejercita sobre aquello mismo que le dié origen.

4

Se podria preguntar ¢cémo decimos que los hombres tienen que ha-
cerse justos practicando la justicia y morigerados practicando la tem-
planza, puesto que si practican la justicia y la templanza son ya jus-
tos y morigerados, lo mismo que si practican la gramética y la masica
son graméticos y misicos. ;O es que ni siquiera ocurre asi con las
artes? Es posible, en efecto, hacer algo gramatical o por casualidad o
por indicacién de otro; por tanto, uno serd gramético si hace algo
gramatical y gramaticalmente, es decir, de acuerdo con la gramética
que él mismo posee. Ademéds, tampoco son semejantes el caso de las
artes y el de las virtudes; en efecto, los productos de las artes tienen
en sf mismos su bien; basta, pues, que reiinan ciertas condiciones; en
cambio, las acciones de acuerdo con las virtudes no estin hechas justa
o morigeradamente si ellas mismas son de cierta menera, sino si tam.-
bién el que las hace retne ciertas condiciones al hacerlas: en primer
lugar, si las hace con conocimiento; después, eligiéndolas, y eligién=
dolas por ellas mismas; y en tercer lugar, si las hace en una actitud
firme e inconmovible. Estas condiciones no cuentan para la posesion
de las deméds artes, excepto el conocimiento mismo; en cambio, para
la de las virtudes el conocimiento tiene poca o ninguna importancie,
mientras que las demds no la tienen pequeifia, sino total, ya que son
precisamente las que resultan de realizar muchas veces actos justos y
morigerados. Por tanto, las acciones se llaman justas y morigeradas
cuando son tales que podria hacerlas el hombre justo o morigerado; y
es justo y morigerado no el que las hace, sino el que las hace como
las hacen los justos y morigerados. Con razén se dice, pues, que resali-
zando acciones justes se hace uno justo, y con acciones morigeradas,
morigerado. Y sin hacerlas ninguno tiene la menor probabilidad de
llegar a ser bueno. Pero los més no practican estas cosas, sino que se
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refugian en la teoria y creen filosofar y poder llegar asi & ser hombres
cabales; se comportan de un modo parecido a los enfermos que escu-
chan atentamente a los médicos y no hacen nada de lo que les. pres-
criben. Y asi, lo mismo que éstos no sanarén del cuerpo con tal trata-
miento, tampoco aquéllos sanarin del alma con tal filosoffa.

5

Después de esto tenemos que considerar qué es la virtud. Puesto
que las cosas que pasan en el alma son de tres clases, pasiones, facul-
tades y hébitos, la virtud tiene que pertenecer & una de ellas. Entien-
do por pasiones apetencia, ira, miedo, atrevimiento, envidia, alegrfa,
amor, odio, deseo, celos, compasién, y en general los afectos que van
acompafiados 'de placer o dolor. Por facultades aquéllas en virtud de
las cuales se dice que nos afectan esas pasiones, por ejemplo, aquello
por lo que somos capaces de airarnos o entristecernos o compadecer-
nos; y por hébitos aquello en virtud de lo cual nos comportamos bien
o mal respecto de las pasiones; por ejemplo, respecto de la ira nos
comportamos mal si nuestra actitud es desmesurada o lacia, y bien
si obramos con mesurs; y lo mismo con las demés.

Por tanto, no son pasiones ni les virtudes ni los vicios, porque no
se nos llama buenos o malos por nuestras pasiones, pero sf por nues-
tras virtudes y vicios; ni se nos elogia o censura por nuestras pasiones
{pues no se elogia al que tiene miedo ni al que se encoleriza, ni se cen-
sura al que se encoleriza sin m4s, sino al que lo hace de cierta manera);
pero sf se nos elogia y censura por nuestras virtudes y vicios. Adem4s
sentimos ira o miedo sin nuestra eleccién, mientras que las virtudes
son en cierto modo elecciones o no se dan sin eleccién. Ademés de
esto, respecto de las pasiones se dice que nos mueven, de las virtudes
y vicios no que nos mueven, sino que nos dan cierta disposicion.

Por estas razones, tampoco son facultades; en efecto, ni se nos llama
buenos o malos por poder sentir las pasiones sin méds, ni se nos elogia
o censura; adem4s, tenemos esa facultad por naturaleza, pero no so-
mos buenos o malos por naturaleza—de esto ya hablamos antes—. Por
tanto, si las virtudes no son ni pasiones ni facultades sélo queda que
sean héibitos. Con esto estd dicho qué es la virtud genéricamente.

6

Pero es menester decir no sélo que es un hdbito, sino ademés de
qué clase. Hay que decir, pues, que toda virtud perfecciona la condi-
ci6n de aquello de lo cual es virtud y hace que ejecute bien su opera-
cién; por ejemplo, la excelencia del ojo hace bueno al ojo y su funcién
(pues vemos bien por la excelencia del ojo); asimismo la excelencia del
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caballo hace bueno al caballo y lo capacita para correr, para llevar al
jinete y afrontar a los enemigos. Si esto es asf en todos los casos, la

.virtud del hombre serd también el hdbito por el cual el hombre se

hace bueno y por el cual ejecuta bien su funcién propia. Cémo es esto
asf en parte lo hemos dicho ya; pero se aclarard ain mds si conside-
ramos cudl es la naturaleza de la virtud. En todo lo continuo y divi-
sible es posible tomar més o menos o una cantidad igual, y esto o
desde el punto de vista de la cosa misma o relativameute a nosotros;
y lo igual es un término medio entre el exceso y el defécto. Llamo tér-
mino medio de la cosa al que dista lo mismo de ambos extremos, y
éste es uno y el mismo para todos; y relativamente a nosotros, al que
ni es demasiado ni demasiado poco, y éste no es ni uno ni el mismo
para todos. Por ejemplo, si diez es mucho y dos es poco, se toma el
seis como término medio en cuanto a la cosa, pues sLbrepasa y es
sobrepasado en una cantidad igual, y en esto consiste el medio segin
la proporcién aritmética. Pero respecto de nosotros no ha de enten-
derse asi, pues si para uno es mucho comer diez libras y poco comer
dos, el entrenador no prescribird seis libras, porque probablemente esa
cantidad serd también mucho para el que ha de tomarla, o poco: para
Milén (3), poco; para el gimpasta principiante, mucho. Y lo mismo si
se trata de la carrera y de la lucha. Asi pues, todo conocedor rehuye
el exceso y el defecto, y busca el término medio y lo prefiere; pero el
término medio no de la cosa, sino el relativo a nosotros. Y st todo
saber lleva bien a cabo su obra de esta manera, mirando al término
medio y dirigiendo hacia éste sus obras (por eso suele decirse que a
las obras bien hechas no se les puede quitar ni afiadir, porque tanto
el exceso como el defecto destruyen la perfeccién, mientras que el
término medio la conserva, y los buenos artistas, como decimos, tra-
bajan con sus miras puestas en €l); y si, por otra parte, la virtud es
més exacta y mejor que todo arte, como lo es también la paturaleza,
tendrd que tender al término medio. Me refiero a la virtud ética; pues
ésta tiene que ver con pasiones y acciones, y en ellas se dan el exceso,
el defecto, y el término medio. Asi en el temor, el atrevimiento, la
apetencia, la ira, la compasién y en general en el placer y el dolor
caben el més y el menos, y ninguno de los dos estd bien; pero si es
cuando es debido, y por aquellas cosas y respecto a aquellas personas
y en vista de aquello y de la manera que se debe, entonces hay tér-
mino medio y excelente, y en esto consiste la virtud. Asimismo en las

(3) Milén, el atleta famoso del siglo v1 a. de C. Se ha calculado que comfa una
racibn diaria do més de 8 kg. de carne, otros tantos de pan y casi 10 litros de vino
(of. Dirlmeier, p. 310).
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acciones cabe también exceso y defecto y el término-medio. Y la vir-
tud tiene que ver con pasiones y acciones, en las cuales el exceso y el
defecto yerran, mientras que el término medio es elogiado y acierta;
y ambas cosas son propias de la virtud. Por tanto, la virtud es un
cierto término medio, puesto que apunta al medio. Ademés, se puede
errar de muchas maneras (pues el mal pertenece & lo indeterminado,
como imaginaban los pitagéricos, y el bien a lo determinado), pero
acertar, sélo de una (y por eso una cosa es fécil y la otra dificil, fécil
errar el blanco y dificil acertar); y por estas razones también son pro-
pios del vicio el exceso y el defecto, y de la virtud el término medio:

Sélo hay una manera de ser bueno, muchas de ser malo (4).

_Es, por tanto, la virtud un hébito selectivo que consiste en un tér-
mino medio relativo a nosotros, determinado por la razén y por aque-
lla por la cual decidiria el hombre prudente. El término medio lo es
entre dos vicios, uno por exceso y otro por defecto, y también por no
alcanzar en un caso y sobrepasar en otro el justo limite en las pasio-
nes y acciones, mientras que la virtud encuentra y elige el término
medio. Por eso, desde el punto de vista de su entidad y de la defini-
cién que enuncia su esencia, la virtud es un término medio, pero desde
el punto de vista de lo mejor y del bien, un extremo.”

Sin embargo, no toda accién ni toda pasién admite el término
medio, pues hay algunas cuyo mero nombre implica la maldad, por
ejemplo, la malignidad, la desvergiienza, la envidia; y entre las accio-
nes el adulterio, el robo y el homicidio. Todas estas cosas y las seme-
jantes a ellas se llaman asi por ser malas en s{ mismas, no sus excesos
ni sus defectos. Por tanto, no es posible nunca acertar con ellas sino
que siempre se yerra. Y no estd el bien o el mal, cuando se trata de
ellas, por ejemplo, en cometer adulterio con la mujer debida y cuando
y como es debido, sino que, en absoluto, el hacer cualquiera de estas
cosas estdé mal. Igualmente absurdo es creer que en la injusticia, la
cobardfa y el desenfreno hay término medio, exceso y defecto; pues
entonces tendrd que haber un término medio del exceso y del defecto,
y un exceso del exceso y un defecto del defecto. Por el contrario, lo
mismo que no hay exceso ni defecto en la templanza ni en la forta-

(4) Verso de autor desconocido (v. Diehl: Fragmenta elegiaca adespota, I, p.138,
nbmero 16).
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leza, por ser el término medio en cierto modo un extremo, tampoco
hay un término medio ni un exceso o defecto en aquellas cosas, sino
que de cusalquier modo que se hagan, se yerra; pues, en general, ni
existe término medio del exceso y del defecto. ni exceso y defecto del
término medio.

7

~ Pero esto no sblo hay que decirlo en general, sino aplicarlo a los
casos particulares. En efecto, cuando se trata de acciones lo que se
dice en general tiene més amplitud, pero lo que se dice en particular
es més verdadero, porque las acciones se refieren a lo particular y es
menester concordar con esto.

Tomemos, pues, estos ejemplos particulares de nuestro esquema.
Respecto del miedo y la osadia, el valor es el término medio; de los
que se exceden, el que lo hace por carencia de temor no tiene nombre
(en muchos casos no hay nombre); el que se excede por osadia es te-
merario, y el que se excede en el miedo y tiene deficiente atrevimien-
to, cobarde. Traténdose de placeres y dolores—no de todos, y en me-
nor grado respecto de los dolores—el término medio es la templanza
y el exceso el desenfreno. Personas que pequen por defeoto respecto
de los placeres, no suele haberlas; por eso a tales gentes ni siquiera
se les ha dado nombre, lamémoslas insensibles. Si se trata de dar y
recibir dinero, el término medio es la generosidad, el exceso y el de-
fecto son la prodigalidad y la tacafieria; en éstas el exceso y el defecto
se contraponen: el prédigo se excede en desprenderse del dinero y se
queda corto en adquirirlo; el tacafio se excede en la adquisicién y
se queda corto en el desprendimiento. Ahora hablamos esquemética y
sumariamente, y nos conformamos con esto; més adelante definire-
mos con mayor exactitud estos puntos.

Respecto del dinero hay también otras disposiciones: un término
medio, la esplendidez (pues el hombre espléndido difiere del generoso:
el primero maneja grandes sumas, el segundo pequefias); un exceso,
el derroche sin gusto y la vulgaridad, y un defecto, la mezquindad.
Estas disposiciones son distintas de las que se refieren a la generosi-
dad; en qué se diferencian se dir4 més adelante.

Por lo que se refiere a la dignidad y la indignidad, e! término me-
dio es la magrnanimidad; el exceso eso que se llama vana hinchazén,
y el defecto la pusilanimidad. Y la misma relacién que dijimos guar-.
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daba la generosidad respecto de la esplendidez, de la que se distinguia
por referirse a sumas pequefias, guarda otra disposicion de 4nimo res-
pecto de la magnanimidad, que se refiere a grandes dignidades, mien-
tras aquélla se refiere a las pequefias; se puede, en efecto, aspirar a
las dignidades como es debido, més de lo debido o menos, y el que se
excede en sus aspiraciones es ambicioso, el que se queda corto, hom-
bre sin ambicidén, y el medio carece de nombre; también carecen de él
sus disposiciones, excepto la del ambicioso, ambicién. Por eso los ex-
tremos intentan adjudicarse el terreno intermedio, y nosotros mismos
unas veces llamamos al intermedio ambicioso y otras veces hombre
sin ambicién, y unes veces elogiamos al ambicioso y otras al hombre
sin ambicién, Por qué causa hacemos esto, se dird en lo que sigue;
hablemos ahora de las disposiciones restantes segiin el estilo que he-
mos adoptado.

Respecto de la ira existe también un exceso, un defecto y un tér-
mino medio; siendo éstos précticamente innominados, llamaremos al
intermedio apacible y a la disposicién intermedia apacibilidad; de los
extremos, al que peca por exceso digamos iracundo y su vicio iracun-
dia, y al que peca por defecto incapaz de ira, y al defecto incapacidad
de ira. '

Hay ademés otras tres disposiciones intermedias que tienen cierta
semejanza entre si, pero son diferentes; todas se refieren a la comuni-
cacién mediante palabras y acciones, pero difieren en que una de ellas
se refiere a la verdad en aquéllas, y las otras al agrado, ya en el juego
ya en todas las cosas de la vida. Asi, pues, hemos de hablar también
de ellas a fin de comprender mejor que el término medio es laudable
en todas las cosas, pero los extremos no son ni rectos ni laudables,
sino reprensibles. También la mayoria de estas disposiciones carecen
de nombre, pero hemos de intentar, como en los deméds casos, inven-
tarles un nombre nosotros mismos para mayor claridad y para que se
nos siga fécilmente.

Pues bien, respecto de la verdad, al intermedio llamémosle veraz
y veracidad a la dispesicién intermedia, y en cuanto a la pretensién,
la exagerada, fanfarroneria y el que la tiene, fanfarrén, y la que se
empequefiece, disimulo, y disimulador el que lo tiene. Respecto al
agrado, si se trata de la diversién, el término medio es gracioso y la
disposicién, gracia; el exceso, bufonerfa y el que la tiene, bufén, y el
deficiente, desabrido, y su disposicién, desabrimiento. Respecto del
agrado en las restantes cosas de la vida, el que es agradable como es
debido es afable, y la disposicién intermedia, afabilidad; el excesivo,
si es desinteresado, obsequioso, si por su utilidad, adulador, y el defi-
ciente y en todo desagradable, quisquilloso y descontentadizo.

También hey disposiciones intermedias en los sentimientos y res-
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pecto a las pasiones. Asf, la vergiienza no es una virtud, pero se elo-
gia también al vergonzoso; y, en efecto, a uno se considera como el
justo medio en estas cosas, a otro exagerado, como el tfmido que de
todo se avergiienza, a otro, deficiente o que no tiene vergiienza de
nada en absoluto; y el término medio es vergonzoso.

La indignacién es término medio entre la envidia y 1a malignidad,
y todos ellos son sentimientos relativos al dolor o placer que nos pro-
duce lo que sucede & nuestros préjimos: el que se indigna se aflige de
la prosperidad de los que no la merecen, el envidioso, yendo més allé
que éste, se aflige de la de todos, y el maligno se queda tan corto en
afligirse, que hasta se alegra. Pero en otro lugar tendrcmos opor-
tunidad de tratar de esto. Ahora nos ocuparemos de la justicia, y
como su sentido no es simple, estableceremos después sus dos clases
y diremos de ‘cada una cémo es término medio, y lo mismo haremos
con las virtudes racionales.

8

Tres son, pues, las disposiciones, dos de ellas vicios—una por ex-
ceso y otra por defecto—y una virtud, la del término medio; y todas
8e oponen en cierto modo entre sf; pues las extremas son contrarias a
la intermedia y entre si, y la intermedia a las extremas; en efecto, lo
mismo que lo igual es mayor respecto de lo menor y menor respecto
de lo mayor, los hébitos intermedios son excesivos respecto de los defi-
cientes y deficientes respecto de los excesivos en las pasiones y en las
acciones. Asi el valiente parece temerario comparado con el cobarde,
y cobarde comparado con el temerario; e igualmente el morigerados
desenfrenado en comparacién con el insensible e insensible en compa-
racién con el desenfrenado; y el generoso, prédigo si se lo compara
con el tacaiio y tacafio si se lo compara con el prédigo. Por eso los
extremos rechazan al medio, cada uno hacia el otro, y al valiente lo
llama temerario el cobarde y cobarde el temerario, y andlogamente en
los demés casos.

Dada esta oposicién mutua, la oposicién entre los extremos es ma-
yor que respecto del medio, pues distan méds entre sf que del medio,
por ejemplo, més lo grande de lo pequefio y lo pequefio de lo grande
que ambos de lo igual. Adem4s, algunos extremos parecen tener cierta
semejanza con el medio, como la temeridad con la valentfa y la pro-
digalidad con la generosidad, pero en cambio existe la méxima de-
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semejanza entre los extremos; y las coses que distan més una de otra
ge definen como contrarios, de modo que son més contrarios los que
més distan.

Al medio se opone més en unos casos el defecto y en otros el exce-
80; por ejemplo, & la valentfa no la temeridad, que es el exceso, sino
la cobardia que es el defecto; y a la templanza no la insensibilidad, que
es la deficiencia, sino el desenfreno, que es el exceso. Esto sucede por
dos causas; una proviene de la cosa misma: por estar més préximo y
ser m4s semejante al medio uno de los dos extremos, por lo cual pre-
ferimos oponer al medio no ése sino su contrario; asf, como parece
més semejante a la valentia la temeridad, y més préxima, y més dis-
tinta en cambio la cobardia, es ésta la que preferimos contraponerle;
pues lo més distante del medio parece ser m4s contrario. Una causa
es, pues, ésta, procedente de la cosa misma; la otra proviene de nos-
otros mismos, pues aquello a que m4s nos inclina en cierto modo nues-
tra fndole parece més contrario al medio; asf, nuestra naturaleza nos
lleva més bien a los placeres, y por eso somos mds propensos al desen-
freno que a la austerided.Llamamos, pues, més contrarias a las dis-
Pposiciones a las que tenemos més propensién, y por esto el desenfreno,
que es exceso, es més contrario a la templanza.

9

Que la virtud moral es un término medio, y en qué sentido y qué
es término medio entre dos vicios, uno por exceso y otro por defecto,
y que es tal virtud por apuntar al término medio en las pasiones y
en las acciones, son puntos suficientemente tratados. Por todo ello,
es cosa trabajosa ser bueno: en todas las cosas es trabajoso hallar el
medio, por ejemplo, hallar el centro del cfrculo no esté al alcance de
cualquiera, sino del que sabe; asi también el irritarse estd al alcance
de cualquiera y es cosa fécil, y también dar dinero y gastarlo; pero
darlo a quien debe darse, y en la cuantia y en el momento oportunos,
y por la razén y de la manera debidas, ya no estd al alcance de todos
ni es cosa ficil; por eso el bien es raro, laudable y hermoso. Por esto,
aquel que se propone como blanco el término medio debe en primer
lugar apartarse de lo méds contrario, como aconseja Calipso:

De este vapor y de esta espuma mantén alejada la nave (5).

(8) Odisea, XTI, 219. Las palabras son de Ulises.
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Porque de los dos extremos, el uno es més erréneo y el otro menos, y
ya que acertar en el medio es extremadamente dificil, por lo menos,
como suele decirse, en la segunda navegacién hay que tomer el mal
menor. Y esto serd posible sobre todo del modo que decimos. Debe-
mos considerar aquello & que somos més inclinados (porque nuestra
naturaleza nos lleva hacia distintas cosas). Eso se advertiré por el pla-
cer y el dolor que sentimos, y entonces deberemos tirar de nosotros
mismos en sentido contrario, pues apartindonos del error llegaremos
al término medio, como hacen los que quieren enderezar las vigas tor-
cidas. En todo hay que estar en guardia principalmente frente lo agra-
dable y el placer, porque no lo juzgamos con imparcialidad. Asf, pues,
hemos de sentir respecto del placer lo que los ancianos del pueblo sin-
tieron respecto de Helena, y repetir en todos los casos sus palabras (6);
alejéndonos as{ de él erraremos menos. En resumen, haciendo esto es
como mejor podremos alcanzar el término medio.

Sin duda es dificil, sobre todo en las cosas concretas, pues no es
fécil definir c6mo, con quiénes, por qué motivos y por cudnto tiempo
debe uno irritarse; en efecto, nosotros mismos unas veces alabamos a
los que se quedan cortos y decimos que son apacibles, y otras a los
que se enojan, y los llamamos viriles. El que se desvia poco del bien
no es censurado, tanto si se excede como si peca por defecto; pero sf
lo es el que se desvia mucho, porque éste no pasa inadvertido. Sin
embargo, hasta qué punto y en qué medida sea censurable no es fécil
de determinar por la razén, porque no lo es ninguna de las cosas que
se perciben. Tales cosas son individuales y el criterio reside en la per-
cepcién. Lo que hemos dicho pone, pues, de manifiesto que el hébito
medio es en todas las cosas laudable, pero tenemos que inclinarnos
unas veces al exceso y otras al defecto, pues asi alcanzaremos més
fécilmente el término medio y el bien.

(6) Iliada, III, 156 es.:

«No llevemos mal que los Troyanos
y los Aqueos por mujer tan bella,
' haoe diez afios, loe terribles males
hayan sufrido de la guerra. Mucho
en beldad a las diosas se parece.
Mas por linda que sea, con los Griegos
vuelva ya & su pals, y para ruina
de nosotros no quede y nuestros hijos.»

(Trad. Hermosilla)
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1

Puesto que la virtud tiene por objeto pasiones y acciones, y las
voluntarias son objeto de alabanzas o reproches, las involuntarias de
indulgencia o & veces compasién, es quizd necesario para los que re-
flexionen sobre la virtud definir lo voluntario y lo involuntario, y es
Gtil también pera los legisladores, con vistas a las recompensas y cas-
tigos. Parece, pues, que son involuntarias las cosas que se hacen por
fuerza o por ignorancis; es forzoso aquello cuyo principio viene de
fuera y es de tal indole que en él no tiene parte alguna el agente o el
paciente, por ejemlplo, que & uno lo lleve a alguna parte el viento o
bien hombres que lo tienen en su poder. En: cuanto a lo que se hace
por temor a mayores males o por una causa noble—por ejemplo, si
un tirano mandara a alguien cometer una accién denigrante, teniendo
en su poder a sus padres o sus hijos y éstos se salvaran si lo hacfa y
Perecieran si no lo hacfa—, es dudoso si debe llamarse involuntario o
voluntario. Algo semejante ocurre también cuando se arroja al mar el
cargamento en las tempestades: en términos absolutos, nadie lo hace
de grado, pero por su propia salvacién y las de los demés lo hacen to-
dos los que tienen sentido. Tales acciones son, pues, mixtas, pero se
parecen més a las voluntarias, ya que son preferibles en el momento
en que se ejecutan, y el fin de las acciones es relativo al momento. Lo
voluntario, pues, y lo involuntario se refieren al momento en que se
hacen; y se obra voluntariamente porque-el principio del movimiento
de los miembros instrumenteles en acciones de esa clase estd en el
mismo que las ejecuta, y si el principio de ellas estd en él, también
estd en su mano el hacerlas o no. Son, pues, tales acciones voluntarias,
aunque quizé en un sentido absoluto sean involunterias: nadie, en
efecto, elegirfa ninguna de estas cosas por sf mismo.

Por esta clase de acciones los hombres reciben a veces incluso ala-
banzas, cuando soportan algo denigrante o penoso por causas grandes
y nobles; o bien, a la inversa, censuras, pues soportar las mayores
vergiienzas sin un motivo noble o por un motivo baladf es propio de
un miserable. En algunos casos, si bien no se tributan alabanzas, se
tiene indulgencia cuando uno hace lo que no debe sometido a una
Presién que rebasa la naturaleze humana y que nadie podria soportar.
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Hay quizd cosas, sin embargo, a las que no puede uno ser forzado,
gino que debe preferir la muerte tras los més atroces sufrimientos: asf,
resultan evidentemente ridiculas las causas que obligaron al Alemedn
de Euripides a matar a su madre (1). En ocasiones es dificil discernir
qué se ha de preferir a qué, y qué se ha de soportar mejor que otra
cosa; pero es més dificil aiin ser consecuente con el propio juicio, por-
que casi siempre lo que esperamos es doloroso y aquello a que se nos
quiere forzar vergonzoso, por lo que se alaba o se censura a los que se
han sometido o no a la violencia.

;Qué acciones, pues, se han de llamar forzosas? Sin duda, en sen-
tido absoluto aquellas cuya causa estd fuera del agente y en las que
éste no tiene parte alguna; las que por sf mismas son involuntarias,
pero en ciertos momentos y para evitar ciertas consecuencias son ele-
gidas y tienen su principio en el agente, si bien son involuntarias por
si mismas, en ciertos momentos y para evitar ciertas comsecuencias
son voluntarias. Se parecen, sin embargo, mds a las voluntarias, por-
que las acciones estriban en lo individual, y esto es en este caso vo-
luntario. Qué cosas deben preferirse a cudles, no es fécil de establecer,
porque se dan muchas diferencias en las cosas particulares; pero si
alguien dijera que lo que es agradable y hermoso es forzoso, porque
nos compele y es exterior a nosotros, todo seria forzoso para él, ya
que es por ello por lo que todos hacen todas las cosas. Ademéds, los que
actGan a la fuerza y contra su voluntad lo hacen con dolor, y los
que actan movidos por lo agradable y lo hermoso, con placer; y es
ridiculo echar la culpa a lo que est4 fuera de nosotros y no a nosotros
mismos, que tan fdcilmente nos dejamos cazar por ello, y atribuirnos
las acciones hermosas, pero imputar las feas al placer. Parece, pues,
que lo forzoso es aquello cuyo principio viene de fuera sin que contri-
buya nada el forzado.

Todo lo que se hace por ignorancia es [simplemente] no volunta-
rio, y [propiamente] involuntario lo que se hace con dolor y pesar.
En efecto, el que hace una cosa cualquiera por ignorancia sin sentir
el menor. desagrado por su accién, no ha obrado voluntariamente,
puesto que no lo hacia a sabiendas, pero tampoco involuntariamente,
ya que no sentia pesar. Asf, pues, de los que obran por ignorancia, el
que siente pesar parece que obra involuntariamente, al que no lo sien-
te, ya que es distinto del anterior, llamémoslo no voluntario; en efecto,
puesto que es diferente es mejor que tenga su nombre propio. Tam-
bién parece cosa distinta obrar por ignorancia que obrar con ignoran-
cia: el embriagado o el encolerizado no parecen obrar por ignorancia,
sino por alguna de las causas mencionadas, no a sabiendas, sino con

@) I"mgmentb 88. Alomeén maté a su madre Erifile para escapar a la mal-
dicién de su padre Anfiareo.
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ignorancia. Pues todo malvado desconoce lo que debe hacer y aquello
de que debe apartarse, y por tal falte son injustos y en general malos.
El término «nvoluntario» pide emplearse no cuando elguien des-
conoce lo conveniente, pues la ignorancia en la eleccién no es causa
de lo involuntario sino de la maldad; ni tampoco lo es la ignorancia
general (ésta, en efecto, merece censuras), sino la ignorancia concreta
de las circunstancias y el objeto de la accién. De estas cosas dependen,
en efecto, tanto la compasién como el perd6n, puesto que el que des-
conoce alguna de ellas actia involuntariamente. No estaria mal, por
tanto, determinar cuéles y cudntas son, quién hace y qué y acerca de

‘qué o en qué, a veces también con qué, por ejemplo, con qué instru-

mento, y en vista de qué, por ejemplo, de la salvacién, y cémo, por
ejemplo, serena o violentamente.

Ahora bien, todas estas circunstancias, a la vez, no podrfa ignorar-
las nadie que no estuviera loco, ni tampoco, evidentemente, quién es
el agente: jcomo podria, en efecto, ignorarse a sf mismo? En cambio,
podrfa ignorar lo que hace, y asi hay quien dice que una cosa se le
escapé en la conversacién, o que no sabfa que era un secreto, como
Esquilo los misterios (2), o que al querer mostrarlo se dispar$, como
el de la catapulta. Tembién podria creerse que el propio hijo es un
enemigo, como Merope (3); o que tenfa un botén la lanza que no lo
llevaba, o que una piedra corriente era piedra pémez; o dar una bebida
a alguien para salvarlo y matarlo, o herir a otro cuando querfa tocarlo,
como los que luchan a la distancia del brazo. Todas estas cosas pue-
den ser, pues, objeto de ignorancia y constituyen las circunstancias
de la accién; y del que desconoce cualquiera de ellas se piensa que ha
obrado involuntariamente, sobre todo si se trata de las principales, y
se consideran principales las circunstancias de la accién y su fin. Pero
ademés aquel de quien se dice que ha hecho algo involuntariamente
en virtud de esta clase de ignorancia, tiene que sentir pesar y arre-
pentimiento por su accién.

Siendo involuntario lo que se hace por fuerza y por ignorancia,
podria creerse que lo voluntario es aquello cuyo principio esté en uno
mismo y que conoce las circunstancies concretas de la accién. Pues
probablemente no es acertado decir que son involuntarias las cosas
que se hacen por coraje o apetito. En primer lugar, en efecto, ninguno
de los otros animales harfa nada voluntariamente, ni tampoco los ni-
fios; y en segundo lugar, jno hacemos voluntariamente ninguna de las
acciones provocadas por el apetito o el coraje o es que realizamos las
buenas voluntariamente y las vergonzosas involuntariamente? ;No
serfa ridiculo, siendo una sola la causa? Pero serfa igualmente absurdo

(2) uilo fué absuelto por el Arepago de una acusacién de reveln.r los mis-
terios de Eleusis. Hay una referencia en Platén: Repiblica, 563 c. Cf. las notas
de Burnet, ed. cit., y de Ross a su traducdién, (Oxford).

(3) En el Cresfontes de Eurfpides.
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llamar involuntario a lo que se debe desear, y debemos irritarnos con
ciertas cosas y apetecer otras, como la salud y la instruccién. Parece
también que lo involuntario es penoso, y lo apetecible, agradable.
Pero ademés, jen qué se distinguen, en cuanto involuntarios, los yerros
calculados de los debidos al coraje? Unos y otros deben rehuirse, y las
pasiones irracionales no parecen menos humanas, de modo que tam-
bién las acciones que proceden de la ira y del apetito son propias del
hombre. Por tanto, es absurdo considerarlas involuntarias.

2

Una vez que hemos definido lo voluntario y lo involuntario, corres-
ponde tratar de la eleccién; parece, en efecto, que es lo mds propio de
la virtud y es mejor criterio de los caracteres que las acciones. La elec-

cién es manifiestamente algo voluntario, pero no se identifica con lo°

voluntario, que tiene més extensién: de lo voluntario participan tam-
bién los nifios y los otros animales, pero no de la eleccién, y a las ac-
ciones sibitas las llamamos voluntarias, pero no elegidas. Los que dicen
que la eleccién es un apetito o impulso o deseo o una cierta opinién,
no parecen hablar acertadamente; ya que la eleccién no es algo comin
también a los irracionales, pero si el apetito y el impulso; y el hombre
incontinente actia seglin sus apetitos, pero no eligiendo; el continente,
por el contrario, actta eligiendo y no por apetito. Ademds, a la elec-
cién puede oponerse el apetito, pero no al apetito el apetito. Y el ape-
tito es de lo agradable o doloroso, la eleccién ni de lo penoso ni de lo
agradable.

Menos atin es un impulso, pues lo que se hace impulsivamente en
modo alguno parece hecho por eleccién.

Tampoco es, ciertamente, un deseo a pesar de su notoria afinidad;
pues no hay eleccién de lo imposible, y si alguien dijera elegirlo, pa-
receris un necio, mientras que el deseo puede referirse a lo imposible,
por ejemplo, la inmortalidad. Ademds, el deseo se refiere también a
lo que de ningin modo podria realizar uno mismo, por ejemplo, que
triunfe un actor determinado o un atleta; pero nadie elige tales cosas,
sino sélo las que cree poder realizar él mismo. Por otra parte, el de-
seo se refiere m4s bien al fin, la eleccién a los medios que conducen al
fin, por ejemplo, deseamos tener salud, pero elegimos los medios para
estar sanos, y deseamos ser felices y asf lo decimos, pero no suena
bien decir que lo elegimos, porque la eleccién parece referirse a lo que
depende de nosotros.

Tampoco puede ser una opinién. La opinién, en efecto, parece re-
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ferirse a todo, y no menos a lo eterno y a lo imposible-que a lo que estd
8 nuestro alcance; y se distingue por ser falsa o verdadera, no por ser
buena o mala, mientras que la eleccién m4s bien por esto Gltimo. En
términos geneta.les, quizé nadie dirfa que se identifica con la opinién;
pero tampoco con alguna en particular: en efecto, por elegir lo que es
bueno o malo tenemos cierto cardcter, pero no por opinar. Y elegimos
tomar o evitar algo bueno o malo, opinamos en cambio qué es, o a
quién le conviene, o c6mo; pero no opinamos de ninguna maners to-
marlo o evitarlo. La eleccién, ademés, merece alabanzas por referirse
al objeto debido, més que por hacerlo rectamente; la opinién, por ser
verdadera. Elegimos también lo que sabemos muy bien que es bueno,
pero opinamos sobre lo que no sabemos del todo, y no son los mismos
los que tienen reputacién de elegir y opiner mejor, sino que algunos
la tienen de opinar bastante bien, pero, & causa de un vicio, no elegu-
lo que es debido. Que la opinién preceda a la eleccién o la acompafie
es indiferente: no es eso lo que estamos considerando, sino si la elec-
ci6én se identifica con alguna clese de opinién.

iQué es entonces, o de qué indole, puesto que no es ninguna de las
cosas que hemoe mencionado? Evidentemente es algo voluntario, pero
no todo lo voluntario es susceptible de eleccién. ;Serd acaso lo que
ha sido objeto de una deliberacién previa? Pues la eleccién va acom-
paiiada de razén y reflexién, y hasta su mismo nombre [pro-giresis]
parece indicar que es lo que se elige antes que otras cosas.

3

i8e delibera sobre todas las cosas y es todo susceptible de delibe-
racién, o sobre algunas cosas la deliberacién no es posible? Y debe
llamarse susceptible de deliberacién no aquello'sobre lo cual podria
deliberar un necio o un loco, sino aquello sobre lo cual deliberaria un
hombre dotado de inteligencia. Pues bien, sobre lo eterno nadie deli-
bera, por ejemplo sobre el cosmos, o sobre la inconmensurabilidad de
la diagonal-y el lado. Tampoco sobre lo que estd en movimiento, pero
acontece siempre de la misma manera, o por necesidad, o por natu-
raleza, o por cualquiera otra causa, por ejemplo sobre los solsticios y
salidas de los astros. Ni sobre lo que unas veces sucede de una manera
f otras de otra, por ejemplo sobre las sequias y las lluvias. Ni sobre
o que depende del azar, por ejemplo sobre el hallazgo de un tesoro.
Tampoco sobre todas las cosas humanas: por ejemplo, ningin lace-
demonio delibera sobre cuél serfa la mejor forma de gobierno para
Jos escitas. Porque ninguna de estas cosas podria oocurrir por nuestra
intervenci6n; pero deliberamos sobre lo que esté a nuestro alcance y
es realizable, y eso es lo que quedaba por mencionar. En efecto, se
congideran como causas la naturaleza, la necesidad, el azar, y tam-
bién la inteligencia y todo lo que depende del hombre. Y todos los
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hombres deliberan sobre lo que ellos mismos puden hacer. Sobre los
conocimientos rigurosos y suficientes no hay deliberacién, por ejem-
plo, sobre las letras (porque no vacilamos sobre el modo de escribir-
las); pero sobre todo lo que se hace por mediacién nuestra aunque no
siempre de la misma manera, deliberamos; por ejemplo, sobre las
cuestiones médicas o de negocios, y més sobre la navegacién que sobre
la gimnasia, en la medida en que la primera estd més lejos de haber
alcanzado la exactitud, y lo mismo sobre todo lo demés, pero mds
sobre las artes que sobre las ciencias, porque vacilamos més sobre las
primeras.

Ja deliberacién se da respecto de las cosas que generalmente su-
ceden de cierta manera, pero cuyo resultado no es claro, y de aquéllas
en que es indeterminado. Y en las cuestiones importantes nos hacemos
aconsejar de otros porque desconfiamos de nosotros mismos y no nos
creemos suficientes para decidir. Pero no deliberamos sobre los fines,
sino sobre los medios que conducen a los fines. En efecto, ni el médico
delibera sobre &i curaré, ni el orador sobre si persuadird, ni el politico
sobre si legislard bien, ni ninguno de los dem4s sobre su fin; sino que,
dando por sentado el fin, consideran el modo y los medios de alcan-
zarlo, y cuando aparentemente son varios los que conducen a é], con-
sideran por cuél se alcanzarfa méds ficilmente y mejor, y st no hay
més que uno para lograrlo, cémo se logrard mediante ése, y éste a su
vez mediante cudl otro, hasta llegar a la causa primera, que es la ulti-
ma que se encuentra. El que delibera parece, en efecto, que investiga
y analiza de la manera que hemos dicho, como una figura geométrica
—es evidente que no toda investigacién es deliberacién, por ejemplo,
las matemdticas; pero toda deliberacién es investigacién—; y lo ulti-
mo en el andlisis es lo primero en el orden de la generacién. Si tropieza
con algo imposible, lo deja, por ejemplo, si necesita dinero y no puede
procurérselo; pero si parece posible, intenta llevarlo a cabo. Es posi-
ble lo que puede ser realizado por nosotros; lo que puede ser realizado
por medio de nuestros amigos, lo es en cierto modo por nosotros, ya
que el punto de partida est4 en nosotros.

Nos preguntamos unas veces por los instrumentos, otras por su
utilizacién; y lo mismo en los demds casos, unas veces por el medio,
otras el ¢c6mo, y otras el modo de conseguirlo. _

Parece, pues, que, como queda dicho, el hombre es principio de las
acciones, y la deliberacién tiene por objeto lo que él mismo puede ha-
cer, y las acciones se hacen en vista de otras cosas. Pues no puede ser
objeto de deliberacién el fin, sino los medios conducentes a los fines;
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ni tampoco las cosas individuales, como =i esto es pan o estd cocido
como es debido, pues esto es asunto de la percepcidn, y si e quiere
deliberar siempre se ird hasta el infinito.

El objeto de la deliberacién y el de la eleccién son el mismo, salvo
que el de la eleccién est4 ya determinado, pues se elige lo que se ha
decidido como resultado de la deliberacién. Todos, en efecto, dejamos
de inquirir ¢c6mo actuaremos cuando retrotraemos el principio a nos-
otros mismos y a la parte directiva de nosotros m.ismos, pues ésta es
Ia que elige. Esto resulta claro de los antiguos regimenes politicos pin-
tados por Homero: los reyes anunciaban al pueblo lo que habian ele-
gido. Y como el objeto de la eleccién es algo que estd en nuestro poder
y es tema de deliberacién y deseable, la eleccién serd también un de-
seo deliberado de cosas a nuestro alcance; porque cuando decidimos
después de deliberar deseamos de acuerdo con la deliberacién. Hemos
descrito, pues, en lineas generales la eleccién, y hemos dicho sobre qué
objetos versa, y que éstos son los que conducen a los fines.

4

Que la voluntad tiene por objeto el fin, ya lo hemos dicho; pero
unos piensan que aquél es el bien y otros que es el bien aparente. Si
ge dice que el objeto de la voluntad es el bien, se sigue que no es ob-

jeto de voluntad lo que quiere el que no elige bien (ya que si es objeto,

de voluntad ser4 asimismo un bien; pero si as{ fuera, seria un mal);
por otra parte, si se dice que es el bien aparente el que es objeto de la
voluntad, se sigue que no hay nada deseable por naturaleza, sino para
cada uno lo que asf le parece: una cosa & unos y otra a otros, y si fuera
asf, cosas contrarias. Si estas consecuencias no nos contentan, acaso
deberfamos decir que de un modo absoluto y en verdad es objeto de
la voluntad el bien, pero para cada uno lo que le aparece como tal.
Asif para el hombre bueno lo que en verdad lo es; para el malo cual-
quier cosa (lo mismo que, traténdose de los cuerpos, para los bien
constituidos es sano lo que verdaderamente lo es, pero para los en-
fermizos otras cosas; y lo mismo les ocurre con lo amargo, lo dulce, lo
caliente, lo pesado y todo lo demés). El bueno, efectivamente juzga
bien todas las cosas y en todas ellas se le muestra la verdad. Para
cada cardcter hay bellezas y agrados peculiares y seguramente en lo
que més se distingue el hombre bueno es en ver la verdad en todas
las cosas, siendo, por decirlo asf, el canon y la medide de ellas. En
cambio, en la mayoria el engafio parece originarse por el placer, pues
gin ger un bien lo parece, y asi eligen lo agradable como un bien y
rehuyen el dolor como un mal.
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Siendo, pues, objeto de la voluntad el fin, de la deliberacién y la
eleccién los medios para el fin, las acciones relativas a éstos serdn
conformes con la eleccién y voluntaries. Y a ellos se refiere también
el ejercicio de las virtudes. Por tanto, estd en nuestro poder la virtud,
y asimismo también el vicio. En efecto, siempre que estd en nuestro
podemel hacer, lo estd también el no hacer, y .siempre que estd en
nuestro poder el no, lo estd el si; de modo que si estd en niuestro poder
el obrar cuando es bueno, estard también en nuestro poder el no obrar
cuando es malo, y si estd en nuestro poder el no obrar cuando es bue-
no, también estard en nuestro poder el obrar cuando es malo. Y si
estd en nuestro poder hacer lo bueno y lo malo, e igualmente el no
hacerlo, y en esto consistia el ser buenos o malos, estard en nuestro
poder el ser virtuosos o viciosos. Decir que nadie es malvado queriendo
ni venturoso sin querer parece a medias falso y verdadero: en efecto,
nadie es venturoso sin querer, pero la perversidad es algo voluntario.
En otro caso deberfa discutirse lo que ahora acabamos de decir y afir-
marse que el hombre no es principio ni generador de sus acciones como
de su hijos. Pero si ésto es evidente y no nos es posible referirnos a
otros principios que los que estén en nosotros mismos, las acciones
cuyos principios estdn en nosotros dependerdn también de nosotros y
serdn voluntarias. De esto parecen dar testimonio tanto cada uno en
particular como los propios legisladores: efectivamente, imponen cas-
tigos y represalias a todos los que han cometido malas acciones sin
haber sido llevados por la fuerza o por una ignorancia de la que ellos
mismos no son responsables, y en.cembio honran a los que hacen el
bien, para estimular a éstos e impedir obrar & los otros. Y sin duda
nadie nos estiinula a hacer lo que no depende de nosotros ni es volun.
tario, porque de nada sirve que se nos persuada a no sentir calor, frio,
o hambre, o cualquier cosa semejante: no por eso dejaremos de sufrir-
los. Incluso castigan la misma ignorancia si el delincuente parece res-
ponsable de ella; asi 8 los embriagados se les impone doble castigo;
efectivamente, el origen estaba en ellos mismos: eran muy duefios de
no embriagarse, y la embriaguez fué la causa de su ignorancia. Casti-
gan también a los que desconocen algo de las leyes que deben saberse
¥ no es diffcil; y lo mismo en las demds cosas, siempre que la ignoran-
cia parece tener por causs la negligencia, porque estaba en los delin-
cuentes el no adolecer de ignorancia, ya que eran muy duefios de po-
ner atencién. Pero acaso alguno es de tal indole que no presta aten-
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ci6n. Pero los hombres mismos han sido causantes de su modo de ser
por la dejadez con que han vivido, y lo mismo de ser injustos o Licen-
ciosos, los primeros obrando mal, los segundos pasando el tiempo en

beber y en cosas semejantes, pues son las respectivas conductas las .

que bacen & los hombres de tal o cual indole. Esto es evidente en los
que se entrenan para cuslquier certamen o actividad: se ejercitan todo
el tiempo. Desconoter que el practicar unas cosas u otras es lo que pro-
duce los habitos es, pues, propio de un perfecto insensato. Ademaés es
absurdo que el injusto no quiera ser injusto, o el que vive licenciosa-
mente, licencioso. Si alguien comete a sabiendas acciones a consecuen-
cia de las cuales se hard injusto, serd injusto voluntariamente; pero
no por quererlo dejard de ser injusto y se volveré justo; como tampoco
el enfermo, sano. Si se diera ese caso, es que estarfa enfermo volunta-
riamente, por vivir sin templanza y desobedecer a los médicos; enton-
ces 8f le serfa posible no estar enfermo; una vez que se ha abandonado,
ya no, como tampoco el que ha arrojado una piedra puede ya recobrar-
la; sin embargo, estaba en su mano lanzarla, porque el principio esta-
ba en él. Asf también el injusto y el licencioso podfan en un principio
no llegar a serlo, y por eso lo son voluntariamente; pero una vez que
han llegado a serlo, ya no est4 en su mano no serlo.

Y no son sblo los vicios del alma los que son voluntarios, sino en
algunas personas también los del cuerpo, y por eso las censuramos.
Nadie censura, en efecto, a los que son feos por naturaleza, pero si a
los que lo son por falta de ejercicio y abandono. Y lo mismo ocurre
con la debilidad y los defectos fisicos: nadie reprenderia al que es cie-
go de nacimiento, o a consecuencia de una enfermedad o un golpe,
més bien lo compadecerfa; pero al que lo es por embriaguez o por otro
exceso, todos lo censurarian. Asi, pues, de los vicios del cuerpo se
censuran los que dependen de nosotros; los que no dependen de nos-
otros, no. Si esto es asf, también en las demés cosas los vicios censura-
dos dependerdn de nosotros. Por tanto, si se dice que todos aspiran
a lo que les parece bueno, pero no estd en su mano ese parecer, 8ino
que segln la fndole de cada uno asf le parece él fin, si cada uno es en
cierto modo causante de su propio cardcter, también serd en cierto
modo causante de su parecer; de no ser asf, nadie es causante del mal
que él mismo hace, sino que lo hace por ignorancia del fin, penssndo
que por esos medios conseguird lo mejor, pero la aspiracién al fin no
es de propia elecci6n, sino que es menester, por decirlo asi, nacer con
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vista para juzgar rectamente y elegir el bien verdadero, y esté4 bien
dotado aquél a quien la naturaleza ha provisto generosamente de
ello, porque es lo més grande y hermoso y algo que no se puede ad-
quirir ni aprender de otro, sino que tal como se recibié al nacer, asf
se conservaré y el estar bien y espléndidamente dotado en este sen-
tido constituiria la indole perfecta y verdaderamente buena.

8i esto es verdad, jen qué sentido serd més voluntaris la virtud
que el vicio? A ambos por igual, el bueno y el malo, se les muestra y
propone el fin por naturaleza o de cualquier otro modo, y, refiriendo
a él todo lo dem4s, obran del modo que sea. Tanto, pues, i el fin no
aparece por naturaleza a cada uno de tal o cual manera, sino que en
parte depende de él, como si el fin es natural, pero la virtud volun-
taria porque el hombre bueno hace el resto voluntariamente, no seré
menos voluntario el vicio, porque estard igualmente en poder del malo
la parte que ¢l pone en las acciones, si no en el fin. Por tanto, si, como
se ha dicho, las virtudes son voluntarias (en efecto, somos en cierto
modo concausa de nuestros hdbitos y por ser como somos nos propo-
nemos un fin determinado), también los vicios serdn voluntarios, pues
lo mismo ocurre con ellos.

Sobre las virtudes en general hemos dicho, pues, esqueméiticamen-
te, en cuanto a su género que son términos medios y hébitos, que por
si mismas tienden a practicar las acciones que las producen, que de-
penden de nosotros y son voluntarias, y actien de acuerdo con las
normas de la recta razén. Pero las acciones no son voluntarias del
mismo modo que los hébitos; de nuestras acciones somos duefios des-
de el principio hasta el fin si conocemos las circunstencias particula-
res; de nuestros hébitos al principio, pero su incremento no es per-
ceptible, como ocurre con las dolencias. No obstante, como estaba en
nuestra mano comportarnos de tal o de cual manera, son por ello vo-
luntarios.

Tomemos ahora las virtudes una a una y digamos qué son, a qué
se refieren y cémo. Al mismo tiempo se pondrd en claro cuintas son.

6

Y en primer lugar hablemos del valor. Que es un término medio
entre el miedo y la temeridad, ya ha quedado manifiesto. Es evidente
que tememos las cosas temibles y que éstas son, absolutamente ha-
blando, males; por eso también se define el miedo como la espera de
un mal. Tememos, pues, todo lo que es malo, como el descrédito, la
pobreza, la enfermedad, la falta de amigos, la muerte; pero el valiente:
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no parece serlo frente a todas estas cosas: pues algunas han de temer-
se y es noble temerlas, y no hacerlo es vergonzoso, por ejemplo, el
descrédito: el que lo teme es honrado y decente; el que no lo teme,
desvergonzado. Algunos lo llaman [valiente] o audaz de un modo
traslaticio; en efecto, tiene algo semejante al valiente, puesto que el
valiente es también alguien que no teme. Acaso no se debe temer la
pobreza, ni la enfermedad, ni en general los males que no provienen
de un vicio ni. por culpa de uno mismo. Pero tampoco es valiente el
que no tiene miedo de estas cosas (le damos ese nombre por analogia):
en efecto, algunos que son cobardes en los peligros de la guerra, son
generosos y tienen buen dnimo frente a la pérdida de su fortuna. Tam.-
poco es uno cobarde por temer los malos tratos para sus hijos o su
mujer, o la envidie, o algo semejante; ni valiente si estd confiado cuan.-
do van a azotarlo.

iRespecto a qué cosas temibles es valiente el valiente? ;Respecto
de las més temibles? Nadie, en efecto, soportard mejor que él lo terri-
ble. Ahora bien, lo mis temible es la muerte: es una terminacién, y
més allé de ella nada parece ser ni bueno ni malo para el muerto. Pero
tampoco parece que el valiente lo sea ante la muerte en todos los
casos, por ejemplo, en el mar o en las enfermedades. ;En qué casos
entonces? ;Sin duds en los m4s nobles? Tales son los de la guerra:
ese riesgo es, en efecto, el mayor y el més noble; y son proporcionadas
las honras que tributan las ciudades y los monarcas. En el mis alto
sentido se llamaria, pues, valiente al que no tiene miedo de una muerte
gloriosa ni de los riesgos sibitos que la acarrean, y tales son, sobre
todo, los de la guerra. También en él mar y en las enfermedades es
impdvido el valiente, pero no de la misma manera que los marinos:
el valiente, en efecto, ha renunciado a su salvacién y lleva & mal esa
clase de muerte; los marinos, en cambio, estdn esperanzados gracias
a su experiencia. También se muestra valor cuando se requiere valen-
tia o es glorioso morir; pero en este tipo de desastres no se da ninguna
de estas circunstancias.

7

Lo temible no es para todos lo mismo, y-hablamos incluso de cosas
por encima del hombre. Estas son temibles para todo el que esté en
su juicio, y las que son a la medida del hombre difieren en magnitud
y grado, y lo mismo las cosas que hacen confiarse. Ahora bien, el va-
liente es intrépido como hombre: temerd, por tanto, también estas
cosas, pero como es debido y segin la razén lo admita en vista de lo
que es noble, pues éste es el fin de la virtud. Es posible temer esas
cosas més 0 menos, y también temer las no temibles como si lo fue-
ran, y se cometen errores al temer lo que no se debe, o como no se
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debe, o cuando no se debe, 0 en circunstancias semejantes; y lo mis-
mo con las cosas que hacen confiarse.

Por tanto, el que soporta y teme lo que debe y por el motivo de-
bido, como y cuando debe, y confia del mismo modo, es valiente, por-
que el valiente sufre y obra segiin las cosas lo merecen y como la razén
lo ordena. El fin de toda actividad es el que se conforma a su hébito,
y para el valiente la valentia es algo hermoso. Luego también io serd
el fin que persigue; porque todo se define por su fin. Por tanto, es por
esa nobleza por lo que el valiente soporta y hace lo que es conforme a
la valentia.

De los que pecan por exceso, el que peca por falta de temor carece
de nombre (ya hemos dicho antes que muchas de estas disposiciones
no lo tienen); pero serfa un loco o insensible el que no temiera nada,

ni terremoto, ni las olas, como dicen de los celtas. El que peca por -

exceso de confianza respecto de las cosas temibles es temerario. Se
considera también al temerario como un jactancioso que aparenta va-
lor; al menos, tal como el valiente se comporta frente a lo temible,
quiere aparecer el temererio, y por tanto lo imita en lo que puede.
Por eso la mayorfa de ellos son una mezcla de temerario y cobarde,
pues despliegan temeridad en estos casos y no soportan las cosas te-
mibles. El que se excede en el temor es cobarde; teme, en efecto, lo
que no debe y como no debe, y se dan en él todas las caracteristicas
semejantes. Le falta también confianza, pero se manifiesta mds cla-
ramente por el exceso de que da muestras en los dolores. El cobarde
es, pues, un descorazonado, pues lo teme todo. El valiente, al contra-
rio, porque la osadfa es propia del hombre de corazén. Con las mismas
cosas tienen que habérselas, por tanto, el cobarde, el temerario y el
valiente, pero se comportan de distinto modo frente a ellas. Los unos
pecan por exceso o por defecto, el otro mantiene la actitud intermedia
y debida. Los temerarios son precipitados y prontos antes de los peli-
gros, y ceden cuando se encuentran en ellos, mientras que los valien-
tes son fuertes en la accién, pero antes de ella tranquilos.

Como hemos dicho, pues, el valor es un término medio respecto de
las cosas que inspiran confianza o temor, en las circunstancias que
hemos dicho, y elige y soporta porque es hermoso y porque es vergon-
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zoso no hacerlo. Pero el morir por huir de la pobreza o del amor o de
algo doloroso, no es propio del valiente sino méds bien del cobarde;
porque es blandura rehuir lo que es penoso, y no sufre la muerte por
ser noble, sino por rehuir un mal.

8

El valor es, pues, algo de esta indole; pero se da también este nom-
bre a otras cinco formas. En primer lugar, el valor civico, que es el
més parecido. Los ciudadanos parecen soportar los peligros por causa
de los castigos establecidos por las leyes, las censuras y los honores,
y por esta razén parecen ser los mds valientes los de aquellas ciudades
en las cuales los cobardes son deshonrados y los valientes honrados.
Tales son los que nos presenta Homero, como Diomedes y Héctor:

Polidamas serd el primero en cubrirme de reproches (4)
y Diomedes:

Héctor dird un dia arengando a los troyanos:
El hijo de Trdeo huyé de mi... (5).

Esta modalidad es la que mds se parece a la que hemos explicado an-
teriormente porque se debe a la virtud; es, en efecto, resultado de la
vergiienza y del deseo de gloria (pues lo gs del honor), y de rehuir la
infamia por ser denigrante. En el mismo orden se podrian colocar
también aquéllos que son obligados por sus gobernantes; pero son in-
feriores en la medide en que no obran por vergiienza, sino por miedo,
y no rehuyen lo deshonroso, sino lo penoso. Los obligan, en efecto,
los sefiores, como Héctor:

Aquel a quien yo sorprenda escabulléndose de la batalla
No podré estar seguro de escapar a los perros (6).

También hacen lo mismo los que sefialan puestos y azotan a los que
los abandonan y los que alinean delante de trincheras o cosas anilo-
gas: todos ellos obligan. Pero no se debe ser valiente por necesidad,
sino porque es honroso.

También parece que la experiencia de las cosas particulares es una
cierta fortaleza, y por eso opinaba Sécrates que la valentia es ciencia.
Esta cualidad la tienen unos en unas cosas y otros en otras, y asi en

(4) Iliade, XXII, 100.
(6) Iiada, VIII, 148.
(6) Iliada, 11, 39). Las palabras son de Agamenén.
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las de la guerra los soldados. En efecto, en la guerra parece haber mu-
chos temores vanos, que ellos comprenden mejor que nadie, y, en con-
secuencia, aparecen como valientes porque los demés no saben de qué
se trata. Adem4s pueden atacar y defenderse mejor que nadie gracias
a su experiencia y porque saben servirse de las armas y tienen las
méAs eficaces posibles tanto para atacar como para defenderse, y asi
luchan como armados contra inermes o como atletas contra aficiona-
dos; en efecto, en tales contiendas no son los més valientes los que me-
jor luchan, sino los més vigorosos y que tienen los mejores cuerpos.
Los soldados se vuelven cobardes cuando el peligro es demasiado
grande o son inferiores en niimero o en equipo; en este caso son los
primeros en huir, mientras que las fuerzas de ciudadanos resisten hasta
la muerte, como sucedié en el templo de Hermes (7), porque para
ellos la hufda es vergonzosa y es preferible la muerte & semejante sal-
vacion. Los soldados profesionales, en cambio, se arriesgan al princi-
pio creyendo ser més fuertes y, al darse cuenta de la realidad, huyen,
porque temen la muerte més que la vergtienza; el valiente no es asi.

También algunos incluyen el brio en la valentia; en efecto, pare-
cen valientes también los que briosamente se lanzan como las fieras
contra los que las han herido, porque también los valientes son brio-
sos (pues el brio es lo més impetuoso frente a los peligros). Por eso
dice Homero (8): «infundié vigor a su brio» y ¢desperté su ardor y brio»
y ¢aspirando punzante ardor por las naricess y ¢le hirvi6 la sangre».
Todo esto, en efecto, parece significar la excitacién e impulso del brio.
Ahora bien, los hombres valientes obran a causa de la nobleza, pero
su brfo coopera; las fieras, por el dolor: porque las han herido; o por-
que tienen miedo, ya que cuando estdn en la selva no se acercan. No
son, pues, valientes por lanzarse al peligro empujadas por el dolor y
el coraje sin prever nada terrible, puesto que as{ también los asnos
serfan valientes cuando tienen hambre: en efecto, ni aun golpeindolos
dejan el pasto. Y los adilteros, movidos por el deseo, realizan muchas
audacias. [No son ciertamente valientes los que por dolor o coraje se
lanzan al peligro.] La valentia méds natural parece ser la que es movida
por el brfo, cuando se le afiaden eleccién y finalidad. Los hombres,

(7) En el templo de Hermes en Coronea, hacia 353. Cf. Burnet, ed. cit.

(8) Citas inexactas y, como es frecuente en Aristételes, de memoria. Alguna
no es de Homero, sino que 8e encuentra en Tederito. Cf. Iliada, XI, 11, XIV, 1561,
XVI, 629, V, 470, XV, 232, 504; Odisea, XXIV, 318 ss.
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ciertamente, sufren cuando estdn irritados y se complacen cuando so
vengan, pero los que luchan por esas causas son combativos, no vale-
Tosos, porque no lo hacen por una causa noble ni segin la razén, sino
por apasionamiento; tienen, sin embargo, alguna afinidad con aquéllos.

Tampoco son valientes los que son animosos: pues es por haber
vencido muchas veces y a muchos por lo que confian en medio de los
peligros; pero estin muy préximos a los valientes porque unos y otros
son intrépidos; sin embargo, los valientes lo son por las razones que
antes hemos dicho; los otros, por creer que son los més fuertes y que
no les pasard nada. (Algo asi ocurre a los que se emborrachan, pues
se vuelven animosos.) Pero cuando las cosas no suceden como ellos
esperaban, huyen y lo propio del valiente era soportar lo que es temi-
ble para un hombre, o lo parece, porque es honroso, y vergonzoso no
soportarlo. Por eso también parece signo de més valiente no tener
temor g mostrarse imperturbable en los peligros repentinos que en los
previsibles, porque en ese caso es més consecuencia del babito, por
cuanto depende menos de la preparacién: las acciones previsibles, en
efecto, pueden decidirse por cdlculo y razonamiento, pero las sibitas
se deciden segiin el cardcter.

Parecen también valientes los inconscientes, y no estén lejos de los
animosos, pero son inferiores por cuanto no tienen ninguna dignidad
y aquéllos si. Por eso los animosos resisten durante algin tiempo,
mientras que los que van engafiados, si llegan a saber o sospechan.que
las circunstancias son otras, huyen. Es lo que sucedié con los argivos
en su encuentro con los espartanos a quienes crefan sicionios.

Hemos dicho, pues, cudles son los valientes y los que son conside-
rados valientes.

9

El valor se refiere a la confianza y al temor, pero no a ambos de
la misma manera, sino més bien a las cosas que.inspiran temor. Es
valiente el que ante éstas se muestra imperturbable y se porta como
es debido, més bien que el que obra asi frente a circunstancias que
inspiran confianza. Se llama valientes, pues, a los hombres por so-
portar las cosas penosas, como hemos dicho. Por eso también la va-
lentfa es un trabajo, y con razén se la alaba, pues es més diffcil sopor-
tar las cosas penosas que apartarse de las agradables. Podrfa parecer
que el fin de la valentia es agradable, si bien queda obscurecido por lo
que lo rodesa; asf ocurre también en los certimenes gimnésticos, pues
el fin de la lucha, aquello por lo cual se lucha, es agradable—la coro-
na y los honores—; pero recibir los golpes es doloroso, puesto que son
de carne, y penoso, y todo el esfuerzo, y como estas cosas son muchas
y aquello por lo que luchan es una pequeiiez, no parece encerrar nin-
gan placer. Asf, pues, si ocurre algo parecido con el valor, la muerte
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y las heridas serdn penosas para el valiente y contra su voluntad, pero,
las soportaré porque es hermoso, y es vergonzoso no hacerlo. Y cuanto
més posea la virtud entera y més feliz sea, tanto més penosa le serd
la muerte, pﬁes para un hombre asi la vida es mds preciosa que pera
nadie y un hombre tal tendré conciencia de privarse de los mayores
bienes, y esto es doloroso. Pero no por eso serd menos valiente, sino
quizé mds, porque preferiré en la guerra lo glorioso antes que aquéllos.
Asf, pues, no todas las virtudes pueden practicarse con placer, excep-
to en la medida en que se alcanza el fin. Y es muy posible que no sean
esos hombres los mejores soldados, sino los que son menos valientes,
pero no poseen ningin otro bien; éstos, en ef«;cto, estdn prestos a
arrostrar los peligros y dan su vida por poca ganancia.

Sobre el valor, baste con lo dicho. En qué consiste no es diffcil
comprenderlo, al menos esquemdticamente, con las cosas dichas.

10

Después de esto hablemos de la templanza, ya que éstas parecen
ser las virtudes de las partes irracionales. Ya hemos dicho que la
templanza es un término medio respecto de los placeres, pues a los
dolores se refiere en menor grado y no del mismo modo; y en los mis-
mos se muestra también la intemperancia. Determinemos ahora a qué
placeres se refiere. Distingamos, pues, los del cuerpo y los del alma,
como la aficién a los honores y a aprender: en efecto, cada uno se
complace en aquello a lo cual siente aficién sin que su cuerpo sea afec-
tado en nada, sino mds bien su mente. A los que persiguen estos pla-
ceres no se los llame ni morigerados ni licenciosos. Igualmente, tam-
poco a los que buscan todos los demés placeres que no son corporales,
pues a los que son aficionados a ofr historias o a narrar, o a pasarse
los dias comentando cualquier sucedido, los llamamos charlatanes,
pero no licencjosos, como tampoco a los que se afligen por pérdidas de
dinero o amigos. v

La templanza tendria por objeto los placeres corporales, pero tem-
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poco todos ellos; pues a los que se deleitan con lo que se ve por los
ojos, como loa colores, las formas y el dibujo, no se les llama ni mori-
gerados ni licenciosos, sin embargo podria parecer que puede gozarse
de estas cosas como es debido, o con exceso o defecto.

Andlogamente con los placeres del ofdo. A los que se deleitan ex-
cesivamente con las melodias o la representacién escénica nadie los
Dlama licenciosos, ni morigerados a los que lo hacen como es debido.
Ni a los que disfrutan con el olfato, salvo por accidente: & los que se
deleitan con los aromas de frutas o rosas o incienso, no los llamamos
licerciosos, sino m4s bien a los que se deleitan con perfumes o man-
jares. En efecto, los licenciosos se deleitan con éstos porque les traen
a la memoria el objeto de sus deseos. También puede verse a los de-
m4s, cuando tienen hambre, deleitarse con el olor de la comida; pero
el deleitarse con tales cosas es propio del licencioso, porque para él
son objeto de deseo.

Tampoco para los demés animales hay placer en estas sensaciones
excepto por accidente, pues los perros no experimentan placer al oler
las liebres, sino al comerlas, si bien el olor hace que las perciban; tam-
poco el leén lo experimenta con el mugido del buey, sino al devorarlo;
pero se da ouenta de que estd cerca con el mugido, y por eso parece
experimentar placer con él; y del mismo modo, tampoco por ver ¢un
ciervo o una cabra montém (9), sino porque tendré comida.

8in embargo, la templanza y el desenfreno tienen por objeto los
placeres de que participan también los demés animales, placeres que
por eso parecen serviles y bestiales, y éstos son los del tacto y los del
gusto, Pero el gusto parece usarse poco o nada, porque lo propio del

to es discernir los sabores, lo que hacen los catadores de vinos y
08 que 8azonan manjares, pero no experimentan placer con ello, al
menos los licenciosos, sino en el goce efectivo, que se produce entera-
mente por medio del tacto, tanto en la comida como en la bebida y
en los placeres sexuales. Por eso un glotén pedia a los dioses que su
gaznate se volviera més largo que el de una grulla, por atribuir al
contacto el placer que experimentaba.

Por tanto, el mds comilin de los sentidos es el que tiene que ver con
el desenfreno, y con razén se censura éste, porque se da en nosotros
no en cuanto somos hombres, sino en cuanto animales. El complacer-
se, pues, en estas cosas y amarlas sobre todas las demés es propio de
bestias; y se exceptan, en efecto, los més nobles de los placeres del
tacto, como los que se producen eh los gimnasios mediante las fric-
ciones y el calor; pues el tacto que afecta al licencioso no es de todo el
cuerpo sino de ciertas partes.

(0) Iliada, ITI, 24.
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De los deseos, unos parecen ser comunes, otros peculiares y ad-
venticios; por ejemplo, el de alimento es natural, porque todo el que
tiene necesidad de €l apetece alimento sélido o liquido, y en ocasiones
ambos, y la unién carnal, dice Homero (10), el joven que estd en la
flor de la edad; pero no todos apetecen tal o cual cosa, ni las mismas.
Por eso parece que estos apetitos son algo nuestro. Sin embargo, tie:
nen también algo de natural, porque para unos son agradables unas
cosas y para otros otras, y algunas son para todos més agradables
que las corrientes.

Ahora bien, en los deseos naturales pocos yerran, y en un solo sen-
tido, el exceso, pues el comer o beber cualquier cosa hasta la replecién
o8 exceder la medida natural, ya que el deseo natural es la satisfaccién
de la necesidad. Por esto los que hacen eso son llamados tragones, por-
que se llenan la panza més de lo que es menester; y se vuelven asi los
que son de fndole demasiado servil.

Pero respecto de los placeres peculiares son muchos los que yerran,
y de muchas maneras, pues mientras los que se llaman aficionados a
esto o lo otro reciben ese nombre o por encontrar placer en lo que no
se debe, 0 més que la mayorfa, o como no se debe, los licenciosos se
exceden en todo: en efecto, encuentran placer en lo que no se debe,
por ser cosas abominables, y si en algunas de ellas debe uno compla-
cerse, se complacen més de lo debido y més que la mayoria. Es, pues,
evidente que el exceso respecto de los placeres es desenfreno y censu-
rable. En cuanto a los dolores, no es por soportarlos—como en el caso
de la fortaleza—por lo que se llama a algnien morigerado, ni licencioso
f)or no soportarlos; sino que el licencioso lo es porque se aflige més de

o debido cuando no alcanza los placeres (y es el placer el que le pro-
duce el dolor), y el morigerado porque no se aflige por la falta y absti-
nencia de lo placentero.

Asf, pues, el licencioso apetece todos los placeres o los més pla-

centeros, y su apetito lo lleva a preferirlos a todos los demés. Esta es’

también la razén de que sienta dolor tanto cuando no los consigue
como cuando los deses, porque el apetito va acompafiado de dolor,
aunque parezca absurdo sentir dolor a causa del placer. Personas que
pequen por defecto respecto de los placeres y se complazcan en ellos
menos de lo debido, apenas existen, porque tal insensibilidad no es
humans; incluso los animales distinguen los alimentos y encuentran
Placer en unos y en otros no. Si para alguien no hubiera nada bueno,
o fuera completamente lo mismo una cosa que otra, estarfa lejos de

(10) Ilada, XXIV, 129.
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ser un hombre. Tal persona carece de nombre porque dificilmente
existe. El morigerado es el término medio entre estos extremos, pues
no se complace en lo que més se complace el desenfrenado sino que
més bien le disgusta, n1 en general en lo que no debe, ni en nada con
exceso, y cuando estas cosas le faltan no se aflige ni las apetece, o
sélo moderadamente, y no més de lo que debe o cuando no debe, ni
en general ninguna de estas cosas; lo que es agradable y conduce a la
salud o al bienestar, lo deseard moderadamente y como es debido, y
lo mismo las demé4s cosas agradables que no son obsticulo para ellos,
o no van contra lo noble o exceden de sus recursos, porque el que asf
se conduce ama m4s esos placeres que la dignidad, y el morigerado
no es asf, sino que se deja guiar por la recta razén.

12

El desenfreno parece més voluntario que la cobardia; en efecto, el
primero tiene por causa el placer, la segunda el dolor, y el placer se
elige mientras que el dolor se rehuye. El dolor ademéds altera y des-
truye la naturaleza del que lo tiene, pero el placer no hace nada de
esto. Es, por tanto, mds voluntario y por eso es también mds censu.-
rable. Es méds fécil acostumbrarse a estas cosas, pues se dan muchas
asi en la vida y los que se acostumbran a ellas no se exponen a peli-
gros, mientras que con las cosas temerosas ocurre lo contrario. Podria
parecer que la cobardia no es voluntaria de la misma manera que sus
manifestaciones concretas, porque ella de por si no va acompafiada de
dolor mientras que en aquéllas nos saca de quicio el dolor, hasta el
punto de arrojar las armas y cometer otras acciones vergonzosas; y
por eso parecen ser forzosas. En el caso del licencioso, por el contrario,
las acciones concretas son voluntarias, pues las realiza porque las ape.
tece y deses, pero el caricter general lo es menos, ya que nadie desea
ser licencioso.

Aplicamos también el nombre de intemperancia a las faltas de los
nifios, y tienen efectivamente cierta semejanza. Cudl ha recibido su
nombre de cudl es cuestién que ahora no nos interesa, pero es eviden-
te que el posterior del anterior. La traslaciéon no parece haberse verifi-
cado sin motivo: hay que templar o frenar, en efecto, todo lo que as-
pira a cosas feas y tiene mucho desarrollo, y tal condicién se da prin-
cipalmente en el apetito y también en el nifio; porque los nifios viven
segiin el apetito, y en ellos se da sobre todo el deseo de lo agradable;
por tento, si no se encauza y somete a la autoridad, ird muy lejos,
porque el deseo de lo placentero es insaciable e indiferente a su ori
gen en el que no tiene uso de razén, y la prictica del apetito aumenta
la tendencia congénita, y si son grandes e intensas desalojan el racio-
cinio. Por eso los apetitos deben ser moderados y pocos, y no oponerse
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en nada a la razén—esto es lo que llamamos estar encauzado y re-
frenado—, y lo mismo que el nifio debe vivir de acuerdo con la direc-
cién del preceptor, asi los apetitos de acuerdo con la razén. Por eso
los apetitos del hombre morigerado deben estar en armonia con la
razén, pues el fin de ambos es lo noble, y el hombre morigerado ape-
tece lo que debe y como y cuando debe, y asi también lo ordena la
razén.
Esto es, pues, lo que tenfamos que decir sobre la templanza.
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Lisro IV

1

Heblemos a continuacién de la generosidad. Parece consistir en
el término medio respecto de las riquezas: en efecto, el generoso no
es alabado en las cosas de la guerra, ni en aquellas en que lo es el hom-
bre morigerado, ni tampoco en los juicios, sino por el modo de dar y
tomer riquezas, sobre todo de dar. Y llamamos riquezas a todo aque-
lio cuyo valor se mide en dinero.

También se refieren a las riquezas la prodigalidad y la avaricia,
exceso y defecto respectivamente. Atribuimos siempre la avaricia a
los que se afanan por las riquezas més de lo debido, pero la prodiga-
lidad la imputamos & veces, en un sentido complejo, porque llamamos
prodigos a los incontinentes y a los que gastan con desenfreno. Y esta
es la raz6n de que nos parezcan més viles, ya que tienen a la vez mu-
chos vicios. Por tanto, no se los designa con propiedad porque el pré-
digo es el que tiene un vicio concreto, el de malgastar su hacienda; es
prédigo, en efecto, el que se arruina a 8f mismo, y la destruccién de
le fortuna se considera como la ruina de uno mismo porque se cree
que la vide depende de ella. Tomamos, pues, la prodigalidad en este
sentido.

De las cosas que tienen uso, es posible usarlas bien o mal, y la ri-
queza pertenece a las cosas Gtiles. Ahora bien, usa mejor cada cosa el
que tiene la virtud relative a ella; usard, pues, mejor la riqueza el
que tiene la virtud relativa al dinero, y éste es el hombre generoso.
El uso del dinero parece consistir en gastarlo y darlo; la ganancia y la
conservacién son mds bien adquisicién. Por eso es més propio del ge-
neroso dar a quienes se debe dar que ganar de donde debe y no ganar
de donde no debe. En efecto, es més propio de la virtud hacer bien
que ser objeto de ello, y mds practicar lo que es honroso que abstener-
se de practicar lo que es vergonzoso. Es claro que el hacer bien y prac-
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ticar acciones nobles van con el dar, y el comportarse pasivamente
bien o no hacer cosas feas van con el recibir. La gratitud se tributa al
que da, no al que no toma, y el primero recibe también m4s alaban-
zas, Es también més fécil no tomar que dar, porque a los hombres les

cuesta m4s desprenderse de lo suyo que no recibir lo ajeno. Y se da-

el nombre de generosos a los que dan, pero los que no toman no son
alabados por su generosidad, sino mds bien por su justicia, y los que
toman no reciben ninguna alabanza. Los generosos son quizé los mAs
amados entre los que lo son por su virtud, porque son ttiles, y lo son
al dar.

Las acciones conformes a la virtud son nobles y se hacen por su
nobleza; también el generoso dard, pues, por nobleza y rectamente: a
guienes debe, cuanto y cuando debe, y con todas las demés condicio-
nes de la recta manera de dar. Y esto con agrado o sin pesar; pues lo
que concuerda con la virtud es agradable o no penoso, en modo algu-
no doloroso. El que da a quienes no debe 0 no por nobleza sino por
alguna otra causa, no es generoso, sino que se le dard algfin otro nom-
bre. Tampoco el que da con dolor, porque preferird su dinero a la
acoién hermosa, y esto no es propio del generoso. Tampoco tomaré el
generoso de donde no debe, pues no es propio del que no rinde culto
8l dinero tal maners de adquiritlo. Tampoco puede ser pedigiiefio,
porque no es propio del bienhechor dejarse favorecer ficilmente. Pero
lo adquirird de donde debe, por ejemplo, de sus propias posesiones,
no porque sea hermoso, sino porque es necesario, con el fin de poder
der. Tampoco descuidard sus propiedades, porque quiere ayudar por
medio de ellas a algunos. Ni dar4 a cualquiera, para poder dar a quie-
nes y cusndo debe, y en las ocasiones en que estd bien hacerlo. Es muy
propio también del generoso excederse en dar, hasta dejar poco para
&f mismo, pues el no mirar por sf mismo es caracterfstico del generoso.

La generosidad se dice con relacién a la fortuna, pues no consiste
en la cantidad de lo que se da, sino en la disposicién del que da, y

ésta es relativa a su fortuna. Nada impide, por tanto, que sea més ge- -

neroso el que da menos, si da de una fortuna menor. Pero parecen ser
mds generosos los que no han adquirido ellos mismos su fortuna, sino
que la han heredado, porque por un lado no tienen experiencia de la
necesidad y, por otro, todos aman més sus propias obras, como los
padres y los poetas. Por otra parte, no es fécil que se enriquezca el
generoso, que no es inclinado a tomar ni a guardar, sino desprendido,
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y no aprecia el dinero por sf mismo sino para darlo. Esta es la razén
de que se reproche & la fortuna que los m4s dignos son los menos ri-
cos; pero esto no sucede sin razén, pues no es posible que tenga bienes
el gue no se preocupa de tenerlos, como tampoco si se trata de otra
cosa. Bin embargo, no dard a quienes no debe, ni cuando no debe, ni
cuando no se cumplan las otras condiciones, porque ya no obrarfa de
acuerdo con la generosidad, y si gastara su dinero as{ no podria gas-
tarlo como es debido. En efecto, como se ha dicho, es generoso el que
gasta segilin su fortuna y para lo que es debido, y el que se excede es
prédigo. Por eso no llamamos prédigos a los tiranos, porque se con-
sidera que no es ficil que la cantidad de sus posesiones sea excedida
por sus dédivas y gastos.

Siendo, por tanto, la generosidad un término medio relativo a dar
y tomar riquezas, el generoso dard y gastard en lo que se debe y cuanto
se debe, tanto en lo pequefio como en lo grande, y ello con agrado; y
tomard de donde debe y cuanto debe, pues siendo la virtud un tér-
mino medio respecto de ambas cosas, hard las dos como es debido,
pues el dar adecuadamente va con el mismo modo de tomar, y si no
es el mismo, es contrario. Por tanto, las condiciones concordantes se
darén a la vez en el mismo hombre, pero las contrarias es evidente
que no. Y si se da el caso de que gaste fuera de lo que se debe y estéd
bien, le pesard, pero moderadamente y como es debido, porque es pro-
pio de la virtud complacerse y apenarse por lo debido y como es debi-
do. El hombre generoso es ademés el més fécil de tratar para cuestio-
nes de dinero, pues se le puede perjudicar, ya que no hace aprecio del
dinero, y més bien lleva a mal no haber hecho algiin gasto que debis,
que se duele de haber hecho alguno indebido, y no estd de acuerdo
con Siménides (1).

El prédigo yerra en estas mismas cosas, pues ni se complace ni se
duele con lo que debe y como debe: lo veremos més claro a medida
que avancemos. Hemos dicho que la prodigelidad y la avaricia son
exceso y defecto, y en dos cosas, en el dar y en el tomar, porque el
gasto lo incluimos en el dar. Por consiguiente, la prodigalidad se ex-
cede en dar y en no tomar y peca por defecto en tomar; la avaricia
peca por defecto en dar y se excede en tomar, excepto en minucias.

Por tanto, no es en modo alguno fécil que se den juntas las carac-
terfsticas de la prodigalidad, porque no es fécil dar a todos si no se
toma de ninguna parte; en efecto, pronto faltard la fortuna a los par-
ticulares dadivosos, que son precisamente los que parecen prddigos.
Podria parecer que un hombre asi aventaja no poco al avaricioso;
ademds lo curan fécilmente la edad y la pobrezs, y puede llegar al
término medio. Tiene, en efecto, las condiciones del generoso, puesto
que ds y no toma, pero no hace lo uno ni lo otro como es debido ni

(1) Siménides tenis fama ds avaro. Cf. Retdrica, 1391 a 8.
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bien. Por tanto, si pudiera adquirir este hébito, o cambiar de alguns
manera, seria generoso, pues daria a quienes se debe dar y no tomaria
de donde no se debe. Por eso no se le considera despreciable de ca-
récter, ya que no es propio del malo ni del innoble excederse en dar
y en no tomar, sino del insensato. El que es prédigo de esta manera
parece mucho mejor que el avaricioso, por las razones dichas y ade-
més porque es itil a muchos, y el otro a nadie, ni siquiera a sf mismo,

Pero la mayoria de los prédigos, como hemos dicho, toman tam-
bién de donde no deben, y en este sentido son avaros. Se vuelven 4vi-
dos, porque quieren gastar y no pueden hacerlo despreocupadamente,
ya que pronto les faltan los recursos; se ven forzados, por consiguiente,
a procurdrselos de otra parte, y al mismo tiempo, como no se cuidan
nada de lo noble, toman despreocupadamente y de todas partes; en
efecto, lo que quieren es dar, y nada les importa cémo o de dénde.
Por esta razén sus dédivas no son generosas, pues no son nobles ni
hechas por nobleza, ni como es debido; por. el contrario, en ocasiones
enriquecen & quienes deberian ser pobres, y no estén dispuestos a dar
nada & las personas de cardcter digno, peto dan mucho a los adula-
dores o a los que les procuran cualquier otro placer. Por esta razén
la mayoria de ellos son también licenciosos; como gastan despreocupa-
damente son igualmente derrochadores para sus vicios, y como no
orientan sus vidas hacia lo noble, se inclinan a los placeres.

El prédigo, pues, si se ve desprovisto de direccién, desemboca en
ls condicién que hemos dicho, pero si encuentra quien se cuide de
¢él puede llegar al término medio y a lo que es debido. En cambio,
la avaricia es incurable (parece, en efecto, que la vejez y toda incapa-
cidad vuelven a los hombres avaros) y més connatural al hombre que
la prodigalidad, pues la mayoria son més amantes del dinero que da-
divosos. Y tiene mucha extensién y muchas formas, porque parece ha-
ber muchas clases de avaricia. Consiste, en efecto, en dos cosas: en la
deficiencia en el dar y el exceso en el tomar, y no se encuentra com-
pleta en todos sino que en ocasiones se divide, y unos se exceden en
tomar mientras otros se quedan cortos en dar. Los que reciben nom.-
bres tales como tacafio, cicatero, mezquino, todos se quedan cortos
en dar, pero no apetecen lo ajeno ni quieren tomarlo, unos por cierts
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honradez y circunspeccién respecto de lo que es indigno (en efecto,
algunos parecen o dicen ahorrar precisamente para no verse forzados
alguna vez a una accién indigna; & éstos pertenece el cominero y to-
dos los de su especie; y se llaman asf por su exageracién en no dar
nada); y otros se abstienen de lo ajeno por temor, pensando que no
es fécil que uno tome lo de los otros sin que los otros tomen lo de uno;
deciden, pues, ni tomar ni dar. Reciprocamente, los que se exceden
en tomar lo hacen tomando de todas partes y todo, asi los que se de-
dican & negocios sérdidos como la prostitucién y todos los semejantes,
y los usureros que prestan cantidades pequefias & un interés muy ele-
vado. Todos estos toman de donde no deben y cantidades que no de-
ben. El lucro vil parece serles comiin, pues todos por afdn de lucro,
y aun siendo pequefio, soportan el descrédito. En efecto, a los que
toman en grandé escala de donde no deben y lo que no deben, no los
llamamos avariciosos, por ejemplo a los tiranos que saquean ciudades
y despojan templos, sino més bien malvados, impfos e injustos. En
cambio, el jugador, el ratero y el bandido pertenecen al ntimero de
los avariciosos, pues son viles logreros; en efecto, unos y otros se de-
dican a esos oficios por afin de lucro y por él soportan el descrédito,
exponiéndose unos a los mayores peligros por el botin, y ganando los
otros & costa de los amigos, a.quienes se debe dar. Unos y otros, pues,
al querer sacar ganancia de donde no deben, son viles logreros, y todos
estos modos de tomar son sérdidos.

Es natural que la avaricia se considere como lo contrario de la ge-
nerosidad, pues no s6lo es un vicio mayor que la prodigalidad, eino
que se peca més por ella que por la llamada prodigalidad. Sobre la
generosidad y los vicios opuestos a ella baste, pues, con lo que hemos
dicho.

2

Parece que debemos tratar a continuacién de la magnificencia,
puesto que también ésta es una virtud relativa a las riquezas; pero,
a diferencis de la generosided, no se extiende a todas les acciones que
tratan de dinero, sino Gnicamente a las dispendiosa.s, y en éstas sobre-
pasa_en magnitud a la generosidad. En efecto, como lo da a entender
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su mismo nombre, .es un gasto oportuno en gran escala. La escala es
relativa, pues no requiere el mismo gasto el que equipa una trirreme
que el que dirige una procesién ptiblica. Oportuno se refiere a la
persons, a las circunstancias y al objeto. Pero al que gasta como lo
merece el caso en cosas pequeiias 0 moderadas no se le llama espléndi-
do, por ejemplo, a aquel de «muchas veces di al vagabundo» (2), sino
al que lo hace asf en grande. Porque el espléndido es generoso, pero
el generoso no es por ello espléndido. El defecto de esta disposicién
se llama mezquindad, y el exceso ostentacién vulgar y mal gusto y
todos los vicios semejantes que no, exageran por desplegar grandeza
en lo que es debido, sino por el esplendor en lo que no es debido y como
no es debido. Después hablaremos de ellos.

El espléndido se parece al entendido: es capaz de conmsiderar lo
oportuna y gastar grandes cantidades en consonancia. En efecto, como
dijimos al principio, un hébito se define por sus propiedades y por
aquello a que se refiere. Pues bien, los gastos del espléndido son gran-
des y adecuados. Luego tales serdn también sus obras, ya que asi serd
un gasto grande y adecuado a la obra. De suerte que la obra debe ser
digna del gasto, y el gasto de la obra, o también estar por encima de
ella. Y el espléndido hard gastos asi a causa de su nobleza, ya que esto
es comfn a todas las virtudes. Ademds lo hard con gusto y desprendi-
miento, pues el cdlculo minucioso es mezquino. Y se preocuparéd més
de cémo resultard la- obra més hermosa y adecuada, que de cuénto le
va a costar y c6mo hacerla por lo menos posible. Necesariamente, pues,
el magnifico serd también generoso, ya que el generoso gasta lo que
es debido y como es debido, pero ahi estd lo grande del magnifico, su
grandeza por asf decirlo: siendo estas mismas cosas objeto de la gene-
rosidad, con un gasto igual producird un resultado més espléndido.
No es, en efecto, la misma la virtud de lo que se posee y la de lo que
se hace. Es més preciosa la posesién que més vale, por ejerhiplo el oro,
pero si se trata de una obra, la que es grande y hermosa (pues la con.
templacion de tal obra produce admiracién, y lo magnifico es admi.
rable). Y la excelencia de una obra, su magnificencia, reside en su
grandeza.

Es propia de los gestos que llamamos honrosos, como los relacio-
nados con los dioses—ofrendas, objetos de culto y sacrificios—e igual-
mente todos los relativos a las cosas sagradas, y los que implican am-
bicién social, por ejemplo, cuando uno se cree obligado a equipar un
coro o una trirreme o festejar a la ciudad con esplendidez. Pero en
todas estas cosas, como se ha dicho, tenemos también en cuenta al
agente, preguntdndonos quién es y de qué recursos se sirve, porque
el fasto debe ser digno de ellos y adecuado no sélo & la obra, sino al
que la hace. Por eso un pobre no puede ser magnifico, porque no cuen-

(2) Odisea, XVII, 420-421.

1122 b



30

1123 a

10

156

20

58

Tivev Ummapydvrwy: &S ydp 8¢l Toutwv elvan, kail pf) pé-
vov T& Epyw &AAA kal TG TololvT Trpémrev.  B1d Téuns pév
oUK &v eln peyatompemrs: ol ydp Eomiv &’ OV TOAAK Ba-
Twavijoe TpemovTws: O 8 Emyeip®dv AAidosT Tapdk THY
&lav ydp xai 1O Séov, kat’ &peTiv 8 TO SpBids. Trpémer
8¢ [kai] ol Toialra mpolmépyel 81° alrrdv A TGV Twpoyd-
vwv 1) dv abrols péreotiv, xal Tois evyevéot kai Tols EvBo-
§o1s kal Soa TolxUTrar  ThVTa yap ToUTa péysBos Exer kai
&Elwpa.  pdAioTa ptv olv ToroUros & peyaAomperrr)s, kal
&v Tois ToloUToIS Saravripagiv #) peyaAoTpémelx, GoTEp €l-
pnTarr  péylora yap kal dvripdrarar  Tév 8¢ 18iwv doa el-
odrraf yiveran, olov yéuos kai el 11 ToroUTov, kal el mepl T
A &oa wdAi1s omouddgerl Ay ol &v &Sidpo, xal Tepl §éveov
5¢ UmroSoyds xai &mooToAds, kal Scwpeds xal &dvmiBwpeds
oU ydp els tautdv Samavnpds & peyarompenns GAN els Ta
Ko, T& 8¢ Bdpa Tois dvabfjuactv Exel TI Spolov.  peya-
Aomrpemrols 8¢ kal olkov kaTaokevdoaoBar TrpemévTws TH
TAoUTe (kKéouos y&p Tis xal oUros), kal mepl TaUTa PEA-
Aov SamavGv éoa TroAuxpdvia TV Epywv (k&AAIoTa ydp
TaUra), Kal &v ékdorols TO Tpémwov:  oU ydp TauTd dpudzet
Beois xal &vBpdmors, oUd’ &v lepd xal Tape. xal &mel Tév
Samravnudrwy EkacTov ufya tv 16 yével, xal peyalotperré-
otatov {(&rAds) ptv TO tv peydAw ptya, évralba 8¢ 1o &v
TouTols péya, kal Siapéper TO &v TH Epyw uéya ToU &v TH
SamavijuaT: oeaipa utv y&p f) kaAAfoTn f Afxulos peya-
Aotrpétreiav Exer TadikoU Swpov, 1) 8¢ ToUTOV TIUY MIKPOV
kal &veAeUBepov: Bik ToUTd fomi ToU peyaAotrpetrols, é&v
® &v Troii} yéver, peyaromrpemrds molelv (Td ydp ToioUTov
oUk euutrépPAnToy) kal &xov kot &flav ToU Saraviparos.
ToloUTOS pév odv & peyalompemis & & UmrepP&AAwv kal
P&vavoos 1@ Trapd TO Séov &variokelv UtrepPdAAel, dotrep
eipnTan.  &v y&p Tois pikpois TV SamravnudTwv ToAAG dva-
AMoker kal Aapmrpiveran Trapd pédos, olov Epaviords yop-
K&s tomidv, xal kwpdols xopnydv &v i) Tapdde TopeU-

1123 a 2. nasa Anbéig L® M® Asp. || 10. éxer Felicianus (et ut videtur Asi):
trl codd. || 12. &rré¢ add. Bywater. {| 14. % xadMor) add. K*
MpxvBog) AMjxuBog #) xaArlom) codd.

58

ta con recursos para hacer grandes gastos de una manera adecuada.
El que lo intenta es un insensato, pues va més alld de su condicién y
de lo debido, y lo virtuoso es lo recto. Eso cuadra a los que disponen
de antemano de tales recursos, ya por sf mismos, ya por sus ante-
pasados o por sus relaciones, y a los nobles, o a las personas de repu-
tacién o en circunstancias semejantes: pues todas ellas implican gran-
deza y dignidad. Especialmente es tal el hombre magnifico, y tales
son los gastos propios de la magnificencia, como hemos dicho: son, en
efecto, los mayores y los mds honrosos. Y, entre los particulares, los
que se hacen una vez aislada, por ejemplo, en una boda o en una
ocasién parecida, o con motivo de algo que interesa a toda la ciudad,
o & los que estén en buena posicién, o en las recepciones o despedidas
de extranjeros, o cuando se hacen regalos o se envian para correspon-
der a los recibidos; porque el espléndido no derrocha para si mismo»
sino en cosas de la comunidad, y los regalos tienen cierta semejanza
con las ofrendas votivas. Es también propio del espléndido amueblar
su casa de acuerdo con su riqueza (pues esto también es decoroso), y
gastar preferentemente en las obras més duraderas (porque son las
méds hermosas) y en cada caso lo debido, porque no es lo mismo lo
adecuado a los dioses y a los hombres, & un templo y a una sepultura,
Cada gasto puede ser grande en su género y, si bien el més espléndido
en absoluto es el gasto grande para un gran objeto, tratdndose de un
objeto determinado, la esplendidez del gasto consistird en ser grande
para ese objeto; tampoco es lo mismo la grandeza de la obra que la
del gasto—porque la pelota o el frasco més bonitos pueden ser esplén-
didos como regalos para un nifio, pero su valor es pequefio y mez.
quino—; por eso lo propio del espléndido es hacer todo lo que hace
con esplendidez—pues esto no es ficil de sobrepasar—, y de tal modo
que el resultado sea digno del gasto.

Tal es, pues, el hombre magnifico. E1 que peca por exceso y es
vulgar se excede p'or gastar mds de lo debido, como hemos dicho, pues
por motivos pequefios hace grandes gastos, con un brillo fuera de
tono, por ejemplo convidando a sus amigos de circulo como si fuera
una boda, o, si es corego presentando al coro en escena vestido de
pirpura, como hacen en Megara, y todo esto lo hard no por nobleza,
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sino para exhibir su riqueza y por pensar que se le admira por esto,
gastando poco donde se debe gastar mucho y mucho donde se debe
gastar poco. El mezquino, por otra parte, se queda corto en todo y
después de hacer los mayores gastos echard a perder el buen efecto
por una pequefiez y en todo lo que hace pensard y considerard cémo
gastar lo menos posible, y aun eso lo lamentar4, y creerd siempre ha-
cer més de lo debido.

Estas disposiciones son, pues, vicios; sin embargo, no acarrean
descrédito porque ni perjudican al préjimo ni son excesivamente in-
decorosas.

La magnanimidad parece, incluso por su nombre, tener por objeto
cosas grandes. Veamos en primer lugar qué cosas. Es lo mismo con-
siderar la disposicién que considerar el hombre que la posee. Se tiene
por magndnimo al que tiene grandes pretensiones y es digno de ellas,
pues el que las tiene, pero no de acuerdo con su mérito, es necio, y
ningin hombre excelente es necio ni insensato. Es, pues, magnénimo
el que hemos dicho. E1 que merece cosas pequefias y pretende ésas,
es modesto, pero no magnénimo: la magnanimidad implica grandeza,
lo mismo que la hermosura se da en un cuerpo grande; los pequeifios
serén primorosos y bien proporcionados, pero hermosos no. El que se
juzga a sf mismo digno de grandes cosas siendo indigno es vanidoso;
el que se cree digno de cosas mayores de las que en realidad merece
no siempre es vanidoso. El que se juzga digno de menos de lo que
merece e8 pusilénime, ya sea mucho o regular lo que merezca, o poco
y crea merecer atin menos; pero sobre todo si merece mucho, porque
iqué haria si no mereciera tanto? El magnénimo es, pues, un extremo
desde el punto de vista de la grandeza, pero en cuanto su actitud es la
debida, es un medio, porque sus pretensiones son conformes a sus mé-
ritos; los otros se exceden o se quedan cortos.

Por tanto, si se cree digno de grandes cosas, siéndolo, y sobre todo
de las m4ds excelentes, tendrd por objeto sobre todo une cosa. El mé-
rito se dice con relacién a los bienes exteriores, y podemos considerar
como el mayor aquel que asignamos a los dioses, y al que aspiran més
que a otro alguno los que tienen dignidades, y con el cual se premian
las acciones més gloriosas: tal es el honor; éste es sin duda el mayor
de los bienes exteriores. Luego el objeto respecto del cual el magnéni-
mo tiene la actitud debida son los honores y'la privacién de ellos. Y
no hay que insistir en que es claro que los magndnimos tienen que ver
con el honor: es del honor, sobre todo de lo que se creen dignos, y con
razén. El pusilénime se queda corto tanto en relacién consigo mismo
como con la pretensién. del magndnimo. El vanidoso se excede por lo

1123 &



26

30

1124 a

10

18

60

kpoyuxos EAAelrer xal Tpds EauTdv kal pds TO TOU peyx-
AoyuUyou &iwpa. & 8¢ xalvos Trpds éautdv udv UtrepP&A-
Agl, oU ptv TOV ye peyaAdyuyov. & 8¢ peyaddyuyos, eiep
T@v peyloTwv &fos, &pioTos &v ein'  peigovos ydp &el &
PeATicov &los, kal peyloTwv 6 &pioTos. TOV s &AnBas
&pax peyaAdyuyov Bel &yaBdv elvan.  kal 8Eeiev (&v) elven
peyadoyuyou 1o &v ék&orn &peti) péya. oUBauds T &v
dpué3or peyadoyuyw Qevyelv TrapaceioavTi, oud’ &Bikelv:
Tivos ydp Evexa Trpdel aloxpd @ Y’ oUbty uéya; «kab’ Eka-
ota &’ &mokotmolvT TéumTav yeloios ealvorr’ &v & peyaAd-
wuyos uf &yabos dv. ouk ein 8 &v oUbt Tipfs &los pal-
Aos v Tijs &peTiis ydp &BAov 1) Tipf, ki &rovépeTan Tols
&yafois. Eoike pdv olv ) peyadoyvuyxia olov kdouos Tis
elvar TGv &petddv:  pefzous ydp alrds troiel, xat aU ylveran
&vev Exefvoov.  Bik ToUTto XaAetrov Ti) &Andeiq peyaAdyuyov
elvar: oV ydp olév Te &vev xadoxayoblas. p&AioTa pév
olv mepl Tipds kol &mipfas & peyardyuyds toti- kal émi
udv Tais peydAais kal Urd Tév omoubalwy petplws foboe-
Tan, s TV olkelwv Tuyxdvwv fi kal EAaTTévewov  dpeTiis
Y&p TavTeAoUs ouk &v yévorto &ffa Tipf, o¥ utv &AA’ &mo-
Sé€erad ye T uf) Exewv altoUs pefzw autd dmovépav: TS
8¢ mapd TGV TUXSVTWY Kal &l pikpols Taumav SArywpt-
oer oU ydp Toutwv &floge OSpolws 8¢ kal &miplas: ovU
Y&p #oran Bikaiws mepl alTédy. pdhiota piv odv toiv,
dorep elpnTan, & peyaAdyuyos Tepl Tipds, o¥ pijv GAAX kal
epl AoUTOV Kal SuvaoTelav kal Tdoav ebTuxlav xal &ru-
Xlav perplws &er, drws &v ylvnran, kal ol elrruxddv Trepi-
xaphis Eotan oUtr’ &Tuy@v TepiAutros. oUbt ydp Tepl TI-
pfv oUrws Exer s péytorov Sv. al y&p SuvaoTelon kal &
TAoUTOos S1& ThHY Tipfv Eomv alpeT&  of yolv ExovTes alrrd
Tip&obon 81° airdv Poldovranr & B¢ xal f) Tiud) pixpdy
tori, ToUTe kal TEAAa. Bi1d Umepdmran Sokolow elvan.
Aoxel 5¢ kal T& edTuxfuaTa cupPaAAegdon pds peyaioyu-
xlav. ol y&p elryevels &Eiolvran Tipfis xaxl of SuvaoTebovTes
fi wAouToUvres: &v Umepoxd) Yép, TO &' &yabd Umepéyov
w&v &vmpérepov. 810 xal T& TowalTa peyaAoyuyoTépous

1124 a 25. wpntée pr.- K® M® Asp.: muntéog LP T

60

que a €l mismo se refiere, pero no sobrepasa al magndnimo. El mag-
nénimo, 8i es digno de las mayores cosas, serd el mejor de todos, pues
el que es mejor que otros es siempre digno de cosas mayores, y el me-
jor de todos de las més grandes. Por consiguiente, el verdaderamente
magninimo tiene que ser bueno. Incluso podria parecer que es propia
del magnénimo la grandeza en todas las virtudes, y en modo alguno
le cuadraria huir desenfrenadamente o cometer injusticias: ;con qué
fin, en efecto, harfa cosas deshonrosas quien no sobrestima nada? Y
si lo consideriramos punto por punto nos resultaria completamente
absurdo un hombre magnédnimo que no fuera bueno. Ademds, tam-
poco seria digno de honor si fuera malo, porque el honor es el premio
de la virtud y se tributa a los buenos. Parece, por tanto, que la mag-
nanimidad es un como ornato de las virtudes: pues las realza y no se
da sin ellas. Por eso es dificil ser de verdad magnédnimo, porque no
ea posible sin cabal nobleza.

El magnénimo lo es principalmente acerca de los honores y la pri-
vaecién de ellos, y si se trata de honores grandes procedentes de log
hombres de bien se complacerd moderadamente en ellos, pensando que
ha alcanzado los adecuados o acaso menores, y& que no puede haber
honor digno de la virtud perfecta; sin embargo, los aceptard porque
aquéllos no pueden tributdrselos mayores; pero si proceden de hom-
bres cualesquiers y por motivos baladies, los despreciaré por comple-
to, porque no es eso lo que él merece, e igualmente el deshonor, por-
que no seré justo traténdose de él. Asf, pues, como se ha dicho, el
magnénimo tiene que ver sobre todo con los honores, pero también
se comportard moderadamente respecto de la riqueza, el poder, y toda
buena o mala fortuna, sea ésta como fuere, y no sentird alegria exce-
siva en la prosperidad ni excesivo pesar en el infortunio. Ni siquiera
respecto del honor se comporta como si fuera para él de la mixima
importancia; el poder y la riqueza, en efecto, se procuran por el ho-
por; al menos los que los poseen quieren ser honrados por ellos, pero
aquel para quien el honor es algo pequefio estima también pequefias
todas las demds coses. Por esto parecen ser altaneros.

Suele creerse que los dones de la fortuna contribuyen también a
le magnanimidad. As{ los de noble cuna se juzgan dignos de honor,
y también los poderosos o ricos, pues estén en una posicién més ele-
vada y todo lo que sobresale por algin bien es objeto de mayor honor.
Por eso también tales bienes hacen a los hombres mis magndnimos,
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porque algunos los honran por ellos; pero en verdad sélo el bueno es
digno de honor, si bien se estima como m4és digno aquel a quien per-
tenecen ambas cosas. Los que sin tener virtud poseen tales bienes, ni
se juzgan a si mismos dignos de grandes cosas con justicia, ni reciben
con razén el nombre de magndnimos. También los que poseen tales
bienes se vuelven altaneros e insolentes, porque sin virtud no es fhail
llevar con decoro la buena fortuna, y como no pueden sobrellevarla
¥ 8e creen superiores & los dem4s, los desprecian y hacen todo lo que
se les antoja. En efecto, imitan al magndnimo sin ser semejantes a
¢l, pero lo imitan en lo que pueden: lo que es conforme a su virtud no
lo hacen, pero desprecian a los demés. El magnénimo desprecia con
justicia (ya que su opinién es verdadera), pero el vulgo caprichosa-
mente, '

No se expone al peligro por bagatelas ni ama el peligro, porque
estima pocas cosas, pero afronta grandes peligros, y cuando lo hace
no regatea su vida, porque piensa que no es digna de vivirse de cual-
quier manera. Y es tal, que hace beneficios, pero se avergiienza de
recibirlos; porque lo primero es propio de un superior, lo segundo de
un inferior. Y responde a los beneficios con més, porque de esta ma-
nera el que empez6 contraerd ademéds una deuds con él y saldrd favo-
recido. También parecen recordar el bien que hacen, pero no el que
reciben (porque el que recibe un bien es inferior al que lo hace, y el
magninimo quiere ser superior), y ofr hablar del primero con agrado
y del dltimo con desagrado. Por eso Tetis no menciona a Zeus los fa-
vores que ella le ha hecho (3), ni los laconios al dirigirse a los atenien-
ses, 8ino los que han recibido.

Es también propio del magninimo no necesitar nada o apenas
pero estar muy dispuesto a prestar servicios, y ser altivo con los que
estdn en posicién elevada y con los afortunados, pero mesurado con
los de nivel medio, porque la superioridad sobre los primeros es diffc i
y respetable, pero sobre los filtimos es fécil, y el adoptar con aquéllos
un aire grave no indica mala crianza, pero seria grosero hacerlo entre

08 humildes, lo mismo que usar la fuerza contra los débiles. Y no ir
en busca de las cosas que se estiman o a donde otros ocupan los pri-
meros puestos; y permanecer inactivo y remiso a no ser alli donde se
ofrezca un honor o empresa grande, y ser hombre de pocos hechos,

(9) CE Dliada, I, 304 =s., 503.
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pero grandes y de renombre. Tiene que ser también hombre de anti-
patias y simpatfas manifiestas (porque el ocultarlas es propio del mie-
doso e implica mayor despreocupacién por la verdad que por la opi-
nién) y hablar y actuar con franqueza (tiene, en efecto, libertad de
palabra porque es desdeiioso, y veraz salvo por ironia: es irénico con

el vulgo): no puede vivir orientando su vida hacia otro, a no ser hacia.

un amigo; porque esto es de esclavos, y por eso todos los aduladores
son serviles y los de baja condicién son aduladores. Tampoco es pro-
penso a la admiracién, porque nada es grande para él. Ni rencoroso,
pues no es propio del magnénimo guardar las cosas en la memoria,
especialmente malas, sino més bien pasarlas por alto. Tampoco es
murmurador, pues no hablar4 ni de si misino ni de otro; pues le tiene
sin cuidado que lo alaben o que critiquen a los demés; por otra parte
no es propenso a tributar alabanzas, y, por lo mismo, no hable tem-
poco mal ni aun de sus enemigos, a no ser para injuriarlos. Tratén-
dose de las cosas necesarias y pequefias es el menos propenso a lamen-
tarse y a pedir, pues es propio de un hombre serio tener esta actitud
respecto de esas cosas. Y es hombre que preferird poseer cosas hermo-
sas e improductivas mejor que productivas y ttiles, porque las pri-
meras se bastan més a sf mismas. Los movimientos sosegados pare-
cen, propios del magnénimo, y una voz grave y un modo de hablar
reposado; no es, en efecto, apresurado el que se afana por pocas co-
sas, ni vehemente aquel a quien nada parece grande, y éstas son las
causas de la voz aguda y de la rapidez.

Tal es, pues, el magninimo. El que peca por defecto es pusilénime,
¥ el que peca por exceso, vanidoso. Ahora bien, tampoco a éstos se
los considera malos, pues no hacen mal a nadie, sino equivocados.
Efectivamente, el pusilénime, siendo digno de cosas buenas, se priva
a of mismo de lo que merece, y parece tener algin vicio por el hecho
de que no se cree a sf mismo digno de esos bienes y no se conoce a sf
mismo; pues desearia aquello de que es digno, ya que es bueno. Estos
no parecen ciertamente necios, sino mAs bien retraidos. Pero tal opi-
nién parece ademés hacerlos peores: todos los hombres, en efecto, as-
piran a lo que es conforme a sus merecimientos, y ellos se apartan
incluso de las acciones y ocupaciones nobles por creerse indignos de
ellas, e igualmente de los bienes exteriores. Por otra parte, los vani-
dosos son necios y no se conocen a sf mismos, y esto es manifiesto;
en efecto, sin ser dignos de ello acometen empresas honrosas y despuéa
bacen mal papel. Se adornan con ropas, aderezos y cosas tales y quie-
ren que los éxitos que la suerte les depara sean conocidos de todos, y
hablan de ellos para ser por ellos honrados. Pero la pusilanimidad es
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mAs contraria & la magnanimided que la vanidad, pues es a la vex
més frecuente y peor.

La magnanimidad, pues, tiene por objeto los grandes honores,
como se ha dicho.

4

Parece que existe ademds otra virtud relativa a éstos, como diji-
mos en los primeros libros, que podrfa pensarse estd respecto de la
magnanimidad en la misma relacién préxima que la generosidad res-
pecto de la esplendidez. Ambas, en efecto, se mantienen alejadas de
lo grande y nos dan la disposiciéon debida respecto de las cosas mode-
radas y pequefias; y de la misma manera que en el tomar y el dar di-
nero hay un término medio, un exceso y un defecto, también en el
deseo de honores es posible el més y el menos de lo debido, y se pue-
den desear por los motivos debidos y como es debido. Asf censuramos
al ambicioso por aspirar al honor més de lo debido y por motivos in-
debidos, y al que .carece de ambicién por no querer recibir honores
ni aun por lo que es noble. Pero hay ocasiones en que alabamos al
ambicioso juzgindolo viril y amante de lo que es noble, y al que ca-
rece de ambicién como moderado y prudente, segin dijimos también
en los primeros libros. Es evidente que la expresién «wmigo de tal
cosa» tiene muchos sentidos, y no damos siempre el mismo al amigo
de honores o ambicioso, sino que lo alabamos en cuanto es en mayor
grado que la mayoria y lo censuramos en cuanto es més de lo debido;
y como el término medio carece de nombre, los extremos parecen dis-
putérselo como vacante. Pero donde quiera que hay un exceso y un
defecto hay también un término medio, y el honor se desea més o
menos de lo debido, luego también se lo puede desear como es debido:
alabamos, por tanto, esta disposicién, que es el término medio respec-
to del honor y que carece de nombre. Frente a la ambicién, aparece
como tal la falta de ambicién; frente a la falta de ambicién, la ambi-
ci6n; frente a ambas, en cierto modo ambas. Lo mismo parece ocurrir
con las demds virtudes; pero los extremos parecen opuestos entre si
porque el término medio no tiene nombre.

b

La mansedumbre es un término medio respecto de la ira; como este
término medio carece de nombre y los extremos estén casi en el mis-
mo caso, aplicamos la voz mansedumbre al término medio, aunque se
inclina hacia el defecto, que carece de nombre. El exceso podria lla-
marse irascibilidad; la pasién es, en efecto, la ira; pero sus causas son

_muchas y diversas. El que se encoleriza por las cosas debidas y con

quien es debido, y adem4s como, cuando y por el tiempo debido, es
alabado. Este seria manso, si la mansedumbre es digna de elogio; por-
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que ¢l que es manso quiere estar sereno y no dejarse llevar por la
pasién, gino encolerizarse como la razén lo ordena y por esos moti-
vos y durante ese tiempo. Pero parece més bien pecar por defecto,
porque el manso no es vengativo, sino m4s bien indulgente. El defec-
to, ya consista en una incapacidad de encolerizarse o en otra cosa, es
censurado. Los que no se irritan por lo debido son, en efecto, tenidos
por necjos, asi como los que lo hacen como y cuando no deben y por
las causas que no deben. Un hombre asf parece que no siente ni pa-
dece, y que, al no irritarse, no es tampoco capaz de defenderse, y el
soportar la afrenta o contemplar impasible la de los suyos es-cosa

‘servil.

El exceso puede producirse en todos esos puntos (con quienes no
se debe, por motivos indebidos, mds de lo debido, antes y por més
tiempo de lo debido), pero no se da en todos estos sentidos a la vez
en la misma persona. No seria posible, porque el mal se destruye in-
cluso a ef mismo, y cuando es completo es insoportable. Asf los iras.
cibles se encolerizan pronto, con quienes no deben, por motivos que
no deben y més de lo que deben, pero su ira termina pronto: es lo
mejor que tienen. Esto les ocurre porque no contienen su ira, sino
que responden manifesténdols por su impulsividad, y luego se apla-
can. Los coléricos son en exceso precipitados y se irritan contra todo
y por cualquier motivo, de ahi su nombre. Los amargados son diffciles
de calmar y se irritan por mucho tiempo, porque contienen su coraje.
Este cess cuando responden, pues la venganza pone fin a la ira pro-
duciendo un placer que sustituye al dolor. Pero si esto no ocurre lle-
van el peso de su ira, pues como no se manifiesta exteriormente nadie
intenta aplacarlos, y hace falta tiempo para digerir la célera en uno
mismo. Los de esta indole son las personas mds molestas para sf mis-
mos y para los que més las quieren. Y llamamos dificiles a los que se
incomodan por motivos indebidos y més de lo debido o por demasiado
tiempo y no cambian de actitud sin venganza o castigo.

A la mansedumbre oponemos més bien el exceso, pues no sélo es
més frecuente (en efecto, es mds humano vengarse) sino que los de
humor dificil son peores para la convivencia. '

Lo que dijimos anteriormente resulta claro también por estas con-
sideraciones. No es fécil, en efecto, determinar cémo, con quiénes, por
qué motivos y por cuénto tiempo debemos irritarnos, ni hasta dénde
lo hacemos con razén o pecamos. El que se desvia poco no es censurado,
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ya sea hacia el exceso o hacia el defecto, y en ocasiones alabamos a
los que se quedan cortos y los llamamos benignos, y viriles a los que
se irritan juzgdndolos capaces de mandar. Cudnto y cémo tiene que
desviarse uno para ser censurable, no es fécil de poner en palabras: la
decisién depende, en efecto, de las circunstancias particulares y de la
sensibilidad. Pero una cosa es clara, que la disposicién intermedia es
laudable, de acuerdo con la cual nos irritamos con quienes debemos,
por los motivos debidos, como debemos, etc.; y que los excesos y de-
fectos son reprensibles, poco si se dan en un grado inferior, més si en
uno m4s alto y mucho si en grado muy elevado. Es claro, por tanto,
que hemos de mantenernos en el término medio.
Quedan, pues, tratadas las disposiciones relativas a la ira.

6

En el trato, la convivencia y el intercambio de palabras y accio-
nes, unos hombres parecen obsequiosos y lo alaban todo para dar gusto,
no se oponen & nada y creen su deber no causar molestia alguna a aque-
llos con quienes se encuentran; y otros, por el contrario, a todo se
oponen y no se preocupan lo més minimo de no molester; se los llaman
descontentadizos y discutidores. Que estas disposiciones son censura-
bles es claro, asf como que es laudable la intermedia, de acuerdo con
la cual admitiremos lo debido y como es debido, y desaprobaremos
andlogamente. Esta disposicién no ha recibido nombre, pero a lo que
m4s se parece es & la amistad. En efecto, el que tiene esta disposicién
intermedia es semejante a aquel a quien damos con gusto el nombre de
buen amigo, si se le afiade el carifio. Pero esta disposicién se distingue
de la amistad en que no implica pasién ni afecto por los que trata,
pues no es por amar u odiar por lo que lo toma todo como es debido,
sino porque tal es su indole. En efecto, lo haré de la misma manera ya
se trate de desconocidos o de conocidos, de intimos o de los que no lo
son, salvo que en cada caso lo hard como es adecuado, pues no es pro-
pio intereserse de la misma manera por los intimos que por los extra-
fios, ni disgustarios en las mismas condiciones.

En general, pues, decimos que se comportard con los demés como
es debido, pero si pretende no molestar o complacer lo hard con vistas a
lo que es noble y conveniente. Pues parece que su objeto son los pla-
ceres y molestias a que da lugar el trato social: siempre que, a su
juicio, no sea noble o sea perjudicial dar guste, rehusard hacerlo, y
preferird disgustar; y si asintiendo a la conducta de alguno va a aca-
rrear descrédito o perjuicio, mientras que su oposicién va a producir
una pequefia molestia, no pasaré por aquélla sino que la rechazaré.

1126 &



1i27a

10

15

pavel. BiapepdvTas 8§ SwAfiorr Tois &v &fiduaor kai Tois
TuyxoUo1, xal udAAov f) fiTTov yvwpliuors, Spofws 5& kal kard
Ta&s &AAas Siapopds, Ek&oTors &rovépwy T Trpétrov, Kai kad’
aUTd pév alpouuevos TO ouvndivev, Autreiv 8 ebAaPoupevos,
Toils &’ droBaivovaw, &v f) pel3w, ouverrdpevos, Aéycw 5d
TP ®aA@ kal T ovppépovTi. kal HBovfis 8 &vekax Tijs el-
oaUbis peydAns uikpd Aumioer. & pév olv péoos ToioUTds
toTwv, oUk-dwvdpaocTon 8¢ ToU 8¢ ouvndivovros & udv Tol
718Us elvan oroxezdpevos uf ik 11 &GAAo &peoxos, & & Srews
weéAei&k TiIs aUT® YivnTan els XpripoTa xal doa Sik Xpnud-
Twv, kéAa: 6 5¢ mdo1 Buoyepalvev elpnTon &T1 SlokoAos
kal BUoepis.  dvTikeioBon 8¢ paiveran T& &xpa éavTois Sik T
dvavupov elvar T péoov.

TTepi T& arrax 8¢ oxeddv €om kal 1) Tiis &Aagovelas (xal
elpwvelas) peocdTng: &vdvupos 8¢ kal o).  o¥ xelpov &¢
xal Tas ToiaUras EmEAGelv'  pGAASY Te ydp &v eideinuev T&
Trepl 16 fifos, ka®” ExaoTov BieABbvTes, xal pecédTnTas elven
T&s &peTds mioTeUocpev &v, &l whvrwv oltws Exov auvi-
Sovtes. & B1) T ouzfiv ol pév pds Hidoviy xal AUt dpi-
AoUvtes elpnvran, Tepl 8¢ TGV &AnBeubvtwv Te kal yeubo-
uévev efmroopev dpolws &v Adyors kal mpd€eor kal T@ Trpo-
otoifjuoTt.  Sokel 81y & piv &Aagcov TpooTroInTIKdS TGV Ev-
86Ecwv elven kal pf) Urapxdvrwv kal peigdveov i Umrdpyxet, &
8¢ elpwv dvamraiw &pveioBar Té Urdpyovra fi EAGTTW TroIETY,
& B¢ péoos avbtxaoTds Tis Qv &AnBeutikds kal TG Pl kai
TP Aoyw, T& Urdpyovta dpoloydv elvan mrepl avrdv, xai
olUre pelzw ofre A&TTw. &om 8¢ ToUTwv EkaoTa kal Eveka
Tvos Troteiv kal pndevds.  EkaoTtos &’ olés Eomi, TolaUra Ad-
ver kal wpdarTel kal oUtw 3], &wv pf) Twvos Evexx Trp&TTN.
ka’ aUro 8¢ 1O udv Wwelbos patitov kal yekTdy, 1O &’ &Anbdis
koAdv kal Erouverdv. oUrw Bt kal & piv &AnfeuTikds péoos
v Emwoavetds, ol 8¢ weubdpevor &ugpdTepor pev yexrof, PEA-
Aov 8" 6 &hagdv. mepl Ekarépou &’ elroopev, mpdTepov Bt
mepl ToU &AnBeutikoU. ol yd&p Trepl ToU &v 'rais dpoAoylas
&AnBelovtos Aéyopev, oud’ Sox els &bBikiav fi SikarooUvnv

1127 a 18. xal tfi cpovelag add. Imelmann,

Trataré de distinto modo a los de posicién elevada y al vulgo, y & los
m4s o menos conocidos, y guardaréd igualmente todas las deméds dife-
rencias, dando a cada uno lo que se le debe, perfiriendo en sf mismo
el complacer, evitando el molestar y teniendo en cuenta las consecuen-
cias 8i son mds importantes, quiero decir lo bueno y lo conveniente
Y en vista de un gran placer futuro infligiré una pequefia molestia.

Tal es, pues, el que tiene la disposicién intermedia, pero carece
de nombre. De los que procuran complacer, el que con ello sélo aspira
a ser agradable y no lo hace por otra cosa, es obsequioso; el que lo
hace para conseguir alguna utilidad de dinero o de lo que se compra
con dinero, es adulador. El que todo lo lleva a mal ya hemos dicho
que es descontentadizo y disputador. Los extremos parecen opuestos
el uno al otro porque el término medio carece de nombre.

7

Casi en torno a lo mismo gira el término medio de la arrogancia
y la ironfs, y también carece de nombre. No estard mal examinar
tembién estas disposiciones, pues aqui podremos conocer mejor lo que
se refiere al cardcter después de recorrer una por una sus modalidades
y convencernos més de que las virtudes son disposiciones intermedias,
después de haber visto que en todos los casos es asf. Hemos hablado
de los que en la convivencia tratan a las personas desde el punto de
vista de agradar o desagradar, hablemos ahora de los que son verda-
deros o falsos, tanto en sus palabras como en sus acciones y preten-
siones,

Pues bien, el jactancioso parece atribuirse lo que le da gloria,
y ello sin pertenecerle o en mayor medida de lo que le pertenece; él
irénico, por el contrario, negar lo que le pertenece o quitarle impor-
tancia, y el término medio, ser un hombre sincero tanto en su vida
como en sus palabras, que reconoce que se dan en él las cualidades que
tiene, y ni m4s ni menos. Cada una de estas cosas puede hacerse con
algin propésit o o sin ninguno. Y todo hombre, actiia y vive de acuerdo
con su cardcter, si no actiia con vistas a alguna cosa. Por sf misma, la
falsedad es vil y reprensible, y la verdad noble y laudable. Asi tam-
bién el hombre sincero, que es un término medio, es laudable, y los
falsos son ambos reprensibles, pero més el jactancioso.

Hablemos de ambos, y en primer lugar del sincero. No estamos tra-
tando del hombre que dice la verdad en sus contratos, ni en las cosas
que e refieren a la justicia o la injusticia (pues esto seria propio de
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otra virtud), sino del que es sincero en sus palabras y en su vida cuando
el serlo no supone diferencia alguna y por el mero hecho de tener tal
cardcter. Tal hombre pareceria ser un hombre cabal. Pues el que ama
la verdad y la dice cuando da lo mismo decirla o no, la dird atin més
cuando no da lo mismo: entonces se guardari de mentir considerdn-
dolo vergonzoso, él que antes se guardaba de la mentira por la men-
tira misma. Tal hombre merece ser alabado; més bien se inclina a decir
menos de lo que es la verdad, lo cual parece de mejor gusto, porque
las exageraciones son odiosas.

El que se atribuye mds de lo que le corresponde, sin proponerse
nada, produce la impresién de un ser despreciable (pues en otro caso
no se complaceria en la falsedad), pero evidentemente es més vani-
doso que malo, Si lo hace con alguna finalidad, el que lo hace por la
gloria o el honor no es excesivamente reprensible; el que lo hace por
dinero o por lo que es un medio para obtener dinero es més vergonzoso
(el ser jactancioso no estd en la capacidad, sino en la decisién, pues
8e es jactancioso en virtud de un hdbito y por tener tal indole deter-
minada); asf como se es embustero o porque se complace uno en la men-
tira misma o porque aspira a la gloria o a la ganancia. Pues bien, los
que son jactanciosos por amor a la gloria se atribuyen cualidades que
provocan alabanzas o felicitaciones; los que por amor a la ganancia,
se atribuyen las dotes que pueden beneficiar a su préjimos y cuya
inexistencia puede ocultarse, por ejemplo, dicen ser adivinos, sabios
o médicos. Por eso la mayoria de los hombres fingen cosas de esta natu-
raleza y se jactan de ellas: se dan efectivamente en ellas las condicio-
nes que hemos dicho. i

~ Los irénicos, que dicen menos de lo que es, tienen evidentemente
un caridcter més agradable, pues no parecen hablar asf por lucro,
gino por rehuir la ostentacién. Estos niegan sobre todo poseer las cua-
lidades que son muy estimadas, como hacfa Sécrates. A los que niegan
poseer cualidades pequefias y manifiestas se les da el nombre de hipé6-
critas y son mds despreciables; y en ocasiones tal actitud parece jac-
tancis, como la de los laconios con su vestido, pues no s6lo es jactan-
cioso el exceso, sino la excesiva deficiencia. En cambio, los que usan
moderadamente la ironia y la emplean a propésito de cosas que no
saltan demasiado a la viste ni son manifiestas, nos resultan agradables.
El jactancioso parece, pues, el opuesto al sincero, pues es peor (que el
irénico).

8

En ls vida hay también descanso, y en éste es posible entrete-
nerse con bromas; parece, pues, que también en esta esfera existe una
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conversacién apacible e ingenioss, en que se dice lo que se debe y 1138 o

oomo se debe, y se escucha lo mismo. Y habrd iguslmente diferencia
segin entre quiénes se hable y a quiénes se escuche. Y es evidente
que también tratdndose de esto hay un exceso y un defecto del término
medio. Pues bien, los que se exceden en lo que hace reir son considera-
dos como bufones vulgares, procuran hacer reir a toda costa, y se propo-
nen més provocar la risa que decir cosas graciosas o no molestar al que
es objeto de sus burlas. Por otra parte, los que ellos mismos no dicen
nada que haga reir y llevan a mal que lo hagan otros parecen intrata-
bles y ésperos. De los que bromean decorosamente se dice que tienen
el ingenio vivo, queriéndose decir que lo tienen 4gil; porque esas sali-
das se consideran como movimientos del cardcter, y lo mismo que
juzgamos los cuerpos por sus movimientos, lo hacemos también con
el cardcter. Como lo ridiculo es lo que m4s salta a la vista y la mayorfa
de los hombres se complacen en las bromas y burlas més de lo debido,
también suele decirse de los chocarreros vulgares que tienen viveza
de ingenio, y se lostiene por graciosos. Pero es evidente por lo que hemos
dicho que entre unos y otros hay diferencia, y no poca.

A la disposicién intermedia pertenece también el tacto. Es propio
del que tiene tacto decir y oir lo que cuadra 8 un hombre de bien
y distinguido; éste puede, en efecto, decir y ofr cosas en tono de broma,
y las bromas del hombre distinguido difieren de las del hombre de
fndole servil, las del educado de las del que no tiene educacién. Puede
verse esto en las comedias antiguas y en las nuevas: para los autores
de las primeras lo cémico era el lenguaje soez, para los de éstas més
bien la segunda intencién; no hay poca diferencia entre estas cosas
desde el punto de vista del decoro. ; Debemos, entonces, definir al que
es adecuadamente gracioso por decir cosas que no son impropias de un
hombre distinguido, o por decir cosas que no molestan o incluso agra-
dan al que las oye? Pero aun esto, jno es indefinido, puesto que lo
odioso y lo agradable son distintos para las distintas personas? Y tam-
bién escuchard la misma clase de cosas, pues se considera capaz de decir
lo que uno se presta a ofr; pero no lo dird todo, porque la burla es una
eapecie de insulto, y los legisladores prohiben ciertos insultos; quizé
deberfan prohibir también ciertas burlas. El que es gracioso y distin-
guido se comportard, pues, como si él mismo fuera su propia ley. Tal
es el término medio, ya se lo defina por su tacto o por su viveza de
ingenio.

El bufén es victima de su aficién a hacer reir, y no se respetard a
#f mismo ni & los deméds con tal de conseguirlo, aun diciendo cosas que
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n]il;g;in hombre de buen gusto dirfa, y algunas que ni siquiera escu-
charfa.

El intratable es initil para esta clase de conversaciones, pues no
contribuye & ellas y todo lo lleva a mal; y el descanso y el juego pare-
cen ser una necesidad de la vida.

Tres son, pues, los términos medios de que hemos hablado, que
se dan en la vida, todos ellos relativos al intercambio de ciertas cla-
ses de palabras y acciones. Se distinguen en que uno se refiere a la
verdad, y los otros dos a lo agradable. De los que se refieren al placer
el uno se da en las bromas y el otro en el trato general de la vida.

9

No debe hablarse del pudor como de una virtud; se asemejs, en
efecto, més & un sentimiento que a una disposicién. En todo caso,
ge lo define como cierto miedo al desprestigio y su resultado es muy
parecido al que produce el miedo al peligro: asi lo que sienten
vergiienza se ruborizan y los que temen la muerte palidecen. Es mani-
fiesto, pues, que se trata en ambos casos de afecciones corporales,
y esto parece mis propio de la pasién que del hdbito. La pasién no
va bien con todas las edades, sino s6lo con la juventud. Pensamos que
los j6venes deben ser pudorosos porque como viven de acuerdo con
la pasién yerran con frecuencia, y el pudor los refrena; y alabamos
a los jovenes pudorosos, pero nadie alabaria & un viejo por ser ver-
gonzoso: no creemos, en efecto, que debe hacer nada por lo que tenga
que avergonzarse. Tampoco es la vergiienza propia del hombre cabal,
puesto que sigue a las malas acciones (tales acciones, en efecto, no
deben cometerse, y lo mismo da que sean vergonzosas en verdad o que

lo sean en la opinién de los hombres: en ninguno de los dos casos deben’

cometerse, para no tener que avergonzarse); y es ya propio de un hom-
bre malo ser de tal indole que pueda cometer una accién vergonzosa.
Y el ser de tal indole que le haga a uno avergonzarse si comete una ac-
cién de esa clase, y creer por ello ser como es debido, es absurdo;
porque el pudor acompaiia a las acciones voluntarias, y voluntaria-
mente jaméds cometerd el hombre cabal acciones vergonzosas. La ver-
glienza podrie ser buena en forma hipotética: si alguien hiciera tal
cosa, 8e avergonzar{a; pero esto no ocurre con las virtudes. Y si es mala
la desvergiienza, y el no tener reparo en cometer acciones vergonzosas,
no por eso es8 bueno avergonzarse por hacerlas. Tampoco la continen-
cia es una virtud, sino una mezcla; més adelante haremos algunas
indicaciones sobre ella. Ahora hablemos de la justicia.

1128 &
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LIBRO V

o de la justicia y la injusticia tenemos que considerar a 1129 «

qué clase de acciones se refieren, y qué clase de término medio es la
justicia y de qué extremos es término medio lo justo; y en este estu-
dio seguiremos el mismo método que en los precedentes.

Pues bien, vemos que todos estdn de acuerdo en llamar justicia a
la disposicién en virtud de la cual los hombres practican lo que es justo,
obran justamente y quieren lo justo; y de la misma manera respecto
de la injusticia: la disposicién en virtud de la cual obran injustamente
y quieren lo injusto. Por tanto, empecemos también nosotros por sen-
tar esta base a modo de bosquejo. No ocurre lo mismo, en efecto, con
las ciencias y facultades y con las disposiciones o hibitos. La facultad
y la ciencia parecen ser les mismas para los contrarios, pero nna dis-
posicién contraria no lo es de sus contrarios; por ejemplo, en virtud
de la salud no se hace lo que le es contrario, sino sblo lo saludable, y
asf decimos que el andar es sano cuando se anda como lo hace el que
esté sano. '

Muchas veces se conoce una disposicién por su contraria, y muchas
veces también se conocen las disposiciones por las cosas en las cuales
se dan: en efecto, si la disposicién buena es manifiesta se hace también
manifiesta la disposicién vicioss, y por las cosas que estdn en buena con-
dicién misma, y por ésta las cosas que estén en buena condicién. Asf,
8i la buena condicién es la firmeza de la carne, forzosamente la condi-
cién viciosa serd la flojedad de la carne, y serd favorable para la buena
condicién lo gue produzca firmeza en la carne. Se sigue, por lo general,
que si una de las dos disposiciones o condiciones es ambigua, la otra
también es ambigua; por ejemplo, si lo es lo justo, también lo injusto.
Ahora bien, parece que la justicia y la injusticia tienen varios sen-
tidos, pero por ser éstog préximos, su homonimia pasa inadvertida, no
como cuando los sentidos estén alejados, donde es més evidente (por-
que la diferencia de forma es grande); por ejemplo, cuando se llama
dlaves homénimamente a la «clavicular del cuello de los animales y a
la que se usa para cerrar las puertas. Tomemos, pues, al hombre injusto
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en todos los sentidos de la palabra. Parece que es injusto el transgre-
sor de la ley, y el codicioso, y el que no es equitativo; luego es evidente
que serd justo el que se conforma a la ley y el equitativo. Por consi-
guiente, lo justo es lo legal y lo equitativo, y lo injusto lo ilegal y lo
no equitativo. Como el injusto es también codicioso, tendrd que ver,
en este sentido, con los bienes, no con todos, sino con aquellos a que se
refieren el éxito y el fracaso, bienes que, absolutamente hablando, son
siempre bienes, pero para un individuo determinado no lo son siempre.
Los hombres los piden a los dioses y los persiguen, pero no deben ha-
cerlo, sino pedir que los bienes que lo son absolutamente sean también
bienes para ellos, y elegir los que son bienes para ellos. El injusto no
giempre quiere lo que es m4s, sino también lo menos cuando se trata
de males absolutos; pero como parece que el mal menor es también,
en cierto modo, un bien, y la codicia tiene por objeto lo bueno, parece
por esta razén codicioso. Y no es equitativo, defecto que abarca las
dos cosas y les es comiin.

Como el transgresor de la ley era injusto y el que se conformaba a
ella justo, es evidente que todo lo legal es en cierto modo justo, pues lo
establecido por la legislacién es legal y de cada una de esas disposicio-
nes decimos que es justa. Las leyes se refieren a todas las cosas, pro-
poniéndose lo que conviene en comiin a todos, o a los mejores, o a los
que estén en el poder, o alguna otra cosa semejante; de modo que, en
un sentido, llamamos justo a lo que es de indole para producir y pre-
servar la felicidad y sus elementos para la comunidad politica. Ordena
también la ley hacer lo que es propio del valiente, por ejemplo, no aban-
donar la formacién, ni huir ni arrojar las armas; y lo que es propio
del hombre morigerado, como no cometer adulterio, ni comportarse
con insolencia; y lo que es propio del hombre de carécter apacible,
como no dar golpes, ni hablar mal de otro; e igualmente lo que es propio
de las demds virtudes y formas de maldad, mandando lo uno y prohi-
biendo lo otro, rectamente cuando la ley esté bien establecida y peor
cuando ha sido establecida arbitrariamente. Esta clase de justicia es
la virtud perfecta, no absolutamente hablando, sino con relacién a
otro; y por eso muchas veces la justicia parece la més excelente de las
virtudes, y que «ni el atardecer ni la aurora son tan maravillosos como
ella» (1), y decimos con el proverbio que «en la justicia se dan, juntas,
todas las virtudes» (2). Es la virtud més perfecta porque es la prictica de

(1) Eurfpides Fr. 486 Nauck.
(2) Teognis, 147.
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la virtud perfecta, y es perfecta porque el que la posee puede usar de
la virtud para con otro, y no sblo en si mismo. En efecto, muchos pue-
den hacer uso de la virtud en lo propio y no pueden en lo que respecta a
los dem4s; por esta razén parece verdadero el dicho de Bias segin el
cual ¢el poder descubrird al hombre»(3): en efecto, el gobernante se
encuentra, desde luego, en relacién con otros y en comunidad. Por lo
mismo, también la justicia es, entre las virtudes, la tnica que parece
consistir en el bien ajeno, porque se refiere a los otros; hace, en efacto,
lo que conviene a otro, sea éste gobernante o compafiero. El peor de
los hombres es el que usa de maldad incluso consigo mismo y con sus
amigos; el mejor, no el que usa de virtud para consigo mismo, sino para
con otro, porque esto es dificil de hacer. Esta clase de justicia no es, por
tanto, una parte de la virtud, sino la virtud entera, y la injusticia con-
traria a ella no es una parte del vicio, sino el vicio total. En qué se dis-
tingue la virtud de esta clase de justicia resulta claro por lo que hemos
dicho. Es, en efecto, l1a misma, pero su esencia no es la misma, sino que
en cuanto se refiere a otro es justicia, y en cuanto disposicién de tal
fndole, sin mds o absolutamente, es virtud.

2

Pero, en todo caso, lo que estamos investigando es la justicia que es
parte de la virtud, pues hay una que lo es, como hemos dicho. Y de la
misma manera nos interesa la injusticia parcml Sefial de que existe
es el hecho de que el que practica las otras clases de vicio es injusto,
pero no codicia nada, por ejemplo, el que tira el escudo por cobardia,
o habla mal porque tiene un carédcter dificil, o no socorre con su dinero
por avaricia; y cuando uno codicia, muchas veces no actiia a impulsos
de ninguno de estos vicios, ni tampoco de todos ellos, sino & impulsos
de cierta maldad (en efecto, lo censuramos) e injusticia. Existe. pues,
una clase de injusticia que es una parte de la total, y un modo de ser
injusto que es una parte del modo total de ser injusto que consiste en
transgredir la ley. Ademds, si un hombre comete adulterio para ganar
dinero y recibe dinero por ello, y otro lo hace pagando dinero encima y
sufriendo un castigo por su concupiscencia, el dltimo serd tenido por
licencioso més que por codicioso, y el primero por injusto, pero no
por licencioso. Es evidente, por tanto, que por causa del lucro. Ade-
mds, todas las otras acciones injustas son referidas siempre a una clase
determinada de vicio; por ejemplo, el adulterio a la hcencm, el aban-
dono del compaifiero a la cobsrdis, los malos tratos a la ira, mientras
que el lucro no se atribuye a ninguna clase de vicio sino p la injusticia.
De suerte que resulta manifiesto que hay una injusticia parcial junto
a la otra total, sinénima suya porque su definicién estd dentro del

(3) Una gndme de Bfas (0 Biante), uno de los siete sabios. Cf. 86focles, Anti-
gona, 175 as.
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mismo género; el sentido de ambas estriba, en efecto, en su referencia
al préjimo, pero una tiene por objeto el honor, el dinero o la seguri-
dad, o algo que abarcara todo esto si pudiéramos designarlo con un
solo nombre, siendo su mévil el placer que resulta de la ganancia, y la
otra tiene por objeto todo cuanto interesa al hombre de bien.

Es, pues, evidente, que hay varias clases de justicia, y que hay una
distinta de la virtud total. Tenemos que averiguar cudl es y de qué
indole. Hemos definido lo injusto como lo contrario a la ley y 1a desigual-
dad, y lo justo como lo legal y equitativo. Pues bien, la injusticia de
que antes hemos hablado es la de lo contrario a 1a ley, y como lo desigual
y lo contrario a 1a ley no son lo mismo, sinc distintos como lo es la
parte del todo (ya que todo lo desigual es contrario a la ley, pero no
todo lo contrario a la ley es desigualdad), tampoco lo injusto y la
injusticia son lo mismo en ambos sentidos, sino distintos en uno y otro
cago, los ltimos como partes y los primeros como todos; esta injus-
ticia es, en efecto, parte de la injusticia total, e ignalmente esta
justicia de la justicia. De modo que también hay que hablar de la
justicia parcial y de la injusticia parcial, y de la misma manera de lo
justo y de lo injusto. Dejemos, pues, la justicia y la injusticia que corres-
ponden a la virtud total y que consisten, respectivamente, en el ejer-
cicio de la virtud y del vicio total para con los demés. También es
claro cémo deben definirse lo justo y lo injusto correspondientes: por
lo general, la mayoria de las disposiciones legales est4n constituidas por
prescripciones de la virtud total, porque la ley manda vivir de acuerdo
con todas las virtudes y prohibe que se viva en conformidad con todos
los vicios. Y, de las disposiciones legales, sirven para producir la virtud
total todas aquellas establecidas acerca de la educacién para la vida en
comunidad. Respecto de la educacién individusl, que hace al hombre
bueno absolutamente hablando, decidiremos mds adelante si es cosa
de 1a politica o pertenece & otra esfera, porque no es lo mismo ser hom-
bre bueno y ser buen ciudadano de un régimen cualquiera.

De la justicia parcial y lo justo de acuerdo con ella, una especie es
la que se practica en las distribuciones de honores, o dinero o cualquier
otra cosa que se reparta entre los que tienen parte en el régimen (pues
en estas distribuciones uno puede tener una parte igual o no igusal a la
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de otro), y otra especie es la que regula o corrige los modos de trato.
Esta iiltima tiene dos partes, pues, unos modos de trato son voluntarios
y otros involuntarios: los de la indole de la compra, la venta, el prés-
tamo de dinero, la fianza, el usufructo, el depésito, el alquiler (que se
llaman tratos voluntarios porque el principio de ellos es voluntario),
y de los involuntarios, unos modos de trato son clandestinos como el
robo, el adulterio, el envenenamiento, la prostitucién, la seduccién de
esclavos, el asesinato, el falso testimonio, y otros son violentos, como
el ultraje, el encarcelamiento, el homicidio, el robo, la mutilacién, la
difamacion 'y el insulto.

3

Puesto que el injusto es desigual y lo injusto es desigual, es evi-
dente que existe también un término medio de lo desigual, y éste
es lo igual, porque en toda accién en la que se da lo m4s y lo menos se
da también. lo igual. Por tanto, si lo injusto es desigual, lo justo es
igual, cosa que, sin necesidad de razonamiento, todos admiten. Y
puesto que lo igual es un término medio, lo justo serd también un tér-
mino medio. Lo igual requiere, por lo menos, dos cosas. Necesariamente,
por tanto, lo justo serd un término medio e igual, relativamente a algo
y a algunos. En cuanto término medio, lo serd de unos extremos (es
decir, de lo més y lo menos); en cuanto igual requerird dos términos;
y en cuanto justo, lo serd para algunos. Por tanto, lo justo requerird,
necesariamente, cuatro términos por lo menos: en efecto, aquéllos
para quienes es justo tienen que ser dos, y aquello en que se expresa
lo justo, las cosas, dos también. Y la desigualdad serd la misma en las
personas y en las cosas, la misma relacién que hay entre estas iltimas
habré también entre las primeras: en efecto, si no son iguales, no ten-
drén partes iguales, de lo contrario vienen las disputas y reclamacio-
nes, cuando o los que son iguales no tienen o reciben partes iguales, o
los que no son iguales tienen y reciben partes iguales. Esto resulta
ademés evidente por los méritos: todos estén de acuerdo, en efecto,
en que lo justo en las distribuciones debe consistir en la conformidad
con determinados méritos, si bien no coinciden todos en cuanto al
mérito mismo, sino que los democréticos lo ponen en la libertad, los
oligdrquicos en la riqueza o en la nobleza, y los aristocréticos en la
virtud. Lo justo es, pues, una proporcién (y la proporcién no es propia
s6lo del niimero consistente en unidades abstractas, sino del nimero en
general). La proporcién es una igualdad de razones y requiere, por los
menos, cuatro términos. Que la discreta requiere cuatro términos es
evidente; pero también la continua, porque se sirve de uno de ellos
como de dos y lo menciona dos veces: por ejemplo, A es a B como B
es a C. El término B se menciona, en efecto, dos veces; de modo que
8i B se pone dos veces, son cuatro los términos proporcionales. Tam-
bién lo justo requiere por lo menos cuatro términos, y la razén es la
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misma, pues la divigién se hace de la misma manera para las personas
y con relacién a las cosas. Por tanto, como el término A es al B, asf
seréd el C al D, y viceversa, como el A al C, el B al D, de modo que 1a
razén serd la misma también entre todo y todo. Este es precisamente el
emparejamiento que realiza la distribucién, y si la disposicién es éste,
el emparejamiento es justo. Por tanto, la unién del término A con
el C, y del B con el D, es lo justo en la distribucién, y esta justicia es
un término medio, y lo injusto lo que es contra lo proporcional, porque
lo proporcional es un término medio y lo justo es proporcional.
matemdticos llaman geométrica a una proporcién de esta clase; en la
proporcién geométrica, en efecto, el todo estd respecto del todo en la
misma relacién que cada parte respecto de cada parte. Pero esta pro-
porcién no es continua, porque un solo término de ella no puede repre-
sentar la persona y la cosa.

Lo justo es, pues, esto: lo proporcional, y lo injusto, lo que va
contra lo proporcional. Un término es mayor y otro menor, como
ocurre también en la préctica: el que comete la injusticia tiene, de lo
bueno, més de lo que le corresponde, y el que la padece, menos. Tra-
tandose de lo malo, sucede lo inverso, porque el mal menor se estima
como un bien en comparacién con el mayor, ya que el mal menor se
prefiere al mayor, y lo preferible es un bien, y cuanto mds preferi-
ble, mayor.

Esta es, pues, una forma de la justicia.

4

La que nos queda por considerar es la correctiva, que tiene lugar
en los modos de trato, tanto voluntarios como involuntarios. Esta
forma de lo justo es distinta de la anterior. En efecto, la justicia distri-
butiva de los bienes comunes es siempre conforme & la proporcién que
hemos dicho, pues incluso cuando se trata de la distribucién de un
fondo comiin, se hard conforme a la proporcién en que estén, unas
respecto de otras, las contribuciones apo: ; ¥ la injusticia que se
opone & esta clase de justicia es la que va contra la proporcién. En
cambio, la justicia de los modos de trato es, sf, una igualdad, y lo injusto
una desigualdad, pero no segin aquella proporcién, sino segin la pro-
ﬁorcibn aritmética. Lo mismo da, en efecto, que un hombre bueno

aya defraudado a uno malo que que uno malo haya defraudado & uno
bueno, o que el adulterio haya sido cometido por un hombre bueno o
malo: la ley sélo mira a Ia especie del dafio y trate como iguales al que
comete la injusticia y al que f:sufre, al que perjudica y al perjudicado.
De modo que es esta clase de injusticia, que es una desigualdad, la
que el juez procura igualar; y asi, cuando uno recibe un golpe y otro
lo da, o uno mata y otro muere, el sufrimiento y la accién se reparten
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desigualmente, pero el juez procura igualarlos con el castigo -quitando
del lado de la ganancia, pues en tales casos se usa en general el término
sganancia» aunque no es adecuado a algunos, por ejemplo, refirién-
dose al que ha dado un golpe, y el de «pérdidas refiriéndose a la vic-
tima; en todo caso, cuando esta clase de dafio se mide, decimos que
uno sale ganando y otro sale perdiendo. De suerte que lo igual es un
término medio entre lo més y lo menos, y la ganancia y la pérdida
son més y menos de manera contraria, porque la ganancia consiste en
més bien y menos mal, y la pérdida en lo contrario. El término medio
de éstos era lo igual, que decimos que es lo justo; de modo que la justi-
cia correctiva seré el término medio entre la pérdida y la ganancia. Por
eso también siempre que hay discusi6én se recurre al juez, y el ir al juez
es ir a la justicia, porque el juez quiere ser una como encarnacién de la
justicie; se busca al juez como término medio, y en algunas partes se

ama a los jueces mediadores en la idea de que si se alcanza de ellos lo
intermedio se alcanzaré justicia. Por tanto, la justicia es un término
medio, puesto que lo es el juez. El juez restablece la ignaldad y es como s,
de una linea cortada en partes desiguales, quitara a la mayor el trozo en
que excede a la mitad y lo aiiadiera al segmento menor. Cuando el todo
se divide entre dos, se dice que cada uno tiene lo suyo cuando han reci-
bido partes iguales, y lo igual es el término medio entre lo mayor y lo
menor segiin la proporcién aritmética. Esta es también la razén de que
se llame justo (3ixatov), porque es una divisién en dos partes iguales
(8lxe), como si se dijera dfyamov, y 8l juez Siyaatic. Porque cuando,
siendo dos cosas iguales, se quits una unidad de una de ellas y se
afiade a la otra, la segunda excede a la primera en dos unidades, ya
que, si 8e quitara a la una y no se afiadiera a la otra, ésta sélo excederia
a la primera en una unidad. Por tanto, excede a la mitad en uno, y la
mitad a la parte de que aquella unidad se quit6, en una unidad. De
esta manera sabremos, por consiguiente, qué es lo que se debe quitar
al que tiene méds, y qué afiadir al que tiene menos: la cantidad en que
el primero excede al término medio es la que debe afiadirse al que tiene
medio es por él rebasado. Sean las lineas AA’, BB’ y CC’ iguales entre
ef; quitese de la linea AA’ el segmento AE y aiiddase a la linea CC’ el
segmento CD, de modo que la linea entera DCC’ exceda & la linea EA’
en los segmentos CD y CF; excederd entonces a la linea BB’ en el seg-
mento CD.

A E A
B B
D ¢ F C

(Lo mismo se aplica a las demés artes; se destruirfan a s{ mismas, en
efecto, si el agente no hiciera tal cosa, de tal indole determinada y en tal
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medida, y el paciente no experimentara eso mismo, de esa indole y en
esa medida) (4).
Esos nombres de la sganancia» y la ¢pérdida» han venido de los cam-

"bios voluntarios, gues a tener més de lo que uno poseia se llama ganar,

y & tener menos de lo que se tenia en un principio, perder, en la com-
Prs, en la ventsa, y en todo aquello en que la ley da libertad de acci6n;
y cuando no se tiene ni més m menos, 8ino que se queda con lo mismo,
se dice que tiene uno lo suyo y que ni pierde ni gana.

De modo que lo justo es un término medio entre una especie de ga-
nancia y de pérdida en los modos de trato no voluntarios, un tener lo
mismo antes y después.

5

Hay quienes creen también que la reciprocided es, sin mds, justa,
como afirmaban los pitagéricos, que, en efecto, definfan simplemente
la justicia como reciprocidad. Pero la reciprocidad no se conforma ni
a la justicia distributiva ni & la correctiva—aunque se pretende que
en ella consiste incluso la justicia de Rhadamanthys:

Si el hombre sufriera lo quc hizo, habria verdadera justicia;

muchas veces, en efecto, no estén de acuerdo. Por ejemplo, si uno que ocu-
pa un puesto de autoridad golpea a otro, no debe ser a su vez golpeado
por éste, pero &i uno golpea a una autoridad, no sélo debe ser golpeado,
sino sufrir ademds un castigo. Ademds, hay mucha diferencia aqui
entre lo voluntario y lo involuntario. No obstante, en las asaciaciones
que tienen por fin el cambio es esta clase de justicia la que mantiene
unidos a los hombres, es decir, la reciprocidad proporcional y no igual.
Porque devolviendo proporcionalmente lo que’se recibe es como la
ciuded se mantiene unida. En efecto, los hombres procuran, o devolver
mal por mal, y el no poder hacerlo les parece una esclavitud, o bien por
bien, y si no, no hay intercambio, y es el intercambio lo que los man-
tiene unidos. Por eso levantan a la vista de todos el santuario de las
Gracias para que haya retribucién, porque esto es propio de la grati-
tud: debemos, en efecto, corresponder con nuestros servicios al que
nos ha favorecido, y tomar a nuestra vez la iniciativa pars favorecerle.

Lo que produce la retribucién proporcionada es el cruce de relacio-
nes. Sea A un arquitecto, B un zapatero, C una casa y D un par de
sandalias. E] arquitecto tiene que recibir del zapatero lo que éste
hace y compartir & su vez con él su propia obra; si, pues, existe

(4) Parece interpolacién casi literal de 1133 a 14-16. Burnet la considera «very
valuable».
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en primer lugar la igualdad proporcionada y después se produce la
reciprocidad, tendremos lo que decimos. Si no, no habrd igualdad y
el acuerdo no serd posible; porque nada puede impedir que el frabajo
del uno valga més que el del otro; es, por consiguiente, necesario igua-
larlos. (Ocurre esto también en las dem4s artes: se destruirén, en efecto,
si lo que hace el agente, cuanto hace y como lo hace, no lo experimen-
tara el paciente, lo mismo, en la misma medida y de la misma manera).
En efecto, no se asocian dos médicos, sino un médico y un agricultor,
Yy, en general, personas diferentes y no iguales. Pero es preciso que se
igualen, y por eso todas las cosas que se intercambian deben ser com-
parables de alguna manera. Esto viene a hacerlo l1a moneda, que es
en cierto modo algo intermedio porque todo lo mide, de suerte que mide

-también el exceso y el defecto: cudntos pares de sandalias equivalen a

uns casa, o & determinados alimentos. La misma relacién que existe
entre el arquitecto y el zapatero habra entre tantos pares de sandalias
y una casa o tales alimentos. De no ser asi, no habré cambio ni asocia-
cién. Y no serd asi si los bienes no son, de alguna manera, iguales. Es
preciso, por tanto, que todo se mida por una sola cosa, como se dijo
antes. Esta cosa es, en realidad, la demanda, que tpdo lo mantiene
unido (porque si los hombres no necesitaran nada, o no lo necesitaran
por igual, no habria cambio, o éste no seria equitativo); pero la moneda
ha venido & ser, por asi decirlo, la representaciéon de la demanda en
virtud de una convencién, y por eso se llama véuiopa, porque no es por
naturaleza, sino por ley, vére, y estd en nuestra mano cambiarla o
hacerla indtil. Habrd, por tanto, reciprocidad cuando los bienes se
igualen de suerte que lo que produce el zapatero esté, respecto de lo
que produce el agricultor, en la misma relacién que el agricultor res-
pecto del zapatero. Pero no deben reducirse a una especie de propor-
cién una vez hecho el cambio (porque en ese caso un extremo tendrd
los dos excesos), sino cuando ain tenga cada uno lo suyo. De esta
maners son iguales y asociados porque esta igualdad puede realizarse
en su caso. Sea A el agricultor, C el alimento que ¢l produce, B el zapa-
tero y D lo que éste produce una vez igualado a C. Si no fuera posible
esta reciprocidad no habria asociaciéon. Que la demanda, como una es-
pecie de unidad, lo mantiene todo unido, lo pone de manifiesto el que
cuando los hombres no tienen necesidad el uno del otro, ya ninguna de
las partes ya una de ellas, no cambian como cuando el uno necesita
lo que tiene el otro, por ejemplo, vino, y autorizan la exportacién de
trigo. Tiene que hacerse, por tanto, esta ecuacién. En cuanto al cambio
futuro, si en la actualidad no necesitamos nada, la moneda es para
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nosotros como el garante de que podremos hacerlo si necesitamos algo,
porque el que lleva el dinero debe poder adquirir. Su duda al dinero le
sucede lo mismo que a las mercancias: no tiene siempre el mismo valor;
con todo, es més estable. Por eso se debe poner un precio a todo, por-

que asf siempre habr cambio, y con él sociedad. Asi, pues, la moneda,.

como una medida, iguala las cosas haciéndolas conmensurables: ni
heabrie sociedad si no hubiera cambio, ni cambio &i no hubiera igual-
dad, ni igualdad si no hubiera conmensurabilidad. Sin duda, en reali-
dad es imposible que cosas que difieran tanto lleguen a ser conmensu-
rables, pero esto puede lograrse de modo suficiente para la demanda.
Tiene que haber, pues, una unidad, y establecida en virtud de un
acuerdo (por eso se llama véuoua), porque esta unidad hace todss las
cosas conmensurables. En efecto, con la moneda todo se mide. Sea A
unsa casa; B diez minas; C una cama. A es la mitad de B si la casa vale
cinco minas, o su equivalente; la cama C, es la décima parte de B. Es
claro, por tanto, cudntas camas valdrén lo mismo que una casa, a saber,
cinco. Que el cambio se hacia de este modo antes de existir la moneda
es evidente; es lo mismo, en efecto, cinco camas por una casa que el
precio de las cinco camas.

Queda dicho, pues, qué es lo injusto y qué lo justo, y una vez defi-
nidos éstos es claro que la conducta justa es un término medio entre
cometer la injusticia y padecerla: en efecto, lo primero es tener mis y
lo segundo tener menos. Y la justicia es una especie de término medio,
pero no de la misma manera que las demés virtudes, sino porque es
propia del medio, mientras que la injusticia lo es de los extremos. La
justicia es la virtud por la cual se dice del justo que practica delibera-
damente lo justo y que distribuye entre €1 mismo y otro, o entre dos,
no de manera que de lo bueno él reciba més y el préjimo menos, y de
lo malo & la inversa, sino proporcionalmente lo mismo, e igualmente si
distribuye entre otros dos. Y, tratdndose del injusto, la injusticia es
todo lo contrario, esto es, exceso y defecto, contra toda Proporcién,
de lo imiitil y lo perjudicial. La injusticia es exceso y defecto porque
es cuestién de exceso y defecto, exceso de lo que es iitil sin més tratén-
dose de uno mismo, y defecto de lo que es perjudicial; y traténdose de
los demds, en conjunto lo mismo, pero contra la proporciéon en cual-
quiera de los dos casos. La accién injusta lo es por defecto si se sufre,
Por exceso i se comete. s )

Respecto de la injusticia y la injusticia queda dicho de esta manera
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cuél es la naturaleza de cada una, y lo mismo respecto de lo justo y lo
injusto en general.

6

Puesto que es posible obrar injustamente sin ser por eso injusto,
1qué clase de acciones injustas tiene que cometer un hombre para ser
por ello injusto respecto de cada clase de injusticia, por ejemplo, para
ger ladrén, adiltero o salteador? ;O es que no habré en esto diferencia
alguna? Porque uno puede cohabitar con una mujer sabiendo quién
es, pero no en virtud de una eleccion, sino por pasién. Sin duda, comete
una accién injusta, pero no es injusto; asi como uno puede no ser un
ladrén aunque robé, ni adiltero aunque adulters, y lo mismo en los
demés casos.

Hemos dicho antes qué relacién existe entre la reciprocidad y la
justicia; pero no debemos olvidar que lo que buscamos no es sélo la
justicia sin més, sino la justicia politica. Esta existe entre personas que
perticipan de una vida comin para hacer posible la autarquia, perso-
nas libres e iguales, ya proporcional ya aritméticamente. De modo que
entre los que no estén en estas condiciones no puede haber justicia poli-
tica de los unos respecto de los otros, sino sélo justicia en cierto sen-
tido y por analogia. Hay justicia, en efecto, para aquéllos cuyas rela-
ciones estén reguladas por una ley, y hay ley entre quienes se da la
injusticia, porque la justicia del juicio es el discernimiento entre
lo justo y lo injusto. Donde hay injusticia se cometen acciones injus-
tas (pero no siempre hay injusticia donde se cometen acciones
injustas), y éstas consisten en atribuirse 8 uno mismo méds de
aquello que es bueno absolutamente hablando y menos de lo malo
absolutamente hablando. Por eso no permitimos que nos mande un
ser humano, sino la razén, porque el hombre hace eso en su
propio interés, y se convierte en tirano. El gobernante es guardiin
de la justicie, y si de la justicia, también de la igualdad. Se considera
que no tiene mads, si efectivamente es justo (porque no se atribuye a si
mismo més que a los otros de lo que es bueno absolutamente hablando,
a no ser que le corresponda proporcionalmente; por eso se afana para
el otro, y esta es la razén de que se diga que la justicia es un bien para
el préjimo, como dijimos antes); de aqui que deba dérsele una recom-
pensa, y ésta es el honor y la dignidad; los que no se contentan con esto
se hacen tiranos. La justicia del amo y la del padre no es la misma que
la de los gobernantes, aunque es semejante. En efecto, no hay injusti-
tia, de un modo absoluto, respecto de lo propio, y la propiedad y el
hijo, hasta que llega a una edad determinads y se hace independiente,
8on como partes de uno mismo, y nadie se perjudica a si mismo deli-
beradamente. Por eso no hay injusticia para con umo mismo, y, por
tanto, tampoco hay injusticia ni justicia politica en esas relaciones:
quedamos, en efecto, en que esa clase de justicia era segin ley, y en
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que tienen ley de un modo natural aquellos que son iguales en el mando
y en la obediencia. Por esta razén la justicia se refiere mas a la mujer
que a los hijos o la propiedad; pero se trata en este caso de la justicia
doméstica, que es también distinta de la politica.

7

La justicia politica se divide en natural y legal; natural, la que tiene
en todas partes la misma fuerza, independientemente de que lo pa-
rezca o no, y legal la de aquello que en un principio da lo mismo que
sea asfi o de otra manera, pero una vez establecido ya no da lo mismo,
por ejemplo, que el rescate cueste una mina, o que se deba sacrificar
una cabra y no dos ovejas, y todas las leyes establecidas para casos
concretos, como ofrecer sacrificios en honor de Brasidas, y las disposi-
ciones de la fndole de los decretos. Algunos creen que toda justicia poli-
tica es de esta clase, porque lo que es por naturaleza es inmutable y
tiene en todas partes la misma fuerza, lo mismo que el fuego quema
tanto aqui como en Persia, y constatan que la justicia varia. Esto no es
cierto, pero lo es en un sentido; mejor dicho, para los dioses no lo es
probablemente de ninguna manera; para nosotros, hay una justicia
natural, y, sin embargo, toda justicia es variable; con todo, hay una
justicie natural y otra no natural. Pero es claro cuél de entre las cosas
que pueden ser de otra manera es natural y cudl no es natural sino
legal o convencional, aunque ambas sean igualmente mutables. La
misma distincién sirve para todo lo demds: asi la mano derecha es por
naturaleza la mds fuerte y, sin embargo, es posible que todos lleguen a
ser ambidiestros. La justicia fundada en la convencién y en la uti-
lidad es semejante a las medidas: las medidas del vino y del trigo no son
iguales en todas partes, sino mayores donde se compra y menores
donde se vende. De.la misma manera las cosas que no son justas pox
naturaleza sino por convenio humano no son las mismas en todas partes,
puesto que no lo son tampoco los regimenes politicos, si bien sélo uno
es por naturaleza el mejor en todas partes.

Cada una de las cosas justas y legales es como lo universal respecto
de lo particular: en efecto, los actos son muchos, pero cada una de
aquéllas es una, porque es universal. El acto injusto es distinto de lo
injusto, y el acto justo de lo justo. Lo injusto lo es por naturaleza o en
virtud de una disposici6én, y eso mismo, cuando se ejecuta, es acto in-
justo, pero antes de ser ejecutado no lo es aiin, sino sélo injusto. Y lo
mismo el acto justo, pero se llama m4s bien accién justa a la comin y
acto de justicia a la reparacién de la injusticia. Mds adelante tendre-

mos que considerarlos en particular y ver cudntas son sus formas y de.

qué fndole sus objetos.
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8

Siendo las acciones justas e injustas las que hemos dicho, se comete
una injusticia o se obra con justicia cuando esas acciones se realizan
voluntariamente; cuando se hacen involuntariamente, ni se comete
injusticia ni se obra con justicia a no ser por accidente, puesto que
se hace algo que resulta ser justo o injusto. Pero el acto justo y la
accién justa se definen por su caridcter voluntario o involuntario:
cuando el acto injusto es voluntario es objeto de censura y a la ves
se convierte en injusticia; de suerte que, si no se le afiade¢ lo
voluntario, serd algo injusto, pero no llegard a ser una accién injusta.
Llamo voluntario, como se ha dicho antes, & todo lo que uno hace
estando en su poder hacerlo o no, y sabiendo, no ignorando, a quién,
con qué y para qué lo hace; por ejemplo, a quién esté golpeando,
con qué y para qué, y todo esto no por accidente ni forzado
(como si golpea 8 otro cogiéndole otro la mano y contra su volun-
tad, porque entonces no depende de él). Puede ocurrir que el golpeado
sea su padre y que él sepa que es un hombre o que es uno de los pre-
sentes, pero no sepa que es su padre, y la misma distincién puede hacerse
respecto del fin y para toda la accién. Pues bien, lo que se ignora, o no
se ignora pero no depende de uno o se hace por la fuerza, es involunta-
rio. Muchas cosas naturales las hacemos y las sufrimos, en efecto, a sa-
biendas sin que ninguna de ellas sea voluntaria ni involuntaria, como
el envejecer o el morir. Y lo mismo tratdndose de las acciones injustas
que de las justas, es posible que lo sean por accidente; en efecto, uno
puede restituir un depésito involuntariamente y por miedo, y entonces
no debe decirse de él que hace una cosa justa o que obra justamente,
& no ser por accidente. De los actos voluntarios, unos los realizamos eli-
giéndolos previamente y otros sin elegirlos; eligiéndolos, cuando son ob-
jeto de upa deliberacién previa; sin elegirlos, cuando no han sido
objeto de esa deliberacién, Pues bien, siendo de tres clases los dafios
que se infieren en las relaciones humanas, los que se cometen con igno-
rancia son equivocaciones, cuando no se hacen al que se pens, ni con
lo que se pensé, ni para lo que se pensé, porque o se creyé que no se
herfa, o que se herfa con aquello, o con aquel fin, sino que sobrevino
un resultado en que no se habia pensado; por ejemplo, no se habia
hecho con intencién de herir, sino de pinchar; o no se habfa hecho con
intencién de herir a aquél, o de herirle con aquello. Pues bien, cuando el
dafio se produce de un modo imprevisible, es un infortunio; cuando
no se produce de un modo imprevisible, pero sf sin malicia, es una
equivocacién (pues uno se equivoca cuando la culpa se origina en él y
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es victima de un infortunio cuando ee origina fuera). Cuando se obra a
sabiendas pero no de un modo deliberado, se comete una accién injusta,

“por ejemplo, a impulsos de la ira o de las demés pasiones que son ine-

vitables o naturales en el hombre. Cuando los hombres cometen esta
clase de dafios y de equivocaciones, obran injustamente y aquéllos son
injusticias, pero los autores no son por ello injustos ni malos, porque
el dafio no tiene por causa la malded; pero si los hacen proponiéndo-
selos, son injustos y malos. Se juzga con razén que las acciones que pro-
ceden de la ira no son intencionadas, porque la iniciativa no la tiene
el que obra movido por la ira, sino el que le irrité. Adem4s, lo que se dis-
cute en este caso no es si el hecho ocurrié o no, sino su justicia, ya que la
ira se produce con motivo de lo que parece una injusticia. En efecto,
no se discute el hecho, como en los contratos, donde necesariamente
uno de los dos procede con malicia, & no ser que obren por olvido; sino
que, de acuerdo sobre el hecho, discuten.sobre si fué justo (mientras
que el que ha proyectado un dafio tiene conciencia de esto), de suerte
que el uno se cree victima de una injusticia y el otro no la reconoce.

Si el dafio se produce con deliberacion previa, se obra injustamente,
y el que obra injustamente cometiendo estas injusticias es ya injusto
siempre que viole la proporcién o la igualdad. Igualmente un hombre
seré justo siempre que obre justamente en virtud de una eleccién, y obra
justamente si s6lo obra voluntariamente.

De las acciones involuntarias, unas son perdonables y otras no. To-
dos los errores que se cometen no sélo con ignorancia sino por igno-
rancia son perdonables; cuando la ignorancia no es la causa sino que
es debida a su vez a una pasién que no es ni natural ni humanas, no son
perdonables.

9

Si hemos definido suficientemente el sufrir la injusticia y el come-
terla, podria preguntarse uno en primer lugar si es exacto lo que Euri-
pides ha expresado al decir paradéjicamente:

He matado a mi madre, en una palabra.
iVoluntariamente y queriéndolo ella, o contra su voluniad y sin
querer? (D),

3E8 que verdaderamente es posible ser victima de una injusticia
voluntariamente, o, por el contrario, esto es siempre involuntario asf
como el cometerla es siempre voluntario? Y también ;es siempre de
una indole o de la otra, como el cometer la injusticia es siempre volun-
tario, o es unas veces voluntario y otras involuntario? Y lo mismo res-

(5) Alemedn, fr. 68.
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pecto del ser tratado justamente; porque el obrar justamente es siem-
pre voluntario, de modo que es razonable que aqui también existiera
la misma oposicién y que tanto el recibir un trato injusto como el
recibir ur. trato justo fuera o voluntario o involuntario. Pero pareceria
absurdo, aun en el caso de ser tratado justamente, que siempre fuera
voluntario, porque alganos son tratados justamente sin quererlo ellos.

En segundo lugar también podria uno preguntarse si todo el que
sufre algo injusto es tratado injustamente, o sucede con el sufrir la
injusticia lo mismo que con el cometerla. Por accidente, en efecto,
puede, en ambos casos, haber una parte de justicia, y lo mismo, eviden-
temente, de injusticia, porque no es lo mismo hacer cosas injustas que
tratar injustamente, ni sofrir cosas injustas que ser tratado injusta-

mente; y lo mismo ocurre también con hacer lo que es justo y tratar.

justamente, porque es imposible ser tratado injustamente si otro no
trata injustamente, o ser tratado con justicia si otro no trata con jus-
ticia. Pues bien, si el tratar injustamente no consiste sino en hacer
dafio voluntariamente a alguien, sabiendo, ademés, a quién, con qué
y cémo se hace el dafio, y el incontinente se hace dafio voluntariamente
a sf mismo, podria recibir un trato injusto voluntariamente si es
capaz de tratarse a si mismo injustamente. (Y ésta es también una de
las cuestiones que se plantean: si es posible que uno se trate injusta-
mente & 8 mismo.) Ademds uno puede por incontinencia dejarse hacer
dafio por otro voluntariamente, de modo que seria posible ser objeto
de un trato injusto voluntariamente. ;O es que tenemos que rectificar
nuestra definicién y aiiadir a ¢hacer dafio sabiendo a quién, con qué y
cémon, scontra la voluntad de aquél a quien se le haces? Sin duda uno
puede recibir un dafio y sufrir injusticias voluntariamente, pero nadie
es objeto de un trato injusto voluntariamente, porque ninguno lo
quiere, ni aun el incontinente, sino que obra contra su voluntad. Nadie
quiere, en efecto, lo que no cree bueno, y el incontinente hace lo que no
cree que debe hacerse. El que da lo que es suyo, como Homero dice
que Glauce di6 a Dioniedes 4armas de oro por las de bronce, y valoradas
en cien bueyes por las que en nueve se apreciabany (6), no recibe un
trato injusto; porque el dar estd en su mano y el recibir un trato injus-
to no, sino que tiene que haber quien lo trate injustamente. Es claro,
pues, que el ser tratedo injustamente no es voluntario.

De las cuestiones que nos propusimos, dos quedan por tratar: si
quien obra injustamente es el que asigné a otro m4s de lo que le corres-
ponde o es el que tiene més de lo que merece, y si es posible tratarse
injustamente a sf mismo. Si es posible lo que hemos mencionado en
primer término y es el distribuidor quien obra injustamente y no el que
tiene méds de lo que le corresponde, si uno asigna a otro, & sabiendas y
voluntariamente mds que a sf mismo, se trata injustamente a sf mismo,
y esto es lo que parecen hacer los modestds, porque el hombre bueno

(8) Iliada, VI, 238.
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es propenso a ceder. Quizd esto tampoco sea tan simple, porque
puede suceder que tenga entonces una parte mayor de otro bien, por
ejemplo, de buen nombre o simplemente de hermosura moral. La cues-
tion se resuelve ademds con la definicién del trato injusto: ese hom-
bre no sufre nada contra su voluntad, de modo que, en esto al
‘menos, no es victima de un trato injusto; en todo caso sélo es perjudi-
c¢ado. Es manifiesto también que el distribuidor obra injustamente,
pero no siempre el que tiene més de lo que le corresponde, pues no es
el que se halla en pqgesién de lo que es injusto quien comete la injusti-
cia, 8ino aquél en quien se da el hacer tal cosa voluntariamente, es decir,
aquél de quien procede el principio de la accidn, que esté en el que dis-
tribuye y no en el que recibe. Adem4s, como la palabra ¢hacer se em-
plea en muchos sentidos, y en un sentido puede decirse que mata un
objetivo inanimado, o la mano, o el esclavo a quien se le ordena, el
que tiene més de lo que le corresponde no obra injustamente, pero kace
una cosa injusta.

Ademsds, si el distribuidor juzga con ignorancia, no obra injusta-
mente segin la justicia legal, ni su juicio es injusto, pero es injusto en
cierto sentido, porque la justicia legal es distinta de la primaria; pero
si juzgd injustamente con conocimiento es que él mismo pretende tener
més de lo que le corresponde de gratitud o de venganza. Lo mismo,
pues, que si uno se asignara una parte de un beneficio injusto, el que
distribuye injustamente por aquellos motivos tiene més de lo que le
corresponde; tampoco el otro al repartir tierras, recibe tierras, sino
dinero. )

Los hombres piensan que el obrar injustamente estd en su poder,
y que, por tanto, también la justicia es fdcil. Pero esto no es asf; efec-
tivamente, cohabitar con la mujer del vecino, herir al préjimo y sobor-
nar, es ficil y estd en'su poder; pero el hacer estas cosas porque se es
de cierta manera, ni es fécil ni estd en su poder. Igualmente creen que
para conocer lo que es justo y lo que es injusto no se requiere sabiduria
porque aquello de que las leyes hablan no es dificil de comprender
(aunque eso no es lo justo sino por accidente); pero cuesta més trabajo
sin duda saber cémo hay que obrar y cémo hay que distribuir para
hacerlo con justicia, que saber qué cosas son buenas para la salud. Tam-
bién aquf es ficil saber que lo son la miel, el vino, el eléboro, cauterizar
y cortar, pero cémo se ha de aplicar esto para que sea saludable, y &
quién y cudndo, es ten dificil como ser médico. Por la misma razén
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piensan también que no es menos propio del justo el obrar injustamente
ya que el justo no estd menos capacitado, sino més, para hacer cual-
quiera de esas cosas: cohabitar con una mujer o herir al préjimo; y
el valiente para soltar el escudo, dar media vuelta y correr en cualquier
direcci6n. Pero el ser cobarde o injusto no consiste en hacer esas cosas,
a no ser por accidente; sino en hacerlas porque se es de cierta maners,
lo mismo que el practicar la medicina y curar no consiste en cortar o
no cortar, aplicar un remedio o no aplicarlo, sino en hacer estas cosas
de cierta manera. ,

Lo justo se da entre aquellos que participan de las cosas buenas en
si mismas y que pueden tener exceso o defecto de ellas; porque hay
quienes no pueden tener exceso de ellas, como quizé los dioses, y otros
a quienes no les es beneficiosa parte alguna de ellos, los malos sin reme-
dio, a quienes todo les hace dafio, y otros a quienes benefician en cierta
medida. Por eso la justicia es una cosa humana.

10

Hemos de hablar ahora de la equidad y lo equitativo (dmeixés),
en qué relacién estd la equidad respecto de la justicia y lo equitativo
respecto de lo justo. En efecto, cuando se los considera, no aparecen
ni como idénticos sin més, ni como pertenecientes a géneros distintos,
y unas veces alabamos lo equitativo y al hombre que lo es de modo que
hasta cuando alabamos las otras virtudes trasladamos a ellas esta cali-
ficacién en lugar de «bueno», dando & &mewxéorepov el sentido de
«mejom, y otras veces, al razonar sobre ello, nos parece absurdo que lo
equitativo, siendo algo distinto de lo justo, sea laudable; porque, o lo
justo no es bueno, o lo equitativo no es justo, si es otra cosa; y si ambas
cosas son buenas, son lo mismo.

Estas son, aproximadamente, las consideraciones que suscitan el
problema de lo equitativo. Todas tienen razén en cierto modo y nin-
guna esté en contradiccién con las demds. Porque lo equitativo, si bien
es mejor que una especie de justicia, es justo, y no es mejor que lo
justo como si se tratara de otro género. Lo mismo es, por tanto, justo
y equitativo, y siendo ambos buenos, es mejor lo equitativo. Lo que
ocasiona la dificultad es que lo equitativo es justo, pero no en el sen-
tido de la ley, sino como una rectificacién de la justicia legal. La causa
de ello es que toda ley es universal, y hay cosas que no se pueden tratar
rectamente de un modo universal. En aquellos casos, pues, en que es
preciso hablar de un modo universal, pero no es posible hacerlo recta-
mente, la ley toma en consideracién lo mds corriente, sin desconocer su
yerro. Y no por eso es menos recta, porque el yerro no estd en la ley,
ni en el legislador, sino en la naturaleza de la coss, puesto que tal es
desde luego ls inddle de las cosas précticas. Por tanto, cuando la ley se

1137 &



30

11384

11

10

15

87

ovppi} 8 &ml ToUTou Tapd TO KaBdAou, TéTE SpOids Exel, T
mapaAeler 6 vouoférns kal fiuapTev &wAds elwv, Eravop-
folv 10 EAAe1pBEy, & x&v & vopobBérns alrds &v elmev Exel
Tapav, kai el fi8e1, vopobérnoev. 816 Sikoov pév Eomi, xai
PEéATIOV Tivos Sikadov, oU ToU &mAds 8¢ &AA& ToU Bid TO
&A®Ss GpapTipaTos. kal EoTmwv oUTn 1) QUOIS 1) TOU Emier-
koUs, Emavdpbwua vépov, §) EAAelTel Sik T kaBdAov. TOU-
To ydp afTiov kai ToU pfy TévTa kaTd vépov elvai, &t Trepl
tvicov &BUvartov Bécban véuov, doTe ynelopatos Sel.  ToU
yY&p &oploTou &opioTos kal & xavwv éoTv, @oTep kal Tiis
AeoPlas olkodouias & poAipsivos xavwv: Trpds y&p TO oxfi-
pa ToU AMffou petaxiveitan xai oU péver & xakwv, kol TO wii-
Plopa TPOs T& Tpaypata. Tl pév olv ol 1o Emerkés, kal
&1 Sikatov kai Tvds PEATIOV Bikafov, 8fidov.  pavepdv & &k
TouTov Kal 6 émerkhs Tis éoTiv: & ydp TV ToloUTwWY PO -
peTikds kal TpakTikds, kal & py dxpiBobikaios &l TO Yeipov
&AM EAaTTwTIKdS, Kaltep Exwv TOV vépov PonBdy, Emeikhs
tori, xad 1) €615 aUrn émelkela, SikanooUvn TI§ oUoa kai oUy
éTépa TS ECIS.

TTéTepov & Evbéxetar fautov &Bikeiv ) ol, pavepdv éx
TGV elpnubveov. T ptv yd&p o T&Y Sixafwv T& kaTa WE-
cav &peThy Urd ToU véuov TeTay péva, olov ol keAever &mo-
kTivwivan Eautdy O vopos, & Bt uf) keAevet, &rayopeel.  ETi
Srav wapd Tov vépov PAGTTY p) dvTiPA&TrTwv ékadv, &bi-
Kkel, &xcov 8¢ O eldos wal Ov kal @ & 8¢ & dpynv fauTtdv
op&TTwv tkdv ToUTo Spd Tapk Tov SpBdv Adyov, & olx &
6 vopos: &Bikel &pa. &AAK Tiva; A THV TéAv, abrdv &
oU; e&xav yap maoyel, &oixeltan & oUbels txwv. 810 xai 1
mwoAls 3nuiol, kad Tis &Tipfa TPdoeoTI TG tauTdv SiagBelpav-
T1 ¢ THY MOA &BikolvTl. &1l kab” & &bikos udvov & &di-
k&v kal pf) SAws paliros, oUk EoTiv &Bikfioo tauTtédv (ToUTo
y&p &AMo Exefvour Eomi yd&p Trws & &Sikos oUTw Trovnpds
@oTrep 6 BetAds, oUy s dAn Exwv T Tovnplav, GoT’ oUdt
kard TaUTnv &Bikel): Gua yap &v T abTd £in &pnpfichm
kal Tpooxeiofar 160 aird: ToUto & &SUvartov, &AM &el &v

1138 a 10. wvépov MV T. || 14. pwévov & Lambinus: § wévov codd.

87

expresa universalmente y surge & propdsito de esa cuestién algo que
queda fuera de la formulacién universal, entonces estd bien, allf donde
no alcanza el legislador y yerra al simplificar, corregir la omisién,
aquello que el legislador mismo habria dicho si hubiera estado allf
y habria hecho constar en la ley si hubiera sabido. Por eso lo equitativo
en justo, y mejor que una clase de justicia; no que la justicia absoluta,
pero sf que el error producido por su cardcter absoluto. Esta es tam-
bién la causa de que no todo se regule por la ley, porque sobre algunas
cosas es imposible establecer una ley, de modo que hay necesidad de
un decreto. En efecto, tratindose de lo indefinido, la regla es también
indefinida, como la regla de plomo de los arquitectos lesbios, que se
adapta a la forma de la piedra y no es rigida, y como los decretos que
se adaptan a los casos.

Queda aclarado, pues, qué es lo equitativo, y qué es justo, y mejor
que cierta clase de justicia. Con ello queda también de manifiesto quién
es el hombre equitativo: aquél que elige y practica esta clase de justi-
cia y no exige una justicia minuciosa en el mal sentido, sino que sabe
ceder aun cuando tiene la ley de su parte, es equitativo, y esta dis-
posicién de carécter es la equdad, que es una clase de justicia y no
una disposicién de otra indole.

11

Si es posible ser injusto consigo mismo o no, resulta claro con lo
dicho. En efecto, una clase de acciones justas son las que se conforman
a cualquier virtud y estén prescritas por la ley; por ejemplo, la ley no
autoriza & suicidarse, y lo que no autoriza, lo prohibe. Por otro lado,
siempre que uno hace dafio a otro contra la ley, voluntariamente y
sin que el qfro se lo haya hecho a él, obra injustamente; y lo hace volun-
tariamente si sabe a quién y con qué; y el que, en un acceso de ira, se
degiiella voluntariamente, lo hace en contra de la recta razén, cosa que
la ley no permite, luego obra injustamente. Pero jcontra quién? ;No
es verdad que contra la ciudad, y no contra si'mismo? Sufre, en efecto,
voluntariamente, pero nadie es objeto de un trato injusto voluntaria-
mente. Por eso también la ciudad lo castiga, y se impone cierta pérdida
de derechos civiles al que intenta destruirse a si mismo, por conside-
rarse que.comete una injusticia contra la ciudad.

Ademds, en el sentido en que el que obra injustamente es sélo in-
justo y no enteramente malo, no es posible ser injusto consigo mismo
(este sentido es distinto del otro: el injusto es en cierto modo malo
como el cobarde, no en el sentido de que tiene la maldad total, de modo
que tampoco al obrar injustemente lo hace con ess maldad total);
en efecto, serfa entonces posible que uno mismo estuviera desposeido
de una cosa y la tuviera al mismo tiempo, y esto es imposible, porque
lo justo y lo injusto requieren necesariamente més de una personas.
Ademés la injusticia tiene que ser voluntaria, y ser libremente elegida,
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y tener la iniciativa, porque del que paga con la misme moneda lo que
le hicieron no ee piensa que obra injustamente; pero si se trata de uno
mismo, se sufre y se hace lo mismo a la vez. Ademss, serfa posible en-
tonces ser tratado con injusticia voluntariamente. Aparte de todo esto,
nadie obra injustamente sin cometer injusticias particulares, y nadie
adultera con su propia mujer, ni viola su propia casa, ni roba lo que le
pertenece.

En general, la cuestién de la injusticia contra uno mismo se resuelve
con la distincién que establecimos & propésito de ser tratado con injus-
ticia voluntariamente. .

Es manifiesto también que las dos cosas son malas, sufrir la injus-
ticia y cometerla (en efecto, lo uno consiste en tener menos y lo otro
en tener més de lo intermedio, que es aqui como lo sano en la medi-
cina y la buena forma en la gimnasia); con todo, es peor cometerla, por-
que el cometer la injusticia implica vicio y es reprensible, y un vicio
que es o ¢l completo y absoluto, o poco menos (ya que no toda accién
injusta voluntaria implica injusticia de cardcter); mientras que el ser
injustamente tratddo no envuelve vicio ni injusticia. En sf mismo,
Ppor consiguiente, el sufrir la injusticia es menos malo, pero, accidental-
mente, nada impide que sea el mayor mal. Esto, sin embargo, no inte-
rees o la teoria, que considera la pleuritis como una enfermedad mds
grave que un tropezén, aunque podria darse el caso de que éste resul-
tara més grave por accidente, si por tropezar uno cayera, y por caer
fuera cogido por el enemigo o muriera.

Metaféricamente, y por semejanza, puede hablarse, no de una jus-
ticia de uno para consigo mismo, sino de una justicia entre ciertas par-
tes de uno, no cualquier justicia, sino la del amo o la doméstica, pues
en esa relacién estd la parte racional del alma respecto de la irracional;
y es precisamente cuando se mira a esas partes cuando parece que es
posible la injusticia consigo mismo, porque esas partes pueden sufrir
algo contra sus propios deseos, y, por tanto, parece que también ellas
tienen entre &f una justicia como la que existe entre gobernante y go-
bernado.

Queden, pues, definidas de esta manera la justicia y las demda vir-
tudes morales.
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\\  Liro VI

1

Puesto que hemos dicho que se debe elegir el término medio y no el
exceso ni el defecto, y que el término medio es lo que dice la recta
razén, analicemos esto. En todas las disposiciones morales de que hemos
hablado, asf como en las demés, hay un blanco mirando al cual pone
en tensién o afloja su actividad el que posee la regla justa, y hay un
cierto limite de los términos medios que decimos se encuentran entre
el exceso y el defecto y son conforme a la recta razén. Esta afirmacién
es, sin duda, verdadera, pero no es clara, ya que también, traténdose
de otras ocupaciones de las que hay ciencia, puede decirse con verdad
que no se debe intensificar ni aflojar el esfuerzo mds ni menos de lo
debido, sino un término medio, y como lo prescribe le regla justa. Pero
si slo se tuviera esto, no se sabria mds-por ello; por ejemplo, no sabria-
mos qué clase de remedios debemos aplicar & nuestro cuerpo si alguien
nos dijera que los que aconseja la medicina y como lo dice el que la
posee. Por eso también, cuando se trata de las disposiciones del alma,
no. basta con que sea verdad lo que hemos dicho, sino que hay que defi-
nir ademads cudl es la recta razén o regle y cuil su limite.

Al analizar las virtudes del alma dijimos que unas eran propias del
carécter y otras del intelecto. Las morales, las hemos estudiado; de las
demés vamos a tratar ahora, después de hablar del alma. Dijimos
antes que el alma tiene dos partes: la racional y la irracional; ahora
hemos de dividir de la misma manera la racional. Demos por sentado
que son dos las partes racionales: una, aquells con la cual contempla-
mos la clase de entes cuyos principios no pueden ser de otra maners,
y otra con que contemplamos los que tienen esa posibilidad; porque
correspondiéndose con objetos de distinto género, las partes del alma
que naturalmente se corresponden con eada uno son también de dis-
tinto género, ya que es por cierta semejenza y parentesco con ellos
por lo que los pueden conocer. Llamemos a la primera, la cientifica,
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y a la segunda, la calculativa, ya que deliberar y calcular son lo mismo,
y nadie delibera sobre lo que no puede ser de otra manera. De suerte
que la calculativa es una parte de la racional. Hemos de averiguar, por
tanto, cudl es la mejor disposicién de cada una de estas partes, pues
esa serd la virtud de cada una, y la virtud serd relativa a la obra propia
de cada una.

2

Tres cosas son en el alma las que rigen la accion y la verdad: la sen-
saci6n, el entendimiento y el deseo. De ellas la sensacién no es principio

‘de accién alguna, y esto resulta claro por el hecho de que los animales

tienen sensscion, pero no participan de accién. Lo que en el pensamiento
son la afirmacién y la negacién, son en el deseo la persecucién y la
huida; de modo que, puesto que la virtud moral es una disposicién
relativa a la eleccién y la eleccién es un deseo deliberado, el razona-
miento tiene que ser verdadero y el deseo recto para que la eleccién sea
buena, y tiene que ser lo mismo lo que la razén diga y lo que el deseo
g’:rsiga. Esta clase de entendimiento y de verdad es practica. Del enten-

imiento teorético y no préctico ni creador, el bien y el mal son, res-
pectivamente, la verdad y la falsedad (pues en esto consiste la opera-
cién de todo lo intelectual), mientras que el bien de la parte intelectual
pero prictica es la verdad que estd de acuerdo con el deseo recto,

El principio de la accion—aquello de donde parte el movimiento,
no el fin que persigue—es la eleccion, y el de la eleccion el deseo y la
eleccién orientada a un fin. Por eso ni sin entendimiento y reflexi6n,
ni sin disposicién moral hay eleccién. La reflexién de por sf no pone
nada en movimiento, sino la reflexién orientada a un fin y préctica;
ésta, en efecto, gobierna incluso al entendimiento creador, porque todo
el que hace una cosa, la hace con vistas a algo, y la cosa hecha no es
fin absolutamente hablando (si bien es un fin relativo y de algo), sino
la accién misma, porque es el hacer bien las cosas lo que es fin, y eso es
el objeto del deseo. Por eso la eleccién es o inteligencia deseosa o deseo
inteligente, y esta clase de principio es el hombre. Nada que haya ocu-
rrido ya es objeto de eleccién, por ejemplo, nadie elige que Troya haya
sido saqueada; porque tampoco se delibera sobre lo pasado, sino sobrs
lo futuro y posible, y lo pasado no puede no haber ocurrido; por eso
dice bien Agatén: ‘

4De esto sélo se ve privado hasta Dios:
de poder hacer que no se haya producido lo que ya estd hecho» (1).

(1) Fragmento 5. Es una gndme que a];moe en muchas formas en diversos
autores (of. Burnet, ed. cit.).
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La operacién de las dos partes intelectivag es, por consiguiente, la
verdad; por tanto, las disposiciones que més favorezcan en una y en
otra la realizacién de la verdad, ésas serdn las virtudes de ambas.

3

Empecemos, pues, por el principio y volvamos a hablar de ellas.
Demos por sentado que aquéllas por las cuales el alma realiza la verdad
mediante la afirmacién o la negacién son en nimero de cinco, a saber:
el arte, la ciencia, la prudencia, la sabidurfa y el intelecto; con la supo-
sicién, en efecto, y con la opinién, puede engafiarse. Qué es la ciencia,
resulta claro de estas consideraciones—si hemos de proceder con exac-
titud y no dejarnos guiar por semejanzas—: todos pensamos que aquello
de gue tenemos ciencia no puede ser de otra manera; de lo que puede
ser de otra manera, cuando tiene lugar fuera del alcance de nuestra
observacién, no sabemos si es o no. Por consiguiente, lo que es objeto
de ciencia es necesario. Luego es eterno, ya que todo lo que es absolu-
tamente necesario es eterno, y lo eterno, ingénito e imperecedero. Ade-
més, toda ciencia parece ser susceptible de ser enseiiada, y todo lo que
es objeto de ella, de ser aprendido. Y toda ensefianza parte de lo ya co-
nocido, como decimos también en los Analiticos (2), unas veces por in-
duccién y otras por silogismo. La induccién es principio incluso de lo uni-
versal, mientras que el silogismo parte de lo universal. Hay, por consi-
guiente, principios de los que parte el silogismo que no se alcanzan
mediante el silogismo; luego se obtienen por induccién. Por tanto la
ciencia es una disposicién demostrativa, con todas las demés determi-
naciones que afiadimos & ésta en los Analiticos; en efecto, cuando uno
tiene de alguna manera seguridad sobre algo y le son conocidos sus
principios, sabe cientificamente; porque si no los conoce mejor que la
conclusién, tendrd ciencia sblo por accidente. Quede, pues, definida
la ciencia de esta manera (3).

4

Entre las cosas que pueden ser de otra manera estén lo que es
objeto de produccién y lo que es objeto de accién o actuacién, y una
cosa es la producci6én y otra la accién (podemos remitirnos a propdsito
de ellas incluso a los tratados esotéricos); de modo que también la
disposicién racional epropiada para la accién es cosa distinta de la dis-

osicién .racionsl para la produccién. Por tanto, tampoco se incluyen
a una a la otra; en efecto, ni la accion es produccién, ni la produccién
es accién. Ahora bien, puesto que la construccién es una técnica y es

(2) Analiticos Posteriores, 71 a 1. ’
(3) Cf. sbyd. 71 b 28 8s.

1140 a



10

15

30

11400

10

92

Tov &v eln Téxvn kai &1s peTrd Adyou &AnBols TroinTiki.
o 5¢ Téxvn oo Tepl yéveowv xal TO Texvégewv kal few-
peiv drws &v yévnral T TGV EvBexopévav kal elvan xal pn
elvan, kal Qv | &pxn &v TG woiolvTt AAAK pf) &v T Trolou-
Hév: olTe yap TGV &6 dvayxns Svtwv | yivouévewv fj Téxvn
€oriv, olTe TGV kata QUov &v abrrols ydp Exouot Talra
THv &pxfiv. &mel 8¢ molnois kal p&Sis Erepov, &vdyxn ThHyY
Téxvny Troifjoews AN’ o mpdtews elvar.  kai Tpdov Tv&
wepl T& aUrd gomiv ) TUYN Kol 1 Téxvn, kaBdmep kol *Ay&-
fwv pnol «téyvn TUXNV EoTepe xal TUXN Téxvnv.» N piv
olv Téxvn, domep elpnTan, &5 TiIs pet&k Adyov &Anbols
moinTiky oy, fi & &rexvia TobvavTiov perd Adyov eu-
Sols moinTikh E€is, mepl TO Bvdexdpevov &AAws Exew.
Mepi 5¢ ppoviioews oUrws &v AdPoiuev, BewpricavTes Ti-
vas Aéyopev Tous gpovipous. Bokel 81 ppovipou elvanr To
SUvaofanr kaAdds PovAsloaofar mepl T& alrdd &yaba katl
ovupépovTa, oU kaT& pépos, olov Toia Tpos Uyieiav, Tpos
foxUv, &AA& Troia TTpos TO €U 3fjv OAws.  onueiov & 81 kal
Tous Trepl T1 ppovinous Aéyouev, Tav Trpds TéAOS T1 oTrOV-
Salov €0 Aoylowvran, dv pr doTt Téxvn. @oTe kal SAws &v
€in ppévipos 6 PouAeuTtikds. PouleleTan &’ oUbels Tepl TV
&Buvéhrwv &AAws Exewv, oUbé TGV pfy EvBexopévwv oUT®
mpdfan. QoT eimep EmoThApun pév per’ &model§ews, v &’
ol dpxal tvBéxovtar &AAws Exewv, ToUtwv pf éoTiv &md-
Seiis (révra ydp Evbéxeton kal &AAws Exetv), kal oUk Eom
BouAevoacBon Tepl TdV E§ &vdyxns Svtwv, oUx &v ein f
ppévnois EmoThun oUdt Téxvn, tmoThun pév 81 EvbéxeTan
TO TpaKTOV &AAws Exew, Téxvn & 8Tt &ANo TO yévos Trp&-
Sews wal Troifjoews.  Aeftreron &pa avuThv elvan Eiv &AnGH
perd Adyov mpoaxkTikliy Tepl T& &vBpdTrey dyadd xal xakd.
TNs uHév y&p Troifioews Etepov TO TEAOS, THs 8¢ Tp&Eews ol

& ein & y&p ot §) elrpaia TéAos.  Bik ToUTo Tlepi-

kAéax kal Tous ToloUTous ppovipous oldpeda elvan, &1 T o~
Tols &yabB& xai T& Tols &vBpdmrors SUvavtan Bewpeiv: elvan
8¢ ToloUTous fyyoUpebax Tous olkovopixous xal Tous moAiTi-
koUs. #fev kal THY gwepooUvny TOUTw TrpoocyOpEUo LEV

1140 b 15. 8o bp84¢ Bywater: 8o 6pBag loxg pr. K% Suelv &pbais loag vulg.

92

precisamente une disposicién racional para la produccién, y no hay
técnica alguna que no sea una disposicion racional para la produccién
ni disposicién alguna de esta clase que no sea una técnica, serdn lo
mismo la técnica y la disposicion productiva acompafiada de la razén
verdadera. Toda técnica versa sobre el llegar a ser, y sobre el idear y
considerar cémo puede producirse o llegar a ser algo de lo que es sus-
ceptible tanto de ser como de no ser y cuyo principio estd en el que lo
produce y no en lo producido. En efecto, la técnica no tiene que ver
ni con las cosas que son o se producen necesariamente, ni con las que
gon o se producen de una manera natural, porque estas cosas tienen su
principio en sf mismas. Como produccién y accién son cosas distintas,
la técnica o arte tiene que referirse a la produccién, no a la accién.
Y en cierto modo el azar y el arte tienen el mismo objeto, como dice
Agatén: cel arte ama el azar, y el azar al arte» (4). El arte o técnica es,
pues, como queda dicho, una disposicién productiva acompafiada de
razén verdadera, y la falta de arte, por el contrario, una disposicién
productiva acompeiiada de razén falsa, relativas a lo que puede ser
de otra manera.

b

En cuanto a la prudencia, podemos comprender su naturaleza con-
siderando a qué hombres llamamos prudentes. Pues bien, parece propio
del hombre prudente el poder discurrir bien sobre lo que es bueno y
conveniente para él mismo, no en un sentido parcial, por ejemplo, para
la salud, pare la fuerza, sino para vivir bien en general. Sefial de ello
es que incluso en un sentido determinado los llamamos prudentes
cuando razonan bien con vistas a algin fin bueno de los que no son
objeto de ningiin arte. De modo que también, en términos generales,
es prudente el hombre reflexivo. Pero nadie reflexiona o delibera sobre
lo que no puede ser de otra manera, ni sobre lo que no puede hacer.
De suerte que, si toda ciencia va acompaiiada de demostracién, y no
hay demostracién de las cosas cuyos principios pueden ser de otra ma-
nera (porque todas ellas pueden también ser de otra manera), y asi-
mismo tampoco es posible deliberar sobre lo que es necesariamente,
la prudencia no podr4 ser ciencia ni arte o técnica; ciencia, porque la
accién o actuacién puede ser de otra manera; arte, porque la accién y la
produccién son de distinto género. Tiene que ser, por tanto, una disposi-
ci6n racional verdadera y préctica respecto de lo que es bueno y malo
para el hombre. Porque el fin de la produccién es distinto de ella, pero el
de la accién (rpdfic) no puede serlo: la buena actuacién misma es un fin.
Por eso pensamos que Pericles y los que son como él son prudentes
porque pueden ver lo que es bueno para ellos y para los hombres, y pen-
8amos que ésta es una cualidad propia dé los administradores y de los

(4) Fragmento 6.
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politicos; de ahi también que demos a la continencia el nombre de
swopoodyn, porque salvaguarda la prudencia (d¢ a¢lovoav wiv pévnow),
Y lo que salvaguarda es la clase de juicio a que nos hemos referido;
porque el placer y el dolor no destruyen ni perturban toda clase de
juicio, por ejemplo, el de si los 4ngulos del tridngulo valen o no dos
rectos, sino los précticos, que se refieren a la actunacién. En efecto, los

- principios de la accién son los fines por los cuales se obra; pero el hom-

bre corrompido por el placer o el dolor pierde la percepcion clara del
principio, { ye no ve la necesidad de elegirlo todo y hacerlo todo con
vistas a tal fin o por tal causa: el vicio destruye el principio. De modo
que, necesariamente, la prudencia es una disposiciéon racional verda-
dera y préctica respecto de lo que es bueno para el hombre.

Ademds, mientras existe una excelencia del arte, no la hay de la
prudencia, y en el arte el que yerra voluntariamente es preferible, pero
traténdose de la prudencia no, como tampoco traténdose de las virtu-
des. Es claro, por tanto, que la prudencia es una virtud y no un arte.
Y siendo dos las partes racionales del alma, serd la virtud de una de
ellas, de ]a que forma opiniones, pues tanto la opinién como la pruden-
cia tienen por objeto lo que puede ser de otra manera. Pero es exclu-
sivamente une disposicién racional, y sefial de ello es que una dispo-
sicién asf puede olvidarse, y la prudencia, no.

6

Puesto que la ciencia es un juicio sobre lo universal y lo que es nece-
sariamente, y hay unos principios de lo demostrable y de toda ciencia
(porque la ciencia es racional), el principio de lo cientifico no puede
ger objeto de ciencia, ni de técnica o arte, ni de prudencia; porque lo
cientifico es demostrable, y la técnica y la prudencia versa sobre lo
que puede ser de otra manera. Tampoco son objeto de sabiduria, pues
es propio del sabio usar de la demostracién a propésito de algunas
cosas. 8i, por tanto, las formas de conocimiento mediante las cuales
alcanzamos la verdad y nunca nos engafiamos sobre lo que no puede,
o puede ser de otra manera, son la ciencia, la prudencis, la sabiduria
y el intelecto, y tres de ellas (es decir, la ciencia, la prudencia y la sabi-
duria) no pueden tener por objeto los principios, forzosamente serdn
objeto del intelecto.

7

La sabiduria la atribuimos en las artes a los mis consumados en
ellas, por ejemplo, a Fidias como escultor y a Policleto como creador
de estatuas, no indicando con ello sino que la sabiduria es la excelencia
de un arte. Pensamos de algunos hombres que son sabios en general,
y no en un sentido parcial o determinado, como dice Homero en el
Margites:
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9

Ni cavador le hicieron los dioses ni labrador
ns sabio en ninguna otra cosa. (b)

De modo que es evidente que la sabiduria es el més perfecto de los
modos de conocimiento. El sabio, por consiguiente, no sélo debe cono-
cer lo que deriva de los principios, sino poseer adem4s la verdad sobre
los principios. De suerte que la sabiduris serd intelecto y ciencia, por
asf decirlo, ]a ciencia capital de los objetos més estimados. Serfa absurdo
considerar la politica, o la prudencia, como la mds excelente si el hom-
bre no es lo mejor del mundo: Y si lo sano y lo bueno son distintos para
los hombres y para los peces, pero lo blanco y lo recto son siempre lo
mismo, todos admitirdn que lo sabio es siempre lo mismo, pero lo
prudente varia; efectivamente, se llama prudente el que puede exami-
nar bien todo lo que se refiere a si mismo y eso es lo que se confiard
a la prudencia. Por eso también se dice que son prudentes algunos ani-
males, aquellos que parecen tener cierta facultad de previsién para su
propia vida. Es evidente también que no pueden la sabiduria y le poli-
tica ser lo mismo, pues si se llama sabiduria al conocimiento de lo que
es iitil para uno mismo, habré muchas sabidurias, porque no habré una
sola acerca de lo que es bueno para todos los animales, sino una dife-
rente para cade uno, lo mismo que no hay una sola medicina para
todos. Y lo mismo da para el caso que el hombre sea el més excelente
de todos los animales, porque también hay otras cosas de naturaleza
mucho m4s divina que la del hombre, como es evidentisimo por las
que constituyen el mundo. De lo dicho resulta claro que la sabidurie
es ciencia e intelecto de lo que es més excelente por naturaleza. Por
eso de Anaxigoras, de Tales y de los hombres como ellos, dice la gente
que son sabios, no prudentes, porque ve que desconocen su propia con-
veniencia, y dice de ellos que saben cosas extraordinarias, admirables,
dificiles y divinas, pero initiles, porque no buscan los bienes humanos.
La prudencia, en cambio, tiene por objeto lo humano y aquello sobre
lo que se puede deliberar; en efecto, afirmamos que la operacién del
prudente consiste sobre todo en deliberar bien, y nadie delibera sobre
lo que pio puede ser de otra manera, ni sobre lo que no tiene un fin, y
éste consistente en un bien prictico. El que delibera bien absoluta-
mente hablando es el que se propone como blanco de sus cdlenlos la
consecuciéon del mayor bien préctico para el hombre. Tampoco versa
la prudencia exclusivamente sobre lo universal, sino que tiene que cono-

(8) Poema atribuido a Homero en la ahtigiiedad, atribudién aceptads por
Aristételes (of. Poética, 1448 b 28 ss.).
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cer también lo particular, porque es prictica y la accién tiene que ver
con lo particular. Por esta raz6n también algunos, sin saber, son mds
précticos que otros que saben, sobre todo los que tienen experiencia;
asf 8i uno sabe que las carnes ligeras son digestivas y sanas, pero no
sabe cudles son ligeras, no producird la salud, sino m4ds bien el que sepa
que las carnes de ave son ligeras y sapas. La prudencia es prictics,
de modo que se deben poseer ambas, o preferentemente la prudencia.
Pero también por lo que a ella se refiere deberia haber una funda-
mentacién.

8

La politica y la prudencia coinciden en cuanto a la disposicién, pero,
sin embargo, su ausencia no esla misma. Cuando le prudencia se aplica
8 la ciudad, la que es, por asi decirlo, fundamental es la prudencia legis-
lativa, y la que por asi decirlo tiene por objeto lo particular, lleva el
nombre comin, politica. Esta es prictica y deliberativa; en efecto, el
decreto es lo prictico en extremo; por eso sblo de los que se ocupan en
ésta se dice que hacen politica, pues ellos son los dnicos que actian a
la manera de los obreros manuales.

Pero la prudencia parece referirse sobre todo a uno mismo y sl indi-
viduo, y ésta es la forma que lleva el nombre comin, prudencis; las
dem4s se llaman economia, legislacién y politica, ya deliberative, ya
judicial. Habria, por tanto, una forma de conocimiento consistente en
saber lo_que.sa uno le interesa (aunque es muy diferente), y parece que
el que sabe lo que le concierne y actdia en consecuencia es prudente,
mientras que a los politicos se los considera entrometidos. Por eso dice
Eurfpides:

§Como iba yo a ser prudente, yo-que sin dificultad habria podido,
contando como uno de tantos en el ejéreito,

tener una parte como la de los demds?

Porque los que sobresalen y actiian mds que los otros... (6)

Buscan, pues, los prudentes su propio bien, y se piensa que es eso lo
que debe hacerse. De esta opinién ha venido el que se considere pru-
dentes a ésos precisamente. Sin embargo, quizé no es posible el bien
de uno mismo sin administracién doméstica y sin régimen politico.
Ademés no es claro cémo debe uno gobernar lo suyo, y hay ‘que con-
siderarlo. Seiial de lo dicho es que los jévenes pueden ser gebmetras
y matemaéticos, y sabios en cosas de esa naturaleza, y, en cambio, no

.

(6) Véase la reconstruccién de esta oita en Burnet, ed. cit.
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parece que puedan ser prudentes. La causa de ello es que la prudencia
tiene por objeto también lo particular, con lo que uno llega a familia-
rizarse por la experiencia, y el joven no tiene experiencia, ‘porque es

‘la cantidad de tiempo lo que produce la experiencia. Uno podria pre-

guntarse también por qué un nifio puede indudablemente ser matem4.
tico y no sabio, ni fisico. ; No serd porque los objetos mateméticos son el
resultado de una abstraccién mientras que los principios de los otros
proceden de la experiencia, y de cosas as{ los jévenes hablan sin
conviccién, mientras que les es patente el ser de los primeros?

Adems4s en la deliberacién se puede errar respecto de lo universal
o respecto de lo particular: en que todas las aguas gordas son malas,
o en que esta agua es gorda.

Que la prudencia no es ciencia, es ewdente En efecto, se refiere a
lo més particular, como se ha dicho, porque lo préctico es de esa natu-
raleza. Se opone, por teanto, al intelecto, ya que el intelecto tiene por
objeto los principios o limites de los cuales no hay razonamiento,
y la prudencia se refiere al otro extremo, a lo mds particular, de lo
cual no hay ciencia, sino percepcién sensible, no la de las propiedades,
sino una semejante a aquélls por la cual vemos que este objeto particu-
lar es un tridngulo; en efecto, también aqui hay un limite. Pero la
Gltima mencionada es més bien percepcién que prudencia; ésta es de
otra especie.

9

El indagar y el deliberar son diferentes, si bien la deliberacién es
una especie de indagacién. Es preciso averiguar también qué es la
buena deliberacién: si ciencia, opinién, buen tind, o algin otro género.
Ciencia, sin duda, no es, porque no se indaga lo que se sabe, y la buena
deliberacién es una especie de deliberacién, y el que delibera, indaga y
calcula. Tampoco es buen tino, porque el buen tino es algo que no
necesita razonar, y ripido, mientras que la deliberacién requiere mucho
tiempo, y se dice que debe ponerse en préctica rdpidamente lo que se
ha resuelto tras la deliberacién, pero deliberar lentamente. También
s otra cosa la precisién que la buena deliberacién: la precisién es una
especie de buen tino. Tampoco consiste 1a buena deliberacién en nin-
guna clase de opinién. Pero puesto que el que delibera mal yerra y el
que delibera bien lo hace rectamente, es claro que la buena delibera-
ci6én consiste en una especie de rectitud, que no es propia ni de la cien-
cia ni de la opinién. Efectivamente, a la eiencia no le pertenece la rec-
4itud, como tampoco el yerro, y la rectjtud de la opinién es la verdad,
y ademés todo aquello de que hay opinién esté ya, tpso facto. deter-
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minado. Por otra parte, tampoco es posible la buena deliberacién sin
razonamiento. Luego tiene que consistir en la rectitud del discurso;
ésta, en efecto, no es todavia afirmacién, y mientras que la opinién
no es indagaci6n, sino ya una especie de'afirmacién, el que delibera,
tanto si delibera bien como si lo hace mal, indaga y calcula.

Pero la buena deliberacién es una especie de rectitud de la delibe-
racién, por tanto, hay que averiguar primero qué es y sobre qué versa
la deliberacién. Dado que la rectitud tiene muchos sentidos, es claro
que no se trata de cualquiera, porque el incontinente y el malo alcan-
zardn con el razonamiento lo que se proponen, si son hdbiles, de modo
que su deliberacién habri sido recta en ese sentido, pero lo que han
logrado con ella, un gran mal, y se considera que es un bien el haber
deliberado bien, puesto que es a esta clase de rectitud en la delibera-
cién a la que se da el nombre de buena deliberacién, a la que alcanza
o logra un bien. Pero también es posible alcanzarlo mediante un razo-
namiento falso, y alcanzar lo que se debe hacer, pero no por los
medios debidos, sino por un término medio falso; de modo que no
serd buena deliberacién ésta en virtud de la cual se alcanza ciertamente
lo que se debe, pero no por el camino debido. Es posible, ademds, que
uno lo alcance deliberando durante mucho tiempo y otro ripidamente;
por consiguiente, tampoco la primera ser4 una buena deliberacién,
sino que la rectitud consiste en una conformidad con lo conveniente,
tanto por lo que se refiere al objeto de la deliberacién, como al modo y
al tiempo. También se puede hablar de buena deliberacién en sentido
absoluto y respecto de un fin determinado; buena deliberacién abso-
lutamente hablando es la que se endereza al fin, sin mds; y una buena
deliberacién determinada es la que se endereza & un fin determinado.
Por tanto, si el deliberar bien es propio de los prudentes, la buena deli-
beracién consistird en una rectitud conforme & lo convemente para el
fin aprehendido por la verdadera prudencia.

10

El entendimiento, y el buen entendimiento, en virtud de los cuales
decimos que los hombres son inteligentes o estdn dotados de buena
inteligencia, no son en absoluto lo mismo que la ciencia o la opinién
{en este caso, todos serfan inteligentes), ni son tampoco una de las cien-
cias particulares, como la medicina sobre lo concerniente 2 la salud o
la geometria sobre las magnitudes, porque el entendiriento no se
aplica a lo que es siempre e inmévil, ni lo que de un modo u-otro
llega a ser, sino a lo que puede presentar dificultades y ser objeto de
deliberacién. /Por tanto, se aplica a lo mismo que la prudencia, pero
no son lo mismo entendimiento y prudencia. En efecto, la prudencia.
es normativa: qué se debe hacer o no, tal es el fin que se propone;
mlentras que el entendimiento es sélo discriminativo, pues son lo mismo
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entendimiento y buen entendimiento, inteligentes y dotados de buena
inteligencia. El entendimiento no consiste en tener prudencia ni en
alcanzarla, sino que, lo mismo que el aprender se llama entender tra-
tdndose de la ciencia, asi el entendimeiento es lo que se ejercita en la
opinién para juzgar acerca de las cosas que son objeto de prudencia
cuando habla otro, y para juzgar rectamente, pues ebiens es lo mismo
que rectamenter. Y de ahi viene el nombre de ¢entendimiento» en
virtud del cual se habla de hombres «dotados de buena inteligencia,
del entendimiento o inteligencia que se ejercita en el aprender; en
efecto, al aprender lo llamamos muchas veces entender.

11

La llamada comprensién, en virtud de la cual decimos de alguien
que es comprensivo y que tiene comprensién, es el discernimiento recto
de lo equitativo. Sefial de ello es que llamamos comprensivo sobre
todo al equitativo, y equitativo a tener comprensién sobre algunas
cosas, y juicio comprensivo al que discierne rectamente lo equitativo,
y rectamente quiere decir de acuerdo con la verdad.

Todas estas disposiciones convergen légicamente a lo mismo. En
efecto, al hablar de comprension, entendimiento, prudencia e inteli-
gencia (vodc), atribuimos a las mismas personas el tener comprensién
o inteligencia, asi como el ser prudentes o tener entendimiento; porque
todas estas facultades tienen por objeto lo extremo e individual, y es
en saber discernir sobre lo que es objeto de prudencia en lo que con-
siste el ser inteligente, buen entendedor o comprensivo, porque la
equidad es comiin a todos los hombres buenos en sus relaciones con los
demds. Ahora bien, todas las cosas pricticas son del nimero de las in-
dividuales y extremas, y asi no sélo tiene que conocerlas el hombre
prudente, sino que el entendimiento y la comprensién versan tam-
bién sobre las cosas pricticas, que son extremos. La intuicién tiene
también por objeto lo extremo en las dos direcciones, porque tanto de
los limites primeros como de los ltimos hay intuicidn y no razona-
miento; la intuicién que se ejercita en las demostraciones tiene por
objeto los limites inmoéviles y primeros; y la de las cosas précticas,
lo extremo, lo contingente y la segunda premisa. Estos son, en efecto,
los principios del fin, ya que es partiendo de lo individual como se
llega & lo universal; de estas cosas, pues, hay que tener percepcién sen-
sible, y ésta es la intuici6n.

Esta es la razé6n también de que parezca que estas disposiciones son
naturales, y que, ei bien nadie es sabio por naturaleza, si se tiene por
naturaleza comprensién, entendimiento e intuicién. Sefial de ello es
que creemos que también son consecuencia de la edad, y que tal edad

" tiene intuicién y comprensién, como si la naturaleza fuera la causa de

ellas. (Por eso la intuicién es principio y fin, porque las demostraciones
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parten de estas cosas y ellas son su objeto). De modo que no se debe
hacer menos caso de los dichos y opiniones de los experimentados,
ancianos y prudentes, que de las demostraciones, pues la experiencia
les ha dado vista, y por eso ven rectamente.

--Queda dicho, pues, qué es la prudencia y la sabidurfa, y cudl es el
objeto de cada una de ellas, y que cada una es la virtud de una parte
distinte del alma.

12

Podria uno preguntarse a propésito de ellas cudl es su utilidad,
puesto que la sabiduria no considera nada de lo que puede hacer feliz
al hombre, y la prudencia, si bien tiene esto, ;para qué es necesaria? Si
la prudencia tiene por objeto lo que es justo, honroso y bueno para el
hombre, y esto es lo que es propio del hombre bueno hacer, el conocer
estas cosas no nos hard mds capaces de practicarlas si las virtudes
son efectivamente disposiciones, lo mismo que tampoco nos sirve de
nada conocer 10 sano y lo saludable en el sentido, no de lo que produce
la salud, sino de lo que es consecuencia de una disposicién sana; en
efecto, no somos en modo alguno mds capaces de practicarlo por el hecho
de poseer la ciencia médica y la gimnastica. Si por otra parte no debe
decirse que el hombre prudente lo es para eso, sino para llegar a ser
bueno, la prudencia no servird de nada a los que ya son buenos, pero
tampoco a los que no la tienen. Porque lo mismo daré que la tengan ellos
o que obedezcan a los que la tienen, y seris suficiente para nosotros
que nos comportdramos como cuando se trata de la salud: aunque
queremos estar sanos, no por eso aprendemos la medicina. Adem4s de
esto, podria parecer absurdo que, siendo inferior a la sabiduria, tuviera
primacia sobre ella, porque lo que hace, manda y ordena sobre lo
hecho.

De estas cuestiones, pues, hemos de hablar. Ahora no hemos hecho
sino_proponerlas.

En primer lugar, digamos que estas disposiciones son necesaria-
mente elegibles por sf mismas por ser cada una de ellas la virtud de
una parte del alma, aun en el caso de que no produzcan nada ninguna
de ellas. En segundo lugar, de hecho producen algo, no como la medi-
cina produce la salud, sino como la produce la salud misma: de igual

* modo produce la sabiduria felicidad; en efecto, como es una parte de

la virtud totel, hace feliz al hombre con su posesién y su ejercicio.
Ademés, el hombre lleva a cabo su obra mediante la prudencia y
la virtud moral, porque la virtud hace recto el fin propuesto y la pru-
dericia los medios que a él conducen. La cuarta parte del alms, la nu-
tritiva, no tiene virtud de esta clase, pues no hay nada que esté en su
poder hacer o no hecer.
En cuanto a que la prudencia en nada nos capacitard més para la
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préctica de lo honroso y de lo justo, tenemos que empezar un poco
més arriba y comenzar por aqui: lo mismo que de alginos que hacen lo
que es justo decimos que no por eso son justos, por ejemplo, de los
que hacen lo que la ley ordena involuntariamente, o por ignorancia, o
por alguna otra causa, y no por eso mismo (aunque hacen lo que se debe
hacer y lo que haria el hombre bueno), asi también es posible, al pare-
cer, hacer todas las cosas en virtud de una disposicién tal que se sea
bueno, quiero decir, por ejemplo, por eleccién y por causa de lo que se
hace. Pues bien, la virtud hace recta la eleccién, pero el hacer todo lo
que hay que hacer para llevarla a cabo, ya no es propio de la virtud,
sino de otra facultad. Debemos reflexionar sobre esto y hablar de ello
con més claridad. Hay una aptitud llamada destreza, y ésta es de tal
fndole que hace posible realizar los actos enderezados al blanco pro-
Puesto y alcanzarlo; si el blanco es bueno, la aptitud es laudable; si
es malo, es mera habilidad; por eso también de los prudentes decimos
que son diestros, y habilidosos. La prudencia no es esa aptitud, pero
Do existe sin esa aptitud. Y la recta conformacién de este ojo del alma
no se produce sin virtud, como hemos dicho y es evidente, ya que
los razonamientos de orden prictico tienen un principio, por ejemplo,
spuesto que el fin es ésten, 0 «puesto que lo mejor es eston, sea cual fuere
(supongamos uno cualquiera, para los efectos del argumento), y este
fin no aparece claro sino al bueno, porque la maldad nos pervierte y
hace que nos engafiemos en cuanto a los principios de la accién. De
modo que evidentemente es imposible ser prudente no siendo bueno.

13

Por tanto, tenemos que volver a considerar también la virtud; en
efecto, también en la virtud existe una relacién parecida a la que se
da entre la prudencia y la destreza (que no son idénticas, sino seme-
jantes), entre la natural y la virtud por excelencia. Todos piensan que

* cads uno tiene su cardcter en cierto modo por naturaleza, y, efectiva-

mente, somos justos, moderados, valientes y todo lo demés desde que
nacemos; pero no obstante buscamos algo distinto de esto como bon-
dad suprema, y poseer esas disposiciones de otra manera. También
los nifios y los animales tienen esas disposiciones naturales, pero sin la
razén son evidentemente dafiinas. Esto, sin embargo, parece verse
claro: que lo mismo que un cuerpo fuerte moviéndose & cicgas puede
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dar un violento resbalén por no tener vista, asi puede ocurrir tam-
bién en este caso; pero una vez que el hombre alcanza la razén, su ac-
tuacién es distinta, y, siendo,semejante su disposicién, serd, sin em-

bargo, entonces la virtud por excelencia. De modo que asi como en la

parte del alma que razona a base de opiniones hay dos formas, la des-

treza y la prudencis, en la parte moral hay otras dos: la virtud natu-’

rel y la virtud por excelencia, y de éstas la virtud por excelencia no
se da sin prudencia. Por eso afirman algunos que todas las virtudes son
especies de la prudencia, y Socrates, en parte, discurria bien y en parte
se equivocaba: al pensar que todas las virtudes son formas de la pru-
dencia se equivocaba, pero tenia razén al decir que no se dan sin la
prudencia. Sefial de ello es que aun ahora todos, al definir la virtud,
después de indicar la disposicién que le es propia y su objeto, afiaden
«segin la recta razém», y es recta la que se conforma a la prudencia.
Parece, por tanto, que todos adivinan de algin modo que es esta clase
de disposicién la que es virtud, a saber, la que es conforme & la pru-
dencia. Pero hemos de ir un poco més lejos: la que es virtud no es mera-
mente la disposicién conforme a la recta razén, sino la que va acompa-
fiada de la recta razon, y la recta razén, trat4ndose de estas cosas es la
prudencia. Sécrates pensaba, efectivamente, que las virtudes eran
razones (pues todas consistian para él en conocimiento); nosotros pen-
samos que van acompaifiadas de razén.

Resulta claro, por tanto, de lo que hemos dicho, que no es posible
ser bueno en sentido estricto sin prudencia, ni prudente sin la virtad
moral. De esta manera se desharia también el argumento dialéctico
segin el cual las virtudes se dan independientemente unas de otras,
porque una misma persona no esté bien dotada por la naturaleza para
todas, de suerte que una la habrd adquirido ya, y otra todavia no. Esto,
en efecto es posible traténdose de las virtudes naturales, pero no res-
pecto de aquéllas por las que un hombre es llamado bueno en sen-
tido absoluto, porque con sélo poseer la prudencia las tendrd todas.
Y es claro que, aunque no fuera préctica, seria necesaria, porque es la
virtud de esta parte del alma, y porque la eleccién no puede ser recta
sin prudencia ni sin virtud, ya que la una determina el fin y la otra hace
realizar las acciones que conducen al fin, !

Pero no tiene supremacia sobre la sebiduria ni sobre la parte mejor,
como tampoco la tiene la medicina sobre la salud; en efecto, no se
sirve de ells, sino que ve el modo de producirla. Da’ ordenes por tanto,
por causa de aquélla, pero no a aquélla. Seria también lo mismo que
decir que la politica manda en los dioses porque da 6rdenes sobre todo

o de la ciddad.
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LIBRO VII

1

Después de esto, y partiendo de un nuevo comienzo, hemos de
decir que hay tres clases de condiciones morales que se deben rehuir: el
vicio, la incontinencia y la brutalidad. Los contrarios de dos de ellas
son evidentes: al uno, lo lamamos virtud y, al otro, continencia; a la
brutalidad lo que mejor vendria oponerle es la virtud sobrehumana,
una clase de virtud heroica y divine, como Homero nos presenta a
Priamo diciendo de Héctor que era extraordinariamente bueno «y no
parecia hijo de un hombre mortal, sino de un dios». (1) De modo que
si, como dicen, los hombres llegan & ser dioses mediante una sobreabun-
dancie de virtud, es claro que una disposicién de esta naturaleza se
opondria a la brutal; en efecto, lo mismo que ni el vicio ni la virtud
son propros del animal, tampoco lo son de un dios, sino que es propio
ge éste algo méds valioso que la virtud, y de aquél otro género distinto

e vicio.

Lo mismo que es raro que un hombre sea divino—como acostum-
bran decir los laconios, que cuando admiran grandemente a alguien lo
llaman hombre divino—, asi también es raro entre los hombres el
brutal; se da sobre todo entre los bdarbaros y en algunos casos aparece
también como consecuencia de enfermedades y mutilaciones. Tam-
bién damos este nombre denigrante a los que por su maldad exceden
los limites de lo humano. De esta condicién, sin embargo, haremos
alguna mencién més adelante, y del vicio ya hemos hablado antes;
en cambio, tenemos que hablar de la incontinencia, de la blandura y la
molicie, asf como de la continencia y resistencia, pues ni hemos de
suponer que se trata en una y otra de las mismas disposiciones que la
virtud y la maldad, ni que son de género distinto. Como en los demés
casos, geberemos establecer los hechos observados y resolver primera-
mente las dificultades que ofrezcan, para probar después, si es posible,
tcdas las opiniones generalmente admitidas sobre estas afecciones, y
8i no, la mayoria de ellas y las principales, pues si se resuelven las difi-
cultades y quedan en pie las opiniones generalmente admitidas, la
demostraciéon serd suficiente.

) Iliuda, XXIV, 268.
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Pues bien, suele admitirse que la continencia y la resistencia son
buenas y laudables, y la incontinencia y blandura malas y censurables,
y que una misma persona es a la vez continente y consecuente con su
razém, o, por el contrario, es incontinente y no se atiene a su razén.
Y que el incontinente sabe que obra mal movido por la pasién, y el
continente, sabiendo que las pasiones son malas, no las sigue y se deja
guiar por la razén. Asimismo, que el hombre moderado es continente
y resistente; pero del continente, unos piensan que siempre es mode-
rado y otros que no, y del incontinente unos dicen que es a la vez desen-
frenado, y otros que incontinente y desenfrenado son cosas distintas.
En cuanto al hombre prudente, unas veces se dice que es imposible
que sea incontinente, y otras que hay quienes, siendo prudentes y
hébiles, son incontinentes. Ademds, se llama a los hombres inconti-
nentes respecto de la ira, el honor y la ganancia. Esto es, pues, lo que
suele decirse.

2

Se podria preguntar cémo es posible que un hombre que juzgue rec-
tamente se porte con incontinencia. Algunos dicen que esto es imposi-
ble si se tiene conocimiento: seria absurdo, pensabe Sécrates (2), que
existiendo el conocimiento, alguna otra cosa lo dominara y arrastrara
de acéd para alld como a un esclavo. Sécrates (3), en efecto, se oponia
absolutamente a esta idea, sosteniendo que no hay incontinencia, por-
que nadie obra contra lo mejor a sabiendas, sino por ignorancia. Ahora
bien, esta manera de razonar estd en desacuerdo con lo que vemos cla-
ramente, y es preciso investigar acerca de esta afeccién, si se debida
a la ignorancia, de qué clase de ignorancia se trate. Porque es evidente
que el que se conduce con incontinencia, antes de ser dominado por la
pasién, no cree que debe hacerlo. Hay quienes en parte estdn de acuerdo
con esa tesis y en parte no: conceden que nada tiene més fuerza que el
conocimiento; pero no conceden que ninguno obre contra lo que le
parece mejor, y por esta razén dicen que el incontinente, cuando es
dominado por el placer, no tiene conocimiento, sino sélo opinién. Pero
si es opinién y no conocimiento, y no es fuerte la convicciébn que se
opone a la pasién, sino floja, como en los que dudan, tendriamos indul-
gencia con el que no se atiene a ella enfrentado con deseos violentos, y
para la maldad no tenemos indulgencia, ni para ninguna otra cosa
censurable. ;Es entonces la prudencia la que se opone sin éxito & la
pasién? La prudencia, en efecto, tiene mucha fuerza. Pero eso seria
absurdo, porque la misma persona seria entonces prudente e inconti-
nente, y nadie se atreveria a decir que es propio del hombre prudente

(2) Cf. Platén: Protdgoras, 352 b. ‘
(3) Cf. Jenofonte: Memorables, 111, 9, 4.
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realizar voluntariamente las acciones mds viles. Pero, adem4s, ya hemos

demostrado antes que el hombre prudente esté capacitado para la accién

(porque la prudencia se aplica a lo concreto) y posee, ademds, las otras
virtudes.

Ademis, si el ser continente implica tener pasiones fuertes y bajas,
el hombre moderado no ser4 continente, ni el continente moderado,
porque no es propio del hombre moderado tenerlas excesivas, ni viles.
Pero el continente tiene que tener pasiones de esa clase; porque si las
pasiones fueran buenas, seria mala la disposicién que impidiera se-
guirlus, de modo que la continencia no siempre seria buens; y si fueran

ébiles y no bajas, no habria nada magnifico en resistirlos, ni nada
grande si fueran bajas, pero débiles.

. Ademds, si la continencia hace al hombre atenerse a todas sus opi-
niones, puede ser mala, por ejemplo, si le hace atenerse incluso & la
opinién fales; y si la incontinencia hace que no se atenga a ninguna opi-
nién, hebréd una incontinencia buena, como la del Neoptélemo de 86-
focles en el Fsloctetes, que merece alabanzas por no atenerse a los con-
sejos de Ulises porque le desagradabs mentir.

Ademés, el razonamiento soffstico ofrece una dificultad; en efecto,
Por querer refutar las paradojas que implics la tesis del adversario y
ser tenidos por hébiles cuando se consigue, el razonamiznto resultante
8e convierte en un callején sin salida; en efecto, el pensamiento queda
maniatado cuando no quiere acceder porque no e agrada la conclusién
¥y no puede avanzar porque es incapaz de deshacer el argumento. As
resulta de cierto razonamiento que la insensatez acompafiada de incon-
tinencia es una virtud; en efecto, el hombre hace lo contrario de lo que
juzafa bueno debido a su incontinencia; pero juzga que lo bueno es

o y no se debe hacer, de suerte que hard lo bueno y no lo malo.

Ademds, el que actiia por conviccién y persigue el placer delibera-
demente pod.rin. parecer mejor que el que {o hace no por razonamiento,
eino por incontinencia; en efecto, seria més fécil de corregir porque po-
dria persuadirsele en el otro sentido. Pero al incontinente parece apli-
cdrsele el refrin en que decimos scuando el agua nos atraganta, jcon qué
nos desatragantaremos?s. Porque si hiciera por conviccién lo que hace,
al ser convencido de lo contrario, dejaria de hacerlo; pero el hecho es
que, convencido de otra coss, no deja por eso de hacer lo que hace.

Ademds, si la incontinencia y la continencia se aplican a todo,
$quién es incontinente absolutamente hablando? Porque nadie tiene
todas las formas de incontinencia, pero de algunos decimos sin més que
son incontinentes.

Tales son, pues, las dificultades que se presentan; de ellas tenemos
que refutar unas y dejar en pie otras, porque la solucién de una difi-
cultad es el hallazgo de la verdad.
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Ep primer lugar, pues, hemos de considerar si los incontinentes
obran con conocimiento o no, y en qué sentido obran con conocimiento;
después, & qué hemos de juzgar que se refieren la incontinencia y la
continencia, es decir, si hemos de juzgar que se refieren a todos los pla-
ceres y dolores, o a algunos determinados, y si el continente y el sufrido
gon uno mismo o distintos, asi como las demds cuestiomes emparen-
tadas con esta investigacién. Y hemos de empezar nuestra considera-
cién preguntdndonos si el continente y el incontinente lo son por aquello
a que se refieren o por el modo de conducirse frente a ello, es decir, si
es tinicamente por referirse a tales cosas por lo que el incontinente es
incontinente, o no es por eso, sino por el modo, o tampoco s6lo por esto,
sino por ambas cosas. Después hemos de preguntarnos si la incontinen-
cia y la continencia se refieren a todo o no. Porque ni aun el inconti-
nente absolutamente hablando lo es respecto de todo, sino respecto de
aquello precisamente que hace que el desenfrenado lo sea; ni lo es tam-
poco por referirse sin més a eso (ya que entonces la incontinencia se
confundirfa con el desenfreno), sino por referirse a ello de cierta ma-
nera. Porque el uno obra deliberadamente, creyendo que siempre se
debe perseguir el placer presente; el otro, no Jo cree, pero lo persigue.

En cuanto a que es una opinién verdadera y no un conocimiento lo
que contrarian al conducirse incontinentemente, no hace diferencia
alguna para nuestro argumento; en efecto, algunos de los que sélo
tienen opiniones, no por eso dudan, sino que creen saber rigurosamente.
Por tanto, si es por darles poco crédito por lo que los que tienen opinio-
nes obran m4s contra su mode de pensar que los que tienen un conooi-
miento, el conocimiento no se distinguird en nada de la opinién, por-
que algunos dan tanta fe a lo que opinan como otros a lo que saben; asf
lo pone de manifiesto Herdclito. Pero, puesto que empleamos la pala-
bra wabem en dos sentidos (en efecto, tanto del que tiene el conocimiento
pero no lo usa, como del que lo usa, se dice que saben), habr4 una dife-
rencia entre hacer lo que no se debe poseyendo el conocimiento, pero
sin tenerlo en cuenta, y teniéndolo en cuenta; esto wltimo parece ex-
traiio, pero no el obrar mal sin tener en cuenta el conocimiento.

Ademés, puesto que hay dos clases de premisas, nada impide que
uno obre contra su conocimiento teniéndolas las dos, pero sirviéndose
sélo de la universal, y no de la particular, porque lo que se refiere a la
accién es lo particular. También hay dos clases de término universal:
uno, se refiere al sujeto; otro, al objeto; por ejemplo, «a todo hombre le
convienen los alimentos secoss, ¢yo oy un hombre», o bien ¢tal alimento
e8 secos; pero que este alimento es seco, 0 no se sabe, 0 no se pone en
ejercicio ese conocimiento. Todas estas maneras hardn una diferencia
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incelculable, de suerte que no parecerd ningtin absurdo obrar inconti-
nentemente con un modo de conocimiento, y parecerd extrafio que
pueda hacerse con otro.

Ademés, los hombres pueden tener conocimiento de un modo dis-
tinto de los ahora mencionados; en efecto, en el tenerlo y no servirse
de &l vemos que la disposicién puede ser dlferente hasta el punto de
que es posible tenerlo en cierto modo y no tenerlo, como le ocurre al que
duerme, al loco y al embriagado. Y es precisamente ésta la condicién
en que se encuentran los que estdn dominados por las pasiones; en
efecto, los accesos de ira, los deseos sexuales y algunas pasiones seme-
jantes producen manifiestamente trastornos hasta en el cuerpo, y en
algunos incluso accesos de locura. Es evidente, por tanto, que debemos
decir que los incontinentes se encuentran en un caso semejante. El
hecho de que se expresen en términos de conocimiento, no indica nada,
ya que incluso los que estén dominados por esas pasiones repiten argu-
mentos y versosde Empédocles, y los que empiezan a aprender una cien-
cia ensartan frases de ella, pero no la saben todavia, pues hay que asi-
milarla y esto requiere tiempo; de modo que hemos de suponer que
los incontinentes hablan en ese caso como los actores en el teatro.

También podria considerarse la causa, desde el punto de vista de las
leyes de la naturaleza, de esta manera: una opinién es universal, la
otra se refiere a lo particular, que cae ya bajo el dominio de la percep-
cién sensible; cuando de las dos resulta una sola, el alma necesariamente
afirma por un lado la conclusién, y por otro actia inmediatamente en
el orden prictico; por ejemplo, si todo lo dulce debe gustarse, y esto es
dulce como una de las cosas concretas, necesariamente el que pueda y
no encuentre obstédculo para ello, lo gustaré al punto. Por tanto, cuando
se da la opinién universal que nos prohibe gustar, y por otra parte la de
que todo lo dulce eg agradable y esto es dulce (ésta es la que hace actuar),
y & la vez se da el deseo de gustarlo, la primera nos dice que lo rehuya-
mos, pero el deseo nos mueve a ello, porque puede mover todas les par-
tes; ‘de suerte que ocurre que somos incontinentes movidos en cierto
modo por la razén y la opinién, opinién que no se opone a la recta razén
por si misma, & no ser por accidente—pues es el deseo, no la opinién,
el que es contrario a la recta razén—. Por eso también los animales no
son incontinentes, porque no tienen ideas universales, sino s6lo repre-
sentacién y memoria de lo individual.

El modo de que se desvanezca la ignorancia y recobre su conoci-
miento el incontinente es el mismo que en el caso del embriagado y del

que duerme, y no es propio exclusivamente de esta afeccién; es a los,

fisi6logos a quienes debemos preguntarlo.

Por otra parte, como la iltima premisa es a la vez una opinién sobre
lo perceptible por los sentidos y la que rige las acciones, o no la tiene
el que est4 dominado por la pasién, o la tiene en el aentldo en que tener
no significa saber sino decir, como dice el embriagado los versos de
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Empédocles. Y como el término concreto no es universal ni se considera
relacionado con el conocimiento como el universal, parece ocurrir lo
que Sécrates pretendia; en efecto, no se produce la afeccién de la in-
continencia en presencia de lo que consideramos conocimiento en sen-
tido estricto, ni es este conocimiento el que es arrastrado de acé para
sllé por-la pa.mén, sino ¢l sensible.

Baste, pues, con lo dicho sobre la cuesti6én de si el incontinente lo es
a sablenda.s 0 1o, y en qué sentido lo es a sabiendas.

4

Hemos de decir a continuaci6n si alguien puede ser incontinente de
un modo absoluto o todos lo son en un sentido parcial, y si lo primero
es posible, & qué se refiere esa incontinencia. Que es con los placeres y
los dolores con lo que tienen que ver tanto los continentes y firmes como
los incontinentes y blandos, es evidente. Ahora bien, de las cosas que
producen placer, unas, son necesarias y, otras, apetecibles por sf mismas
pero susceptibles de exceso; son necesarias las corporales (y llamo asf
a las relacionadas con el alimento y con las relaciones sexusles, y aque-
llas de las corporales con las que relacionamos el desenfreno yla tem-
planza); las otras no son necesarias, pero si apetecibles por si mismas
(por ejemplo, la victoria, el honor, la riqueza y los bienes y placeres de
esa indole). Pues bien, a los que respecto de estas Gltimas cosas van
mis allé de la recta razén que hay en ellos, no los lamamos incontinen-
tes sin més, sino que afiadimos ¢en cuanto al dineron, o la ganancia, o los
honores, o la ira; y no los llamamos incontinentes d¢ un modo absoluto
porque juzgamos que son distintos de ellos, y que s6lo reciben ese
nombre en virtud de una semejanza; como en el caso de Anthropos, el
que obtuvo la victoria en los Juegos Olimpicos (4): la definicién comin
de ¢hombre» diferia poco de la suya propia, pero, con todo, era otra.
Sefial de ello es que la incontinencia se censura no s6lo como una falta,
sino como un vicio, ya absoluto, ya parcial, mientras que no se censura
& ninguno de aquéllos,

De los que son incontinentes respecto de los placeres corporales por

los cuales llamamos a los hombres morigerados o desenfrenados, al que

persigue el exceso del placer y rehuye el del dolor, como el del hambre,
la sed, el calor, el frio, y todos los que afectan al tacto o al gusto, no
en v1rtud de una elecclén, eino en contra de ésta y de su razdn, se le
llama incontinente, sin afiadir arespecto de tal o cual cosa», por ejem-
plo, respecto de la ira, sino simplemente asi. Sefial de ello es que tam-
bién respecto de estas mismas cosas se les da el nombre de blandos,

(4) Anthropos (hombre) era el nombre de un venoedor en los Juegos Olimpicos

en 45§ 8. de C., seglin atestigus un papiro oomunicado en 1889 a la Classical Re-
view (of' Bumet ed. cit.).

1148 a



16

25

30

1148 %

10

108

S&va, i TO Tepl T&s ards Tws HBovas kal AUmas elvan-
ol & elol uev mepl Tairdk, AN’ oUy doairws elofv, &AN® ol
utv Trpocnpolivtan ol 8 oU TpocipolvTon. 10 paAAov &xd-
AcoTov &v efroipev SoTis pty EmBupdv | fpépx Sicdker T
UrrepPoAds kal gevyer yerpias AUrras, fi ToUTtov 8oTis Sik 1O
Embupeiv opddpar Tl ydp &v kelvos Toifioetev, £l Tpooyt-
vorto &mbupia veavikty kal mepl Tds TGV dvaykalwv dvBelas
AT {oxupd; Emel 8¢ Tdv EmBumbv kai TGV fiSoviv al
pév elor, (TAV) TS yéver kaAdv kal omoudadwv (TGV yap
MB¢wv Evia puoel alpetd), T& & EvavTia ToUTwv, Td &¢ pe-
TaU, xabdmrep Sigidopev mpdTepov; olov ypriuaTa kal Kép-
Sos xal vikn kal Tipd- 'q'pbs &ravta 8¢ T& TolaUTa Kol T
Heraly oU 1§ Tdoxewv kal Fmlupsiv kol giAeiv yéyovra,
AN T®) Tdds kai UmepPdAAew (816 Soor pdv Tapk TOV Ad-
Yov | xparoUvtan fi Sidokovot T&v pUoer T1 KaAdv kal &ya-
86v, olov ol Tepl mipfyy u&AAov i Bel omoubdzovTes f Tepl
Téva kal yovels: kol ydp Talrta Tév &yabdv, kai émwo-
voUvTtan ol mepl Talta omouddzovTes: &AA® dpws EoTi TIS
UmrepPoAt) kai &v TouTots, el Tis dorep 1 N16Pn p&yorto kal
Tpds ToUs Geovs, | doep TdTupos & prhordTwp EmkaAou-
pevos Trepl TOV TraTépar Alav ydp €86ker pwpaivelv): poxdn-
pla utv olv oUbepia mepl TaUT’ toTl Sid TO eipnuévov, 6T
puoel TGV alpeTdv ExaoTov foTi B aUTd, aUAct 8¢ kal
pevkTal aUTdv eloiv al UmeppoAad.  Spofws & oUd’ &xpaoiar
Nl Yap &xpaciax oU pévov @euktov &AXK Kaxi TGOV WekTOV
toriv: & SdpordéTnTa 8¢ ToU Thbous TpooemimBévTes THY
éxpaoiav Tepl ExaoTov Aéyouatv, olov kaxdv larpdv kal ka-
kov UtrokpiThy, dv &TAQS oUk &v elmolev xokdv. doTrep
olv oU8’ évraifa, 81k To uf kaxiav elvan ék&orny albrddv
&AA& TG &vdAoyov duofav, oUrtw 8fjAov &1 ké&kel UiroAnTr-
Téov pévnv dxpaoclov kal dyxpdreiav elvan fmis dorl mepi
TaUtd Tfj cwepoovn kai dkoAaciq, Tepl 3¢ Oupol Kad’
dpordtnTax Aéyopev: 810 kal wpooTiBévTes dxporthy Hupol
@oep Tipfs kal xépSous pauév.

b 13, Guuol KP: Buudy vulg. || 22. 4vdpadv K® MP. || 30. yuuvafopévors K®
M®: #8lopévorg I, || 33. Boo. Bywater: toig codd.

108

Ppero no cuando se trata de ninguna de aquéllas. Por esta razén, porque
ge refieren en cierto modo a los mismos placeres y dolores, ponemos
juntos al incontinente y al desenfrenado, y al continente y al morige-
rado; pero no a ninguno de aquéllos. Pero, si bien se refieren a las mis-
1has cosas, no se comportan lo mismo respecto de ellas, porque los unos
obran deliberadamente y los otros no. Por eso llamarfamos desenfre-
nado al que sin deseo;, o con un deseo débil, persigue los excesos o
rehuye molestias moderades, més bien que al que hace lo mismo lle-
vado de un deseo vehemente; ;qué haria, en efecto, el primero si sin-
tiera, ademds, un apetito violento, o un dolor agudo por carecer de lo
necesario?

Ahora bien, de los apetitos y placeres unos lo son, por su propia
indole, de cosas nobles y buenas (puesto que algunas cosas agradables
son naturalmente apetecibles), otfos de cosas contrarias a éstas, y
otros de cosas intermedias, segin la divisién que establecimos antes,
por ejemplo, el dinero, la ganancia, la victoria y los honores. Tratin-
dose, pues, de todas las primeras y de las intermedias, los hombres no
gon censurados por experimentarlos, por apetecer o amar tales cosas,
gino por hacerlo de cierta manera y en exceso (por eso lo son todos
aquellos que, contra la razén, son dominados por esos deseos o persi-
guen cosas que naturalmente son nobles y buenss, como los que se
afanan més de lo debido por los honores, o por sus hijos, o sus padres;
en efecto, estas cosas son buenas, y los que se afanan por ellas son elo-
giados, pero no obstante, también en ellas es posible el exceso si se
Ilega, como Niobe, a luchar hasta con los dioses, o a lo que llegb Si-
tiro, (5) el llamado ¢el buen hijo», respecto de su padre, conduciéndose
de un modo necio en extremo). No hay, ciertamente, depravacién
alguna en esas cosas por la razén que hemos dicho, porque todo eso
es por si mismo naturalmente apetecible, pero sus excesos son malos
y deben rehuirse. Igualmente, tampoco hay en ellas incontinencia,
puesto que la incontinencia no s6lo debe rehuirse sino que es, ademaés,
condenable; pero en virtud de cierta semejanza en la afeccién se aplica
a ellas el término «ncontinencia» afiadiendo en cada caso el objeto a
que se refiere, lo mismo que se llama mal médico o mal actor a una per-
sona & quien no se llamaria mala sin més. Pues bien, asf como, tratén-
dose de cade una de esas afecciones, no las llamamos incontinencia
porque sean un vicio, sino en virtud de cierta semejanza analégica,
es evidente también que debemos juzgar que la incontinencia y la con-
tinencia se refieren exclusivamente & lo mismo que la templanza y
el desenfreno, y que traténdose, por ejemplo, de la ira, empleamos
esos términos analbgicamente, y por eso afiadimos incontinente res-
pecto de la ira, los honores o la ganancia.

(5) Burnet sugiere que Sdiyros ho Philopdtor sunena como un titulo resl, y
supone que se trata de un rey del Béaforo que deific6 a su padre muerto.
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Puesto que hay algunas cosas que son agradables por naturaleza, y
de éstas unas lo son absolutamente-y otras para determinadas clases
de animales y de hombres, y, por otra parte, hay otras que no son natu-
ralmente agradables, pero llegan a serlo, unas veces a consecuencia
de trastornos, otras, por hdbito y, otras, por depravacién de la natura-
leza, podemos observar también, en cada uno de estos casos, disposicio-
nes semejantes. Considero, por ejemplo, brutales, disposiciones como
la de la mujer de quien dicen que abre a las prefiadas y se come a los
nifios, o aquellas en que dicen que se complacen algunos pueblos sal-
vajes del Ponto, que comen carne cruda, o carne humana, o se entregan
los nifios los unos & los otros para sus banquetes, o lo que se cuenta de
Falaris. Estas son, sin duda, disposiciones brutales. Otras se producen
a consecuencia de enfermedades (y en algunos casos de la locura, como
la del que sacrificé y se comi6 & su madre, y la del esclavo que se comié
el higado de su compafiero); otras son morbosas, o resultan de hdbitos
contraidos, como la de arrancarse los cabellos, 0 morderse las ufias,
o comer carbén y tierra, o las relaciones sexuales entre varones; éstas,
en unos casos, son naturales y, en otros, resultan de hibitos, por ejem-
plo, en aquéllos que desde nifios han sido victimas de la lujuria. Cuando
la causa es natural nadie llamaria incontinentes a los que tienen tales
disposiciones, como tampoco se aplica ese calificativo a las mujeres
puesto que su papel en el coito no es activo, sino pasivo; y lo mismo
considerariamos a los que tienen una disposicién morbosa por hébito.
Efectivamente, el tener estas disposiciones estd fuera de los limites del
vicio, lo mismo que la brutalidad, y el hecho de que el que las tiene las
domine o sea dominado por ellas no constituye continencia o inconti-
nencia estricta, sino por analogis, lo mismo que del afectado por la ira
diremos que tiene esta clase especial de incontinencia, pero no lo lla-
maremos incontinente sin més.

Todas las formas excesivas de insensatez, cobardia, desenfreno y
mal cardcter son o brutales o morbosas: aquél cuya naturaleza le lleva
a tener miedo de todo, incluso del ruido que hace un ratén, es cobarde
con una cobardia animal; el que tenia miedo de la.comadreja era vic-
tima de unsa enfermedad. También entre los que carecen de juicio, los
que son irracionales por naturaleza y viven sélo con los sentidos son
brutales, como algunas razas de los birbaros mds remotos; los que lo
son a consecuencia de enfermedades, como la epilepsia, o de la locura,
gon casos morbosos. El que tiene estas afecciones puede unas veces
tenerlas solamente, sin ser dominado por ellas, como Falaris, que podia
contener su deseo de devorar un nifio o de placer venéreo antinatural,
y otras ser dominado por ellas, y no sélo tenerlas.

Asf, pues, de la misma manera que la maldad que estd al nivel del
hombre se llama maldad sin més, y en etro caso se le afiade una deter-
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minacién, como brutal o patolgica, pero no se le aplica sin mds el
nombre de maldad, es también evidente que hay una incontinencia
brutal o patolégica, pero en sentido estricto sélo es incontinencia la in-
continencia humana.

Es claro, por tanto, que la incontinencia y la continencia se refieren
exclusivamente a lo mismo que el desenfreno y la templanza, y que
cuando tienen otro objeto se trata de otra forma de incontinencia que
recibe ese nombre metaféricamente y no en sentido estricto.

6

Que la incontinencia de la ira es menos vergonzoss que la de los
apetitos es lo que hemos de considerar ahora. En efecto, parece que la
ira oye en parte a la razén, pero la escucha mal, como los servidores
demasiado apresurados, que antes de haber oido todo lo que se les estd
diciendo, salen corriendo, y después no cumplen bien la orden, y como
los perros, que en cuanto oyen la puerta ladran, antes de ver si es un
amigo. Asi la ira, debido al acaloramiento y a la precipitacién del natu-
ral, oye, sf, a la razén, pero no se entera de lo que ésta le ordena, y se
lanza a la venganza. Le razén, efectivamente, o la imaginaci6n, le
indican que se le hace un ultraje o un desprecio, y ella, como conclu-
yendo que hay que oponerse a tal cosa, inmediatamente se irrita. El
apetito, en cambio, con sélo que la razén o los sentidos le digan de
algo que es agradable, se lanza a disfrutarlo. De modo que la ira sigue
en cierto modo a la razén, y el apetito no. Luego éste tltimo es mis
vergonzoso, porque el que no contiene la ira es en cierto modo vencido
por la razén, mientras que el otro lo es por el apetito y no por la razén.

Ademés, somos m4s indulgentes con los impulsos naturales, como
también con las pasiones que son comunes a todos, y en la medida en
que lo son, y la ira y el mal genio son més naturales que las pasiones
del exceso y de lo no necesario; asf se defendia uno de pegar a su padre,
diciendo: «También él pegé al suyo, y el suyo al anterior y, sefialando
a su hijo, «y éste, cuando sea hombre, me pegard a mi: lo llevamos en
la sangre». Y otro, al ser arrastrado por su hijo, le pidi6 que lo arras-
trara sblo hdsta la puerta, porque hasta alli habia arrastrado ¢l a
su padre.

Ademds, son més injustos los mds solapados, y el colérico no es
solapado, ni la ira, sino que obra abiertamente. En cambio, el apetito
es como Afrodita, a quien llaman «la engafiosa hija de Chipres, y como
su cefiidor bordsdo, del que dice Homero que envuelve «las palabras
seductoras que hacen perder el juicio aun al més prudentes (6). De modo
que si es més injusta y mds vergonzosa esta clase de incontinencia

'(8) EI primer fragmento es desconocido, semejante a uno de Safo; la cita de
Homero es de Iliada, XIV, 214. .
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que la relativa & la ira, es también incontinencia sin més y, en cierto
modo, un vicio.

Ademés, nadie ultraja a otro a disgusto, y todo el que obra con irs
obra a disgusto, mientras que el que ultraja lo hace gozdndose en ello.
Por tanto, si es mds injusto lo que provoca la ira mds justa, lo serd
también ls incontinencia del apetito, porque en la ira no hay ultraje.

Es claro, por tanto, que es més vergonzosa la incontinencia relativa
al apetito-que la de la ira, y que la incontinencia y la continencia se
refieren a los apetitos y placeres corporales; pero hay que establecer
las diferencias entre éstos, porque, como hemos dicho al principio,
unos son humanos y naturales tanto por su naturaleza como por su
intensidad, y otros son brutales o debidos a mutilaciones o enferme-
dades. Es a los primeros de éstos a los que se refieren exclusivamente
la templanza y el desenfreno, por eso no llamamos a los animales mori-
gerados ni licenciosos, a no ser metaféricamente y si en conjunfo una
especie de animales difiere de otra en violencia, destructividad o vora-
cidad, porque no tienen facultad de elegir ni de razonar, sino que son
extravios de la naturaleza, como los hombres locos. La condicién de la
animalidad no es tan mala como la del vicio, aunque es més terrible,
pues no se trata de una corrupcién de la parte mejor, como en el hom-
bre, sino de que no la tienen. Es, por tanto, lo mismo que comparar
algo inanimado con un ser animado para ver cudl es peor: siempre es
menos dafiina la maldad del que no tiene en sf un principio de accién,
y la mente es un principio. Es, pues, algo semejante a la comparacién
entre la injusticia y el hombre injusto. En cierto sentido, cada uno es
peor que el otro: un hombre malo puede hacer mil veces més mal que
un animal.

7

Respecto de los placeres y dolores, apetitos y aversiones del tacto
y del gusto, con relacién a los cuales hemos definido antes la licencia
y la templanza, es posible una disposicién tal que seamos dominados
incluso por aquellos que la mayoria de los hombres dominan, y es posi-
ble también dominar incluso aquellos por los que la mayoria de los
hombres son vencidos. Si se trata de los placeres, tendremos en el
primer caso al incontinente, y en el segundo -al continente; si de los
dolores, al blando y. al resistente. En medio se encuentra la disposicién
propia de la mayoria de los hombres, aun cuando se inclinan més bien
a las peores.

Puesto que algunos placeres son necesarios y otros no, y hasta
cierto punto, pero los excesos no, ni tampoco las deficiencias, y esto
vale también para los apetitos y dolores, el que persigue los excesos
en las cosas agradables, o las persigue en exceso, o deliberadamente,
por sf mismes y no por ninguna otra cosa que pueda resultar de ellas,
es licencioso; forzosamente un hombre asi no es de arrepentimiento
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fécil, de modo que es incurable, porque el incapaz de arrepentimiento
es incurable. A éste se opone el que peca por defecto, y entre ambos
estd el morigerado. Igualmente, hay también quien rehuye los dolores
corporales no porque se deje vencer por ellos, sino deliberadamente.
De los que no obran deliberadamente, uno se deja llevar por el placer
y otro por el deseo de rehuir el dolor que resulta del apetito, de modo
que difieren entre sf. Ahora bien, todos opinarfan que el que hace algo
vergonzoso sin ser movido por el apetito, o siéndolo débilmente, es
peor que el que lo hace a impulsos de un apetito vehemente, y el que
golpea a alguien sin estar encolerizado peor que el que lo hace encole-
rizado: ;qué haria, en efecto, dominado por la pasién? Por tanto, el
licencioso es peor que el incontinente. De las disposiciones menciona-
das, pues, una es mas bien una especie de blandura, la otra es la del
icencioso. Se opone al incontinente el continente, y al blando el hombre
paciente o de resistencia; la paciencia, en efecto, consiste en resistir,
y la continencia en dominer, y el resistir y el dominar son cosas dis-
tintas, lo mismo que el no ser vencido y el vencer. Por eso también
es preferible la continencia a la resistencia. Aquel a quien faltan fuer-
za8 para resistir lo que la mayoria de los hombres resisten y pueden re-
sistir, es blando y afeminado, pues el afeminamiento es una especie
de blandura; un hombre de esta indole lleva el manto arrastrando por
no tomarse la molestia de levantarlo, imita a un enfermo sin creerse
por ello un desgraciado, aunque aquél a quien se asemeja ea un des-
graciado

Lo mismo ocurre con la continencia y la incontinencia. No es de
extrafiar si uno es vencido por placeres o dolores fuertes o excesivos;
por el contrario, merece indulgencia si procura resistir, como el Filoc-
tetes de Teodectes (7) mordido por la vibora, o el Cercyon de Carcino en
la Alope (8), o los que intentan contener la risa y estallan a carcajadas,
como le ocurrié a Jenofanto (9). Pero sf nos parece extrafio que alguien
no sea capaz de resistir lo que resisten la mayoria de los hombres, y se
deje vencer por ello, no siendo porque de nacimiento tenga tal natura-
leza o por causa de enfermedad, como, por ejemplo, es hereditaria la
blandura de los reyes escitas, o es constitutiva la del sexo femenino
respecto del masculino.

Al amigo de divertirse se le considera también licencioso, pero es
sé6lo blando. La diversi6én es, en efecto, una distensiéon, puesto que es
un descanso, y el amigo de divertirse se excede en ella.

La incontinencia es o apresuramiento o debilidad; unos, en efecto,
reflexionan, pero, llevados por la pasién, no se atienen después a sus
resoluciones, y otros, por no reflexionar, son arrastrados por la pasién;

(7) Teodeotes de Faselis, retor y trigico, discipulo de Aristételes.
(8) Carcino, trigico que vivié en la corte de Dionisio I1.
(9) Un miasioo de Alejandro, segin Sépeca: De sra, 11,2.
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pues, lo mismo que los que de antemano se hacen el 4nimo a ello no
sienten las cosquillas, esi también algunos, presintiendo y previendo
la pasién, se yerguen de antemano frente a ella, ellos y su razén, y la
pasion no los vence, sea ésta agradable o penosa. Son sobre todo los des-
pabilados y los coléricos los que son incontinentes con incontinencia
de apresuramiento, pues los unos por su rapidez y los otros por su
vehemencia, no se atienen a la razén por ser propensos a dejarse llevar
de la imaginacion.

8

El licencioso, como hemos -dicho, no es persona que se arrepiente;
en efecto, se atiene a su eleccién; en cambio, todo incontinente es pro-
penso al arrepentimiento. Por eso la situacion no es la que expusimos
al plantear el problema, sino que el uno es incurable, y el otro tiene
curacién; porque la maldad se parece a enfermedades como la hidro-
pesfa y la tisis, y la incontinencia a la epilepsia; la primera es un mal
continuo, la otra, no. También la incontinencia y el vicio son de gé-
neros completamente distintos; en efecto, el vicio es inconsciente y
la incontinencia no. De los incontinentes mismos, son mejores los que
estdn fuera de si que los que son duefios de su razén pero no se atienen
a ella, porque estos Wltimos son vencidos por una pasién menos fuerte
y no obran impremeditadamente como los ofros; en efecto, el inconti-
nente se parece a los que se embriagan pronto y con poco vino, o con
menos que la mayorfa. Es, pues, claro que la incontinencia no es un
vicio (aunque en cierto modo quizd lo es), porque la incontinencia
obra contra la propia eleccién, y el vicio de acuerdo con ella; sin em-
bargo, no deja de ser semejante a éste al menos a las acciones, y, lo
mismo que Demodoco objetaba a los milesios dos milesios no son
insensatos pero se conducen como insensatosy, tampoco los inconti-
nentes son injustos, pero hardn injusticias.

Como el incontinente es de tal indole que no persigue por convic-
cién los placeres corporales excesivos y contrarios a la recta razon, y
el licencioso, en cambio, lo hace por conviccion, porque su propia in-
dole le hace perseguirlos, el primero es muy susceptible de arrepentirse,
y el segundo, no; porque la virtud y el vicio preservan y destruyen,
respectivamente, el principio, y en las acciones el fin es el principio, asf
como en mateméticas las hipdtesis; ni alli es la razon la que ensefia los
principios ni equi; es la virtud, ya natural, ya producida por el hibito
la que hace pensar bien sobre el principio. Un hombre asf, pyes, es mo-
rigerado, y su contrerio, licencioso, Pero hay quien, por causa de una
Ppasién, estd fuera de si y obra contra la recta razén; a éste lo domina la
pasién, en cuanto al no obrar segin la recta razdn, pero no lo domina
hasta el punto de que su propia indole le haga estar persuadido de que
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tales placeres deben perseguirse sin freno; éste es el incontinente, que
es mejor que el licencioso y no es malo absolutamente hablando, puesto
que en él se salva lo mejor, el principio. Su contrario es un hombre dife-
rente: el que se atiene a la recta razén y no se pone fuera de sf, al menos
por causa de la pasién. De esto resulta claro que una de estas disposi-
ciones es buena y la otra, mala.

9

$Es continente el que se atiene a cualquier razén y a cualquier deci-
sion, o el que se atiene a la que es recta, y, por el contrario, es inconti-
nente el que no se atiene a ninguna‘razén, o el que no se atiene & la ra-
zon que no es falsa, ni a la decisién recta? De esta manera planteamos
la cuestién anteriormente. ;0 bien por accidente puede tratarse de
cualquier razén y decisién, pero propiamente es a la razén verdadera y
a la decisién recta a la que el uno se atiene y el otro no? En efecto, si
no elige o persigue esto por causa de aquello, persigue y elige propia-
mente lo segundo, y por accidente lo primero; pero hablando absoluta-
mente nos referimos a lo que se elige y persigue por &f mismo. De modo
que, en un sentido, el uno se atiene y el otro se separa de cualquier
opini6én, pero absolutamente hablando, de la verdadera.

Hay algunos que se atienen a su opinién & quienes llamamos obsti-
nados, que son diffciles de convencer y no se les persuade facilmente
a cambiar de modo de pensar; éstos tienen cierta semejanza con el hom-
bre continente, lo mismo que el prédigo con el generoso, y el temerario
con el valiente, pero se diferencian de él en muchas cosas. El uno, en
efecto, no cede por pasién y apetito, ya que en ocasiones el continente
serd propicio a la persuasién; en cambio, los otros es a la razén a la
que no atienden, puesto que son susceptibles de apetitos y muchos de
ellos son arrastrados por los placeres. Son obstinados los testarudos, los
ignorantes y los incivilizados; los testarudos, movidos por el placer y
el dolor se gozan, en efecto, en su victoria cuando no se logra persua-
dirlos, y llevan a mal que sus ideas no se impongan, como si se tratara
de decretos, de modo que se parecen mds al incontinente que al con-
tinente.

Hay algunos que no se atienen a sus decisiones, pero no por incon-
tinencia, como Neoptélemo en el Ftloctetes de Séfocles: es verdad que
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por causa del placer no se atuvo a lo que habia decidido, pero por
causa de un placer noble, porque él consideraba noble decir la verdad
y Ulises lo habja persuadido a mentir. No todo el que hace algo por
causs del placer es licencioso, despreciable o incontinente; sino el que
lo hace por un placer vergonzoso.

Puesto que hay también quien es de tal indole que goza menos de
lo debido con los placeres corporales y se aparta asi de la regla, el hom-
bre continente ocuparé el lugar intermedio entre éste y el incontinente.
Elincontinente se aparta de la regla por exceso; éste, por defecto; el con-
tinente se atiene a ella y no se desvia en un sentido ni en otro. Y, puesto
que la continencia es buena, necesariamente tienen que ser malas las
dos disposiciones contrarias, como en efecto lo son a todas luces; pero
como una de ellas aparece en pocos y pocas veces, lo mismo que al
desenfreno parece oponerse exclusivamente la templanza también
parece que la continencia se opone sélo & la incontinencia.

Como hablamos muchas veces por analogia, también sigue la analo-
gia la continencia del hombre morigerado; en efecto, tanto el conti-
nente como el morigerado son de tal indole que no hacen nada con-
trario & la razén por causa de los placeres corporales; pero el primero
tiene y el segundo no tiene apetitos malos, y el uno es tal que no puede
sentir placer contrario a la razén, mientras que el otro puede sentirlo,
pero no dejarse arrastrar por él. También se parecen el incontinente y
desenfrenado, siendo distintos: ambos persiguen los placeres corporales,
pero el uno cree que debe hacerlo, y el otro que no debe.

10

Tampoco es posible que una misma persons sea a la vez prudente
e incontinente, puesto que hemos demostrado que el prudente es a la
vez un hombre de cardcter bueno. Ademds, se es prudente no sblo por
saber sino por ser capaz de actuar, y el incontinente no-es capaz de
actuar. En cambio, nada impide que el hombre hdbil sea inconti-
nente, y por eso en ocasiones algunos parecen prudentes e inconti-
nentes, porque la habilidad difiere de la prudencia de la manera
que hemos dicho cuando por primera vez hablamos de ellas, y si
bien estin préximas en cuanto a su modo de razonar, difieren en
cuanto a la eleccién. Tampoco es el incontinente como el que sabe
¥ Ve, sino como el que estd dormido o embriagado. Y obra voluntaria-
mente (pues en cierto modo sabe lo que hace, y por qué lo hace); pero
no es malo, puesto que su eleccién es justa, de modb que sdlo es malo
a medias. No es injusto, pues no obra con premeditacién; en efecto,
el uno no es capaz de atenerse a sus resoluciones, y el excitable no deli-
bera en absoluto. Asf el incontinente se parece a una ciudad que de-
creta todo lo que se debe decretar y que tiene buenas leyes, pero no
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hace ningiin uso de ellas, como dijo sarcdsticamente Anaxandrides (10):
Decreté la ciudad, que no hace ningein caso de las leyes.

El malo es semejante, en cambio, a una ciudad que hace uso de sus
leyes, pero de leyes malas.

La incontinencia y la continencia se refieren a lo que excede la
disposicién de la mayoria, puesto que el continente se atiene & sus
resoluciones mds, y el incontinente menos de lo que estd al alcance
de la mayoria.

De las distintas formas de incontinencia tiene mds fécil curacién
la de los excitables que la de los que resuelven pero no se atienen a sus
resoluciones, y la de los que son incontinentes por habito que la de los
que lo son por naturaleza, porque el hibito es mas ficil de cambiar que
la naturaleza; en efecto, el hibito mismo es dificil de cambiar porque
se parece a la naturaleza, como dice Eveno (11):

Afirmo, amigo, .que el hdbito no es sino larga prdctica,
y que ésta acaba en los hombres por ser naturaleza.

Queda, pues, dicho qué es la continencia y qué la incontinencia;
qué la resistencia y qué la blandura, y cémo se relacionan entre sf
estas disposiciones,

11

El estudio del placer y del dolor corresponde al filésofo politico. El
es, en efecto, el arquitecto del fin, mirando al cual decimos de cada
cosa que es buena o mala en sentido absoluto. Pero también es ésta
una de las cuestiones que nosotros tenemos que considerar, puesto que
hemos establecido que la virtud y el vicio moral se refieren a los dolores
y placeres, y la mayoria de los hombres afirman que la felicidad im-
plica el placer y por eso designan al hombre feliz (pan:kpwc) con un
nombre derivado del verbo gozar (xatptw)

Ahora bien, unos opinan que ningiin placer es un bien, ni por sf -

mismo ni por n.ccldente porque el bien y el placer no son lo mismo.
Otros, que algunos placeres lo son, pero que la mayorfa son malos. Hay
todavia una tercera opinién segiin la cual aun cuando todos los place-
res sean un bien, no es posible, sin embargo, que el bien supremo con-
sista en placer. Los placeres no son en absoluto un bien porque todo
placer es un proceso perceptible hacia un estado natural, y ningin
proceso es de la misma naturaleza que los fines, como la edificacién
no es de la misma naturaleza que el edificio. Ademés, el hombre mori-

(10) Poeta cémico, contemporineo de Aristételes, mayor que éste; lo cita
en Retdrica, IT1.
(11) Eveno de Paros, sofista y poeta elegiaco, fr. 9 D?, p. 84.
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gerado rehuye los placeres. Ademds, el prudente persigue el estar libre
de dolor, no del placer. Ademds, los placeres son un obstidculo para el
pensamiento, y tanto mayor cuanto mayor es el goce, como cuando se
trata del placer sexual; en efecto, nadie podria pensar nada durante
él. Ademds, no hay arte ninguno del placer, y todo bien es obra de un
arte. Ademés, los nifios y los animales persiguen los placeres. Que
no todos los placeres son buenos, lo demuestra el que los hay ver-
gonzosos y que son objeto de censura, y que los hay nocivos; en efecto,
algunas cosas agradables son malsanas. Y que el bien supremo ‘no es
el placer, lo demuestra el que el placer no es fm sino devenir. Esto
es aproximadamente lo que se dice.

12

Que de esto no se sigue que el placer no sea un bien ni lo mejor,
resulta claro de estas consideraciones. En primer lugar, puesto que el
bien tiene dos sentidos (el de bien absoluto y el de bien para alguien),
también los tendrdn las naturalezas y las disposiciones, y, por tanto,
también los movimientos y los procesos. De los que se tienen por malos
unos serdn malos absolutamente hablando, pero podrén no ser malos
para alguno, sino elegibles; y otros no serdn elegibles para ninguno,
pero si en determinadas ocasiones y durante cierto tiempo, pero no
absolutamente. Otros ni siquiera son-placeres, sino que lo parecen; asi
todos los que van acompaiiados de dolor y tienen por fin la curacién,
como los de los enfermos.

Ademds, como el bien es en parte actividad y en parte disposicién,
son por accidente agradables las actividades que nos restituyen a nues-
tra disposicién natural, y la actividad de los apetitos que procuran esos
placeres es una actividad del resto indemne de nuestra disposicién y
naturaleza, puesto que también hay placeres sin dolor y sin deseo, como
los de la contemplacién, cuando la naturaleza no necesita de nada.
Y sefial de ello es que los hombres no encuentran agradables las mismas
cosas cuando su naturaleza se estd restableciendo y cuando estd resta-
blecida, sino que, restablecida, se complacen en lo que es agradable
absolutamente hablando, y cuando se esté restableciendo, incluso en lo
contrario, porque encuentran placer hasta en lo picante y amargo, que
nunca es agradable por naturaleza ni en sentido absoluto; de modo que
tampoco esos placeres lo son, absolutamente hablando, porque las
mismas diferencias que hay entre las cosas agradables, existen también
entre los placeres que resultan de ellas.

Ademés, tampoco tiene que haber forzosamente alguna otra cosa
mejor que el placer, como algunos dicen que es mejor el fin que el pro-
ceso; porque los placeres no son ni implican procesos, sino actividades
y fin, ni se originan cuando estamos haciéndonos o llegando a ser algo,
sino cuando estamos ejercitando algune facultad, y el fin no es en
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todos algo distinto de ellos, sino sélo en los que conducen al perfeccio-
uamiento de la naturaleza. Por eso no es exacto afirmar que el placer
es un proceso perceptible, sino que debe decirse més bien que es una
actividad de la disposicién natural, y, en lugar de perceptible, sin tra-
bas. Algunos piensan que es un proceso porque es eminentemente un
bien; piensan, en efecto, que la actividad es un proceso, pero es otra
cosa.,

En cuanto a afirmar que los placeres son malos porque algunas cosas
agradables son malsanas, es lo mismo que decir que las cosas sanas son
malas porque algunas lo son para hacer dinero. En ese sentido, son ma-
los unos y otras, pero no son malos por eso, ya que hasta la contempla-
¢ién es en ocasiones perjudicial para la salud.

Tampoco es un obstdculo ni para el pensamiento ni para disposi-
cién alguna, el placer que deriva de ella, sino los que le son ajenos, ya
que los placeres que resultan de pensar y aprender nos hardn pensar
y aprender més.

En cuanto a que ningin placer es obra de un arte, es muy razonable
que asf ocurra; tampoco hay arte, en efecto, de ninguna otra actividad,
sino de la facultad correspondiente, aun cuando el arte de los perfumes
y el de la cocina parecen ser artes de un placer.

En cuanto a las objeciones de que el morigerado rehuye los placeres
{ el hombre prudente persigue una vida sin dolor, y de que los nifios y
os animales persiguen los placeres, se deshacen todas con el mismo
argumento. En efecto, puesto que ya hemos dicho en qué sentido son
buenos absolutamente y en qué sentido no son buenos todos los place-
res, los nifios y los animales persiguen estos tltimos, y el hombre pru-
dente el estar libre de dolor respecto de los mismos, a saber, respecto
de los placeres que van acompafiados de apetito y de dolor, y los cor-
porales (pues son éstos los que tienen esa naturaleza), y los excesos de
esos placeres, por los que el licencioso es lcencioso. Por eso el morige-
rado rehuye esos placeres, pues también hay placeres propios del mori-
gerado.

13

Que el dolor es un mal, todos lo reconocen, y que debemos rehuirlo,
porque o es un mal absoluto, o lo es por ser, en algin sentido, un obs-
téculo. Y lo que se opone & lo que debe rehuirse en cuanto debe rehuirse
y es malo, es un bien. Necesariamente, por tanto, el placer serd un bien.
En efecto, la solucién que daba Espeusipo no es solucién: decfa que el
bien se opone al placer y al dolor como lo mayor & lo menor y a lo igual;
pues no podria afirmar que el placer es esencialmente lo que un mal.
~ Que el bien supremo sea un placer, nada lo impide, aun cuando algu-
nos placeres sean malos, como también puede ser un conocimiento,
aunque algunos son malos. Quizd es incluso necesario que, si cada dis-
posicién tiene sus actividades propias libres de trabas, tanto si la feli-

1153 b



16

20

25

14

10

119

va fiduv ofovtan Blov elvan, xai EprAéxovor ThHy fBoviyy els
Thv elBaipoviav, eUAdyws: oUdeuia ydp Evépyeia TéAeios Eu-
Trodizouévn, fi & eUBaxipovia TV TeAelwy: 816 TpoodeiTtan &
eUdaipwv T@v & owpar &yaddv kal TGV éxTos kal TS TU-
XnSs, émwws pfy pmodiznTan Talra.  of 8¢ TOv Tpox136uevov
kai Tov SuaTuyiocns peydAaus mepitriTrrovTa ebbaipova ¢&-
okovTes elvar, &&v ) &yabds, fi ExdvTes fj &xovtes oUdtv Aé-
yYouow. Bi&k 8¢ TO wpoodeiofar Tiis TUXNS Sokel ol To-
Tov elvan 1) edruyia T e0Banpovig, olx oloq, émei xal o
UmreppdAAovoa Euddids toTiv, kal fows oUkém ebTuylav ka-
Aeiv Sikaiov: Trpds ydp T eUdapoviav & &pos autiis.  kxl
70 Sidkev & SmavTa kal Bnpla kal &vlpdtrous THv fiSoviv
onuelév 11 ToU elval Tws T &proTov ety

eHun 8’ olmis wéptrav &wdéAAvTal, fiv Tiva Acof
ToAMoL...

&N’ Emel oUx #) auth olte @Uois olf’ EGis 4 &plo olT”
goTiv oUte Bokel, oUB’ ABoviiv Sicoxouot THY oty TéVTES,
fi8oviiv pévtor hvtes. Tows 8¢ kal Sicoxovotv o¥y fiv ofov-
T o0’ fijv &v galev, &AAK TV airrfiy TévTa Ydp QUOEL
Exet T1 Oefov.  &AN’ elMijpaot T ToU dvdparos xAnpovouiav
al cwparikal foval Sik T TwAsioTaKIS TE TapaPdAAa Els
aUTds kol TéhvTas peTéxe autdy: Bk TO pévas olv yvw-
pipovs elvan Taras pdvas ofovran elvar.  pavepdv 8¢ xai &ti,
el pf) fiBovt) &yabdv kal 1) tvépyela, ok Eoton 3fiv /1B8Ews TOV
eUbaipovar Tivos yd&p Evexa Béor &v aUrTiis, elmep pry dyaddv,
&AM kal Autrnpdds EvBéxetoan 3fjv; olUre xakdv ydap olUt’
&yoBdv # AUt elmep und’ HBov* dote Sik Tl &v gelyor;
oUbt 81 N\blcov & Plos & ToU omoudalov, el uf xal al tvép-
yetat orrol.

Tepi 8¢ 8 TéHvV ocwparikdv HBoviv tmokemTéov ToOlS
Aéyovawv &mi Bviaf ye f8oval alpetal ogdbpa, olov al xaAad,
&N’ oUy al cwpatikal kol mepl & & dxdAaoTos. Bk Tl
ov al tvavrion AUman poxfnpad; kakd ydp &yafov tvav-
Tlov. f| oUrews dyadal al &vaykaial, &T1 kal 1O uf) kawdv
&yabBdv omiv; 1§ péxpr Tov &yobal; Tdv utv yap Eewv

119

cidad consiste en la actividad de todas ellas como si consiste en la de
alguna de ellas, a condicién de estar libre de trabas, eso ses lo mds
digno de ser elegldo, y en eso consiste el placer. De modo que lo mejor
de todo seria entonces un placer, aun cuando la mayoria de los place-
res fueran malos, posiblemente, en un sentido absoluto. Y por esta
razén todos creen que la vida feliz es agradable, y meten el placer en
la trama de la felicidad, con razén, pues ninguna actividad perfecta
admite trabas, y la felicidad es algo perfecto. Por eso el hombre feliz
necesita de los bienes corporales y de los externos o de fortuna para
no tener trabas de esa clase. Los que afirman que el que est4 en la tor-
tura, o el que ha caido en grandes infortunios, es feliz si es bueno,
voluntaria o involuntariamente dicen una vaciedad. Por otro lado, como
la felicidad necesita de la fortuna, les parece a algunos que la buena for-
tuna es lo mismo que la felicidad, no siéndolo, puesto que también
ella, si es excesiva, es un obstdculo, y quizd ya no merece el nombre de
buena fortuna; en efecto, su limite es relativo a la felicidad.

Y el hecho de que todos los animales y hombres persiguen el placer
es8 una sefial de que, en cierto modo, el placer es el bien supremo:

No es fama del todo perdida la que muckos pueblos... (12).

Pero como no hay naturaleza alguna ni disposicién que sea ni parezca
la mejor para todos ellos, tampoco persiguen.todos el mismo placer,
gi bien todos persiguen el placer. También es posible que no persigan
el que creen, ni el que ellos dirfan, sino el mismo, porque todas las cosas
tienen por naturaleza algo divino. Los placeres corporales se han apro-
%)mdo el nombre porque son aquellos a que con m4s frecuencia tienden

os hombres y porque todos participan de ellos; asf, como son los tinicos
con los cuales estén familiarizados, piensan que son los \inicos que
existen.

Es evidente también que si no son un bien el placer y la actividad,
no serd posible que viva agradablemente el hombre feliz; pues ;para
qué habfa de tener necesidad del placer si no es un bien, y puede
vivir lo mismo con dolor? En efecto, el dolor no seré ni un mal ni un
bien, 8i no lo es el placer, y, en consecuencia, j por qué habia de rehuirlo?
Tampoco, por tanto, seré més agradable la vida del hombre bueno, no
siéndolo sus actividades.

14

Respecto de los placeres corporales, los que dicen que algunos pla-
ceres son, sin duda, apetecibles en gran manera, como los placeres
nobles, pero que no lo son los corporales, en que se interesa el licencioso,
tendrdn que considerar por qué, entonces, son malos los dolores con-

(12) Hesiodo: T'rabajos y dias, 763.
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trarios, ya que lo contrario de lo malo es bueno. ;0 son buenos los pla-

ceres necesarios en el sentido de que también lo que no es malo es
bueno? ;0 son buenos hasta cierto punto? Porque en las disposiciones

y movimientos en que no puede darse un exceso de bondad, no se da
tempoco el exceso de placer, y en las que puede darse el primero, se da
también el de placer. Ahora bien, en los bienes corporales puede darse
el exceso. y el hombre malo en este sentido lo es porque persigue el
exceso, y 1o lo necesario, ya que todos los hombres disfrutan, en cierto
modo, con los manjares delicados, los vinos y los placeres sexusles,
pero no todos como es debido. Lo contrario le ocurre con el dolor: no
rehuye el exceso, sino el dolor en absoluto, pues no existe un dolor con-
trario al excese sino para aquél que persigue el exceso.

Puesto que no sélo debemos la verdad, sino también la causa del
error—en efecto, esto ayuda a producir la convicciéon porque el ver
racionalmente por qué parece verdad lo que no lo es, nos hace dar mds
crédito a la verdad—, tendremos qué decir por qué razén los placeres
corporales se nos muestran como més apetecibles. Pues bien, en primer
lugar, porque expulsan el dolor, y, debido al exceso de dolor, los hom-
bres persiguen el placer excesivo, y, en general, los placeres corporales,
como un remedio a aquél. Los remedios suelen ser violentos, y por eso
son perseguidos, porque resaltan frente & su contrario. Y el placer
no parece bueno por estas dos razones, como hemos dicho: porque algu-
nos placeres son actividades de una naturaleza mala (ya congénita,
como la del brutal, ya resultado de un hébito, como la de los hombres
viciosos); y otros, son remedios de una necesidad o carencia, y tener
es mejor que subsanar; éstos se dan en los que estdn en vias de perfec-
cionamiento, y, por tanto, son buenos por accidente. Adem4s los per-
siguen por su violencia los que no pueden disfrutar de otros y por eso se
procuran ellos mismos esta especie de sed. Cuando no son nocivos, no
hay nada censurable en ello; cuando son nocivos, es malo. No tienen,
en efecto, otras cosas de qué disfutar, y a muchos su misma natura-
leza les hace penosa la neutralidad; en efecto, el ser vivo estd en conti-
nuo trajin; como lo atestiguan los fisiélogos, el ver, el ofr, son dolorosos,
sélo que ya estamos acostumbrados a ello, nos dicen. Igualmente, en
la juventud el crecimiento produce una condicién semejante a la de los
embriagados, y la juventud es agradable. Los de naturaleza excitable,
por otra parte, requieren constantemente remedio, porque su. cuerpo,
‘debido a su temperamento peculiar, est4 en continua tortura y es siem-
pre presa de deseos violentos; pues bien, el placer expulsa al dolor, ya
sea el placer contrario o cualquiera, con tal que sea intenso, y por eso
estos hombres se vuelven desenfrenados y viciosos.
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Los placeres que no implican dolor no tienen exceso, y éstos son los
producidos por lo que es agradable por naturaleza y no por accidente.
Llamo agradable por accidente a lo que cura o remedia: en efecto, es
porque cierta accién de la parte que permanece sana tiene por resul-
tado la cutacién, por lo que este proceso parece agradable; y llamo
agradable por naturaleza a lo que produce una accién propia de cada
naturaleze determinada.

No hay nada que nos sea siempre agradable, porque nuestra natu-
raleza no es simple, sino que hay también algo de otra indole en nosotros
por cuanto somos perecederos, de modo que si uno de nuestros elemen-
tos actia en un sentido, esto contraria a nuestra otra natumlezn, y
cuando hay equilibrio entre ambas, su actuacién no nos parece ni dolo-
rosa ni agradable. 5i la naturaleza de alguno fuera simple, la actividad
més agradable para él serfa siempre la misma. Por eso Dios se goza
siempre en un solo placer, y simple, pues no sélo hay una actividad del
movimiento, sino de la inmovilidad y el placer se da més bien en la
quietud que en el movimiento. El cambio de todas las cosas nos es dulce,
como dice el poeta (13), debido & una especie de vicio, pues asi como el
hombre més.cambiable es el vicioso, también lo es la naturaleza que
tiene necesidad del cambio; no es, en efecto, simple ni cabal.

Hemos tratado, pues, de la continencia y la incontinencia, el placer
y el dolor, y qué es cada una de estas cosas, y c6mo unas son buenas y
otras, males. Nos queda hablar también de la amistad.

(13) Euripides: Orestes, 234.
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LIBRO VIII

1

Después deesto podriamos continuar tratando de la amistad: es, en 1155 a

efecto, una virtud, o va acompafiada de virtud, y, ademés, es lo méa
necesario para la vida. Sin amigos nadie querria vivir, aun cuando
poseyera todos los demas bienes; hasta los ricos y los que tienen cargos

y poder parecen tener necesidad sobre todo de amigos; porque jde qué
slrve osa clase de prosperidad si se la priva de la facultad de hacer bien,
que se ejerce preferentemente y del modo més laudable respecto de los
amigos? ;O como podria tal prosperidad guardarse y preservarse sin
amigos? Porque cuanto mayor es, tanto mas, peligra. En la pobreza y
en los dem4s infortunios se considera & los amigos como el vinico refu-
gio. Los jévenes los necesitan para evitar el error; los viejos para su
asistencia y como una ayude que supla las menguas que la debilidad
pone a su actividad; los que estdn en la flor de la vida, para las acciones
nobles: «dos marchando juntos» (1), asi, en efecto, estdn més capacitados
para pensar y actuar. Parece darse de un modo natural en el padre para
con el hijo, y el hijo para con el padre, no sélo entre los hombres, sino
entre las aves, y en la mayoria de los animales, y entre los miembros
de una misma raza, sobre todo entre los hombres; por eso alabamos a
los que aman a sus semejantes. Puede verse en los viajes cudn familiar
y amigo es todo hombre para el hombre. Parece ademgs que la amistad
mantiene unidas a las ciudades, y que los legisladores consagran mds
esfuerzos a ella que a la justicia: en efecto, la concordia parece ser algo
semejante a la amistad, y es a ella a lo que m4ds aspiran, mientras que
lo que con més empefio procuran expulsar es la discordia, que es ene-
mistad. Y cuando los hombres son amigos, ninguna necesidad hay de
justicia, mientras que aun siendo justos necesitan ademés de la amis-
tad, y parece que son los justos los que son mds capaces de amistad.

Pero la amistad no es s6lo algo necesario, sino algo hermoso. Efec-

tivamente, alabamos a los que aman a sus amigos, y el tener muchos
amigos se considera como una de las cosas mejores, y hasta identifica-
mos en nuestra opinién hombres buenos y amigos.

(1) Iliada, X,224. El uso era ya proverbial.
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Por otro lado, se discute no poco sobre ella. Unos la consideran
como una especie de semeja.nza, ¥ que los que son semejantes se hacen
amigos, y por eso se dice stal para cualy, «cads oveja con su parejas, etcé-
tera. Otros, por el contrario, afirman que todos los que se parecen ge
conducen entre sf como ¢alfarero con alfarero. Y, & propdsito de estos
mismos, se hacen investigaciones mds elevadas y cientificas, y asf dice
Euripides (2) que la tierra reseca ama la lluvia, y que el majestuoso
cielo henchido de lluvia ama caer en la tierra; y Herdclito (3) que lo
opuesto es lo que conviene, y que la armonia més hermosa es la pro-
ducide por tonos diferentes, y que todo nace de la discordia; y, al
contrario que éstos, Empédocles (4), entre otros, dice que lo semejante
aspira a lo semejante. Pero dejemos los problemas fisicos (que no son
propios del presente estudio), y consideremos, en cambio, los humanos,
relacionados con el cardcter y con los sentimientos; por ejemplo, si la
amistad se da en todos o no es posible que los malos sean amigos, y sila
amistad tiene una sola forma o varias. Los que piensan que tiene una
sola porque admite el més y el menos, se fian de una indicacién insufi-
ciente, pues también cosas de distints especie son susceptibles del
més y el menos. Pero sobre esto ya hemos hablado antes.

2

Quizd se aclararia la cuestién de las clases de amistad una vez
conocido el objeto de ella. Parece, en efecto, que no todo puede ser
objeto de predileccién, sino s6lo lo que es amable, y que esto es o
bueno o agradable o itil. Podria pensarse también que es 1itil aquello
mediante lo cual se produce un bien o un placer, de modo que lo

"amable serja entonces lo bueno y lo agradable como fines. Ahora bien,

jeman los hombres lo bueno, o lo que es bueno para ellos? Porque a
veces estas dos cosas estdn en desacuerdo. Y lo mismo respecto de lo
agradable. Parece que cada uno ama lo que es bueno para él, y que si
bien, absolutamente hablando, el bien es amable, para cada uno lo es
el bien de cada uno, y cada uno ama, no lo que es bueno para él, sino
lo que se lo parece. Pero esto da lo mismo: lo amable seré lo que parece
amable. Siendo tres las causas por las que los hombres aman, no emplea-
mos el nombre de amistad cuando se trata de la aficién a cosas inani-
madas, porque entonces no hay reciprocidad, ni se desea el bien del
objeto (seria ridiculo, en efecto, desear el bien del vino; todo lo més, se
desea que se conserve, para tenerlo); en cambio, decimos que debe
desearse el bien del amigo por el amigo mismo. De los que asi desean
el bien de otro, decimos que son benévolos si de la parte del otro no se

(2) Fr. 898 Nauck.
(3) Diels, fr. 8 y 80.
(4) Diels, fr. 62.
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produce el mismo sentimiento, pues cuando la benevolencia es recfproca
decimos que es amistad. ;O debemos afiadir: ¢y cuando no pasa inad-
vertidas? Porque muchos tienen buena voluntad respecto de personas
a las que no han visto, pero de quienes creen que son buenas o ttiles, y
el mismo sentimiento puede tener alguna de esas personas por ellos;
por tanto, éstos tienen evidentemente buena voluntad los unos res-
pecto de los otros, pero jcé6mo podria llamédrselos amigos cuando des-
conocen la disposicién de los otros para con ellos? Es preciso, por tanto,
que haya benevolencia reciproca, y que cada uno desee el bien del otro
sin que esto les sea desconocido, y por una de las razones mencionadas.

3

Ahora bien, estas razones son especificamente diferentes, luego tam-
bién lo serdn los afectos y las amistades. Son, por tanto, tres las espe-
cies de amistad, en nimero igual al de las cosas dignas de afecto. En
cada una se da la reciprocidad no desconocida, y los que estdn anima-
dos de mutuos sentimientos de amistad quieren el bien los unos de los
otros en la forma correspondiente al modo como se quieren. Asf los
que se quieren por interés no se quieren por sf mismos, sino en la medida
en que se benefician algo los unos de los otros. Igualmente los que se
quieren por el placer: las personas frivolas no tienen afecto a otros por-
que sean de una indole determinada, sino porque les resultan agrada-
bles. Por tanto, en los que se quieren por interés, el carifio obedece al
propio bien de ellos, y en los que se quieren por el placer, a su propio
gusto, y no por el modo de ser del amigo, sino porque les es 1itil o agra-

able. Estas amistades lo son, por tanto, por accidente, puesto que no
8e quiere al amigo por ser quien es, 8in0 porque procura en un caso uti-
lidad y en otro placer. Tales amistades son, por eso, ficiles de disol-
ver &i los amigos no permanecen los mismos; cuando ya no son itiles
o agradables el uno para el otro, dejan de quererse. Tampoco lo 1itil
permanece idéntico, sino que unas veces es una cosa y otras, otra;
luego desaparecida la causa por la que eran amigos, se disuelve tam-
bién la amistad que sélo tenia aquel fin. Esta clase de amistad parece
darse sobre todo en los viejos (porque a esa edad ya no se busca lo
agradable, sino lo iitil), y en los hombres maduros y jévenes que bus-
can su conveniencia. Tales amigos no suelen convivir mucho, pues en
ocasiones ni siquiera se son mutuamente agradables; tampoco necesi-
tan de ese trato si no se son itiles; pues s6lo son gratos el uno al otro en
la medida en que tienen esperanzas de beneficio. En esta clase de amis-
tad suele incluirse la hospitalidad entre extranjeros. En cambio, la
amistad de los j6venes parece tener por causs el placer; éstos viven,
en efecto, de acuerdo con el sentimiento, y persiguen sobre todo lo que
les es agradable y lo presente; pero al avanzar en edad, las cosas que
les resultan agradables son también otras. Por eso los j6venes se hacen
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amigoa- y dejan de serlo-con facilidad, ya que la amistad cambia con
el placer y esta clase de placer cambia ficilmente. También son los
jovenes amorosos, pues la mayor parte del amor sigue la pasién y per-
sigue el placer; por eso tan pronto quieren como dejan de querer, cam-
biando muchas veces en un mismo dia. Pero éstos si quieren pasar el
tiempo juntos y convivir, porque es asf como alcanzan el objeto de
su amistad.

Pero la amistad perfecta es la de los hombres buenos e iguales en
virtud; porque éstos quieren el bien el uno del otro en cuanto son bue-
nos, y son buenos en s! mismos; y los que quieren el bien de sus amigos
por causa de éstos, son los mejores amigos, puesto que es por su propia
indole por lo que tienen esos sentimientos y no por accidente; de modo
que su amistad permanece mientras son buenos, y la virtud es una cosa
permanente. Cada uno de ellos es bueno absolutamente hablando y
bueno para su amigo, pues los buenos no sélo son buenos en sentido
absoluto, sino también itiles el uno para el otro; y asimismo agrada-
bles, pues los buenos son a la vez agradables absolutamente y agrada-
bles los unos para los otros; porque para todo hombre son agradables
las actividades propias y las semejantea a ellas, y los buenos tienen las
mismas actividades o parecidas. Es razonable que una amistad asi
sea permanente: retine, en efecto, en sf todas las condiciones que deben
tener los amigos: toda amistad es por causa de algiin bien o placer, ya
absoluto ya para el que ams; y se apoya en alguna semejanza; pues
bien, en ésta se dan todas las condiciones dichas por la indole misma de
los amigos, pues, ademds de la semejanza en las otras cosas, lo que es
absolutamente bueno es también absolutamente agradable, y eso es
lo amable en el més alto grado; por tanto, el afecto y la amistad alcan-
zan on ellos el més alto grado y excelencia.

Es natural, sin embargo, que tales amistades sean raras, porque los
hombres asf son pocos. Ademés, requieren tiempo y trato, porque, como
dice el refrén, no es posible conocerse unos a otros antes de haber con-
sumido juntos la sal proverbial, ni tampoco aceptarse mutuamente
como amigos ni serlo hasta que cada uno se ha mostrado al otro como
digno de afecto y confianza. Los que se apresuran a cambiar entre si
pruebas de amistad quieren, sin duda ser amigos, pero no lo son, a no
ser que ademds sean dignos de afecto y tengan conciencia de ello; por-
que el deseo de amistad surge ripidamente, pero la amistad no.
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Esta amistad es, pues, en cuanto al tiempo y en cuanto a todo lo
demds, perfecta; todo estd igualado en ella, y los dos amigos reciben
beneficios semejantes el uno del otro, como debe suceder entre amigos.
La que tiene por causa el placer tiene semejanza con ésta, porque tam-
bién son ttiles el uno para el otro. Y lo mismo la que tiene por causa
la utilidad, porque también son ttiles el uno para el otro los buenos.
Incluso en esos casos las amistades son més duraderas cuando los
amigos reciben lo mismo el uno del otro, por ejemplo, placer, y no sélo
esto, sino cuando el placer de ambos proviene de lo mismo, como ocurre
entre personas de cardcter divertido, pero no en el caso del amante y del
amado; éstos, en efecto, no se complacen en lo mismo, sino el primero en
ver al otro, y el segundo en las atenciones del amante, y al acabarse la
juventud se acaba también a veces la amistad (porque al uno ya nole
resulta agradable ver al otro, y el otro ya no recibe atenciones); pero
muchos siguen siendo amigos cuando a consecuencia del trato se han
encarifiado con los caracteres el uno del otro por tenerlos semejantes.
Aquellos en cuyo amor no se intercambia placer sino interés son menos
amigos y por menos tiempo. Y los que son amigos por interés dejan de
serlo cuando desaparece la conveniencia, porque no eran amigos el uno
de otro, gino de su propio provecho.

Por el placer y por el interés, pues, pueden ser amigos entre sf hom-
bres malos, y buenos y malos, y quien no sea ni lo uno ni lo otro puede
ser amigo de cualquier clase de hombre; pero por sf mismos evidente-
mente sélo- pueden serlo los buenos, pues los malos no se complacen
en sf mismos si no existe la posibilidad de algin provecho.

Solamente la amistad entre hombres buenos estd fuera del alcance
dela calumnia, porque no es fécil creer lo que nadie diga sobre un amigo
8 quien uno mismo ha puesto a prueba durante mucho tiempo. Ademds
en los buenos se da la confianza mutua, y la imposibilidad de agraviarse
jamds, y todas las demés cosas que se consideran requisitos de la ver-
dadera amistad. En cambio, en las otras amistades nada impide que
surjan estos males.

Como la gente llama amigos también & los que lo son por interés,
como las ciudades (se considera, en efecto, que las alianzas entre ciu-
dades se hacen por conveniencia), y 8 aquellos cuyo carifio obedece al
placer, como los nifios, quizé debemos llamarlos amigos también noso-
tros, y decir entonces que hay verias especies de amistad, y que de
de una manera primaria y principal lo es la de los buenos en cuanto
buenos, y las demés lo son por semejanza, puesto que en la medida-en
que se da en ellos algo bueno y alguna semejanza son amigos; en efecto,
s un bien para los que aman el placer. Pero estas dos especies de amis-
tad no suelen darse juntas, ni suelen 'las mismas personas ser amigas

1157 a



1167 b

10

15

26

30

36

127

Tois piAndéow. oU wavv & aUtan ouvéartouvstv, oubd yi-
vovtan of arrol iAot Sik Td Xprfioinov kal Sik o A8 oU

y&p Tévu ouvdudzetanr T& Kotk oupPePnxos.

Els Tabra 8¢ T& €16n Tiis @i as vevepnuévns ol pév ead-
Aor Egovtan gifAor & ﬁSovﬁv i T xpﬂaluov TQUTT 6u0101
éms, ol & &yaboi &1’ airrous pidor fj y&p &yafof. olror
utv olv &wAds @idol, éxeivor 5& Karr oupuPePnros kal TG
wpoi@obo Toutols.  “WaTrep &’ ¢l TGV &peTdiv ol piv kab’
v ol 8t ot tvépyeiav &yaBol Aéyovran, oltw kal €l ijs
piMfas: ol pév ydp ouzdvres xaipouoiv &AAfAors kai Tropi-
3ovot Téyadd, ol 8¢ kabelBovres i kexwpiopévor Tols TéTrols
oUK tvepyoUot pév, oUtw 8§ Exouoiv doT’ tvepyelv Pratk@s:
ol y&p Témo1 o¥ SiaAlouct THv PiAfav &TALDS, &AAX THV
dvépyeiav. &&v 8¢ xpoévios ) &mouoia ylvnTta, kal Tis ¢1-
AMas Sokel Afffnv Troweiv:  &0ev eipnTan «moAAds &7 ¢rAfas
&rrpoonyopla SitAugev.» oU gaivovtan & olf’ ol TpecPu-
Ton 008’ of oTpugvol piAixol elvarr BpaxV ydap &v alrrols T
Tis )Boviis, oUBels 8¢ Svaran ouvnpepelelv TG Autmpd oldt
T& ph #8el p&AioTa ydp 1) uots palvetar 16 AuTrnpdv @eU-
Yew, écpleoﬁm 8¢ ToU 1\8fos. of & &mwobeyxduevor &AAfjAovs,
uﬁ ouzddvTes 5§, Ewou; tolkaor u&AAov A pidois. oUbdv y&p
oUtws EoTl piAwv ds TO ouziiv (deeAsias pév yap ol v-
Seels 6péyov'rcn ouvnuepeveav 8¢ kail of paxé&pior uovwrcns
Y&p elvan ToUrois fikioTa TTpootiker): ouvBikyev 8¢ pet’ &A-
MAwv obk éomt py 1Bels Svtas pndé xadpovras Tols alrrois,
Smrep 1) ETcnpikt) Sokel Exew.

Méahiora pév olv ol pidla 1) TGV &yabdv, kabérep
ToAA&kis elpnTan:  Sokel ydp ¢iAnTév pév kal alpetov T
&mAdds &yabov fi /50, ixdoTw 8¢ T6 aUrd TooUTov: & &
&yabds 1@ &yadd & &uew TaUTta. foike & 1) pév @piAnois
e, 1 52 P Ee1r 1) ydp -@iAnois oUy fiTTOV TPdS T!
&yux& tomv, dvmigidolUor 8¢ petd mrpocnpéaews, 1) 5¢ Tpoai-
peais &o’ Eews:  kal TéyaB& Poulovrar Tols @iAoupévors
Exelvov fveka, o¥ kard Thlos &AAK ko’ &wv. xal grAolv-
Tes TOV plAov T airrols &ryaBdv rAoUoy: & ydp yabds i-
Aos ywépevos &yaddv yiveran & fAos. ~ EkéTepos olv PiAel
Te TO aUT® &yabov, xal T6 foov &vramobidwot i) BovAtoe
kal T NBel* Aébyetan ydp @iAdmns lodtns, udAiota 5¢ Ti)

127

3 la t:lez por utilidad y por gusto, porque no suele combinarse lo acei-
ental.

. Dividida la amistad en estas especies, los malos serén amigos por
causa del Pplacer o por conveniencia, y los buenos serdn amigos por ellos
mismos, puesto que lo serén en cuanto buenos. Estos, pues, son amigos
absolutamente hablando, y aquéllos sélo por accidente y por pare-
cerse a éstos.

5

Lo mismo que traténdose de las virtudes llamamos a unos hombres

buenos por su disposicién y a otros por su actuacién, asf también

cuando se trata de la amistad: los que conviven se complacen los unos
en los otros y se procuran beneficios, mientras que los que estin dur-
miendo o separados espacialmente mno estin ejercitando su amistad,
pero tiene la disposicién adecuada para ejercitarla, porque el espacio
no impide la amistad sin més, sino su ejercicio. Pero si la ausencia se
prolonga también la amistad parece caer en olvido, y por eso se dice
que da falta de trato deshace muchas amistadesy. Es claro que ni los
viejos ni las personas de cardcter agrio se prestan a la amistad, porque
es poco el placer que puede encontrarse en ellos, y nadie puede pasar
mucho tiempo con una persona molesta o no agradable, pues es evi-
dente que la naturaleza rehuye en gran manera lo molesto y aspira
8 lo agradable. Los que se aceptan reciprocamente como amigos pero
no conviven, parecen tener buena disposicién el uno respecto del otro
més bien que amistad, pues nada hay tan propio de los amigos como la
convivencia (la ayuda, en efecto, la desean los necesitados de algo;
pasar el tiempo juntos, hasta los que son felices, pues a éstos no les
conviene en modo alguno el ser solitarios); pero no es posible estar unos
con otros si no se son mutusmente agradables ni encuentran gusto en
las mismas cosas, condicién que parece darse en la camaraderia.

Asf, pues, es sobre todo amistad la de los buenos, como ya hemos
dicho muchas veces; porque se considera digno de afecto y elegible
lo que es absolutamente bueno o agradable, y para cada uno lo bueno
y agradable para él, y el bueno es digno de afecto y elegible para el
bueno por los dos conceptos. Ahora bien, el carifio tiene la apariencia
de un sentimiento, y la amistad la de una disposicién de cardeter, pues
el carifio no se da menos respecto de cosas inanimadas, pero la amistad
reciproca implica eleccién, y la eleccién deriva de una disposicién; y
los amigos desean cada uno el bien del otro por el otro mismo, no en
virtud de una afecclén, sino de una disposicién de cardcter. Y al amar
al amigo aman su propio bien, pues el bueno, al hacerse amigo de al-
guien, se convierte en un bien para aquél de quien es amigo. Cada uno
ame, por tanto, su propio bien, y a la vez paga con la misma moneda
en querer y placer; se dice, en efecto, que la amistad es igualded, y
esto se da sobre todo én la de los buenos.
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Entre los de caricter agno y entre los viejos la amistad es menor

en la medida en que son m4s dificiles y encuentran menos placer en el-

trato mutuo, pues esto parece ser lo mds propicio a la amistad y lo
que més la produce. Por eso los j6venes se hacen pronto amigos y los
viejos no, porque no se hacen amigos de aquellos en cuyo trato no en-
cuentran gusto alguno, y, por lo mismo, tampoco los de cardcter agrio.
Esta clase de personas tienen buenos sentimientos los unos respecto
de los otros; en efecto, desean el bien los unos de los otros, y se asisten
reciprocamente en sus necesidades; sin embargo, no son del todo ami-
g0s porque no conviven ni encuentran placer en la mutua compaiifa,
que gon los rasgos més propios de la amistad.

No es posible ser amigo de muchos con amistad perfecta, como

tampoco estar enamorado de muchos a la vez (este sentimiento parece,
en efecto, un exceso, y en tales condiciones es natural que tenga por
objeto a una sola persona): que muchos agraden a la vez extraordina-
riamente & uno, no es fcil, y quizd tampoco que sean buenos todos
para él. Pero ademds es preciso adquirir experiencia y llegar a una
intimidad, lo cual es muy dificil. En cambio, por conveniencia o por
placer, si es posible que muchos agraden a la vez, porque son muchos
los que revinen las condiciones nedesarias, y tales favores no requieren
mucho tiempo. :

De estas formas la que mds se parece a la amistad es la que busca el
placer, cuando los dos amigos contribuyen con lo mismo y encuentran
Placer el ano en el otro o en las mismas cosas. De esta olase son las
amistades de los jovenes, pues en ellas se da m4ds la liberalidad. La que
busca el interés es propia de comerciantes, y los hombres felices no
tienen necesidad de nada ttil, pero si de cosas agradables; quieren, sin
duda, tener trato con a.lgunos, pero lo que les es molesto lo aguantan
poco tiempo; continuamente, ninguno podria soportarlo, aun cuando
fuera el bien mismo, si le fuera. molesto. Por esta razén buscan los
amigos que les son agradables; quizd deberfan buscarlos que a la vez
fueran buenos para ellos, pues asf reunirian todas las condiciones que
deben tener los amigos.

Los poderosos parecen tener amigos de diferentes clases: unos les
son ttiles y otros agradables, pero, por lo general, no coinciden unos y
otros, porque no los buscan ni agradables con virtud, ni 1itiles para lo
que es honroso; sino a unos, frivolos, aspirando al pln.cer, y & otros,
hébiles en hacer lo que se les manda, y estes dos condiciones no sue-
len derse en la misma persona. Agradable y 1til a la vez hemos dicho
que lo es el hombre, pero éste no se hace amigo de quien esté por en-
cima de €], a no ser que le aventaje también en virtud; si no, con la
superioridad del otro, no puede haber entre ambos 1gualdad proporcio-
mj Y no suele haber hombres asf.
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Las clases de amistad que hemos mencionado estriban, pues, en la
igualdad; en efecto, los amigos obtienen lo mismo el uno del otro y
quieren lo mismo ol uno para el otro, o se cambian una cosa por otra,
por ejemplo, placer por utilidad; pero también hemos dicho que estas
amistades lo son menos y duran menos. En virtud de la semejanza y
de la desemejanza que tienen con la amistad propiamente dicha, pare-
cen y no parecen amistades: por el parecido que tienen con la amistad
fundade en la virtud, parecen amistades (puesto que la una tiene el

placer, y la otra la utlhdad y estas dos cosas se dan también en aquélia);
Ppero en cuanto aquélla esté fuera del alcance de la calumnia y es per-
manente, y éstas cambian pronto y difieren en otros muchos respectos
de aquélla, no parecen amistades por la desemejanza que tienen con ella.

7

Hay otra forma de amistad fundada en la superioridad, como la
del padre hacia el hijo, y en general la del mayor hacia el més joven;
y la del hombre hacia la mujer, y la de todo gobernante hacia el go-
bernado. También éstas difieren entre sf, pues no es la misma la de los
padres hacia los hijos y la de los gobemnntea hacia los gobernados;
ni tampoco la del padre hacia el hijo y la del hijo hacia el padre, ni
la del marido hacia la mujer y la de la mujer hacia el marido. Es dis-
tinta, en efecto, la virtud y la operacién de cada uno de éstos, y dis-
tintas también las causas por las que cada uno ama; por tento, son tam-
bién distintos los afectos y las amistades. Asf, ni obtienen lo mismo el
uno del otro, ni deben pretenderlo; pero siempre que los hijos paguen a
los padres el tributo que se debe a quienes nos han engendrado, y los
padres el que se debe a los hijos, serd buena y duradera la amistad entre
ellos. En todas las amistades fundadas en la superioridad el afecto
debe ser también proporcional, de modo que el que es mejor reciba

més afecto que profesa, y lo mismo el mds itil, y as{ cada uno de los

demds; porque cuando el afecto es proporclonsdo al mérito se produce
en cierto modo una igualdad, y esto parece ser propio de la amistad.

Es claro, sin embargo, que la igualdad.no se comporta de la misma
maners en la justicia y en la amistad; en la justicia, es igualdad pri-
mariamente la proporcionads al mérito, y secundariamente la cuanti-
tativa; mientras que en la amistad lo es primariamente la cuantitativa,
y secundariamente la proporcionada al mérito. Esto resulta elaro
cuando se produce entre los amigos una gran diferencia en virtud, vicio,
prosperidad o cualquier otra cosa; entonces dejan de ser amigos, y ni
siquiera aspiran a serlo. Es ewdente sobre todo tratdndose de los dioses,
Pues éstos nos aventajan en el grado mds alto en todos los bienes. Pero
también es claro tratdndose de los reyes: tampoco creen poder ser
amigos suyos los que son muy inferiores a ellos, ni tampoco de los hom-
bres mejores o més sabios los que no valen nada. Sin embargo, en estas
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cosas no hay un limite exacto hasta el cual sea posible la ‘amistad; pue-
den desaparecer muchas cosas y continuar aquélla; pero cuando la
distancia es muy grande, como la de la divinidad, la amistad ya no es
posible. De a.ti uf también que se pregunte si acaso Tos s 08 0o desean
a sus amigos los mayores bienes, por ejemplo, que sean dioses, puesto
que entonces ya no serdn amxgos suyos, ni siquiera, por tanto, un bien
para ellos, puesto que los amigos son un bien. Si, pues, se dice con
razén que el amigo quiere el bien de su amigo por causa de éste, éste
deberd permanecer tal cual es; su amigo entonces querrd los mayores
bienes para €1 & condicién de que siga siendo hombre. Y quizé no
todos los bienes, porque cada uno quiere el bien sobre todo para si
mismo.

8

La mayoria de los hombres parecen preferir, por ambicién, ser que-
ridos & querer, por eso a la mayoria les gusta la adulacién; en efecto,
el adulador es una especie de amigo inferior, o se finge tal y finge
querer més de lo que es querido, y ser querido parece semejante a ser
honrado, a lo que aspiran la mayoria de los hombres. Pero no parecen
querer el honor por si mismo, sino por accidente, porque la mayoria
se complacen en ser honrados de los poderosos por las esperanzas que
abrigan (pues piensan que obtendrin de aquéllos lo que necesiten, y
asi se complacen en el honor como una sefial del favor que esperan);
¥ los que desean ser honrados por los hombres buenos y sabios aspiran
a confirmar la opinién que ellos mismos tienen de sf, pues se complacen
en ser buenos confiando en el juicio de los que se lo dicen. En cambio,
los hombres encuentran placer en ser queridos por el carifio mismo,
por lo que podria pensarse que el carifio es superior al honor, y que la
amistad es elegible por si misma. Pero ésta parece comsistir méds bien
en querer que en ser querido. Sefial de ello es que las madres se compla-
cen en querer, pues algunas dan a sus propios hijos para que reciban
crianza y educaecién y con tal de saber de ellos los siguen queriendo,
sin pretender que su carifio sea correspondido, si no pueden tener las
dos cosas; parece que les basta con verlos prosperar, y ellas los quieren
aun cuando los hijos, por no conocerlas, no les paguen nada del tributo
que 8e debe a una madre. Puesto que la amistad consiste més bien en
querer y alabamos a los que quieren a sus amigos, querer parece ser la
virtud de los amigos de suerte -que aquellos en quienes se da esto como
es debido, esos son amigos seguros y lo es su amistad.

De esta manera mds que de ninguna otra aun los desiguales pueden
ser amigos, pues pueden igualarse. Y la igualdad y la semejanza son
amistad, sobre todo la de los que son semejantes en virtud, pues, como
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son constantes, siguen siendo los mismos, tanto respecto de si como-
cada uno respecto del otro, y ni hacen peticiones torpes ni se prestan
servicios de ess clase, sino que, por asi degirlo, hasta se los impiden
el uno al otro, pues es propio de los buenos no apartarse ellos del bien
ni permitir que se aparten sus amigos. En cambio, los malos no tienen
firmeza, ya que ni siquiera permanecen semejantes a sf mismos; por
un poco de tiempo sf se hacen amigos, complaciéndose en la maldad el
uno del otro. La amistad de los que son iitiles o gratos el uno para el
otro dura més: mientras se suministran mutuamente placer o provecho.
Es entre contrarios, sobre todo, donde suele darse la amistad por moti-
vos de interés, por ejemplo, entre pobre y rico, ignorante y sabio, por-
que uno aspira a aquello de que estd falto y ofrece en compensacién
otra cosa. Aqui podria incluirse también el caso del amante y el amado,
el hermoso y el feo. Por eso resultan ridiculos a veces los amantes
cuando pretenden ser amados como aman; quizé deba esta pretensién
considerarse justa si son igualmente amables, pero si no tienen nada
de eso es ridicula. Es posible, sin embargo, que lo contrario no desee
& su contrerio por sf misio, sino por accidente, y el deseo lo sea en
reslidad del término medio, puesto que es éste el que es bueno; por
ejemplo, que lo seco no aspire a convertirse en mojado, sino a alcanzar
al término medio, e igualmente lo clido y las demés cosas. Dejemos,
sin embargo, estas cuestiones, que, ademds, son algo ajenas a nuestro
Ppropésito.

9

Parece, como hemos dicho al principio, que la amistad y la justicia
se refieren a 1as mismas cosas y se dan en las mismas personas. En efecto,
en toda comunidad parece haber alguna clase de justicia y también de
amistad. Asf se laman entre sf amigos los compafieros de navegacién
o de campafia, y lo mismo los miembros de otras comunidades. En la
medida en que participan de una comunidad hay amistad entre ellos
y también justicia. Y el proverbio dlo de los amigos es comiins, tiene
razén, pues la amistad existe en comunidad. Los hermanos y los com-
pafieros lo tienen todo en comiin; los demés, algunas cosas determina-
des, y unos més y otros menos, porque también las amistades lo son
unas mds y otras menos. También hay diferencias en la justicia: lo
justo no es lo mismo en los padres respecto de los hijos y entre los her-
manos, ni entre compafieros que entre ciudadanos, y lo mismo en las
demés clases de amistad. También son, por tanto, distintas en cada
caso las clases de injusticia, y la injusticia aumenta cuanto més ami-

1160 o



10

15

20

10

1160 b

132

kal Tardfon maTépa fi dvmivolv &Adov. alfecBon 8¢ mwépu-
xev Gua i) eiAfq xal T Slkenov, ds &v Tois alrrois &vra kal
& {oov difjkovta. ol 8¢ kowewvia Tr&oar poplots Eolkaoct
TiiS TMOAITIKSjs® oupTropedovTan y&p &l Tivi ouugépovTi,
kal Tropizéuevol T1 TV els Tov Blov: kal 1) oArTikY 8¢ Ko1-
vovia ToU ocuppépovros x&pv Soxel kal € &pxfis ouveABeiv
kal Siapévelv: ToUTOoU Ydp xal ol vopoBéran oToxdzovral,
xal Sikouév gaov elvan 6 kowdi cupgépov ol piv olv &A-
Aar kowwvicr katd uépn ToU oupgépovros Epievral, olov
TAWTTPES Htv ToU KaTd TOV AUV Tpds épyaciav xpnpa-
Twv f| T Tololrrov, guaTpaTi@Ton 8¢ ToU KaTd TOV TdAEuOV,
eite xpnudrwv elTe vikns f| wéAews dpeyduevol, dpoiws &
kal puAfTan kal SnuéTan.  [Bvien 8¢ T&vV kowwwidv &t” f48o-
viiv Sokolol yiveoBal, iaowTdv kal épavicTdy: alTa ydp
fuoias évexa xal ouvouoias.] mT&oar §° alrar Umd THY TrO-
ATiktyy Eofkaow elvarr ob yap Tol wapévTos cuugépovTtos
1] ToMTikd) EpleTar, &AN’ efs &mavTa TSV Blov. * * Bucias Te
TrotoUvTes kal mepl TaiTas ouvodous, Tipds (Te) &mrovépov-
Tes ols Beols, kal avrols dverraioers TropizovTes ped” #5ovis.
al ya&p dpyaic Busim kal olvoBor palvovrar ylveoBom petd
T&s TGOV KapT&v ovykomdds ofov &mapyal: p&hioTa y&p
tv ToUTois EoxdAazov Tois kaipols. Tdow &) ealvovtan al
kowwviar pépia Tijs moMiTikfis elvan:  &xoAovbricovot 6¢ al
TolaUTan QiAfan Tads TolaUTals Kowwvians.

TMoMitelaxs & doriv eldn Tpla, foon 8¢ kal mapexPéoers,
olov ¢fopal ToUTwv. elol & af pév ToArTeion PaoiAelx Te kal
&pioTokpatia, TpiTn 8¢ &md TipnuéTwv, fiv TipokpaTikiv
Atyew olxeiov gaivetan, mohitelav 8§ oalrriiv eldbaoiv of
TAgloTol KaAelv. ToUTwv 8¢ PeATiom piv 1) PaoiAela, xel-
plo™ & ) Tipoxparia. TapéxPacts B¢ PaoiAslas piv Tu-
pawis: &uew ydp povapylm, Biapépouot ¢ TAeloTov: &
Hetv y&p TUpavvos TO arr@d aupu@épov okoTrel, & 8¢ PaoiAes
TO TGOV &pxoubvaw. ol y&p fom PaciAels & uf) alrrépkns
kal m&otr Tols &yafols Umepéycov: & B¢ ToloUTos oUBevds
Tpoobeltarr T& dpéAipa olv alrr@ pév olk &v okotroin, Tois
8’ &pxouévois' & ydp pty ToroUros kKAnpwTos &v Tis eln Pa-
oreUs. 1 8¢ Tupawis &6 fvavrias TaUTn TO ydp fauTd
&yaBdv Bidxer. xai pavepdtepov Emri Taitns 8T xeplon:

132

gos son aquellos con quienes se comete; asl es m4s grave quitarle dinero
8 un compaiiero que a un conciudadano, y no socorrer a un hermano
que no socOITer & Un extrafio, y pegar & un padre que pegar a cualquier
otro. Pot otra parte, es natural que la justicia crezca juntamente con
la amistad, puesto que las dos se dan en los mismos y tienen la misma
extension.

Ahora bien, todas las comunidades parecen partes de la comunidad
politica, pues los hombres se asocian siempre con vistas a alﬁ) que les
conviene y para procurarse algo de lo que se requiere para la vida, y
la comunidad politica parece haberse constituido en un principio, y
})erdumr, por causa de la conveniencia; tal es también el blanco de
o8 legisladores, que dicen que es justo lo que conviene a la comunidad.
Todas las demés comunidades persiguen lo que conviene en un sentido
parcial; por ejemplo, la tripulacién de un barco, lo que conviene a la
navegacién para hacer dinero u otro fin semejante; los compafieros de
campaifia, lo que conviene para la guerra, aspirando al enriquecimiento,
la victoria o la conquista de una ciudad, y lo mismo los miembros de
una tribu o de un demos. Algunas asociaciones parecen realizarse por
causa del placer, como ciertas agrupaciones religiosas o sociales que
tienen por fin los sacrificios y la convivencia. Pero todas ellas parecen
subordinadas a la comuriifiad politica, porque ésta no se propone como
fin la conveniencia presente, gino lo que conviene para toda la vida, ha-
ciendo sacrificios y organizando reuniones con motivo de ellos, tribu-
tando honores a los dioses y procurdndose & la vez momentos de des-
canso acompaiiado de placer. En efecto, los sacrificios y reuniones
antiguos parecen haber tenido lugar después de la recolecciéon de los
frutos, a modo de ofrenda de primicias, porque era en esa época cuando
los hombres disponfan de m4és ocio. Todas las comunidades parecen ser,
Pues, partes de la comunidad politica, y las distintas clases de amistad
se corresponderén con las distintas clases de comunidad.

10

Hay tres especies de regimenes politicos, y otras tantas desviacio-
nes que son como corrupciones de aquéllos. Los regimenes son la rea-
leza, la aristocracia, y un tercero fundado en la propiedad, que parece
Ppropio desifnr timocracia, pero suele llamarse repiblica. Las desvia-
ciones son: Ia de la realeza, la tirania; ambas, en efecto, son monarquias,
pero hay entre ellas muchisima diferencia: el tirano mira a su propio
interés, el rey, al de los gobernados. Porque no hay rey que no se baste
a 8f mismo y no sobrepase a los dem4s en todos los bienes, y un hombre
asi no necesita de nads; por tanto, no puede proponerse su propio pro-
vecho, sino el de los gobernados; un rey que no fuera asf lo seria solo
de nombre. La tirania es lo contrario de la realeza porque el tirano per-
sigue su propio bien. Es bastante claro en el caso de la tirania que es el
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peor régimen, y es lo peor lo contrario de lo mejor. Se pasa de la rea-
leza a la tirania porque la tirania es una perversién de la monarquia, y
el rey malo se convierte en tirano. De la aristocracia se pasa a la oli-
ﬁ‘uquh r el vicio de los gobernantes, que distribuyen los bienes de

ciu en contra de los merecimientos, atribuyéndoselos todos, o
en su mayoria, a ellos mismos, y 1as magistraturas siempre a los mismos,
estimando sobre todo el enriquecerse; de modo que son unos pocos los
que gobiernan, y malos, en Iugar de los més dignos. De la timocracia se
pasa 8 la democracia, pues ambas son fronterizas; en efecto, también
la timocracia quiere ser un gobierno de la multitud, y todos los propie-
tarios son iguales. La democracia es la menos mala de las desviaciones,
porque se desvia poco de la forma de la repiiblica. Estos son, por tanto,
los cambios més corrientés en los regimenes, pues estas son las transi-
ciones més pequeiias y mds féciles.

Podriamos encontrar similes, y, por asi decirlo, modelos de los regi-
menes politicos en las casas. Asf la comunidad del padre con relacién
a sus hijos tiene forma de realeza, puesto que el padre se cuida de los
hijos; de aqui también que Homero llame padre a Zeus, y, en efecto, la
realeza quiere ser un gobierno paternal. Entre los persas el gobierno
del padre es tirdnico y los padres tratan a sus hijos como a esclavos, Es
también tirdnico el gobierno del amo respecto de sus esclavos, pues en
¢l se hace lo que conviene al amo. Pero ésta es evidentemente una forma
de gobierno recta y la persa errénea, porque los modos de gobernar seres
distintos deben ser distintos. El gobierno del marido sobre la mujer es
manifiestamente aristocrético, puesto que el marido manda conforme
a su dignidad y en aquello en que debe mandar; todo lo que cuadra a
la mujer, se lo cede a ella. Cuando el marido se ensefiorea de todo, su
gobierno se convierte en una oligarquia, porque lo ejerce contra los me-
recimientos y no en tanto en cuanto €l es superior. Algunas veces go-
biernan la casa las mujeres, cuando son herederas; esta autoridad no
estd fundada, por tanto, en la excelencia de ellas, sino en la riqueza y el
poder, como en las oligarquias. A la timocracia se parece el gobierno de
los hermanos, ya que éstos son iguales, excepto en la medida en que se
diferencian por la edad; por eso, si las diferencias de edad son muy
grandes, ya no hay entre ellos amistad fraternal. La democracia se
encuentra principalmente en las casas donde no hay amo (pues en ellas
todos son iguales), y en aquellas en que el que manda es débil y cada
uno puede hacer lo que quiere.

11

La amistad parece acomodarse a cada uno de los regimenes poli-
ticos en la misma medida que la justicia. La del rey para con sus sib-
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ditos estriba en la superioridad del beneficio; en efecto, hace bien a sus
siibditos, si es bueno y se cuida de ellos, a fin de que prosperen, como el
tor a sus ovejas; por eso Homero llama a Agamené6n pastor de pue-
los. De esta indole es también la amistad del padre, si bien difiere por
la magnitud de los beneficios, puesto que el padre es responsable de la
existencia de sus hijos, que se considera como el mayor bien, de su
crianza y de su educacién. Estos beneficios se atribuyen también a los
antepasados, y por naturaleza gobierna el padre a los hijos, los antepa-
sados & los descendientes, y el rey a los sibditos. Es en la superioridad
en lo que, estriban estas amistades, y por eso también son honrados
los progenitores. La justicia, por tanto, tratdndose de todos los men-
cionados, no consiste en la igualdad, sino en lo correspondiente a los
méritos respectivos. Y asi también la amistad. La amistad del marido
respecto de su mujer es la misma que la de la aristocracia, porque se
funda en la excelencia, y al mejor le corresponde més bien, y a cada uno
el adecuado; y asf tam{ién la justicia. La amistad de los hermanos se
parece a la que existe entre compafieros, porque son iguales y de edad
semejante, y los que estdn en estas condiciones suelen tener los mismos
sentimientos y caracteres. También se parece a ésta la amistad propia
de una timocracia, pues en ella los ciudadanos pretenden ser iguales y
equitativos, y- asi gobiernan por turno y por igusl; la amistad, por
tanto, es también semejante.

En las desviaciones, lo mismo que apenas hay justicia, apenas hay
amistad, y menos que en ninguna en la peor, pues en la tirania no hay
ninguna, o hay poca amistad. En efecto, en los regimenes en que go-
bernante y gobernado no tienen nada en comin, tampoco hay amistad,
porque no hay justicia; asi entre el artifice y su instrumento, el slma
{ el cuerpo, el amo y el esclavo. En cada caso los segundos reciben un

eneficio de los que se sirven de ellos, pero no hay amistad respecto
de lo inanimado, ni tampoco justicia. No es posible tenerla tampoco
con un caballo o con un buey, o con un esclavo en cuanto esclavo, por-
que no se tiene nada en comiin con ellos. El esclavo es, en efecto, un
instrumento animedo, y el instrumento un esclavo inanimado. En
cuanto esclavo, pues, no es posible la amistad hacia él, si bien lo es en
cuanto hombre, porque parece existir una especie de justicia entre
todo hombre y todo el que puede participar con él de una ley o conve-
nio, y, por tanto, también una especie de amistad, en cuanto el segundo
e8 hombre. Por eso también se dan en pequefis medida en las tiranias
las amistades y la justicia, y en medida mayor en las democracias, donde
los ciudadanos, siendo iguales, tienen muchas cosas en comiin.

12

La comunidad es, pues, la base de toda amistad, como hemos dicho.
Podria hacerse grupo aparte con la que existe entre parientes y compa-
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fieros; pero las amistades entre ciudadanos, miembros de una misma
tribu, compafieros de nsvegacién, y todas las semejantes, se parecen
més 8 las que resultan de una comunidad o asociacién: parecen, en
efecto, existir como en virtud de un acuerdo. Entre éstas podria colo-
carse también la amistad entre hospedador y huésped.

La que existe entre parientes parece también revestir muchas for-
mas, pero todas ellas dependientes de la de los padres. Los progeni-
tores aman & sus hijos como algo de ellos mismos, y los hijos a sus pro-
genitores como seres procedentes de ellos. Pero los progenitores cono-
cen & quienes han nacido de ellos mejor que sus criaturas saben que
proceden de ellos, y el vinculo entre quien ha dado el ser y su criatura
es més estrecho gue el que existe entre lo producido y quien lo hizo;
porque lo que nace de uno es propiedad de aquél de quien nace, por
ejemplo, el pelo o los dientes de quien los tiene, mientras que a lo'na-
cido no le pertenece en modo alguno, o le pertenece en menos grado,
aquél de quien ha nacido. Contribuye también la cantidad de tiempo,
ya qué los padres quieren a sus hijos desde que nacen, y éstos a los
padres solp después de cierto tiempo, cuando han adquirido conciencia,
o percepcién. De esto results claro también por qué quieren més las
madres. Los padres, pues, quieren a sus hijos como & sf mismos (ya que
los que han nacido de ellos vienen a ser como otros ellos mismos, al tener
existencia separada); los hijos a sus progenitores, como nacidos 'de ellos;
y los hermanos se quieren los unos a los otros por haber nacido de los
mismos padres, pues la identidad de su relacién respecto de éstos pro-
duce entre ellos el mismo resultado; de ahi que se hable de dla misma
sangres, 4el mismo troncos, etc, Son, por tanto, en cierto modo, lo mismo,
aun cuando en individuos separados. Contribuye también grandemente
a la amistad entre los hermanos la crianza en comiin y la semejanza de
la edad; en efecto, los de la misma edad se entienden y los que viven
juntos son camaradas; por eso la amistad entre hermanos se asemeja
a la que existe entre compafieros. El vinculo entre primos y demés pa-
rientes deriva del que emste entre los hermanos, pues lo establece el
hecho de tener los mismos progenitores, y estdn més o menos unidos
segiin su proximidad o lejania respecto del fundador de la familia.

La amistad de los hijos hacia los padres y de los hombres hacia los
dioses es como una inclinacién hacia lo que es bueno y superior, puesto
que han recibido de._ ellos los mayores beneficios; les deben, en efecto,
la existencia, la crianza, y la educacién una vez nacidos. En tal amistad
entran el placer y la utilidad més que en la amistad entre extrafios,
en la medida en que hacen la vida més en comiin. En la amistad entre
hermanos se dan los mismos caracteres que en la amistad entre com-
pafieros, sobre todo si son buenos, y en la amistad entre semejantes, en
la medida en que se pertenecen més los unos & los otros, y se quieren
desde su nacimiento, y en la medida en que tienen caracteres mis seme-
jantes los que han nacido de los mismos padres, se han criado juntos, y
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‘han sido educados de la misma manera. La prueba del tiempo tiene

en este caso la mdxima aplicacién y seguridad.

Es igualmente proporcionada la amistad entre los deméds parientes.
La amistad entre marido y mujer parece fundada en la naturaleza,
pues el hombre, por naturaleza, tiende antes a vivir en parejas que en
comunidades politicas, en la medida en que es anterior, y m4ds necesa-
ria la casa que la ciudad, y en que la procreacién es més comiin a los
animales. Ahora bien, los demés animales se asocian sélo en la medids
en que ésta lo requiere; el hombre y la mujer cohabitan, no sélo por
causa de la procreaci6n, sino también para los demds fines de la vida;
en efecto, desde un principio estin divididas sus funciones, y son dife-
rentes las del hombre y las de la mujer, de modo que se complementan
el uno al otro poniendo a contribucitén cada uno lo que le es propio. Por
eso también parecen darse en esta amistad a la vez lo 1til y lo agrada-
ble. Y también puede tener por causa la virtud o excelencia, si ambos
son buenos, porque cada uno tiene su virtud propia, y pueden hallar
placer en esto. Por otra parte, los hijos parecen ser un lazo entre ellos,
y por eso se separan m4s fécilmente los que no los tienen: los hijos son,
en efecto, un bien comiin & ambos, y lo que es comn mantiene la
unién.

En cuanto a la cuestién de cé6mo debe vivir el hombre con la mujer,
y en general el amigo con su amigo, no parece que en ella deba investi-
garse otra cosa sino cudl es la actitud justa, porque evidentemente no
es la misma para con el amigo, el extrafio, el camarada y él compafiero
de estudios.

13

Tres son las clases de amistades, como hemos dicho al principio,
y en cada una de ellas los amigos lo son en virtud de una igualdad o en

virtud de una superioridad (en efecto, los que son igualmente buenos-

se hacen amigos, y también el superior del inferior; y del mismo modo
los que son amigos porque se resultan mutuamente agradables y los
que lo son por el interés pueden obtener el uno del otro ventajas igua-
les o diferentes). Los que son iguales, de acuerdo con esa igualdad,
deben procurarla tanto en el carifio como en todo lo demds, y los que
son desiguales, tributarse un carifio proporcionado a su superioridad o
inferioridad respectivas. Las reclamaciones y reproches se producen
exclusiva o principalmente, como es natural, en la amistad por interés,
porque los que son amigos por causa de su virtud' estén deseosos de
favorecerse mutuamente (esto es, en efecto, lo propio de la virtud y de
la amistad), y, aunque en esto rivalizan, no hay entre ellos reclamaciones
ni disputas, porque nadie se molesta con el que lo quiere y favorece,
sino que, si es de cardcter agradable, se venga haciendo atin mds bien.
Y el que aventaja al amigo en el beneficio prestado no se lo echard en

1162 &



15

30

1163a

10

137

TR ow&tdyew Xaipovotv:  yeholos & &v qxxivorro kal &
éym?\oov T& un TépmrovT, E§0v ) ouvnuepsveav. 1) B¢ Sik
TO xpﬁcluov éyxknucmxﬁ &’ weeelqx yap ypwuevor &A-
AfAots &ei ToU TrAeiovos Béovran, kal EAarTov Exev olovran
ToU TrpoctikovTos, kal pépgovtan &t ovy dowv BéovTan To-
ooUTwv TUyXdvouotv &§ior dvtes: ol &’ eU trololvTes o 8U-
vavTtan Erapkelv ToooUta écwv ol Tt&oxovTes Séovran.  Eoi-
ke 8¢, kabBd&mep TO Slkaidv tomi Sitrdv, TO piv &ypagov TO
8¢ kar& vépov, kal Tiis kard TO YXprioiuov giAias § pév fi61-
K ) 8¢ vowkd) elvan. yivetan olv T& ¢yxAfjuara 'pdiigd’
dtav pf) Kard T oty ouwaAAdbwor kal SiaAvwvral.
gom1 & 1) vopukn pév 1) &l pnTols, § udv wapmav &yopaia
&x yepds els xefpa, 1 5¢ EAeudeproTépa el xpévov, ra®’ dpo-
Aoylav 8¢ 1l vl Tivos. Bfidov & &v TolTy TO SgeiAnua
KxoUK &uelAoyov, giAikdv &¢ Thv &vaPoryv Eéxerr  Biomep
gviois oUk elol ToUTwv Bixal, &AN’ ofovTan Selv oTépyev Tous
kard TrioTv ouvaAAdavtas. 1 8 fiikly olk &ml pnTois,
&AN s pfAw Swpeitanr ) dTibfiTmoTe &AAo*  KopizeoBon B¢
&E1o1 1o Togov f| TAfov, dos oU BeSwrdds &AA& Yprioas: oUx
dpofws 8¢ cuvaAA&Eas xal SiaAudusvos Eykahéoel. ToUTo
5t ovpBaiver ik TO PolAestan utv évras f) ToUs wAsloTous
T& KaAd, TpocupeioBat 8¢ T& dpéAipar KaAdv &t TO €U Toielv
uf) Iva dvmimdlr, oeéAipov & o elepyeTeiohal.  Suvapéve
o1 &vramrodoTéov Thy &biov. v Emadev [kal éxdvm] (&xovra
Y&p @fAov o ToinTéov: s &7 SiauapTévTa tv T &pxf Kal
€U TraBdévTa Up’ ol oUk &et —oU ydp Umrd ¢fAov, oubt &
airté ToUto Bpddvros— kabdmep olv &l PpnTois elepyetn-
févra SiaduTéov): kal T dpoAoyrican &' T &v Suvapevos &ro-
Saoev: &Swatolvta 8§ oud’ & Bidous fiflwoey &v. ot
el SuvaTdy, &mobotéov. &v &pxfj & tmoxemrtéov U9’ oU
evepyeteitar kal &l Tivi, dmeos éml toUTols Umrouévn A wi.
&upioPriTnow & Exer woTepa Bel Ti) ToU TabdvTos WeeAeiq
uetpely xal Trpds TaTny Totgiclan THY &vraméBootv, A T
ToU Sphoavros elepyesiq. ol pdv y&p mabévres TolaUTd
paot AcPeiv Tapd TGV elepyeTdv & Hikpk fiv Exefvors xal

1163 a 7. 3iBod¢ K 3oic vulg. Bwaréy K Bt vulg. || 20. Erendpero L.
Dindorf: ¢pedpero pr. K dnnlparo L® M.

137

cars puesto que alcanza aquello a que aspira, ya que los dos procuran
el bien. Tampoco suelen darse las quejas en las amistades que buscan
el placer, puesto que ambos obtienen lo que desean, si se complacen en
el mutuo trato, y resultaria ridiculo quien reclamara contra el que no
le agrada pudiendo no pasar el tiempo con él.

En cambio, la amistad por interés se presta a las reclamaciones,
porque como se tratan con vistas a su propia utilidad, exigen cada
vez mis y creen recibir menos de lo que les corresponde, y alegan que
no obtienen lo que necesitan y merecen, y los que favorecen no dan
abasto para satisfacer los requerimientos de los favorecidos.

Parece que, lo mismo que la justicia es de dos clases, una escrita
otra legal, también la amistad por interés puede ser moral y legal. Pues
bien, las reclamaciones se producen sobre todo cuando la relacién no se
establece y disuelve en virtud de la misma clase de amistad interesada.
La legal es 1a que se funda en estipulaciones, ya sean completamente
de mercado, que exige el intercambio inmediato, de mano a mano, ya
sea de tipo mds liberal, en que se da tiempo, pero se conviene siempre
en recibir algo a cambio de algo. En esta clase de amistad la deuda es
manifiesta y no equivoca, pero tiene de amistoso el aplazamiento.
Por eso en algunas ciudades no hay procesos para estas cuestiones y
se piensa que los que han hecho convenios fundados en el crédito deben
atenerse 8 las consecuencias. La amistad interesada de tipo moral, en
cambio, no se apoys en estipulaciones, sino que obsequia, o hace cual-
quier otra cosa, como a un amigo, pero considera justo recibir & su vez
algo del mismo valor, o mayor, como si no hubiera dado, sino prestado,
y si las condiciones en que hizo el convenio y aquéllas en que lo disuelve
no son las mismas, reclamaré. Esto ocurre porque todos, o la mayor
parte de los hombres, quieren lo que es hermoso, pero prefieren el pro-
vecho; y es hermoso hacer bien sin pensar en la compensacién, pero
provechoso ser favorecido.

Si es posible, pues, se debe devolver lo equivalente de lo que se
recibi6 (porque no se debe hacer a nadie amigo contra su voluntad; por
tanto, como quien se ha equivocado en un principio admitiendo un
favor de quien no debfa—pues no se trataba de un amigo ni lo hacia
por la accién misma—, deberé uno pagar esa deuda como si hubiers
recibido un beneficio sobre la base de una estipulacién). Incluso deberia
estar de acuerdo en devolver el beneficio si podia; no pudiendo, ni
aun el que se los confiri$ lo exigiria. De modo que, si es posible, debe
devolverse el beneficio. Pero debe considerarse al principio quién es el
que nos lo hace y con qué fin para aceptarlo o rehusarlo, segﬂn las
condiciones.

Es cuestién dudosa si debe medirse el favor por su utilidad para
quien lo recibe y la compensacién debe ser adecuada a aquélla, o si
debe medirse por lo que tenia de buena accién por parte del que lo hizo.
Porque los que reciben esta clase de beneficio suelen decir que sus
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bienhechores no les han dado sino lo que para éstos era de poca impor-
rancia y ellos podian haber recibido de otros, empequefieciendo asi
los beneficios recibidos. Los otros, por su parte, pretenden haber dado
lo mejor que tenian, y algo que los demés no podrian haber dado, y en
medio de peligros o de otras circunstancias de urgencia semejante. Pero
1o es cierto que si la amisted tiene por fin la utilidad, debe medirse el
favor por el provecho del que lo recibe? El es, en efecto, el que lo pide,
y el otro le ayuda en la idea de que tendrd la debida compensacién;
la eyuda es, por tanto, tan grande como el provecho del que la recibe
y éste debe restituir lo que obtuvo, o incluso m4s, porque esto es mds
noble. En las amistades fundadas en virtud, sun cuando no hay recla-
maciones, es una especie de medida del beneficio la intencién, porque
lo principal de la virtud y del cardcter esté en la intencién.

14

Surgen también diferencias en las amistades fundadas en la supe-
rioridad, porque ceda uno cree merecer mds, pero cuando esto ocurre
la amistad se disuelve. El mejor piensa, en efecto, que le corresponde
recibir mds, puesto que al bueno debe asigndrsele una mayor parte;
lo mismo piensa el m4s 1itil, puesto que se dice que el imitil no debe
recibir lo mismo, y que se trata de un servicio piblico y no de amistad
8i lo que se obtiene de la amistad no corresponde al mérito de las obras.
Piensan que en la amistad debe ocurrir lo mismo que en una sociedad
econdémica, donde reciben més los que ponen més a contribucién. El
necesitado e inferior piensa, & su vez, que es propio del buen amigo
ayudar a quienes lo necesitan; ;de qué sirve—dicen—ser amigo de
un hombre bueno o poderoso si no se ha de sacar ventaja alguna?
Parece, por consiguiente, que uno y otro tienen razén, y que los dos
tienen que recibir més de la amistad, pero no de lo mismo, sino el
superior, més honor, y el necesitado, provecho; porque el premio de la
virtud y del beneficio es el honor, y el alivio de la necesidad es el pro-
vecho material,

Asi parece ser también en las ciudades. No se honra, en efecto, al
que no proporciona ningin bien a la comunidad, ya que lo que es de la
comunidad se da al que favorece a la comunidad, y el honor pertenece
8 la comunidad. No puede uno obtener beneficios econémicos del tesoro
comin y a la vez honor, porque nadie consiente en tener menos de
todo, y asf al que pierde dinero se le tributa honor, y al que quiere dédi-
ves, dinero; porque el guardsr la proporcién con el mérito iguala, y
preserva la dmistad, como se ha dicho.
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La misma conducta debe observarse en el trato entre desiguales, y
el que es faverecido con dinero o con virtud debe corresponder tribu-
tando honor, pagando con el que puede, porque la amistad procura
lo posible, no lo que corresponde al mérito; esto iltimo, en efecto, ni
siquiera es posible en todos los casos, como cuando se trata del honor
debido a los dioses y a los padres; nadie podria tributarles el que mere-
cen, pero al que los honra hasta donde puede se le considera como hom-
bre bueno, Por esto también puede pensarse que no es licito a un hijo
repudiar a su padre, pero sf a un padre repudiar a su hijo. El hijo estd
en deuda y debe pagar, pero nada puede hacer que corresponds a lo
que por él ha hecho su padre, de modo que siempre le es deudor. Los
acreedores, empero, pueden perdonar la deuda, y el padre también. Al
mismo tiempo, parece probable que ningin padre se separaria de su
hijo de no ser éste extraordinariamente malvado, pues, aparte de la
amistad natural entre ellos, es humano no rechazar la asistencia del
hijo. Pero éste puede rehuir asistirle, o no cuidarse de ello, si es malo;
porque la mayor parte de los hombres quieren que se les trate bien,
pero rehuyen hacer bien, considerindolo improductivo. Sobre estas
cuestiones, baste con lo que hemos dicho.
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LIBRO IX

1

En todas las amistades entre hombres diferentes la proporcién es-
tablece la igualdad y preserva la amistad, como hemos dicho; por ejem-
plo, en la amistad civil el zapatero obtiene la compensacién debida
por sus calzados, y lo mismo el tejedor y los demés. Aqui se ha conse-
guido como medida comiin el dinero, al cual todo se refiere y con el cual
todo se mide. En la amistad amorosa el amante protesta a veces de que,
amando ¢l en exceso, no es correspondido (cuando acaso no tiene nada
amable), y el amado se queja con frecuencia de que el amante, que an-
tes se lo prometia todo, ahora nada cumple. Esto ocurre cuando el uno
quiere al amado por causa del placer, y el otro al amante por interés,
y ninguno de los dos obtiene lo que quiere. Por estas razones, pues, se
produce la diseluci6én de la amistad existente, toda vez que los amigos
no obtienen aquello por lo cuel se querian, porque no se querian el uno
al otro, sino lo que posefan, y esto no era permanente; de ahi que no lo
fuera tampoco su amistad. En cambio, la amistad fundada en el cardc-
ter, que se busca por si misma, es permanente, como hemos dicho; pero
surgen diferencias entre los amigos cuando obtienen de ella otra cosa
de la que desean; es, en efecto, lo mismo que no obtener nada no alcan-
rar aquello & que se aspira, como se cuenta del citarista a quien uno pro-
meti6 que recibirfa tanto més cuanto més cantars, y cuando, después
de haber cantado hasta el amanecer, reclamé lo prometido, el otro le
dijo que le habia pagado placer con placer. Si los dos hubieran queri-
do esto, la cosa habria sido satisfactoria; pero si el uno quiere placer y
el otro dinero, y el uno obtiene lo que quiere y el otro no, las condicio-
nes de la asociacién no se cumplen; porque se aspira a lo que no se tie-
ne, y es por conseguirlo por lo que uno se presta a dar.

(A quién corresponde fijar el valor del beneficio, al que lo otorga o
al que lo recibe? Parece que el que lo otorga debe dejar esto al otro. Es
precisamente 16 que, segin dicen, hacfa Protigoras: cuanda ensefiaba
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uns cosa cualquiera, pedia a su discipulo que calculara él mismo el va-
lor de lo que habia aprendido y aceptaba aquella cantidad. Pero en ta-
les transaciones hay quien prefiere que el magstro tenga su ¢precio fija-
do» (1). Los que cobran el dinero de antemano, y después no hacen nada
de lo que dijeron por lo excesivo de sus promesas, incurren naturalmen-
te en reclamaciones, puesto que no cumplen lo que habian convenido.
Los sofistas se ven quizé forzados a hacerlo porque nadie darfa dinero
por lo que saben. Estos, pues, al no hacer aquello cuyo pago recibie-
ron, son naturalmente objeto de reclamaciones.

Cuando no existe un convenio de servicio, los que lo conceden por
causa de los favorecidos mismos hemos dicho ya que no estin sujetos
& reclamaciones (pues ésta es la indole de la amistad fundada en la vir-
tud), y la compensacién debe hacerse libremente y medirse por la in-
tencién (porque es la intencién lo que caracteriza al amigo -y a la vir-
tud). Asf parece que debe obrarse también con los que nos comunica-
ron la filosoffa; su valor, en efecto, no se mide con dinero, y no
puede haber honor adecuado para ellos, pero quizd baste, como cuando
se trata de los dioses y de los padres, tributarles el que nos es posible.

Cuando el don no es de esta clase, sino que se confiere con algin fin,
quizd es lo més indicado que la restitucién se haga de tal manera que
parezca adecuada a ambas partes, y si esto no puede ser, no sélo pue-
de considerarse necesario, sino también justo que el primero en reci-
birlo fije su valor, pues si el otro recibe & su vez un provecho igual al
que obtuvo, o el precio que éste habria pagado por el placer que reci-
bi6, habrd recibido de éste el pago debido. Asf vemos que se hace cuan-
do se trata de objetos en venta, y en algunas partes las leyes estimulan
que no haya procesos sobre contratos voluntarios en la idea de que, si
se di6 crédito a una persons, la cuestién debe resolverse con ella en la
misma disposicién en que se hizo el trato. Se considera, en efecto, que
es mds justo que fije el valor de un favor el que lo recibi6é que el que lo
hizo. Porque generalmente no estiman las cosas de la misma manera
los que las tienen y los que quieren adquirirlas: a todos les parecen de
mucho valor las cosas que les pertenecen y que dan; pero el cambio se
hace por la cantidad fijada por los que las adquieren, e igualmente no
debe apreciarse una cosa por el valor que le damos cuando la tenemos,
sino por el que.le débamos antes de tenerla.

2

Las siguientes cuestiones ofrecen también dificultad: lo mismo que
preguntamos &i se debe asignar todo al padre y obedecérsele en todo,
o, por el contrario, cuando estd enfermo debe fiarse mis bien del médi-
co, y cuando se trata de nombrar un general debemos preferentemente
elegir al que sea capaz de hacer la guerra, nos preguntamos también de

(1) Heslodo: Trabajos y dias, 368.
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un modo semejante si debemos ayudar al amigo més bien que al hom-
bre bueno, y devolver un favor a un bienhechor més bien que hacérse-
lo a un compaiiero, cuando las dos cosas no son posibles. 3 No es cierto
que no es fécil delimitar exactamente esta clase de cuestiones? Presen-
tan, en efecto, miiltiples diferencias y de todo género, segin que los fa-
vores de que se trate sean grandes o pequefios, honrosos o necesarios.
Que no debemos dejarlo todo a la discrecién de una misma persona, es
claro; y también, en general, que debemos devolver los beneficios reci-
bidos antes que complacer a los amigos, y que debemos restituir un
préstamo a un acreedor antes que hacer un don a un compaiero. Pero
quizd ni aun esto debe hacerse siempre; por ejemplo, si uno ha sido res-
catado de los bandoleros, ;deberd rescatar a su vez a quien lo rescaté
a él, sea quien fuere (o, caso de que éste no haya sido capturado, devol-
verle el precio del rescate, si se lo pide), o rescatar a su propio padre?
Pareceria, en efecto, que debe rescatar mds bien a su padre. Como he-
mos dicho, pues, en general, debe pagarse una deuda antes que hacer
un don; pero si el don es superior a aquélla por mds noble o més nece-
sario, debemos inclinarnos a éste. Hay ocasiones, en efecto, en que ni
siquiera es equitativo corresponder a lo recibido, cuando el que favo-
reci6 lo hizo a un hombre bueno e sabiendas de que lo era, y la resti-
tucién ha de hacerse a uno a quien se tiene por malo. Hay también
ocasiones en que no se debe corresponder a un préstamo con otro, pues
uno lo hizo & un hombre serio, con la seguridad de que lo recobraria,
y el otro no espera recobrarlo de un malvado. Si en realidad es éste el
caso, la reclamacién del que pretende ser correspondido no es justa;
sino lo es pero estén en esa idea, tal conducta no parecerd absurda.
Como hemos dicho muchas veces, los razonamientos teéricos sobre
sentimientos y acciones son, en cuanto a precision, lo mismo que sus
objetos.

Es claro, pues, que no hemos de asignar a todos las mismas cosas,
ni al padre todas las funciones, como tampoco se hacen todos los sa-
crificios a Zeus; y puesto que tienen papeles diferentes los padres, her-
manos, compafieros y bienhechores, debemos conceder a cada uno lo
que le es propio y adecuado. Esto es, evidentemente, lo que suele ha-
cerse; as{ a las bodas se invita a los parientes porque lo que tienen de
comiin es la familia, y, por tanto, las acciones que se relacionan con
ella; también a los duelos se considera que deben acudir sobre todo los
parientes por la misma razén. Con el sustento parece que debemos ayu-
dar sobre todo a nuestros padres, puesto que a ellos se lo debemos, y
€8 m4ds noble atender en esto a los que nos han dado el ser que atender
a nuestro propio sustento. También debemos honrarles, como & los dio-
ses, pero no tributarles todos los honores, pues ni debemos tributar el
mismo &l padre y a la madre, ni les debemos el honor que se tributa a
un sabio o 2 un general, sino el que corresponde a un padre o una a
madre. A todos los ancianos debemos honrarlos segiin-su edad, levan-
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tdndonos para salir & su encuentro, cediéndoles el asiento, y con otros
actos semejantes de cortesfa. A nuestros compafieros y hermanos les
debemos confianza y comunicacién de todas nuestras cosas. Y a nues-
tros parientes, & los miembros de nuestra tribu, a nuestros conciuda-
danos y a todos los demds hemos de procurar darles lo que les corres-
ponde, y discernir lo que pertenece a cada cual segin su parentesco
con nosotros,su virtud, o su utilidad. Cuando se trata de personas de la
misma clase que nosotros es més fécil discernirlo; si son distintas, més
trabajoso. Pero no por eso debemos renunciar, gino en la medida de
lo posible, determinarlo.

3

También se discute si deben deshacerse o no las amistades cuando
los amigos no siguen siendo como eran. ;No es claro que, cuando los
amigos %o son por el interés o por el placer, no hay nada absurdo en que
se separen cuando ya no rednen aquella condicién? Eran en efecto ami-
gos del interés y del placer, y, al faltarles eso, es légico que no lo quie-
ran. Uno podria protestar si el amigo, queriéndole por el interés o por
el placer, fingia quererlo por su cardcter porque, como dijimos al prin-
cipio, la mayor parte de las diferencias entre amigos se producen cuan-
do no son amigos de la manera que creen serlo. Asi cuando uno mis-
mo se engafia y da por sentado que su amigo lo quiere por su cardcter,
sin que éste haga nada que justifique esa idea, deberd culparse a si mis-
mo; pero cuando es victima de la hipocresia de otro, es justo acusar al
otro, y més que a los falsificadores de moneda, por cuanto su delito afec-
ta a algo mds valioso.

Por otra parte, si se acepta a alguien en la idea de que es bueno y
luego se viuelve malo y lo parece, ;deberd uno seguir queriéndolo? ;0
no es esto posible, porque no se quiere todo, sino sélo lo bueno? Lo ma-
lo, ni es amable, ni debe serlo. En efecto, no debemos amar lo que es ma-
lo, ni asemejarnos a un ser despreciable, y se dice que lo semejante ama
a su semejante. ;Debe entonces romperse inmediatamente esa amis-
tad? ;0 no deberd hacerse esto en todos los casos, sino sélo cuando la
maldad del amigo sea incurable? Porque si admite correccién se debe
més bien acudir en ayuda de su cardcter o de su hacienda, por cuanto
esto 1iltimo es mejor y més propio de la amistad. Podria pensarse que
el que en estas condiciones rompe la amistad no hace nada absur-
do, puesto que él no era amigo de una persona asi, y, por tanto al cam-
biar su amigo y no poder salvarlo, se separa de éL.

8i uno de los dos amigos permanece tal como era, y el otro se hace
mejor y Dega a aventsjarle mucho en virtud, ;deberd éste seguir
tratando al primero como amigo? ;O no es posible? Es evidente que se
produce entre ellos una gran separacién, como suele ocurrir en las amis-
tades de la infancia; porque si el uno sigue teniendo mentalidad de
nifio y el otro alcanza toda la madurez de un hombre, jc6mo podrén eer
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amiges si no tienen los mismos gustos, y no les agradan y disgustan las
mismas cosas? Esto, en efecto, no les ocurriré por lo que se refiere a
ellos miemos, y sin esto d.l]lmOS que no era posible ser amigos, porque
no es posible la convivencia, Pero de esto ya hemos hablado. ; Deberé
entonces eomportarse con él como si nunca hubieran sido amlgos? Sin
duda debe acordarse del trato que hube entre ellos, y lo mismo que

que se debe favorecer a los amigos antes que a los extrafios,
asi también hay que conceder algo a los que lo fueron, por causa de Ia
Mdal pasads, cuando la ruptura no se ha producido por un exceso
de maldad.

4

Las relaciones amistosas con nuestro préjimo y las notas por las
que ee definen 1as distintas cleses de amistad parecen derivadas de los
sentimientos que tenemos respecto de nosotros mismos. Se define, en
efecto, al amigo como el que quiere y hace el bien, o lo que a él se lo pa-
rece, por csusa del otro, o como el que quiere que su amigo exista y viva
por amor del amigo mismo. Tal sienten las ' madres respecto de sus hijos
¥ los amigos que han tenido diferencias. Otros lo definen como el que
vive con otro y tiene las mismas preferencias que éste; o como el
que se duéle y se goza con su amigo; también esto se da sobre todo en
las madres. Y de unas u otra de estas maneras se suele definir la
amistad.

Ahora bien, todas estas condiciones las cumple el hombre bueno (y
los demds en la medida en que se tienen por tales, pues parece, como
hemos dicho, que la virtud y el hombre de bien son la medida de todas
estas cosas). Este, en efecto, esté de acuerdo consigo mismo y desea las
mismes cosas con toda su a.lma. y quiere ciertamente el bien para sf,
¥y lo que se le muestra como tal, y lo pone en préctica (pues es propio del
bueno ejercitar el bien), y lo hace por causa de sf mismo (puesto que lo
hace por causa de su mente, que es aquello en que parece estribar el ser
de ¢ada uno); y quiere vivir y preservarse él mismo, y sobre todo aque-
lla parte suya por la cual piensa. Porque la existencia es un bien para
el hombre cabal, dZ todo hombre quiere para sf el bien, y & condicién de
volverse otro nadie querria tenerlo todo (también Dios posee ahora el
bien), sino siendo lo que es, y parece que el ser de cada nno consiste en
el pensar, o principalmente. Un hombre asf quiere también pasar el
tiempo consigo mismo, porque esto le proporcionea placer: el recuerdo
de sus acciones pasadas le es agradable, y las esperanzas que tiene del
futuro, buenas, y, por tanto, gratas. Su mente le proporciona en abun-
dancia objetos de contemplaclén Se duele y se goza en el m4s alto gra-
do consigo mismo, pues siempre le son penosas o gratas las mismas co-
888, RO UNAS Veces Unas y otras otras, ya que, por asf decirlo, no pue-
de urepenhrse de nads.
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Por darse en el hombre de bien todas estas condiciones respecto de
si mismo, y tener para con su amigo las mismas disposiciones que para
consigo mismo (puesto que el amigo es otro yo), también la amistad
parece consistir en algo de esto, y ser amigos aquellos en quienes se dan
esas condiciones. Si hay o no hay amistad para con uno mismo es
cues tién que dejaremos por el momento. Puede pensarse que la hay
en la medida en que en uno hay dos o més, por lo que hemos dicho,
y porque el grado més alto de amistad se compara con la que uno
tiene para consigo mismo. _

Las condiciones mencionadas se dan también, evidentemente, en
la mayor parte de los hombres, aun cuando éstos son malos. ; Hemos de
decir que participan de ellas en la medida en que estén satisfechos de
sf mismos y se suponen buenos? Porque, al menos, nadie que sea com-
pletamente perverso o impfo las tiene, ni siquiera en apariencia. Casi
no se dan tampoco en los hombres sin cardcter, porque éstos estin en
disensién consigo mismos y apetecen unas cosas y quieren otras, como
los incontinentes, que eligen, en lugar de lo que consideran bueno, lo
agradable, a pesar de que es dafiino; otros, por cobardia e indolencia,
se abstienen de hacer lo que creen mejor para ellos, y los que han come-
tido muchas acciones horribles y son, por su maldad, objeto de odio, in-
cluso rehuyen la vida y se destruyen a s{ mismos. Los malos buscan
adem4s otros con quienes pasar sus dias y se huyen a sf mismos, porque
se acuerdan de muchas cosas desagradables y esperan otras parecidas
estando solos, y estando con otros no piensan en ellas. Como no tienen
nada amable, no abrigan ningin sentimiento amistoso hacia si mis-
mos, ¥, en consecuencia, las personas de esta ndole ni se complacen ni
se conduelen consigo mismas; su alma, en efecto, estd dividida por la
discordia, y una parte de ella, por causa de su maldad, sufre a1 se la
aparta de ciertas cosas, mientras que otra parte se goza, y una parte
la arrastra en una direccién y otra en otra, como desgarrandola. Y si
no es posible sentir a la vez dolor y placer, transcurrido un poco de tiem-
po, siente dolor por haber sentido placer, y querria que aquello no le
hubiera sido agradable, porque los malos estén llenos de arrepenti-
miento. )

Parece, pues, que el malo no tiene disposiciones amistosas ni siquie-
ra respecto de si mismo porque no tiene nada amable. Por consiguien-
te, si el hallarse en esas condiciones es una enorme desgracia, debemos
tender con todas nuestras fuerzas a evitar la maldad y hemos de pro-
curar ser buenos, porque de esta manera no sélo podremos tener dis-
posiciones amistosas respecto de nosotros mismos, sino que podremos
llegar a ser amigos de otros.

5

La benevolencia se parece al sentimiento amistoso, pero no es cier-
tamente amistad; en efecto, la benevolencia se da incluso-hacia per-
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SORA8 que no conocemos y paes insdvertida; y la amistad no. Ya he-
mos dicho esto antes. Tampoco es afecto, porque no tiene la tensi6én ni
el deseo que acompafian al afecto. Ademds, el afecto se produce con el
trato, y la benevolencia puede surgir de repente, como ocurre en los
certdmenes: el piblico siente benevolencia hacia los competidores y
quiere Jo mismo que ellos, pero no se unirjan a ellos para ninguna em-
presa, porque, como hemos dicho, su benevolencia es repentina y su
carifio superficial. Parece, sin embargo, que la benevolencia es el prin-
cipio de la amistad, asf como el placer visual lo es del amor, porque na-
die ama si antes no ha gozado con la forma visible del ser amado, pero
el que se complace con la forma que ve no ama maés por ello, sino sélo
cuendo desea al ausente y anhela su presencia. De la misma manera,
pues, tampoco es posible ser amigos sin haber sentido benevolencia,
pero los que la sienten no por eso quieren mds, porque tinicamente de-
sean el bien de aquellos para quienes tienen benevolencia, pero no ha-
rian nada con ellos ni se tomarfan ninguna molestia por ellos. Por eso,
de una manera traslaticia, podria decirse que la benevolencia es amis-
tad inactiva que, en el transcurso del tiempo y llegada al trato, se con-
vierte en amistad, pero no en amistad por interés o por placer, puesto
que tampoco la benevolencia obedece a estas causas. El que ha sido fa-
vorecido otorga su benevolencia a cambio de lo que recibié, y al ha-
cerlo obra justamente; pero el que quiere hacer bien & alguien pensando
ser después prosperado gracias a aquél, no parece que tiene benevolen-
cia hacia él, sino m4s bien hacia af mismo, asf como tampoco es su ami-
go &i le sirve con vistas a alguna utilidad. En general, la benevolencia
surge por alguna virtud y bondad, cuando una persona nos parece no-
ble, o viril, o algo semejante, como dijimos & propésito de los compe-

tidores de los certdmenes.

6

La unanimidad o concordia parece también un sentimiento amisto-
80, y Por eso no es mera igualdad de opinién. Esta, en efecto, puede dar-
se incluso entre quienes se desconocen los unos a los otros. Tampoco
ee dice de los que piensan lo mismo sobre cualquier cosa que son una-
nimes, por ejemplo, de los que piensan lo mismo sobre los fenémenos
celestes (porque no implica amistad el pensar lo mismo sobre estas
coeas); en cambio, se dice de una ciudad que hay en ella concordia
cuando los ciudadenos piensan de la misma manera sobre lo que les
conviene, eligen las mismas cosas, y hacen juntos lo que en comin
han acordado. Por tanto, la concordia se refiere a lo préctico y, den-
tro de esto, a lo que es importante y pueden tenerlo ambas partes o
todos; y asf 1a hay en las ciudades cuando todos opinan que las ma-
gistraturas deben ser electivas, o que se debe hacer una alianze gue-
rrera con los lacedemqgnios, o que Pitaco debe gobernar, cuando él
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también lo quiere (2). Pero cuando cada uno quiere ser él-el que mande,
como los protagonistas de Las Fentcias (3), surge la discordia; porque
la unanimidad no consiste en pensar todos lo mismo, ses esto lo que
fuere, sino lo mismo y para el mismo, como cuando tanto el pueblo
como las clases selectas piensan que deben gobernar los mejores; por-
que entonces todos pueden lograr lo que desean. Asj, pues, la concordia
parece ser la amistad civil, como .en efecto se la define, puesto que su
objeto es lo que conviene y se relaciona con la vida.

Esta clase de unanimidad se da en los buenos, pues éstos estén de
acuerdo consigo mismos y entre sf, y teniendo, por asf decirlo, un mismo
deseo (porque siempre quieren las mismas cosas y su voluntad no estéd
sujeta a corrientes contrarias como un estrecho), quieren a la vez lo
justo y lo conveniente, y & esto aspiran en comin. En cambio, en los ma-
los no es posible la unanimidad excepto en pequefia medida, lo mismo
que la amistad, porque todos aspiran & una parte mayor de la que les
corresponde de ventajas, y se quedan atrds en los trabajos y servicios
piblicos. Y como cada uno de ellos procura esto para si, critica y pone
trabas al vecino, y si no se atiende a la comunidad, ésta se destruye.
La consecuencia es, por tanto, la discordia entre ellos al coaccionarse
los unos a los otros y no querer hacer espontineamente lo que es justo.

7

Los bienhechores parecen querer méds a aquéllos a quienes favore-
cen que los favorecidos a quienes les han hecho bien, y este hecho se dis-
cute como paradéjico. La mayor parte piensan que la razén es que unos
deben y a otros se les debe, y asi, de la misma manera que cuando se
trata de préstamos los deudores quieren que dejen de existir sus acree-
dores, mientras que los que han hecho el préstamo incluso se interesan
por la salvacién de sus deudores, también los que han favorecido a otros
quieren que vivan los que han recibido sus favores porque piensan re-
cibir su recompensa, y éstos, en cambio, no tienen interés alguno en co-
rresponder. Epicarmo (4) diria que los que asf se expresan miran las cosas
por el lado malo, pero esa conducta parece humana, porque la mayor
parte de los hombres son olvidadizos y desean mas recibir favores que
hacerlos. Puede pensarse, sin embargo, que la causa estd arraigada en
la naturaleza de las cosas, y que el caso de los que prestan dinero no es
ni siquiera semejante; porque en éstos no hay afectos, sino que sélo quie-
ren la salvacién de los otros por causa del pago, mientras que los bien-
hechores quieren y aman a sus favorecidos, aun cuando éstos no les sean
\tiles en nada, ni exista la posibilidad de que lo sean en el futuro. Lo

(2) Pitaco fué elegido tirano (Politica, 1285 a 356) y dimitié en oontra de los
deseos de los ciudadanos.

(3) Eteocles y Polinioes en Eurfpides (v. 588-837).

(4) Epicarmo, fr. 146 Kaibel.
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mismo oourre con los artifices: todos aman su propia obra més que su
obrs los amaria a ellos si llegara a ser animada. Quizé ocurre en el més
alto grado con los poetas, que aman extraordinariamente sus propias
composiciones y las quieren como a hijos. Tal parece ser, pues, el caso
de los bienhechores: el favorecido es como obra de ellos, y lo aman més
que la obra al que la hizo. La causa de ello es que el ser es pata todos
objeto de predileccién y de amor, y somos por nuestra actividad (es de-
¢ir, por vivir y actuar), y la obra es, en cierto modo, su creador en acto,
y asf el creador ama su obra porque ama el ser. Esto estd fundado en la
naturaleza de las cosas, porque lo que es en potencia lo ma.mflesta en
acto, la obra.

Al mismo tiempo, para el -bienhechor es hermoso el resultado de su
accién, de modo que se complace en la persona en quien se da, mientras
que para el favorecido no hay nada hermoso en el que lo favoreclé
gino, en todo caso, \til; y lo 1itil es menos grato y amable. Es grata, del
presente, la actividad; del futuro, la esperanza; del pasado, la memoria,
y lo més grato de todo, el resultado de la actividad, e igualmente ama-
ble. Ahora bien, la obra del que ha actuado permanece (porque lo no-
ble es duradero), mientras que la utilidad que recibe el favorecido pasa.
Y el recuerdo de lo noble es grato; el de lo iitil no suele serlo, 0 menos,
aunque con la anticipacién parece ocurrir lo contrario.

Ademés, el querer es semejante & una actividad, ser querido a
una pasividad, y es en los mds activos en quienes se dan la amistad y
los sentimientos amistosos.

Adem4s- todos tienen més carifio & lo que se obtiene con trabajo,
como estiman més el dinero los que lo han ganado que los que no han
tenido que esperar a ganarlo para tenerlo; y el recibir favores no es pe-
noso, pero cuesta trabajo hacer bien. Por estas mismas razones tam-
bién quieren més las madres a los hijos; darles el ser les es més traba-
joso, y saben mejor que los hijos son suyos. Esto puede considerarse
aplicable también & los bienhechores.

8

. Se discute también la cuestién de si debe uno quererse & af mismo
més que a cualquier otro. En efecto, se censura a los que se aman a si
mismos més que & nadie, y se les da el nombre de egolstas como si ello
fuera algo vergonzoso, y parece que el hombre de baja condicién lo hace
todo por amor a sf mismo, y tanto es més cuanto peor —y asf se le di-
rigen reproches como el de que no hace nada ajeno a su propio inte-
rée—, mientras que el bueno obra por el honor, cuanto mejor es, mds
obra por el honor, o por causa de su amigo, y deja a un lado lo que le
concierne.

Con estas palabras no armonizan, sin embargo, los hechos, y no sin
razdn, Be afirma, en efecto, que se debe querer mé4s que a nadie al me-
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jor amigo, y que el mejor amigo es el que quiere el bien de aquel a quien
quiere por causa de éste, aunque nadie llegue a saberlo. Esta condicién
se da sobre todo en la actividad respecto de uno mismo, asi como todas
las demds por las que se define al amigo; hemos dicho, en efecto, que
todos los sentimientos amistosos proceden de uno mismo y alcanzan
después a los demés. El mismo sentir expresan todos los proverbios,
que hablan, por ejemplo, de suna sola almas, o dicen que dlas cosas de
los amigos son comunes», o tamistad es igualdads, o «més cercana esla
camise que el jub6n» (5). Todo esto puede aplicarse mejor que a nadie a
uno mismo, porque cada uno es el mejor amigo de si mismo, y, por lo
tanto, debemos querernos sobre todo a nosotros mismos. Es natural
que se pregunte cudl de las dos opiniones debe seguirse porque ambas
admiten crédito.

Quizé deberiamos establecer una separacién entre tales argumentos
y determinar en qué medida y en qué sentido dicen verdad unos u otros.
Si llegamos a comprender cémo entienden unos y otros el amor a si
mismo quizé se aclare la cuestion. Los unos, en tono de censura, llaman
amantes de sf mismos a los que se asignan una parte mayor de la que
les corresponde en riquezas, honores y placeres corporales; éstas son,
en efecto, las cosag que la mayor parte de los hombres desean y por las
que se afanan considerdndolas las mejores, y por eso también son ob-
jeto de competencia. Los codiciosos de estas cosas procuran satisfacer
sus deseos, y, en general sus pasiones y la parte irrecional de su alma,
y asf son la mayor parte de los hombres; de ahi también que el epiteto
mencionado haya adquirido mal sentido, porque, en su mayor parte,
el amor a sf mismo es malo. Es justo, pues, que se censure a los que son
amantes de sf mismos en este sentido. Que es & quienes quieren apro-
piarse aquellas cosas a quienes la mayor parte de los hombres suelen
llamar egofstas o amantes de sf mismos, es evidente; pues si alguien se
afanara siempre por practicar la justicia més que todos los otros, o la
templanza, o cualquiera otra de las virtudes, o, en general, por seguir
siempre el camino del honor, nadie lo llamaria egoista ni lo censuraria.
Y, sin embargo, podria pensarse que un hombre asf es més amante de
si mismo que el otro: se apropia, en efecto, los bienes més nobles y més
altos y satisface a la parte més principal de sf mismo, obedeciéndola en
todo, y de la misma manera que una cindad y todo otro organismo sis-
temdtico parece consistir sobre todo en su elemento principal, asf tam-
bién el hombre, y es més que ninguno amante de si mismo el que ama
esa parte suya y la satisface. Ademds llamamos 8 un hombre conti-
nente o incontinente segiin que su inteligencia prevalece o no en su
conducta, porque consideramos que cada uno es su mente, y nos pa-
recen acciones personsles y voluntarias aquellas en que mds interviene
la razén. Es claro, pues, que en ésta consiste, o principalmente, el ser

(5) Tedarito, XVI, 18.
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de eads uno, y que el hombre bueno la ama sobre tode. Por eso serd

también amante de sf mismo en el m4s alto grado, de otra forma que el
que_es objeto db censura, y serd tan distinto de éste como lo es el
vivir de acuerdo con la razén del vivir de acuerdo con las pasiones,
el aspirar a lo que es noble y a lo que parece \til. Por consiguients, a
los que se afanan m4s que lof dem4ds par realizar acciones hermosas to-
dos los aceptan y alaban, y si todos rivalizaran en nobleza y tendie-
ran con todas sus fuerzas a realizar las acciones mds nobles, todas las
cosas de la comunidad marcharian como es debido, y cada individuo
en particular poseerfa los. mayores bienes, puesto que la virtud es el
mayor de todos.

De modo que el hombre bueno debe ser - amante de sf mismo (por-
que de ests manera se beneficiard a si mismo obrando noblemente y a
la vez ser4 1til a los demés), pero el malo no debe serlo, porque con ello
se perjudicard a si mismo tanto como al préjimo signiendo sus malas
pasiones. Traténdose del malo, hay desacuerdo entre lo que debe ha-
cer y lo que hace, mientras que el bueno, lo que debe hacer, eso hace;
porque la inteligencia elige siempre lo mejor para uno mismo y el bue-
no obedece & la inteligencia. Es también verdad que el hombre bueno
hace muchas cosas por causa de sus amigos y de su patria, hasta morir
por ellos si es preciso. Estard dispuesto a abandonar riquezas y hono-
res y en general todos los bienes por los que los hombres luchan, con tal
de lograr para sf lo que es noble; preferird gozar intensamente un poco
de tiempo & muche tiempo de goce indiferente, y vivir noblemente un
afio & vivir muchos de cualquier manera, y una sola accién hermosa y
grande a muchas insignificantes. Este es igualmente el caso de los que
dan su vida por otros: eligen, sin duda, un gran honor para sf mismos.
También se desprenderén de su dinero para que tengan mé4s sus amigos;
porque el amigo tendré asf dinero, y él tendré gloria; por tanto, él es-
coge pars &f el bien mayor. Y lo mismo haré con los honores y cargos:
de todo ello se desprender4 en provecho de su amigo, porque hacerlo es
hermoso y laudable. Es natural, pues, que se le considere bueno, ya que
elige lo que es noble prefméndolo a todo. Es posible incluso que renun-
cie & realizar acciones dejéndolas a su amigo, y que sea mds hermoso
que realizarlas 6l ser causa de que las realice su amigo. De todo lo que
es laudable, pues, vemos al hombre bueno apropisse una parte mayor,
y en este sentido debe, como hemos dicho, ser amante de sf mismo, y no
como el comin de los hombres.

9

Be discute si el hombre feliz necesitard amigos o no, Suele decirse,
en efecto, que los que son dichosos y se bastan a sf mismos para nada
tienen necesidad de amigos puesto que disponen de todos los bienes, y,
bastdndose & 8f mismos, nada requieren, mientras que el amigo, que es
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otro yo, nos procura lo que por nosotros mismos no podemos tener. De

ahf el dicho ¢cuando Dios da bienes, ;qué necesidad hay de amigos? (6).
Pero parece absurdo atribuir al hombre feliz todos los bienes y no darle
amigos, que parecen constituir el mayor de los bienes exteriores. Y si
s mds propio del amigo hacer bien que recibirlo, y es propio del hombre
bueno y de la virtud favorecer, y més noble hacer bien a los amigos
que a los extrafios, el hombre bueno tendrd necesidad de amigos a quie-
nes favorecer. Por eso se investiga también si los amigos: se necesitan
maés en la prosperidad que en el infortunio, puesto que el desgraciado
necesita bienhechores y los afortunados personas a quienes hacer bien.
Es probablemente absurdo hacer al hombre dichoso solitario, porque
nadie querria poseer todas las cosas a condicién de estar solo; el hombre
es, en efecto, un animal social, y naturalmente formado para la convi-
veéncia, Ests condicién se da también en el hombre feliz que tiene todo
aquello que es un bien por naturaleza, y es claro que pasar los dias con
amigos y homhres buenos es mejor que pasarlos con extrafios y con
hombrea de cualquier {ndole. Por tanto, el hombre feliz necesita amigos.

;Qué quieren decir entonces, y en cierto modo con verdad, los pri-
meros & quienes eludimos? ;No serd que la mayoria de los hombres
entienden por amigos aquellos que les son iitiles? De éstos, efectiva-
vamente, no tendréd necesidad ninguna el hombre dichoso, puesto que
dispone de todos los bienes; ni tampoco, por la misma razén, los nece-
sitard por causa del placer, o en pequefia medida (porque siendo su vida
agradable para nada necesita de un placer adventicio); y como no nece-
sita de esta clase de amigos, se piensa que no necesita amigos.

Pero esto seguramente no es verdad. Efectivamente, hemos dicho
al principio que la felicidad es una actividad, y la actividad evidente-
mente es algo que se produce, y no algo de que se dispone desde luego
como una cosa que se posee, Y si el ser feliz estd en vivir y actuar, y la
actividad del hombre bueno es por si misma buena y agradable (como
hemos dicho al principio), y la condicién de ser algo nuestro pertenece
a lo agradable; si nos es mds fécil contemplar a nuestros préjimos que
contemplarnos a nosotros mismos, y sus acciones que las propias, y las
acciones de los hombres buenos cuando éstos son amigos suyos, son
gratas a los buenos (puesto que tienen las dos condiciones de lo que
es agradable por naturaleza), el hombre dichoso necesitar de tales ami-
gos, ya que quiere contemplar acciones buenas y que le pertenezcan,
y tales son las acciones del hombre bueno amigo suyo.

Se piensa ademés que el hombre feliz tiene que tener una vida agra-
dable. Pues bien, la vida de un solitario es dificil, porque no puede estar

(6) Eurfpidea: Orestes, 665.
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en-continua actividad por sf mismo, pero en compaiifa de otros y en re-
lacién con otros, esto resulta mds ficil. Asi su actividad serd més con-
tinua y grata por sf misms, como tiene que serlo tratdndose del hom-
bre dichoso, porque el bueno, en tanto que bueno, se complace en las
acciones virtuosas y siente desagrado por las que proceden del vicio,
lo mismo que un misico se deleita en las bellas melodias y las malas le
molestan. Ademés, la convivencia con los hombres buenos puede pro-
ducir una especie de entrenamiento en la virtud, como lo dice tam-
bién Teognis (7). _

Considerando m4s la naturaleza de las cosas, parece que el buen
amigo es deseable por naturaleza para el bueno, puesto que hemos di-
cho que lo que es bueno por naturaleza es, para el hombre de bien,
bueno y agradable por sf mismo. Ahora bien, Ia vida de los animales
se define por su capacidad de sensacién; la de los hombres por su ca-
pacidad de sensacién y de pensamiento; la capacidad conduce a la ac-
tivided, y la actividad es lo principal; parece, por tanto, que la vida
consiste principalmente en sentir y pensar. Y la vida es de las cosas
buenas y agradables por si mismas, porque es algo definido, y lo defi-
nido es de la naturaleza de lo bueno; y es buena por naturaleza y buena
para el hombre bueno: por eso parece agradable a todos; pero no de-
bemos aplicar esto & una vida mala y corrompida ni transida de dolo-
res, porque una vide asf es indefinida,.como lo que puede traer consigo.
En lo que después diremos acerca del dolor se aclararé esto.Y si la vida
de por si es buena y agradable (y asf lo parece por el hecho de que todos
la desean, y en grado sumo los buenos y dichosos, porque el modo de
vida que ellos eligen es el m4s deseable y su existencia es la mds dicho-
sa); si el que ve se da cuenta de que ve, y el que oye de que oye, y el que
anda de que anda, y en todas las otras actividades hay ignalmente algo
que percibe que estamos actuando y se da cuenta, cuando sentimos,
de que estamos sintiendo, y cuando pensamos, de que estamos pensan-
do, y percibir que sentimos o pensamos es percibir que somos (puesto
que ser era percibir y pensar), y si el darse uno cuenta de que vive
es agradable por si mismo (porque la vida es buena por naturaleza, y
el darse cuenta de que uno tiene en sf un bien es agradable), y si la vida
es deseable y sobre todo pars los buenos, porque el ser es para ellos
bueno y agradable (ya que se gozan en la conciencia que tienen de lo
que es bueno por sf mismo), y si el hombre bueno tiene para con el ami-
go la misma disposicién que para consigo mismo (porque el amigo es
otro yo), lo mismo que el propio ser es apetecible para cada uno, asf lo
serd también el del amigo, o poco més o menos. El ser era apetecible

(7) Teognis, v. 75.
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por la conciencia que uno tiene de su propio bien, y tal conciencia era
agradable por sf misma; luego es preciso tener conciencia también de
que el amigo es, y esto puede producirse en la convivencia y en el in-
tercambio de palabras y pensamientos, porque as{ podria definirse la
convivencia humana, y no, como la del ganado, por el hecho de pacer
en el mismo lugar. , ,

Por tanto, si para el hombre dichoso el ser es deseable por sf mismo,
porque es por naturaleza bueno y agradable, y algo muy préximo es
también para él el ser del amigo, el amigo ser4 también una de las cosas
deseables. Y el hombre dichoso tiene que poseer lo que le es deseable,
o sentiré la falta de ello. Luego el hombre feliz tiene necesidad de ami-
gos buenos.

10

iDebemos hacernos el mayor nimero posible de amigos o, lo mis-
mo que parece decirse apropiadamente en el caso de la hospitalidad
@i muchos huéspedes ni ninguno» (8), también traténdose de la amistad
lo adecuado no serd carecer de amigos absolutamente, ni tampoco te-
nerlos en exceso? Podria parecer que ese dicho cuadra perfectamente
a los que se proponen su propia utilidad, porque corresponder a los ser-
vicios de muchos es trabajoso, y la vida no da abasto para ello. Por
tanto, en nimero mayor del suficiente para la propia vida, resultan
molestos y embarazosos para vivir bien, luego no hay necesidad de
tantos. También para nuestro placer bastan unos pocos, como un poco
de condimento en la comida. Pero en cuanto a los buenos, ;es mejor
tenerlos en el mayor niimero posible, o debe guardarse cierta medida
en el nimero de amigos, como en el de ciudadanos de una ciudad?
Porque ni diez hombres pueden constituir una ciudad, ni con cien mil
bay ya ciudad. La medida, sin embargo, no es probablemente un ni-
mero determinado, sino cualquiera dentro de ciertos limites. También,
por tanto, el nimero de amigos es limitado, siendo probablemeénte el
mayor nimero de ellos con quienes uno puede convivir (ya que esto nos
parecia lo més caracteristico de la amistad); y que no es posible con-
vivir con muchos y repartirse entre muchos, es claro. Ademads, también
ellos tienen que ser amigos los unos de los otros, si todos han de pasar
tiempo juntos, y es dificil conseguir esto si son muchos. También re-
sulta diffcil congratularse y condolerse intimamente con muchos, pues
es probable que coincida el tener que alegrarse con uno y entristecer-
se con otro. Quizé, pues, esté bien no ser dado al mayor niimero posi-
ble de amigos, sino tener tantos ouantos son suficientes para la con-
vivencia. Tampoco, en efecto, parece posible ser muy amigo de muchos,

y por eso tampoco lo es amar a varias personas. El amor tiende a ser-

un grado extremo de amistad, y éste sblo es posible respecto de una

-(8) Heeiodo: Trabajos y dias, 660,
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persona; por tanto, una gran smistad s6lo es posible con unos pocos.
Asi parece ocurrir de hecho: no se hacen amigos muchos con amistad
de camaraderia, y las amistades célebres de que se habla, son siempre
entre dos. Los que tienen muchos amigos y a todos los tratan familiar-
mente, dan la impresién de no ser amigos de nadie, a no ser por civili-
dad, y se los suele lamar obsequiosos. Por civilidad o cortesia es, sin
duda, posible ser amigo de muchos aun no siendo obsequioso, sino por
verdadera bondad de carécter; pero por la excelencia de los amigos y
por amor de los amigos mismos, no es posible serlo de muchos; gracias
8i se encuentran unos pocos que lo merezcan.

11

i Necesitamos més a los amigos en la prosperidad, o en el infortu-
nio? En ambas situaciones se los busca, pues los que pasan por un in-
fortunio necesitan asistencia, y los présperos quienes convivan con ellos
y & quienes favorecer, porque quieren hacer bien. La amistad es, por
consiguiente més necesaria en el infortunio, y por eso entonces se ne-
cesitan amigos ttiles, pero es mds noble en la prosperidad y por eso se
buscan también amigos buenos, porque es preferible favorecer a éstos

tratar con ellos. La presencia misma de los amigos es grata tanto en
11 buena como en la mala fortuna. Los que pasan por una afliccion, en
efecto, se sienten aliviados cuando sus amigos se conduelen con ellos.
A este respecto, podria uno preguntarse si es como si los amigos en-
tonces tomaran parte de nuestra carga, o no es esto, sino que su pre-
sencia, que nos es grata, y la conciencia de que se duelen con nosotros,
haoen menor la pena. Sean éstas o alguna otra las causas del alivio, de-
jémoslas; el hecho es que manifiestamente ocurre lo que hemos dicho.

Esta presencia de los amigos parece, sin embargo, ser en cierto

modo mixts. El hecho de ver a los amigos es grato, especialmente para 1171 b

el que pasa por une desgracia, y viene a ser una especie de ayuda con-
tra el dolor (porque el amigo puede consolar con sélo verlo y con la pa-
labra, si tiene tacto; conoce, en efecto, el cardcter de su amigo y sabe
lo que le agrada y lo que le disgusta); pero, por otra parte, es doloro-
so ver al amigo afligirse con motivo de las desgracias propias, porque
todo hombre rehuye ser causa de dolor para sus amigos. Por eso los hom-
bres de naturaleza fuerte procuran evitar. que sus amigos tomen par-
te en sus penas, y todo el que no es excesivamente insensible al dolor
no soporta el que en aquéllos se produce, y en general no admite com-
ﬁ:ﬁeros de duelo, porque é] mismo no.se complace en &l; en cambio,

mujeres y los hombres semejantes a ellas se gozan en tener quienes
ge lamenten con ellos, y los quieren como amigos y participes de su do-
lor. Pero es evidente que en todo hemos de imitar al mejor.
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La presencia de 1ds amigos en la buena fortuna incluye a la vez el
pasar el tiempo agradablemente y el tener conciencia de que nuestros
amigos se gozan con nuestro bien. Por eso parece que deberfamos in-
vitarlos gustosamente a nuestras alegrias (porque es noble hacer bien
a otros), y rehuir en lo posible invitarlos a participar en nuestros infor-
tunios, porque los males se deben compartir lo menos posible; de ahf
aquello de ¢basta que yo sea desgraciado». Debemos llamarlos a nues-
tro lado sobre todo cuando, a costa de una pequefia molestia por su
parte, han de sernos de gran ayuda. Reciprocamente, est4 bien acudir
junto a los que pasan por adversidad sin que nos llamen, y de buensa
voluntad (porque es propio del amigo hacer bien, y sobre todo a los
que lo necesitan y no lo han pedido, lo cual es para ambos més noble y
grato); y, en las alegrias, colaborar gustosos (pues también en ellas se
necesita a los amigos); pero ser lentos en aceptar favores, porque no es
noble estar ansioso de ser favorecido. Sin embargo, hemos de guardar-
nos igualmente de adquirir reputacién de displicentes por rechazarlos,
pues algunas veces ocurre.

12

4 No se sigue de todo esto que, asi como para los amantes la vista
es el sentido més precioso y prefieren este sentido a los dem4s, porque
es el que més contribuye a que el amor exista y nazca, para log amigos
lo preferible a todo es la convivencia? La amistad es, en efecto, una
comunidad, y la disposicién que uno tiene para consigo mismo, la tienen
también para el amigo. Tratdndose de uno mismo, la sensacién de la
ﬂropia existencia es amable, y, por tanto, también cuando se trata de

del amigo. Ahora bien, esta sensacién se actualiza en la convivencis,
de modo que es natural que los amigos aspiren a ella. Y, sea lo que
fuere aquello en que cada uno hace consistir el ser, 0 aquello por lo
oual queren vivir, en eso quieren pasar el tiempo con sus amigos; y
asf, unos beben juntos, otros juegan juntos, otros se entregan juntos
a los ejercicios gimnésticos, o a la caza, o a la filosoffa, y todos ellos
pasan'los dias juntos en aquello que més amen en la vida; porque, que-
riendo convivir con sus amigos, hacen las cosas que, a su juicio, produ-
cen la convivencia, y de ellas participan en comin. Asf la amistad entre
hombres de condicién baja es mala (puesto que, careciendo de firmeza,
se asocian para cosas bajas, y se vuelven malvados al hacerse semejan-
tes los unos a los otros); en cambio, la que existe entre hombres buenos
es buena, y aumenta con el trato, y parece incluso que se hacen mejo-
res, ejercitdndose y corrigiéndose mutnamente; toman, en efecto, ios
unos de los otros, modelo de aquello que les agrada, por lo que se dice
«de nobles accionesr. A prorésito de la amistad, baste con lo dicho.
Tratemos a continuacién del placer.
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LIBRO X

1

Ahora nos toca, quizé, hablar del placer, que parece estar asocia-
do de la manera més intima a nuestra naturaleza; por eso los educa-
dores se sirven del placer y del dolor como de un timén para dirigir a
la infancia. Parece también que es de la méxima importancia para la
virtud moral hallar gusto en aquello en que debe hallarse y odiar lo
que se debe odiar; porque esto dura toda la vida, y tiene importancia
y fuerza para la virtud y también para la felicidad, ya que todos los
hombres persiguen lo agradable y rehuyen lo molesto. Tales cosas no
podrian en modo alguno pasarse por alto, sobre todo prestdndose, como
se prestan, a muchas discusiones. Efectivamente, los unos dicen que el
bien consiste en el placer, y los otros, por el contrario, consideran el
placer completamente vil, unos convencidos quizé de que lo es, y otros
porque creen més conveniente para nuestra vida declarar un mal el
placer aun cuando no lo sea, por juzgar que el placer atrae a sf y es-
claviza a la mayor parte de los hombres y que es preciso por eso guiar-
los en sentido contrario para llegar asi & un término medio. Pero qui-
24 se dice esto sin razén, porque, tratdéndose de sentimientos y de ac-
ciones, las palabras no inspiran tanta confianza como los hechos, y en
consecuencia, cuando las primeras discrepan de lo que se percibe por
los sentidos, son despreciadas como falsas y desacreditan a la vez la
verdad. En efecto, el que, vituperando el placer, lo procura a veces,
produce en quien lo ve la impresién de dejarse llevar por él porque
juzga que es siempre apetecible, porque el vulgo no sabe distinguir.
Parece, pues, que los argumentos verdaderos son de gran utilidad no
sélo para el conocimiento, sino también pars la vida, porque, como
estdn en armonfa con los hechos, se les da crédito, y as{ mueven a quie-
nes los comprenden a vivir de acuerdo con ellos. Baste de tales cues-
tiones. Expongamos ahora las opiniones que se han expresado del
placer.
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2

. Eudoxo (1) pensaba que el placer es el bien supremo porque vefa que
todos los seres aspiran a él, tanto los racionales como los irracionales,
y en todos es objeto de preferencia lo que es bueno y lo que es lo més
excelente; por consiguiente, el que todos fueran atraidos a él signifi-
caba que para todos el placer era el mayor bien (porque todo ser en-
cuentra su propio bien lo mismo que encuentra su alimento), y el bien
de todos' y al que todos aspiran es el bien sin mas. Sus argumentos ins-
piraron confianza mds por la excelencia de su caricter que por ellos mis-
mos; se le tenia, en efecto, por hombre de-extraordinaria continencia, y
se consideraba, por consiguiente, que no era por ser amigo del placer por
lo que hablaba en aquellos términos, sino porque lo que decia era ver-
dad. Pensaba que la cosa no es menos evidente desde el punto de vista
contrario: el dolor es en s mismo objeto de aversién para todos,y por
lo tanto, su contrario debe ser igualmente preferible. Por otra parte,
es preferible en el mds alto grado lo que no se prefiere por causa de otra
cosa, ni por amor de otra cosa, y todos reconocen que el placer es de
esta naturaleza: nadie se pregunta, en efecto, con qué fin goza, dando
a entender con ello que el placer es elegible por si mismo. Ademés, si
se afiade el placer a cualquiera de los bienes, por ejemplo, a la conduc-
ta justa o continente, lo hace més apetecible, y el bien sélo puede ser
acrecentado por el bien.

Este argumento parece mostrar que el placer es uno de los bienes,
y no més que otro cualquiera, pues todo bien es mds digno de ser ele-
gido unido a otro bien que por si solo. Y asi es con un argumento de
esta naturaleza con el que prueba Platén que el bien no es el placer (2);
en efecto, la vida agradable es més apetecible con sabiduria que sin ella,
Z si la mezcla es mejor, el placer no es el bien, porque el bien no puede

acerse mds apetecible por afiadirsele nada. Es evidente que tampoco
puede ser el bien ninguna otra cosa que se haga més apetecible al afia-
dirsele algo que sea bueno en si mismo. ;Qué hay, pues, de tal fndole
que satisfaga esta condicién, y de lo cual nosotros también participa-
mos? Es algo de esta naturaleza lo que buscameos.

Los que objetan que no es un bien aquello & lo cual todos tienden,
temo que no dicen nada razonable. Decimos, en efecto, que lo que todo
el mundo cree es realmente asf, y el que intente destruir esta seguri-
dad no encontrard en modo alguno otra m4s digna de crédito. Si fueran
86lo los seres sin inteligencia los que aspiran a ello, podria tener algin
sentido lo que dicen, pero si lo t(ilesean también los seres inteligentes
306mo puede tenerlo? Y quizd incluso en los seres inferiores hay un bien

(1) Eudoxo de Cnido, matemético y astrénomo, que habfa pertenecido a la
Aocademis. .
(2) Filebo, 60 d. .
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natural més fuerte que ellos mismos que tiende al bien propio de ellos.

Tampoco parece acertado el argumento sobre el contrario del pla-
cer. Dicen, en efecto, que si el dolor es un mal no se sigue de ello que el
placer sea un bien, pues también se puede oponer un mal a otro mal,
y ambos pueden oponerse al estado neutral —y esto es bastante exac-
to— pero no tiene razén en el caso de que hablamos. Efectivamente,
8i los dos fueran malos, deberian los dos ser objeto de aversién, y si no

fueran ni males ni blenes no lo serfa ninguno, o lo serian por igual; y

es evidente que al uno se le rehuye como a un mal y al otro se le elige
como un bien; de este modo, pues, son opuestos el uno al otro.

3

Tampoco de que el placer no sea una cualidad se sigue que no sea
un bien; en efecto, tampoco son cualidades las actividades de la vn'tud
ni la felicidad.

Dicen, por otra parte, que el bien es determinado y el placer indeter-

‘minado, porque admite el més y el menos. Ahora bien, si juzgan asf

partiendo del placer que sentimos, lo mismo ocurrird con la justicia
y con las demds virtudes, de las cuales manifiestamente se dice que
las personas de determinado cardcter estén mds o menos dotadas de
ellas u obran més o menos de acuerdo con las virtudes: hay hombres
més o menos justos y fuertes, y es posible practicar més o menos la jus-
ticia y la continencia. Si juzgan por los diferentes placeres, es posible
que no digan la verdadera causa, silos unos son puros y los otros mez-
clados. Ademds, ;qué impide que ocurra con el placer lo que con la
salud que, siendo determinada, admite, sin embargo, el m4s'y el me-
nos? En efecto, no se da la misma proporcién en todas las cosas, ni
una sola proporcién siempre en la misma cosa, sino que, aun relajin-
dose, permanece hasta cierto punto, y difiere por el méds y el menos.
Algo semejante puede ocurrir con el placer.

Por otra parte, suponiendo que el bien es perfeoto y los movimien-
tos y el devenir son imperfectos, intentan poner de manifiesto que el
Placer es un movimiento y un devenir. Pero no parecen tener razén ni
aun en decir que es un movimiento. A todo movimiento, en efecto, pa-
recen pertenecerle la velocidad y la lentitud, si no por o mismo, como
al del cosmos, con relacién a otra cosa; y al placer no le pertenecen
ni la. una ni la otra. Uno puede, en efecto, sentirse rdpidamente afecta-
do por el placer como por la ira, pero no-es posible estar gozando r4-
pidamente, ni siquiera con relacién a otro; en cambio, sf se puede an-
dar de prisa, o crecer, o cualquier cosa semejante. Por consiguiente, es
posible entrar en un estado de placer répidamente, o lentamente, pero
no es posible ejercer ripida ni lentamente la actividad misma del pla-
cer, es decir, gozar.

1Y cémo podria ser un devenir? Se considera, en efecto, que una
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coss cualquiera no nace o deviene de otra cuslquiera, sino que se di-
euelve en aquello de donde deviene, y el dolor es la destrucoi6n de aque-
Ilo de lo cual el placer es la génesis.

Dicen también que el dolor es la privacién de 16 que es conforme a
la naturalezs, y el placer la satisfaccién. Pero estas afecciones son cor-
porales. Por consiguiente, &i el placer es un sentirse satisfecho de lo que
es conforme a la naturaleza, aquello en que se da la satisfaccién serd
también lo que experimente placer; luego serd el cuerpo; no es esto,
sin embargo, lo que se cree; por tanto, tampoco la satisfaccién es placer,
si bien uno puede sentir placer al producirse la satisfaccién, como
sentir dolor al ser operado. Esta opinién parece haber nacido de los
dolores y placeres de la nutricién, pues cuando la necesidad de alimento
se hace sentir y produce dolor, después se experimenta placer al satis-
facerla. Pero esto no ocurre con todos los placeres: el placer que lleva

consigo el aprender, y de los placeres sensibles, los del olfato, y muchos

sonidos y vistas, y recuerdos, y esperanzas, no van precedidos de do-
lor. ;De qué, entonces, serdn generaciones estos placeres? No ha habido
en efecto, necesidad de ninguna cosa de la cual ellos puedan ser la
satisfaccién.

Contra los que alegan los placeres reprochables podria decirse que
esos no son placeres (en efecto, si algunas cosas resultan agradables a
los que tienen una disposicién viciosa no se ha de pensar por eso que
son agradablés, excepto a ellos, como tampoco pensamos que son sanas,
o dulces, o amargas, las cosas que se lo parecen a los enfermos ni que
son blancas las que se lo parecen a quienes tienen una enfermedad de
los ojos). O bien podria decirseles que los placeres son deseables, pero
no se consiguen por esos medios; lo mismo que es deseable el enrique-
cerse, pero no & costa de una traicién, y el disfrutar de galud, pero no
a cambio de comer cualquier cosa. O también que hay diferentes espe-
cies de placeres, unos que derivan de fuentes nobles y otros de vergon-
2080 origen, y que no es posible gozar del placer del justo si no se es
];lusto, ni del misico no siendo miisico, y lo mismo tratdndose de los

em4és.

‘El hecho de que el amigo sea distinto del adulador parece también
poner de manifiesto que el placer no es un bien, o que hay placeres
de diferente especie; pues se considera que el uno nos trata con vistas
al bien, y el otro con vistas al placer, y al uno se le censura mientras
que al otro se le alaba en la idea de que busca nuestro trato con otras
miras. Y nadie elegiria vivir toda la vida con la inteligencia de un nifio
aunque fuera disfrutando en el més alto grado con todo aquello de que
disfrutan los nifios, ni complacerse en hacer algo vergonzoso aun cusn-
do nunce hubiera de sentir por ello dolor alguno. Y hay muchas coses
por las que nos afanariamos aun cuando no nos trajeran placer alguno,
por ejemplo, ver, recordar, saber, poseer las virtudes. El que necesa-
rismente sigan placeres a estas cosas, nada importa, pues las elegiria-

1174 o



10

15

20

1174 b

160

utv olv olre TéyaBov 1) fidov) olre mdoa alper, dfjAov
Eoikev elvan, kal 8T elof Tives adpeTal xad’ alrrds Siapépovom
T& €idel ) &o’ Ov.
kal AuTns ikavds elpfjodo.

Ti & toriv f) moidv T, xaTagavéoTepov yévortT &v &’

&pxiis dvaraPolow. Bokel ydp 1) utv Spaois kad’ dvrivolv
Xpévov Tehela elvan: ol yép EoTiv Evbet)s oUBevds O els UoTe-
pov ywdpevov TeAeidoel auriis TO elBos' ToloUTe & Eoike
xal f} i8ov). SAov yép Tt EoTi, kai kar’ oUdéva Xpdvov A&-
Po1 Tis &v fiBoviv fis &ml TAeiw Yxpdvov yivouévns TeAeiwdi-
oetan TO €ld0s.  Bidmep oUdE kivnols doTiv. &V Xpdvew yap

_md&oa kxivnotis kal TéAous Tivéds, olov 1) olkoSouiky, kai Te-

Adlax dTav moijon oU deferan. A & &mavT & T& Xpdvey
fi ToUte. &v 8¢ Tols pépeor kal TG ypéwwy TEoc &relels,
Kai Erepan TG €idel TTis OANS kal &AANAwv. 1) y&p TGV Af-
fwv ouvBeois ETépa TS ToU kiovos papdwoews, xal alrat
Tiis ToU vaoU Troifjoews kai 1) pdv Tol vaoU TeAsia (oUBevos
yap &vBefis mpods TO Tpoxeipevov), ©) 8¢ Tis xpnmidos xal
ToU TpryAUpou &TeAr)s' pépous ydap éxarépa. T €idel olv
Sagpépovot, kai oUk EoTiv &v drolv Xpdvw AaPeiv kivnowv
TeAelav TG €ldel, &AM’ elmep, v TG &mavTi. Spofws §¢ kal
&l Padloews kal TGV Aorrdv. el y&p EoTiv ) popd xivn-
o1s wélev Tol, kal TaUTns Siagopal kaT’ €idn, TTHicls PAdI-
o15 &Aots kai T& TolaUTa.  oU pévov 8’ oUtws, dAAK kal &v
ot i) Padioerr TO y&p wdBev Ol OU TO 7O &V TG oTC-
Sl kal &v TG péper, kal &v ETépey péper xal v Erépo, oUdE
76 Biefitvan TV ypapufy TvBe kékelvny: oU pdvov ydp
Ypoauufv diamopedetrar, &AM kal &v TéTY oloav, &v ETépw
&’ aUrn Exkelvns. &1° &xpiPelas ptv oUv mepl xiviijoews &v &A-
Aois eipnTan, Eorke 8 oUk &v &mavT Xpdvey TeAslx elvan, &AN’
al ToAAai &reheis kai Siagépouden T €idel, elmep TO wEOev
ol eiSomroidy. Tiis HBoviis 8 &v dTwolv xpdve TéAsiov TO
€l8os. 8fjAov olv s Erepat T &v elev &AM AWV, xai TGV
SAwv T1 kal TeAelwv 1) ABovry. SbEete 8 &v ToUto waxl £k
ToU pry &vbéyeotan KiveloBar pf) &v Xpdvew, fdecban B¢ 1O ydp
&v 1& viv ddov 1. &k ToUTwv &t BfiRov xal &1 oU xaAdds

b 18. budaorry M® Alex. Aphrod.: éxastov vulg.

T& piv olv Aeydpeva mepi Thjs 118ovijs.

160

mos aunque de ellas no se originara placer. Parece claro, por consi-
guiente, que ni el placer es el bien, ni todo placer es apetecible, y que
algunos son apetecibles por sf mismos, ‘difiriendo de los otros espec-.
ficamente, o por sus fuentes. Y & propésito del placer y del dolor, bas-
te con lo dicho.

4

Qué es el placer y de qué naturaleza son cuestiones que estardn
més claras si volvemos a tomarlas desde el principio. La visién parece
ger, en cualquier momento, perfecta: no carece, en efecto, de nada que,
produciéndose después, perfeccione su forma. En esto se le parece el
placer, gne es también un todo completo, y en ninglin momento podria
tomarse un placer tal que, prolongéndose en el tiempo, se perfecciona-
se en cuanto & su forma. Por eso el placer no es movimiento, ya que todo
movimiento transcurre en el tiempo y tiende a un fin, por ejemplo, la
edificacién, y es perfecto cuando ha alcanzado el fin a que tendia, es
decir, en la totalidad del tiempo o en ese momento determinado. En
sus partes, y en el tiempo que éstas duran, todos son imperfectos, y
distintos en forma del movimiento total, y unos movimientos parciales
de los otros. Asf la colocacién de las piedras es distinta de la estria-
cién de la columna, y ambas cosas lo son de la construccién del templo,
y la construccién del templo es completa (pues no le falta nada para el
fin propuesto), pero-la colocacién de los cimientos o la de los trigli-
fos es incompleta, porque una y otra son parciales. Por eso son especf-
ficamente diferentes, y no es posible, en un tiempo cualquiera, encon-
trar un movimiento perfecto en cuanto a la forma, a no ser en la totali-
dad del tiempo. Lo mismo si se trata de la marcha y de los demés mo-
vimientos, Pues si la traslacién es un movimiento de un lugar a otro,
hay también diferentes formas de traslacién: el vuelo, la marcha, el
salto, etc,. Y no séblo de ella, sino de la misma marcha, porque el de
dénde y el a8 dénde no son los mismos en el estadio entero que en una
parte de él, ni en una parte que en otra, ni es lo mismo pasar esta raya
que aquélla, pues no se atraviesa meramente una rays, sino una raya
que estd ‘en un lugar, y ésta en distinto lugar que aquélla. Del movi-
miento hemos hablado con todo rigor en otro lugar (3), y parece que no
hay movimiento completo en un tiempo cualquiera, sino que los movi-
mientos, muchos en nimero, son incompletos y diferentes en forma
puesto que el de dénde y el a dénde es lo que da a cada uno su forma,
es evidente, por tanto, que el placer y el movimiento tienen que ser.
cosas distintas la una de la otra, y que el placer es del nimero de las
cosas enteras y completas. Lo mismo podria deducirse también del

(3). En la Fisica.
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hecho de que no es posible moverse sino en el tiempo, pero si es poai-
ble gozar, porque lo que tiene lugar en el momento presente es un todo.
De estas consideraciones resulta claro también que no tienen razén
los qué dicen que el placer es un movimiento o una generacién, pues
éstos no pueden atribuirse a todas las cosas, sino sblo a las divisibles
y que no son un todo; en efecto, ni hay generacién de la visién, ni del
punto ni de la unidad ni de ninguna de estas cosas hay movimiento
ni génesis; luego tampoco los hay del placer, porque es un todo.
Puesto que todo sentido actia con relaciéon a su objeto, y lo hace
perfectamente el que estd bien dispuesto hacia lo més excelente que
por él puede ser percibido (en esto principalmente parece consistir, en
efecto, Ia actividad perfecta, y lo mismo da decir que es ella la que ac-
tia o el rgano en que se da), en cada sentido serd la mejor la activi-
dad del érgano que esté mejor dispuesto-respecto de lo més excelente
que cae bajo su radio de accién, y esta actividad serd a la vez la més
perfecta y la méds agradable. Pues si bien toda actividad ve acompafisa-
da de placer, e ignalmente todo pensamiento y contemplacién, es méa
agradable la m4ds perfecta, y es la més perfecta la del 6rgano bien dis-

‘puesto respecto:de lo mejor que cae bajo su radio de accién, y el pla-

cer perfecciona la actividad. Pero no la perfecciona el placer de la
misma manera que 12 nnién de sentido y objeto sensible, ambos buenos,
como tampoco la salud y el médico son del mismo modo causa del estar
88n0. (Que con toda sensacién se produce placer, es evidente —de vis-
tas y sonidos decimos, en efecto, que son agradables—, y es evidente
también que el més alto grado de placer se produce cuando el sentido
es mds excelente y actiia respecto de un objeto semejante; siendo tales
el que siente y lo que se siente, habré siempre placer, puesto que se dardn
el elemento activo y el pasivo.) El placer perfecciona la actividad, no
como la disposicién que le es inherente, sino como cierta consumacién
& que ella misma conduce, como la juventud a la flor de la vida. Por
consiguiente, siempre que lo que se piensa o lo que se percibe por los
sentidos sea como debe, y lo sea igualmente la facultad que juzga o con-
templa, se dard en la actividad el placer; porque siendo el agente y el
paciente semejantes, y estando dispuestos el uno hacia el otro de la
misma manera, se produce naturalmente el mismo efecto.
$Coémo, entonces, nadie estd gozando continuamente? ;Es que nos
censamos? Efectivamente, todas las facultades humanas son incaps-
ces de estar en continua actividad. Por consiguiente, tempoco enton-
ces se produce placer, ya que el placer sigue a la actividad. Por la misma
razén algunas cosas nos deleitan cuando son nuevas, y después no tan-
to, porque al principio la mente se halla excitada y ejerce una activi-
dad intensa en relacién con ellas, como los que fijan la vista en algo,
y después la actividad ya no es la misma, sino descuidada, y por eso
el placer se desvanece.
" Podria pensarse que todos aspiran al placer porque todos desean
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vivir; pues la vida es una actividad, y cada uno se ejercita en y con
aquello que m4s ama: el miisico oyendo melodias, el estudioso ocupan-
do su mente con los objetos de su consideracién, y asf todos los demds,
y como el placer perfecciona las actividades, perfeccions también la
vids, que todos desean. Es razonable, por tanto, que aspiren también
al placer, puesto que perfecciona la vida de cads uno, que le es apete-
cible. Dejemos por ahora la cuestién de si apetecemos la vida por causa
del placer o el placer por causa de la vida. Ambas cosas, en verdad, pa-
recen encontrarse unidas y no admitir separacién, ya que sin actividad

1o hay placer, y el placer perfecciona toda actividad.

b

Por 1a misma razén parecen los placeres diferir también especifi-
camente, ya que creemos que las cosas distintas especificamente son
perfeccionadas por cosas distintas (evidentemente, en efecto, es asf tra-
téndose tanto de las cosas naturales como de las que son producto del
arte, de los animales y los drboles como de la pintura y la estatus, la
casa y el mobiliario). Del mismo modo, las actividades especificamente
diferentes serdn perfeccionadas por cosas especificamente diferentes.
La actividad de la reflexién difiere de las actividades de los sentidos,
y éstas difieren entre i especificamente; lnego también los placeres que
las perfeccionan,

Lo mismo podria deducirse del hecho de que cada placer esté inti-
mamente unido a la actividad que perfecciona. En efecto, cada activi-
dad es intensificada por.el placer que le es propio, y asf juzgan mejor
y hablan con més exactitud de cada cosa los que se ejercitan en ella con
Placer; por ejemplo, llegan a ser geémetras y comprenden mejor la geo-
metria los que se deleitan en ella, y asimismo los aficionados a las artes,
8 la arquitectura, etc., se entregan a la obra que les es propia encon-
trando placer en ella. Por consiguiente, los placeres intensifican las ao-
tividades, y lo que las intensifica les es propio; y a cosas distintas espe-
cificamente les son propias cosas distintas especificamente.

Esto resultaré todavia més claro del hecho de que el placer pro-
ducido por una actividad es un obstéculo para otra. Asf los. aficiona-
dos e la flauta son incapaces de prestar atencién a nna conversacién si
estdn oyendo a un flautista, porque encuentran mayor deleite en su
arte que en la conversacién presente; luego el placer de la flauta des-
truye la actividad de la conversacién. Lo mismo acontece en los demds
08808, siempre que nos ejercitamos a la vez en dos cosas: la mds agra-
dable expulsa a la otra, y tanto més cuanto mds la aventaja en placer,
hasta el punto que no podemos ocuparnos activamente de la otra. Por
eso cuando nos deleitamos profundamente en algo no hacemos en ab-
soluto otra cosa, y hacemos una cosa cuando no nos agrada mucho otrs;
asi los que comen golosinas en los teatros lo hacen sobre todo cuando
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los autores que se disputan el premio son malos. Y puesto que el pla-
cer que les es propio afina las actividades y las hace més duraderas
y mejores, mientras que los placeres de otras las deterioran, es eviden-
te que esos placeres estdn muy distantes los unos de los otros. Efecti-
vamente, los placeres ajenos a una actividad hacen aproximadamente
el mismo efecto que los dolores propios de ella, y éstos la destruyen;
por ejemplo, si a uno le es desagradable y penoso escribir, o calcular,
no escribe, o no calcula, porque le es penosa esa actividad. Luego los
placeres y dolores que les son propios producen efectos contrarios en
las actividades, y son placeres propios de una actividad los que esa ac-
tividad, de por sf, trae consigo. En cuanto a los placeres que son ajenos
a une actividad, hemos dicho que producen un efecto muy semejante
al del dolor, ya que destruyen, si bien no de la misma manera.

Difiriendo las actividades por su bondad o maldad, y siendo unas
dignas de ser buscadas, otras de ser rehufdas, y otras indiferentes, ocu-
rre lo mismo con los placeres, ya que cada actividad tiene su placer
propio. Asf, el propio de la actividad honesta serd bueno y el de la mala
perverso, aef como el deseo de lo hermoso es laudable y el de lo feo cen-
surable. Sin embargo, los placeres estin mucho més unidos a las aoti-
vidades que los deseos, ya que éstos estdn separados de ellas tanto por
el tiempo como por su naturaleza, mientras que los placeres les son
muy préximos, y hasta tal punto inseparables de ellas que se discute
8i 1a actividad es lo mismo que el placer. No obstante, el placer no se
parece al pensamiento ni & la sensacién (es absurdo); pero, como no
pueden separarse, a algunos les parecen lo mismo. Por consiguiente,
asf como las actividades son distintas, lo son también los placeres. La
vista difiere del tacto por su pureza, y el oido y el olfato del gusto; del
mismo modo difieren los placeres que les son propios, y de todos éstos
los del pensamiento, y dentro de cada grupo, un placer de otro.

Parece también que cada animal tiene un placer que le es propio,
as{ como tiene una funcién, a saber, el que corresponde a su actividad.
Esto resultard también claro si los consideramos por especies: uno es
en efecto, el placer del caballo, otro el del perro, otro el del hombre.
Como dice Herdeclito (4), los asnos prefieren la paja al oro, porque el pasto
es méa agradable que el oro para los asnos. Asf los placeres de anima-
les especificamente distintos difieren especificamente, mientras que,
como es légico, los de los mismos animales no son diferentes. En los
hombres varian no poco, pues las miemas cosas agradan a unoa y mo-
lestan s otros, siendo para unos molestas y odiosas y para otros gratas
y amables, Esto ocurre también con las cosas duloes, que no parecen
lo mismo al que tiene fiebre y al que estd sano, asf como lo caliente tam-

4) Diels, fr. 0.
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poco parece lo mismo al enfermo que al que estd bien. Lo mismo ocu-
rre con las demés cosas. Pero se considera que, tratindose de cosas de
esta naturaleza, la impresién verdadera es la del hombre bueno; y si esto
es cierto, como parece, y la virtud y el hombre bueno en tanto que bue-
no son medida de cada cosa, serdn placeres los que se lo parezcan a él,
y agradable aquello en que él se deleite. Si las cosas que para éste son
molestas parecen agradables a alguno, ello no es de extraiiar, pues en
los hombres hay muchas corrupciones y vicios, y a&quellas cosas son
sélo agradables para éstos y para los que estdn en sus condiciones. Por
consigniente, de los placeres que, a juicio de todos, son vergonzosos no
se ha de decir que son placeres, excepto para los hombres corrompidos.
Pero de los considerados como buenos, joudl, o de qué indole hemos de
decir que es el propio del hombre? ;No resulta esto evidente de sus ac-
tividades? A &stas, en efecto, siguen los placeres. Por consiguiente, ya
sea una, o ya sean muchas las actividades del hombre perfecto y feliz,
se dird que los placeres que las perfeccionan son eminentemente pla-
ceres propios del hombre, y los demds, secundariamente y de lejos, asf
como las actividades a que corresponden.

6

Después de haber tratado de lo relativo a las virtudes, a las dife-
rentes clagses de amistad y & los placeres, nos queda hablar sumaria-
mente de la felicidad, ya que la declaramos fin de todo lo humano. Nues-
tra discusién podréd ser méds concisa si resumimos lo que antes hemos di-
cho, Dijimos, pues, que la felicidad no es un hébito o disposicién por-
que, de serlo, podria darse también en quien pasara la vida durmien-
do, viviendo la vida de las plantas, y en el que sufriera las mayores
desgracias, Y si esto no nos convence, 8ino que pensamos que mds bien
se la debe considerar como una actividad, como hemos dicho anterior-
mente, y &i de las actividades unas son necesarias y se escogen por
causa de otras, y otras son deseables por sf mismas, es evidente que la
felicidad se ha de contar entre las deseables por sf mismas y no por
causa de otra cosa, porque la felicidad no necesita de nada, sino que se
basta a sf misma. Ahora bien, se eligen por sf mismas aquellas activi-
dades en que no se busca nada fuera de la misma actividad. Tales pare-
cen ser las acciones virtuosas, pues el hacer lo que es honesto y bueno
pertenece al niimero de las cosas deseables por sf mismas. Asimismo, los
juegos agradables, ya que no se buscan por causa de ninguna otra cosa;
al contrario, los hombres reciben de ellos més dafio que provecho, des-
ouidando su salud y sus bienes. No obstante, la mayor parte de los que
son considerados felices recurren a tales pasatiempos; por eso en las cor-
tes de los tiranos son muy estimados los que son hébiles en pasatiem-
pos de esa naturaleza, porque dan gusto a los tiranos en aquello que
més les intereea, y por eso éstos tienen necesidad de ellos. Esos juegos
parecen relacionados oon la felicidad porque los que ocupan posicio-
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nes de poder pasan aus ocios en ellos; sin embargo, es posible que aqué-
llos no prueben nada; en efecto, no radican en el poder ni la virtud ni
e] entendimiento, de los cuales proceden las buenas actividades, y si
los tirancs, por no haber gustado nunca un placer puro y libre, se en-
tregan a los del cunerpo, no se ha de pensar por ello que éstos son pre-
feribles: también los nifios creen que lo que ellos estiman es lo mejor.
Es légico, pues, que, asi como para los nifios y los hombres no son las
mismas las cosas valiosas, tampoco lo sean para los malos y para los
buencs. De modo que, como hemos dicho muchas veces, es valioso y
agradable lo que lo es para el bueno, ya que, siendo para cada uno pre-
ferible entre todas la actividad que es conforme a la disposicién propia
de cada uno, para el hombre bueno lo serd la actividad conforme & la
virtud. La felicidad, por tanto, no est4 en la diversién; serfa en verdad
absurdo que el fin del hombre fuera la diversién y que se ajetreara y
padeciera toda la vida por divertirse. Pues todas las cosas, por asf de-
cirlo, las elegimos por cansa de otras, excepto la felicidad, que es ella
misma el fin. Afanarse y trabajar por causa de la diversién parece necio
y pueril en extremo; en cambio, divertirse para trabajar después, como
dice Anacarsis (5), est4 bien; porque la diversién es una especie de des-
0anso, y como los hombres no pueden trabajar continuamente, tienen
necesidad de descanso. El descanso, por tanto, no es un fin, puesto
que lo tomamos por causa de la actividad.

. La vida feliz es la que es conforme a la virtud, vida de esfuerzo se-
rio, y no de juego. Y declaramos mejores las cosas serias que las que
mueven a risa y estén relacionadas con el juego, y més seria la activi-
dad de la parte mejor del hombre y del mejor hombre, y la del mejor es
siempre la m4s excelente y la més feliz. Finalmente, cualquiera, el ea-
clavo tanto como el mejor de los hombres, puede disfrutar de los place-
res del cuerpo; pero de la felicidad nadie hace participe al esclavo, a no
ser que le atribuya también vida humana propiamente dicha. Porque la
felicidad no esté en tales ocupaciones, sino en las actividades conforme
8 la virtud, como se ha dicho antes.

7

Si la felicidad es una actividad conforme a la virtud, es razonable
que sea conforme a la virtud més excelente, y ésta serd 1a virtud de lo
mejor que hay en el hombre. Sea, pues, el entendimiento o sea alguns
otrd cosa lo que por naturaleza parece mandar y dirigir y poseer inte-
leocién de las cosas bellas y divinas, siendo divino ello mismo o lo més
divino que hay en nosotros, su actividad de acuerdo oon ls virtud que le

(5) Ansoarsis, el ilmoao

cipe escite que

ohou. Su fama duré
J. J. Barthélemy, 1788).
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es propis serd la felicidad perfecta. Que es una actividad contemplati-
va, ya lo hemos dicho.

Esto parece estar de acuerdo con lo que antes dijimos y con la ver-
dnd. En efecto, ests actividad es la més excelente (pues también Io es
el entendimiento entre todo lo que hay en nosotros, y entre las cosas
cognoscibles, 1as que son objeto del entendimiento); adem4s, es la més

'oontmua, pues podemos contemplar continuamente més que hacer cual-

quier otra coss. Y pensamos que el placer debe hallarse mezclado en la
felicidad; y la actividad que se refiere a la sabiduria es, de comiin acuer-
do, 1a més agradable de las actividades conforme a la virtud; se consi-
ders, al menos, que la filosofia encierra placeres admirables por su' pu-
reza y por su firmeza, y es lgico que la existencia de los que saben sea
m4s agradable que la de los que buscan. Ademds la suficiencia o autar-
quia de que hablamos se dard eobre todo en la actividad contemplati-
tiva; en efecto, el sabio y el justo necesitan, como los dem4s, de las
cosas necesarias para la vids; pero, una vez provistos suficientemente
de ellas, el justo necesita personas respecto de las cuales y con las cua-
les practicar la justicis, y lo mismo el hombre moderado, el valiente
y todos Jos demés; mientras que el sabio, aun estando solo, puede prao-
ticar la contemplaclén, y cuanto més sabio sea més; quizd lo hace
mejor si tiene quienes se entreguen con ¢l a la misma acthdnd pero,
con todo, es el que més se basta a sf mismo. Pareceria que s6lo esta ac-
tividad se ama por sf misma, pues nada se saca de ella aparte de la con-
templacién, mientras que de las actividades préctloas obtenemos siem-
pre algo, més o menos, aparte de la accién misma. Se plemm también
que la felicidad requiere ocio, pues trabajamos para tener ooio, y hace-

mos la guerra para tener paz. Pues bien, la actividad de las virtudea
Pprécticas se ejercita en la politica o en la guerra, y las acciones relacio-
nadas con éstas se consideran desprovistas de ocio; las guerreras, por
completo (pues nadie elige el guerrear por el guerrear mismo, ni procu-
ra la guerra: pareceria, en efecto, un asesino consumado el que hiciera
de sus amigos enemigos para que hubiera batallas y matanzas); pero
también carece de ocio la actividad del politico, y produce, aparte de
olla misma, poderes y honores, o la felicidad para el que la ejerce y para
sus conciudadanos, que es distinta de la actividad politica, y que evi-
dentemente buscamos como distinta de ella. Si, pues, esntre las acciones
virtuosas son las primeras en gloria y grandeza las politicas y guerre-
a8, y éstas carecen de ocio y aspiran a algin fin y no se eligen por sf
mismas. mientras que la actividad de la mente, que es contempla-
tiva, parece superior en seriedad, y no aspira a ningtin fin distinto
de’sf misma, y tener su placer propio (que aumenta la actividad), y la
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autarquis, el ocio y la ausencia de fatiga que pueden darse en el hom-
bre y todas las demds cosas que se atribuyen al hombre dichoso parecen
ser evidentemente las de esta actividad, ella serd 1a perfecta felicidad
del hombre, &i ocupa el espacio entero de su vida, porque en la felicidad
no hsy nads incompleto.

Tal vida, sin embargo, seria demasiado excelente para el hombre.
En cuanto hombre, en efecto, no viviré de esta manera, sino en cuanto
hay en él algo divino, y en la medida en que ese algo es superior al com-
puesto humano, en esa medida lo es también su actividad a la de la,
otras virtudes. 8i, por tanto, la mente es divina respecto del hombres
también la vida segiin ella es divina respecto de la vida humana. Pero
no hemos de tener, como algunos nos aconsejan, pensamientos huma,
nos puesto que somos hombres, ni mortales puesto que somos mortales-
gino en la medida de lo posible inmortalizarnos y hacer todo lo que
est4 a nuestro alcance por vivir de acuerdo con lo més excelente que
hay en nosotros; en efecto, aun cuando es pequefio en volumen, excede
con mucho a todo lo deméds en potencia y dignidad. Pareceria también
que cada uno es ese elemento suyo precisamente, si cada uno es lo prin-
cipal y lo mejor que hay en él; por consiguiente, seria absurdo no elegir
la vida de uno mismo sino la de otro. Lo que dijimos anteriormente vie-
ne a propésito también ahora: lo que es propio de cada uno por natura-
leza es también lo m4s excelente y lo mds agradable para cada uno,
para el hombre lo serd, por tanto, la vida conforme a la mente, ya que
¢80 es primeriamente el hombre. Este vida serd también, por conai-
guiente, la més feliz.

8

Después de ella, lo seré la vida conforme a las demds virtudes, ya
que las actividades que a éstas corresponden son humanas, puesto que
la justicia, la fortaleza y las demés virtudes las practicamos los unos
respecto de los otros en contratos, servicios y acciones de todas clases,
y también en nuestros sentimientos, observando con cuidado lo que a
cada uno conviene, y es evidente que todas estas cosas son humanas.
Incluso parece que algunas de ellas proceden del cuerpo, y que en mu-
chos casos la virtud moral estd {ntimamente unida a los sentimientos.
Tembién estd ligada la prudencia a la virtud moral, y ésta a la pre-
dencia, puesto que los principios de la prudenocia estén de acuerdo con
las virtudes morales, y la recta moral con la prudencia. Estando unidas
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o Jos sentimientos o pasiones las virtudes morales lo serdn del compues-
to, y las virtudes del compuesto son humanas; por consiguiente, tam-
bién lo serén la vida y'la felicidad conforme a ellas. En cambio, la virtud
o excelencia de la mente estd separada. Hemos de contentarnos a pro-
posito de esto con lo dicho, ya que el tratar esta cuestién detallada-
mente rebass nuestro propésito. Pareceria, sin embargo, que necesita
Poco de los recursos exteriores, 0 menos que la virtud moral. Conceda-

mos ue ambas requieren, e incluso por igual, las cosas necesarias, aun

o el politico se afana més por el cuerpo y por las cosas de la mis-

ma. nataraleza (en definitiva, poco puede importar esa diferencia); pero
en cuanto a las actividades de una y otra, hay entre ambas una gran
diferencia. El liberal, en efecto, necesita riquezas para ejercer su libe-

ralidad, y el justo para poder retribuir (porque la voluntad es invisible,

y también los que no son justos fingen querer obrar justamente), y el
valiente necesita fuerza para llevar a cabo alguna accién que esté de
acuerdo con su virtud, y el hombre moderado oportunidad de manifes-
tarla; jc6mo, si no, se verd que lo es, o que no es uno de tantos? Se dis-
cute también qué es lo principal en la virtud, si el acto de la eleccién o
las acciones, dando por sentado-que la virtud consiste en ambas, y es
sin duda evidente que su perfeccién las abarca a ambas, y para las ac-
ciones se requieren muchas cosas, y cuanto m4s grandes y més hermo-
sas sean, més. Pero el hombre contemplatlvo no tiene necesidad de
nada de eso por lo que se refiere a su actividad; sino que esas cosas son,
por asi deoirlo, incluso estorbos para la contemplacién, si bien en cuan-
to hombre, y en cuanto convive con otros, elige poner la virtud en préc-
tica, y por consiguiente tendrd necesidad de aquellos auxilios exterio-
res para vivir une vida humana.

Que la felicidad perfecta es una actividad contemplativa puede re-
sultar claro también de esta consideracién: creemos que los dioses po-
seen la méxima bienaventuranza v felicidad; ;qué acciones seré pre-
ciso atribuirles? jActos de justicia, acaso? iNo pareceria ridiculo
ver a los dioses hacer contratos, restituir deféutos, y hacer todas las
demds coess de este género? z,Actos de valor, resistiendo peligros y
afrbntando riesgos porque el hacerlo es noble? jAcciones generosas?
1Y a quién dardn? go ria absurdo que también ellos tuvieran dinero o
cosa semejante. Sus aéciones templadas jen qué consistirian? ;No serfe
el atribufrselas una alsbanza grosera, puesto que los dioses no tienen
deseos bs]os? Aunque las recorriéramos todas, siempre nos parecerian
pequefias e indignas de dioses las circunstancias de las acciones. Sin
embargo, todos creemos que los dioses viven, y, por tanto, que ejercen
algunia actividad; no ciertamente que duermen, como Endimi6én. Pues
bien, si & un ser vivo se le quita la accién, y ain méds la produccién,
31qué le queda sino la contemplacién? De modo que la actividad divina,
que & todas aventaja en beatitud, serd contemplativa. Sefial de ello es
también el hecho de que los demés animales no participan de la felici-
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dad or estar completamente privados de tal clase de actividad. -Asf

a de los dioses es tods feliz; la de loq hombres, lo es en la medida

en que tienen cierta semejanza de la actividad divina; y de los demis

seres vivos ninguno tiene la felicidad porque no participan en modo

o de ls contemplacién. Por consiguiente, hasta donde se extien-

de 1a contemplacién se extiende también la felicidad, y los que tienen

]a facultad.de contemplar més son también los més fehces, Do por acci-

dente, sino en razén de la contemplacién, pues ésta de por &f es precio-
sa. De modo que la felicidad consistird en una contemplacién.

Sin embargo, el hombre contemplativo, por ser hombre, tendré ne-
cesidad del bienestar externo, ya que nuestra naturaleza no se basta a
sf misma para la contemplacién, sino que necesita de la salud del cuer-
PO, del alimento y de los demés cnidados. Pero no se ha.de pensar, cier:
tamente, que, no pudiendo alcanzar la beatitud sin los bienes exterio-
res, el que quiera ser feliz los necesitaré en gran miimero y calidad,
pues 1a autarquia y la accién no requieren superabundancia de ellos, y
gin dominar ¢l mar y la tierra se puede ejercitar una actividad noble;
en.efecto, uno puede, con recursos moderados, practicar 1a virtud (esto
puede verse claramente considerando que los simples particulares lle-
van' & cabo- acciones honrosas tanto como los poderosos, e mclnso.
més); bastaré, pues, disponer de bienes exteriores en esa medida, ya que
seré feliz 1a vida del que acttie de acuerdo con la virtud. Solén (6) también
describfa, probablemente con acierto, al hombre feliz al decir que, a su
juicio, lo era el hombre moderadamente provisto-de bienes exteriorés
que hubiera practicado las acciones mas hermosas y hubiera vivido con
templanza; porque se puede, con bienes moderados, practicar lo queé
se debe. Asimismo parece que Anaxfgoras (7) no crefa que el hombre fe:
liz hubiera de ser rico y poderoso-cuando decia que no sé extrafiaria de
que pareciera un extravagante al vulgo, ya que éste juzge por las cosas
exteriores, que son las tinicas que percibe. Por consiguiente, las opinio-
nes de los sabios parecen estar de acuerdo oon nuestros argumentos, -y
tales juicios merecen en verdad cierto crédito, aunque la verdad, tratén-
dose de cuestiones précticas, se ]uzga. por los hechos y por la vida, que
son en ellas lo principal. Es preciso, por tanto, considerar lo que leva-
mos dicho refiriéndolo a los hechos y a la vida, y aceptarlo si estéd en
armonia con los hechos, pero conmdemlo como mera teoria si discrepa
de ellos. .

Ademiés, el que pone en ejercicio su inteligencia y la cultiva parece
a la vez el mejor constitufdo y el més amado de los dioses. En-efecto, si
los dioses, como se oree, tienen algiin cuidado de las cosas humanas,

(8) Herddoto, I, 30.
(7) Diels, 59 A 30.
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serd también razonable que se complazcan en lo mejor y m4s afin a ellos

(y esto tiene que eer la inteligencia), y que correspondan con sus bene-
ficios a aquellos que més la aman y la honran, por ocuparse de lo que
los dioses aprecian y obrar recta y hermosamente. Y que todo esto se
da sobre todo en el sabio, es manifiesto. Por consiguiente, serd el
més amado de los dioses. Y siéndolo, seré verosimilmente también el
m4s feliz. De modo que también por esta razén serd el sabio el mds
feliz de todos.

9

Si de estas cosas, y de las virtudes, y de la amistad y del placer, hemos
hablado ya suficientemente en términos generales, ;hemos de creer que
el tema que nos habiamos propuesto ha llegado a su fin, 0, como suele
decirse, cuando se trata de cosas pricticas el fin no es haberlas consi-
derado todas y conocerlas, sino més bien hacerlas? Estonces tampoco,
tratdndose de la virtud, basta con conocerla, sino que se ha de procurar

tenerla y practicarla, o conseguir cualquier otro medio de llegar a ser °

buenos. Ciertamente, si los razonamientos bastaran para hacer buenos
a los hombres, reportarian justamente muchas grandes remuneraciones,
como dice Teognis (8) y seria preciso procurérselos; pero de hecho, si bien
parece que tienen fuerza suficiente para exhortar y estimular a los j6-
venes generosos y para infundir el entusiasmo por la virtud en un cardc-
ter noble y verdaderamente amante de la bondad, resultan incapaces
de excitar a la bondad y a la nobleza al vulgo, que de un modo natural
no obedece por pudor, sino por miedo, ni se aparta de lo que es vil por
vergiienza, sino por temor al castigo. Como Ia mayor parte de los hom-
bres viven a merced de sus pasiones, persiguen los placeres que les son
propios y los medios que a ellos conducen y huyen de los dolores contra-
rios; y de lo que es hermoeo y verdaderamente agradable ni siquiera
tienen nocién, no habiéndolo probado nunca. A tales hombres, jqué ra-
zonamiento podré reformarlos? No es posible, o no es ficil, desarraigar
Ppor la razén lo que de antiguo estd arraigado en el cardcter, y probable-
mente debemos darnos por afortunados si, reunidas todas las condicio-
nes que pareceh necesarias para que lleguemos a ser buenos, consegui-
mos participar de la virtnd.

Ef a ser buenos piensan algunos'que es obra de la naturaleza,
otros que del hébito, otros que de la instruccién. En cuanto a la natu-
raleza, es evidente que no estd en nuestra mano, sino que por alguna
causa divina s6lo la poseen los verdaderamente afortunados; el razona-
miento y la instruccién quizé no tienen fuerza en todos los casos, sino
que requieren que el alma del discipulo haya sido trabajada de ante-
mano por los hibitos, como tierra destinada a alimentar la semilla, para
deleitarse y aborrecer debidamente, pues el que vive segiin sus pasiones

(8) Teognis, v. 432-434.
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no prestars ofdos a la razén que intente disuadirle, ni aun la compren-
derd, y jcémo persuadir a que cambie al que tiene esta disposicién? En
general, ls pasién no parece ceder ante el razonamiento, sino ante la
fuerza. Es preciso, por tanto, que el cardcter sea de antemano apropia-
do de alguns manera para la virtud, y ame lo noble y rehuya lo ver-
gonzoso.

Pero es dificil encontrar desde joven laudireccién recta para la vir-
tud si no se ha educado uno bajo tales leyes, porque la vida templads
y firme no es agradable al vulgo, y menos a los j6venes. Por esta ra-
z6n es preciso que la educacién y las costumbres estén reguladas por
leyes, y asf no serdn penosas, habiéndose hecho habituales. Y no basta
seguramente haber tenido ls educacién y vigilancia adecuadas en la
juventud, sino que es preciso en la madurez practicar lo que antes se
aprendi6, y acostumbrarse a ello, y también para eso necesitamos leyes
¥, en general, para toda la vida, porque la mayor parte de los hombres
obedecen més bien a la necesidad que a la razén, y a los castigos que
a la bondad. Pero eso piensan algunos que los legisladores deben invi-
tar y exhortar a la préctica de la virtud por amor del bien en la segu-
ridad de que atenderdn sus exhortaciones los que estén adelantados en
la formacién de buenos hdbitos; imponer castigos y correcciones a los
desobedientes y sin disposicién natural para el bien; y desterrar a los
incurablemente miserables; pues el bueno y el que tiende en su vida
a lo que es noble obedecers a la razén, y el hombre vil que sélo aspira
al placer debe ser castigado con el dolor, como un animal de yugo. Por
es0 dicen también que los dolores que se les inflijan han de ser tales
que se opongan lo mds posible a los placeres que ellos aman.

Pues bien, i, como se ha dicho, el que ha de ser hombre bueno debe
ser bien educado y acostumbrado, y después vivir de este. modo, en-
tregado a buenas ocupaciones, y no hacer ni contra su voluntad ni vo-
luntariamente lo que es malo, todo esto no serd posible més que para
los que vivan conforme a cierta inteligencia y orden recto que dispon-
ga dé fuerza; ahora bien, las 6rdenes del padre no tienen fuerza ni obli-
gatoriedad, ni en general las de ningin hombre aislado, & menes que
sea rey o algo semejante; en cambio la ley tiene fuerza obligatoria,
¥y ea-1a expresién de cierta prudencia e inteligencia. Adem4s, los hom-
bres suelen odiar & aquellos otros hombres que se oponen a sus impul-
sos, aun cuando lo hagan rectamente, mientras que la ley no se atrae
resentimientos al hacer el bien.
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S6lo en la ciudad de Esparta, o en pocas m4s, parece haberse oui-
dado el legislador de la educacién y de las ocupaciones de los ciudada-
nos; en la mayor parte de las ciudades no se ha tenido cuidado alguno
de estas cosas y vive cada uno como quiere, legislando sobre sus hijos
y su mujer, como los Ciclopes. Lo mejor es, sin duds, que la ciudad se
ocupe de estas cosas piblica y rectamente; pero si phblicamente se
descuidan, parece que debe corresponder & cada uno encaminar a sus
hijos y a sus amigos a la virtud, y el poder hacerlo, o al menos propo-
nérselo.

De lo que hemos dicho parece deducirse que podré hacerlo mejor
gi es legislador. Es evidente, en efecto, que los cuidados que requiere
una comunidad se llevan a efecto por medio de leyes, y bien por medio
de buenas leyes; que sean escritas o no esoritas parece ser indiferente,
asf como que estén destinadas a educar a una sola persona o & muchas,
como lo es traténdose de la misica y de la gimnasia y de las demés dis-
ciplinas. Porque de la misma manera que en las ciudades tienen fuerza
las leyes y las costumbres, asi la tienen en la casa las palabras y las
costumbres del padre, y afin mds, a causa del parentesco y de los
beneficios, porque los hijos aman desde luego & sus padres y les son
déciles por naturaleza. Tiene, ademds, otra ventaja la educacién par-
ticular respeoto de la piblica, como el tratamiento médico: en general,
al que tiene fiebre le conviene el reposo y la dieta, pero es posible que
a alguno no le convenga, y el maestro de boxeo no propone a todos sus
discfpnlos el mismo género de lucha. Parece, por tanto, que se afina
més en lo particular, al concretarse la atencién en un individuo, y cada
uno encuentra asi mejor lo que le conviene.

Pero podré ocuparse mejor de cada caso individual el médico, el
gimnasta, etc., que sepan en general qué es lo que conviene a todos, o
8 Jos que refinen tales condiciones (pues se dice que las ciencias son de
lo comiin, y lo son efectivamente); sin embargo, nada impide, proba-
blemente, aun siendo un ignorante, cuidar bien a un individuo si se ha
examinado atentamente, por experiencia, lo que le oourre en cada caso,
asf como algunos parecen ser médicos inmejorables de sf mismos sin
ser capaces, por ello, de ayudar en nada a otros. No obstante, el que
quiera ser técnico y contemplativo ha de ir a lo general y conocerlo en
la medida de lo posible, pues, como se ha dicho, es lo genersal el obje-
to doe las ciencias.

Es probable, pues, que también el que quiera, mediante su ouidado,
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kincer ?niej_ores' a otros, sean muchos o pocos, ha de procurar hacerse le-
gislador, si éa que nos hacemos buenos mediante las leyes; porque no es
propio ‘del ‘queé se ofrezca dar una buena disposicién & cualquiera o al
que @6 le ponga por delante, sino. que, i esto es propio de alguien, lo
seré del que sabe, como en la medicina y en las demé4s artes que imphi-
oan cierto cuidado y prudencia.

. Hemos de considerar ahora, por consiguiente, dénde y cémo puede
uno hacerse legislador, o, como en los otros cas8s, tendrd que recurrir
a los polfticos? En efecto, la legislacién se considera como una parte
de la politica. Pero, jno es distinto el caso de.la politica del de 1as demés
ciencias y facultades? En las otras, son los mismos los que transmiten
Ia facultad y los que la ejercitan, como los médicos y los pintores, mien-
tras que la polit.lca profesan enseiiarla los sofistas, pero ninguno de
ellos 1a ejerce, gino loa hombres de Estado, los cuales a su vez parecen
hacerlo en virtud de cierta facultad natural y experiencia, més que por
la reflexién; no vemos, en efecto, que escriban ni hablen de tales cues-
tiones. (sunque seria, sin duda, mejor que componer discursos judicia-
les o politicos), ni que hayan hecho politicos a sus hijos, o a algunos de
sus amigos. Sin embargo, seria razonable hacerlo, si pudieran, pues ni
podrian dejar nada mejor a sus ciudades, ni preferirian para sf mismos,
ni por tanto para sus serés queridos, la posesién de otra facultad més
bient que ésta.-Con todo, la experiencia parece contribuir a ella no poco;
de no ser asf, los hombres no llegarian a ser politicos por la costumbre
de la politica. y por esta razén los que aspiran a saber de politica pare-
cen necesitar, adem4s, experiencia.

Los sofistas que la profesan estdn, evidentemente, muy lejos de en-
sefiarla. En general, en efecto, no saben ni de qué indole es, ni sobre qué
clase de cuestiones versa; si lo supieran no dirfan que es lo mismo que
1a retérice, ni que es inferior a ella, ni creerian que es fécil legislar reu-
niendo las leyes mejor reputadas, puesto que se pueden escoger las me-
jores; como &i la seleccién no requiriera inteligencis, y el juzgar bien no
fuera lo m4s diffeil, como en lo que se refiere a la mtisica. Pues mientras
los que tienen experiencis en una esfera de cosas juzgan rectamente de

1as obras correspondientes y entienden por qué medios y cémo se lle-

van & cabo, y qué elementos armonizan con qué otros, los inexpertos
tienen que darse por contentos con que no se les escape &i la obra esté
bien o mal hechs, como en el caso de la pintura. Y las leyes vienen a
ser las obras de la politica. §Cémo, por consiguients, podria uno hacer-
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se legislador sin més que estudiarlas, o aprenderia con ello a juzgar
sobre las mejores? Es evidente, en efecto, que tampoco los médicos se
hacen con los trabajos de medicina. Es verdad que hay quienes inten-
tan decir no sblo los tratamientos, sino c6mo podrian curarse los enfer-
mos, y qué cuidados deben darse a cada uno, distinguiendo las diferentes
constituciones; pero todo esto parece ser iitil para los experimentados
e indtil para los ignorantes. De la misma manera, pues, las colecciones
de leyes y de constituciones politicas podrdn ser utilisimas para los
que pueden contemplar y juzgar qué es lo que estd bien o lo contrario,
Z qué disposiciones vienen bien a cada caso; pero los que, sin ningtin

dbito, recorran tales documentos, no podrén juzgar acertadamente (a
no ser que tengan especial don natural pars ello), si bien quizé pueden
adquirir de ese modo mayor comprensién de tales cuestiones.

Pues bien, como nuestros antecesores han dejado sin investigar lo re-
ferente a la Iegislncién, quizé serd mejor que lo considerermos nosotros,
Yy, por tento, estudiemos en general lo relativo a la constitucién politica
a fin de completar, en la medida de lo posible, la filosofia de las cosas
humanas. En primer lugar, pues, intentemos pasar revista a lo que par-
cialmente haya podido quedar bien tratado por nuestros predecesores;
después, en vista de las constituciones politicas que hemos reunido, in-
tentemos ver qué cosas salvan y qué cosas pierden a las cludades,
cuéles a cada uno de los regimenes, y por qué causas unas cindades son
bien gobernadas y otras lo contrario. Exa estas cosas, quizd
podamos ver mejor al mismo tiempo cuél es la mejor forma de gobier-
no, 3' c6mo ha de ser ordenada cada una y de qué leyes y costumbres se

o servir para ser la mejor en su género. Comencemoe, pues, a ha-
blsr de esto.



