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INTRODUCCION

D E las tres obras de ética que la tradicion nos ha transmitido
bajo el nombre de Aristoteles,' la Etica Nicomaguea expre-
sa, seglin el parecer practicamente unanime de los especialistas,
la visi6n mas madura del Filosofo en ese dominio, por lo que
ha llegado a ser la Etica de Aristoteles por antonomasia. Es el
tratado de esa materia mas antigtio de la tradicion filoséfica, v,
desde que se larecuperé en el siglo XII1, una de las obras mas
difundidas y representativas del Fil6sofo.? Ha sido traducida,
estudiada y comentada por toda una legién de especialistas, y
egjerci6 una influencia muy vasta en el pensamiento filoséfico
y aun en la moral piblica posteriores.

1. LA COMPOSICION DE LA Errca NicoMAQUEA

Alos problemas filolégicos y hermenéuticos que usualmente
plantean las obras conservadas de Arist6teles, se suman, en el
caso de esta Etica, los derivados de la circunstancia, ya sefialada,
de que el pensamiento del autor en la materia nos hayallegado a

7. Las otras dos son la Etica Eudemia, en ocho libros, yla Gran Etica, en
dos. - El adjetivo «Nicomaquea» deriva del nombre propio griego «Nic6-
maco», pero se ignora de qué Nicomaco se trata (tanto el padre como un
hijo de Axistoteles se llamaban asi, pero, desde luego, no es forzoso que el
Nicémaco en cuestion sea uno de ellos} y qué papel cumpli6 en relacion
con el texto, esto es, si fue el destinatario, el editor o aun el redactor. Una
cuestioén andloga se plantea a propoésito de la Etica Eudemia, llamada de
ese modo también a partir de un nombre propio, Eudemo, que para
algunos estudiosos seria el peripatético Eudemo de Rodas.

2. Cabe recordar que es la obra que eligié Rafael para ponerla en la
mano del Filosofo al pintar La escuela de Atenas.
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través de tres textos que, por lo demas, no coinciden entre sien
todos sus detalles doctrinarios.? Ademas, si bien cabe ver en la
FEtica Nicomaguea un texto en lineas generales unitario, no todas
sus secciones parecen haber estado previstas en lo que habria
sido el plan compositivo inicial. Es claro que el libro I estéd con-
cebido como una introduccién general a una obra extensa, y
que a lo largo de su desarrollo Aristoteles tiene en mente lo que
ha de exponer en los libros II, Il y IV acerca de las virtudes
éticas, y quizas aun en el VI acerca de las virtudes dianoéticas,
pero acaso no lo que se expone en el V acerca de la justicia; con
el segmento formado por los capitulos vi a viii del libro X, que
es el ltimo, es sin duda ese mismo plan el que se reanuda y se
completa. Las secciones restantes causan la impresién de con-
sistir en otros tantos textos auténomos que han sido redactados
por separado y agregados después a los ya mencionados. Asi,
la consideracién de las nociones de incontinencia y continencia
desarrollada en los capitulos i a x del libro VII, aunque guarda
coherencia tematica con el resto, pareciera que no se enmarca
en ¢l plan sistemadtico basico de los desarrollos que la preceden;
por otra paite, los libros VIII y IX constituyen un tratado de la

3. La cronologia relativa de las tres obras éticas de Arist6teles y las
relaciones que guardan entre si han sido muy debatidas por los especia-
listas, (En cuanto a la cronologia probabile de la redaccion de los textos
incluidos en la Etica Nicomaguea, cf. lanota 12 de esta «Introduccion»).
De acuerdo con la opinién dominante, la reflexién de Aristételes en este
dominio habria tenido su expresion inicial en el Protréptico, texto con-
servado fragmentariamente; la Ztica £udemia reflejaria una etapa media
y la Etica Nicomaguea su culminacion; cf. Schicher, M. Studien zu den
Ethiken des Corpus Aristotelicum, Padeborn, 1940; en aquella secuencia se
reflejarfa 0 un progresivo distanciamiento respecto del platonismo o una
profundizacién en la comprensién de la materia ética'y en la depuracion
de Tos medios conceptuales para su andlisis; cf. Jaeger, W., Aristoteles.
Grundlegung einer Geschichie seiner Entwicklung, Bexlin, 1955; Dirlmeier,
Aristoteles. Eudemische Ethik, Berlin, 1962. ~ Se esta hoy de acuerdo en
que la Gran Etica no es obra de Aristételes sino de un discipulo que fa
habria redactado a partir de las otras dos (y acaso también sobre base
de una tercera fuente) después de la muerte de su maestro.
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INTRODUCCION X

amistad compuesto primero también en forma independiente.
En la obra se incluyen, ademas, dos exposiciones acerca del pla-
cer, una en los capitulos xi a xiv del libro VII, y otra los capitulos
iav del libro X, que, por asi decitlo, se ignoran mutuamente y
ni coinciden del todo entre si ni se complementan.*

Esas inserciones no amenazan, sin embargo, la coherencia
conceptual del conjunto de la doctrina ni oscurecen el hilo
basico del desarrolio general. Ningtn critico ha propuesto un
ordenamiento de los libros distinto del tradicional (como ha
sido, por ejemplo, el caso de la Politica) ni se han planteado
dudas acerca de la autenticidad general del texto, aun cuando
es mas que probable que el trabajo de compilacién haya es-
tado a cargo de una mano posterior, a la que tal vez se deban
también algunos pasos de transicién.®

Como es el caso también en otras obras de Axistételes, el tex-
to de la Eticano es homogéneo ni estilistica ni ritmicamente. Al-
gunas veces el Filosofo presenta segmentos que pareciera haber
meditado, aun en sus detalles expresivos, antes de escribirlos o
de dictarlos, y habla, por asi decirlo, sin premura. De ello resulta
una prosa filos6fica notable por su tersura y precision. En otros
tramos, en particular cuando se exponen series de argumentacio-
nes, el ritmo es mas rapido y con las elipsis muy marcadas, como
se da amenudo en los Topicos. Ese mismo rasgo y el incremento
de la concisién, unido al ocasional uso de férmulas alternativas
para expresar una misma idea, suelen interpretarse como indicio

4. Lasegunda es mas amplia que la primera y, al parecer, fue compues-
ta después. Las dos guardan cierta afinidad con la tematica tratada en
las secciones contiguas, lo cual explica que se las haya insertado en el
sitio en que estdn, a saber, la primera, a continuacién del tratamiento
de la incontinencia, y la segunda inmediatamente antes del tratamiento
del tema de la dicha.

5. Las referencias intratextuales o metatextuales podrian ser de distinto
origen; algunas (por ejernplo, las lineas conclusivas de Tiii) parecen ser del
propio Arist6teles; en cambio, otras muchas del estilo de «como hemos
dicho» pueden haber sido introducidas por un compilador que tuviese
la intencién de acentuar la unidad y la coherencia del conjunto.
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probable de que se esta ante notas escritas por el Filosofo para
si mismo, como guia para sus lecciones, o ante versiones de una
misma explicacion recogidas por distintos discipulos.® Como en

los restantes textos de Aristételes, los anacolutos son frecuentes,’

y resultan las mas de las veces del cambio del enfoque expre-
sivo en medio de un desarrollo, o bien del afiadido de incisos
aclaratorios extensos o abundantes, que hacen que se olvide lo
dicho al inicio, al punto de acarrear a veces la omisién completa
de la ap6dosis. Todo ello es sin duda reflejo de la raiz oral de las
explicaciones incluidas en la Etica, raiz que no desapareci6 por
completo cuando se las puso por escrito.

2. LA HERENCIA SOCRATICA

Se reconoce en Aristételes al creador de la ética como dis-
ciplina filoséfica. Su reflexion en ese dominio no representa,
empero, un comienzo absoluto: él mismo considera que fue
Sécrates quien dio comienzo al pensamiento ético reflexivo y
metodico,” y en efecto, antes de este fil6sofo el pensamiento ético
solo habia hallado una expresi6n en la tradicién poética, sobre
todo en la gnémica; con Socrates aparece, ademds, la nocion
de conciencia moral, y la nocién de bien (¢ agathon) abandona
su sentido primitivo de «bueno para algo», muy cercano al de
«til», para cobrar un significado plenamente ético.

Esas novedades se ligan a la exigencia socratica de funda-
mentacion en el dominio moral que la compleja atmésfera de
la Atenas de la segunda mitad del siglo V a. C. parece haber
hecho indispensable en la medida en que la tradicién no
proporcionaba ya una guia cierta y admitida por todos en el
terreno ético y politico, hecho que se refleja también, aunque
con otro signo, en el relativismo y en el convencionalismo que

6. Ala manera de las fuentes manuscritas del Cours de Saussure. — Cf.
la nota 822 de la traduccién.

7. Cf. Met198751.
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sostuvieron algunos sofistas. Pese a que, como es sabido, las
noticias acerca de Socrates son muy inciertas, estd fuera de duda
que 1o solo inaugur6 una tematica filosofica sino que introdujo
una manera nueva de ejercer la filosofia, que conllevaba una
redefinicién de la idea de saber y se asociaba a un imperativo
de criticay de conceptualizacion de sesgo inductivo, orientada
a establecer definiciones de validez general.

Entre las escuetas tesis socraticas que nos han llegado se
incluyen la de la centralidad de la nocion de virtud (aretz) para
el bien y la dicha humanas; la de la solidaridad mutua de las
virtudes; y la de que la virtud consiste o se funda en el saber,
y el mal en la ignorancia, de lo que desprendia, al parecer,
que nadie es malvado a sabiendas.® Esas tesis fueron en buena
parte el punto de partida del pensamiento de Flaton, en cuyos
dialogos el material socratico fue objeto de un enriquecimiento
extraordinario. Platon agrega al temario de S6crates cuestiones
nuevas, como la de la adquisicion de la virtud y la relacion de
las virtudes con la estructura del alma; el lazo entre la virtud y
la funcion (érgon) del hombre, y entre el placer y el bien.” En
la obra platonica esos topicos se presentan indisolublemente
ligados a cuestiones que hoy referimos a otros sectores de la
filosofia. Arist6teles supo aislarlos y recogerlos para reunirlos
de manera organica, y tratarlos sistematicamente como temas
de una disciplina auténoma y diferenciada.”® Al hacerlo, se
constituy6 en el creador de la ética.

8. La tesis de la relacién entre el saber y la virtud se halla discutida en
la Etica Nicomaguea, cf. EN V1 xiii 1144428-30, y VII ii 114562227, y
Platon, Protdgoras 3458, d, 356¢, d.

9. Cf. Platén, Mendn, Republica, Filebo, Leyes.— Cf. los ecos de esos textos
platonicos en ENTvii y ITi-ii. En las notas de la traduccion se hallaran
al menos las correspondencias y las relaciones mas importantes de la
Etica Nicomaquea con los didlogos platonicos.

70. Por cierto, la tendencia a articular el campo de la filosofia en capitulos
particulares provistos de cierta autonomia no se da solo en Aristoteles
sino que parece haber sido una orientaciéon general de los académicos
de la generacién siguiente a la de Plat6n.
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La recepcién aristotélica del platonismo en la Eficano es, desde
- luego, mecanica ni acritica. Encierra, como en el caso de los demas
sectores de su filosofia, un complejo haz de relaciones en el que
se corr_lbinaﬂ la continuidad, la ruptura, la vacitacién y el cambio
€1e Tegistro, y que se resiste a ser reducido a una férmula simple y
anica. Cabe sefialar, no obstante, que en la £ticalos elementos de
polémica se concentran ante todo en un gje tipico en ese sentido
como lo es el postulado platénico de un mundo eidético; en este
caso, el postulado de una Idea o de un arquetipo de Bien a fin
de cimentar la ética. Para el Filésofo ese postulado supone que
la nocion de bien posee unidad conceptual, cuando en realidad
estd, segiin él, afectada por una multivocidad comparable a la de
la nocién de ser; v, piensa Aristoteles, aun cuando se admitiese
el postulado platénico, ello serfa irrelevante para la ética, puesto
que lo que interesa en esta es solo el bien gue puede ser llevado
alaaccion (prakion)." El distanciamiento respecto del platonismo
en gl terreno de los fundamentos es solidario del sesgo por asf
decir inmanentista de la ética de Aristételes, en la que se tiende
a ver en el orden de la accién una esfera auténoma, sin lazos
indiscutibles con planos trascendentes como 1o es el eidético, o
aun el teol6gico. En el terreno especificamente ético Arist(’)teies
se enfrenta en especial con el intelectualismo socratico, al que ve
que Platén se mantiene fiel; con ese prop6sito polémico subraya
en muchos lugares el papel del apetito (la drexis) y la incidencia
del afecto (el pdthos) en la accion, Es problemtico, sin embargo
hacer un balance de los resultados de tal esfuerzo por superar ai
platonismo en ese punto.

Se suele ver en la Etica Nicomagueala culminacion y el cierre
del pensamiento ético clasico de raiz socratica. Aristoteles debe
de haber compuesto los textos que la forman poco después de
mediados del siglo IV a. C.,”? cuando como consecuencia de las

77. CL ENT1vi 1096532-35.

72.l S% ha sugendo la probabilidad de que parte del material incluido
gn a £ticahaya sido compuesto por Aristételes poco después de aban-

onar I’Axtenas a la muerte de Platén, en el 348 a. C. y el resto cuando
ya habia regresado a esa ciudad en el 335 a. C.

!
|
1
%

INTRODUCCION Xin

conquistas de Alejandro, que fue discipulo del Filésofo durante
siete afios, se aproximaba un cambio profundo del mundo griego
y, con ello, de la manera de concebirse la filosofia. En el texto
no parece adivinarse, sin embargo, ningin indicio que anuncie
ese cambio; antes bien, en el pensamiento ético de Aristteles se
trasunta la forma de ver clasica, en la cual el punto de referencia
de la vida individual es la comunidad politica particular (la polis),
y se ve entre aquella y esta una solidaridad tal que no se concibe
el bien del particular separado del bien del conjunto; al parecer,
en ese marco se da, ademds, una coincidencia dominante en la
aprobacion y en la desaprobacion de las conductas, y las leyes
parecen ofrecer a los ciudadanos un criterio moral y formativo
claro. No hay, sin embargo, ninguna referencia factica particular
a ese trasfondo en términos de acontecimientos o de personajes.
El género del tratado filosofico prescinde de la escenificacion y la
#thopoiia por las que lo concreto e historico halla a menudo un
paso en los didlogos platonicos. Aristoteles prefiere presentar
2 la humanidad en el ropaje mas abstracto del retrato o del
tipo, en particular alli donde la conceptualizacién filosofica es
dificultosa o ineficaz.

3. TEMATICA DE LA FILOSOFIA PRACTICA

La filosofia practica es uno de los tres sectores en que se
divide, segtin Aristoteles, el campo general del saber, al lado del
de las ciencias teéricas y el de las productivas.” En la filosofia
practica se trata especificamente de la esfera de lo humano, y
su fin no es el solo conocimiento de lo que es bueno; persigue
también, y sobre todo, el propésito pedagogico de mostrar el
modo de llevarlo a la accién (praxis).'* En Aristételes, la deno-
minacion estricta de ese campo es «politica», y no «ética».” La

73. Cf. Met 1025825. — Como se verd, la triparticion estd operante en
muchos momentos del desarrollo de la Etica Nicomaguea.

74. Cf. ENT1iii 1095a5-6.

75. Aristételes emplea, por cierto, la expresion «fa ethikd para desig-
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ética y la politica en el sentido hoy corriente de estas palabras
son, en su planteo, ramas o niveles distintos, y objeto de tratados
diversos, de una disciplina Gnica, llamada « polz'zfz'ké», la cual es,
por tanto, coextensiva con la filosofia practica. Como tal, una
teorfa «ética» seria una teorfa del «caracter» (¢thos),' es decir,
de las cualidades de la «personalidad» moral y psicolégica del
ser humano que ponen a este en condiciones de obrar de modo
tal que alcance el bien en su vida individual. La teoria politica
que la complementa” atiende, en cambio, a la condicién de
animal social (z6ion politiken) que aquel ostenta,'® y, por tanto,
al bien en el plano comunitario. Tomado en este sentido més
comprensivo, el bien es el fin de la politica.’

La distincién entre la ética y la politica en el terreno de la
filosofia practica no implica que se vean el bien del individuo
y el bien de la comunidad como escindidos o independientes
el uno del otro. Segiin hemos sefialado, el bien al que apunta
la politica es mds abarcativo, y por eso mas valioso, qué el bien
del individuo;* pero al mismo tiempo el individuo ostenta una
precedencia en tanto es parte 1ogicamente anterior al todo de la
comunidad, y el todo tiene la funcién de resguardar a la parte.”!

nar los temas de la ética en general; cf. Po/1T i1 1261431, y reconoce
una «¢thike thedria» (An post 1 xxxiii 895 9; of. MM 11 1181628 «ethike
pragmateia»). De todos modos, la disciplina filoséfica es la «politike»
(ENTi1094427), y la investigacién desarrollada en la ENes de indole
«politica»; ef. ENT1i 1094411. A la filosofia practica en general se alu-
de también con la expresion «/Z peri ta anthm peia philosophiar (= «la
filosofia referente a las cosas humanas», ENX 10 1181515).

76. «Ethos>, originariamente, «guarida», <lugar en que se suele habitar»,
«costumbre», «uso»; luego, «modo de ser», «caracter». Al lado de su
empleo en el terreno de la ética, «éthos> tiene en Aristoteles matices
técnicos especiales en el terreno de la poética y de la retorica.

77. Cf. ENX ix 1181514-15.

78. Cf. ENT 1097511.

19. Cf. ENT i 109447-10.

20. Cf. ENTii 109447-10.

27. Cf. Pol11NI1253415-16.
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De manera complementaria, la accién del individuo tien{e‘ COmo
horizonte y trasfondo constante el marco comunitario.*
4. LA INVESTIGACION ETICA®
En razén de la materia de la que trata, que, como se ha
sefialado, es el mundo humano, la investigacion €tica no
puede recurrir-a la metodologia que emplean las cienc.ias
tericas que hoy llamamos «formales», las cuales estud}an
objetos abstractos e invariables; para ello parten de premisas
completamente transparentes, proceden demostrativamente
ajustandose a axiomas evidentes de por si, y llegan a conclu-
siones que no admiten excepcion. La existencia huma.na se
despliega, en cambio, en el ambito de lo concreto, palrjucular
y variable, esto es, en la esfera sublunar de la generacion y 1a
destruccion, donde la incidencia del azar y de la contingencia
en general es constante e ineludible; es el espacio de lo que,
segiin la férmula aristotélica, «puede ser de otra manera» (to
endekhomenon dllos ékhein) y carece, por tanto, de la estabilidad
de las entidades que son tema de las formas més elevadas y
completas del saber. Eso no impide teorizar acerca dela acc‘ién,
pero si restringe el alcance de la aspiracion a la universghdad
que es propia del saber cientifico: en el ambito de la ética no
es posible establecer regularidades absolutas, como las que
conoce una ciencia formal, sino solo regularidades relativas o
dominantes, esto es, <o que ocurre en la mayoria de los casos»

22. Cf. EN1 xiii 110243-10. La fluidez entre ambos niveles se com-
prueba sobre todo en el tratamiento de temas como el de la justicia y
la amistad; ¢f. EN'V y VIII-IX. Cabe destacar, ademés, las implican-
cias de la aclaracion con que se acompafia la idea de «suficiencia» (£
aiitarkes) en I 109758-11: el bien del hombre concreto no lo comprende
solo a él, porque sus intereses individuales son inseparables de los de
su familia y Jos de su comunidad.

23. Cf, en especial, Régis, L., Lopinion selon Aristote, Paris, 1935, y
Barnes, |, «Aristotle and the methods of ethics», Revue internationale de
philosaphie, 34 (1980).
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(20 hos epi o poly)>* Eso afecta, pues, al grado de certidumbre,
de rigor y de precision (akribeia) de las ciencias practicas, las
cuales tienen que conformarse con enunciados que expresan
las cosas solo en lineas generales (#07), carecen de verdadera
exactitud (como carece de ella también la prueba de sus ver-
dades), y conllevan siempre un elemento de opacidad.?’ No es
posible, en definitiva, una ética more geometrico.

En razén de las caracteristicas de la materia ética, la metodo-
logia apropiada ha de ser, entonces, dialéctica, o, al menos, de
inspiracion o sesgo dialéctico, esto es, ha de partir de premisas
probables y ha de llegar a premisas igualmente probables.*
Las premisas probables son, en la dialéctica, los «éndoxa», es
decir, las opiniones predominantes o arraigadas en la mayoria

24. Cf. ENTiii 109421; TIL iii 1112489, y Phys 96510-11: 2 mén aei hosaiibss
gignomena, ta de hs epi 1 poly. «Lo que ocurre en la mayoria de los casos»
se oporne al mismo tempo a lo que es enteramente aleatorio o irregular.
25. Cf. «tyjpai», opuesto muchas veces a «akribos» o «akribés (< krind =
«separar», «cribar»); 1194620; 1101a27; 11 i 1104al; 1107514; 1129411,
1179434. — De acuerdo con An Post I xxvii 87431-37 una ciencia es
mas precisa (akribestéra) que otra, y anterior a ella (a) si abarca tanto el
conocimiento del hecho cuanto el de la causa, y no solo del hecho; (b)
si se sitda en un nivel de mayor abstraccion ; y (c) si la definicién de su
objeto requiere el afiadido de especificaciones; segiin Met 1 ii 982426,
una ciencia es tanto mas precisa que otra cuanto mas cerca esta de los
primeros principios (hai mdlista ton pm Bn eisin, a26), esto es, es tanto
mds akribés cuanto mayor es el nivel de abstraccién. Un conocimiento
en particular es akribés si es claro (saphés), esto es, si no ofrece residuo
alguno de opacidad a la comprensién; cf. Zp 1T iv 1112 9-10.

26. Cf. ENTiii 109451127 y T vii 10984a26-88, mas las notas corres-
pondientes en la traduccion. — En Arist6teles la dialéctica no equivale
ala filosofia en sentido estricto, pero es un valioso auxiliar de la ciencia
donde, como en este caso, no es posible la demostracién rigurosa. El
campo de la dialéctica es el debate, cuya materia es, por definicién,
lo opinable, esto es, lo que no puede resolverse cientificamente. La
dialéctica en ocasiones discute «dificultades» (aporias) planteadas por
el hecho de que se tienen argumentos ignalmente convincentes que
ltevan a conclusiones contradictorias, y arbitra entre ellos o los justifica;
cf. 1p 1 100a27ss; 145a37-57; 516-20; 162a17-18; EN VI i 1145827 y
las notas a esas lineas de la traduccién.
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de los hombres o entre los considerados mas sabios.” En la
ética ha de argumentarse, por tanto, ex concessis, a partir de
las opiniones admitidas por el otro, o por los otros. Esto hace
que, en un grado mayor que otras obras de Aristoteles, la Erica
ostente, desde el comienzo y a lo largo de la mayor parte de las
secciones, un tono de debate y de didlogo ticito con muchos
interlocutores, individuales o grupales, casi todos anénimos.?
La inclusion de esas otras voces mitiga el monologismo que
en principio es propio del género del tratado.

La reflexion ética parte, pues, de las opiniones corrientes,
pero, hay que agregar, no permanece en el nivel en que ellas
se sitian. Si esas opiniones pueden constituir un punto de par-
tida valioso, es en razén de que su raiz esta en la experiencia,
esto es, en una familiaridad previa con los hechos que en la
ética desempena un papel decisivo en muchos aspectos, y es,
incluso, condicion de la recepcion de la ensefianza.?® La ex-
periencia (empeiria) es para Aristoteles un saber prerreflexivo

27. Cf. Top 11 100821: el éndoxon «es lo que les parece a todos, a la
mayor parte o a los sabios, y, de estos iltimos, a todos o a la mayor
parte 0 a los mas famosos o notables».

28. Solo algunos académicos como Eudoxo, Espeusipo vy, desde ya,
Platén, son mencionados expresamente por su nombre. — Desde el
punto de vista lingiiistico, el recurso a las opiniones aceptadas se refleja
en la recurrencia constante de la forma verbal «dokes> = «parece» en el
sentido de «se admite», «se cree» 0 «se acepta», que es como lo hemos
vertido regularmente. (Se da también la variante cautelosa «ddxeien dn»
= «cabria creer», «cabria admitir», etc.) Hemos procurado diferenciar
el «doke> de expresiones cercanas que conllevan, sin embargo, otros
matices, a saber, «phainetai>, esto es, el «parece» que da a entender
lo que es manifiesto en los hechos y no cabe poner en duda (y que
hemos traducido como «es manifiesto [que]», «es claro [que]», etc.) y el
«parece» del «éoiken», que es el «parece» de lo que ofrece un aspecto tal
que sugiere una probabilidad (= «sugiere que»; «suscita la impresion de
que», etc.). El «délon» expresa, en cambio, una evidencia inmediata.
29. Para comprender las lecciones de ética y para que le sean provecho-
sas, el oyente no solo debe tener inteligencia sino también experiencia
y formacién; tiene que haber pasado por las primeras etapas de la
adqui-sicién de la virtud; cf. ENTiii 109542-13; VI viii 11424a11-20.
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que ha dejado atras el niv/el de lo particular y es, por eso, con-
dicién de la ciencia (¢pis#me).** Aun no es ciencia, por tanto,
pero supone que se ha consumado una induccion espontanea
en la que se encierra el mismo contenido universal que la
ciencia a continuacion conoce y articula reflexivamente. Las
opiniones mas difundidas e insistentes en la tradicion son, por
asi decirlo, la condensacién de ese valioso saber precientifico
que el filésofo debe aprovechar y que en el ambito de la ética
parece ser el anico recurso cuando se renuncia, como lo hace
Aristoteles, a buscar en la ontologia la base para una ética
normativa, al modo de Platén. En el optimismo aristotélico,
en el que acercarse a la verdad es una propension natural de la
mente de todos los hombres, la opinion corriente es atendible
porque expresa esa fundamental tendencia, asi que muy pro-
bablemente contendra un elemento o un atisbo de la verdad
que la filosoffa persigue.® Por cierto, en la opinion comun ese
elemento de verdad se presentard mas o menos oscurecido o
distorsionado por la parcialidad o la falta de especificaciones.®
La filosofia debe depurar, pues, las opiniones, a veces a través
de complejos analisis diaporematicos, a fin de recoger lo que
se muestra como el principio que subyace a ella. Aunque
incompleta como forma de saber, la experiencia proporciona
el hecho (el kdti), que es lo mas claro para nosotros;* por su
parte, el esfuerzo filoséfico se dirige, como es tipico de él, a
determinar la causa (el di#1), esto es, el principio o el término
medio, que en el saber prefilos6fico estd nada més que imphi-

30. Cf. Met11980527-981524.

31. Cf. Met11980al.

32. Cf. ENT viii 1098528-29. — Entre las opiniones atendibles deben in-
cluirse, desde ya, los proverbios y las expresiones gnémicas de los poetas,
cosas a las que Aristoteles recurre en este tratado acaso con mas frecuencia
que en otros, como parece natural, dado lo que se sefiala arriba.

33. Con mucha frecuencia Aristételes se aplica a expurgar las opinio-
nes del sentido absoluto (o «sin més» = haplis = simpliciter) con que
se presentan.

34. Cf ENTiv 109556-7; vii 109851-3.
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cito, como cosa ain no sabida verdaderamente.®®

Desde este punto de vista, el tratamiento dialéctico aplicado
en la Etica Nicomaguea ostenta el carcter de una hermenéuti-
ca del saber moral que es auténoma desde el punto de vista
epistemoldgico.* Desde luego, las conclusiones a que conduce
deberan ser coherentes con los demas sectores de la filosofia,
tales como la metafisica o la psicologia, pero, hasta donde se
ve, en ninglin momento se la hace depender de principios
derivados de otras ciencias.

5. FL BIEN

Aun la propia premisa fundamental de la que Aristoteles
parte en el inicio del tratado, a saber, la definicién basica,
relacional, del bien como aquello a lo que todas las cosas
tienden, es una opinién compartida o al menos presentada
como ajena.”’ En la actividad del hombre, tanto en la practica

35. Aristételes busca ese saber ticito también en otros dos sectores,
a saber, en las valoraciones morales corrientes de las acciones y en el
léxico fundamental de la ética. Por un lado, el hecho de que se esté
de acuerdo en censurar, elogiar o disculpar determinada categoria
de acciones es para él un punto de referencia o una piedra de toque
constante que no se puede contradecir o ignorar (cf,, por ejemplo,
ENTITi 11094630-32); esas valoraciones encierran, sin duda, un saber
tacito de lo que es bueno y de lo que es malo, como principio que ya
estd presente en el habito (cf. EN I vii 109844). Por otro lado, cabe
notar que el analisis de las virtudes éticas suele tomar la forma de una
fenomenologia de la semantica de las palabras que las designan, y
ello porque también el léxico representa un repositorio de lo que Ia
experiencia le ha ido mostrando a la comunidad de hablantes.

36. Cf, sin embargo, Irwin, T., «Aristotle’s methods of ethics», en
O’Meara, D. {comp.) Studies in Aristotle, Washington, 1988.

37. Cf. «apéphantor, ENTi 109442-3. Al parecer, Aristételes tiene en
mente en particular a Eudoxo, que, segin se ve infra, X ii 117249-15,
sostenia asimismo la tesis, fundamental en este tratado, de que el bien
es aquello a que todas las cosas tienden («idgathon, hoi panit’ephictas»),
citada, con las mismas palabras, también en 7op I11 i 1164 20 {«pdnta
[...]. tigathot ephieta) y en Reth 1 vi 1362423 («agathin [...] hoi ephietai
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cuanto en la productiva,®® el bien es, pues, el fin. Las activida-
des del hombre son muchas, pero el fin que cada una de ellas
persigue se subordina al fin de otra, porque es un medio para
ella; de ese modo los fines se articulan en una red jerérquica,
piramidal, que los abarca a todos ellos y que hay que admitir,
piensa Aristoteles, que culmina en un fin, o un bien, altimo que
les da a la vez unidad y sentido a los restantes.”® A diferencia
de estos, que son solo medios para otra cosa, aquel fin que
los comprende y que le confiere su orientacién a la existencia
humana, se persigue por si mismo. Por otra parte, los hombres
estan contestes en que ese fin es la dicha (eudaimonia),*® y asi

pdnta») como si se tratara de una forma de ver corriente. Por cierto, la
asociaci6n entre las nociones de bien y de fin es central en la filosofia
aristotélica; cf. Met 1 iii 983432 y Phys 11

38. Acerca de la diferencia entre accion (praxis) y produccion (po#sis), cf.
infra, 11, en esta «Introduccién». — Es discutido si en ENTi Arist6teles
ya tiene en cuenta el ejercicio de la teorfa.

39. Cf ENTii 1094418-22. - La alternativa es que la red de fines se
prolongue ad infinitum, pero Aristételes la rechaza con una observacién
escueta y mas bien incidental, sin experimentar, al parecer, la necesidad
de incluir una explicacion maés detallada: una serie infinita de fines
solo particulares o relativos harfa que el apetito humano fuese «vacio
y vano» (kenén kai mataian, a21). Por cierto, la idea de que una serie
causal no puede ser infinita y que por eso es necesario detenerse en
un punto es una conviccién profunda en Aristételes; cf. Met1ii 994a8;
X11 iii 1070a4; Phys VIII v 1070a4.

40. ENTiv 1095a. - En nuestra versién traducimos, en efecto, este
término por «dicha», y el adjetivo «eudaimin» por «dichoso», y no por
«felicidad» y «feliz» respectivamente, pues estas palabras castellanas
aluden mas bien a un sentimiento transitorio que a un estado, como
lo es la eudaimonia en la visién aristotélica; a ese estado se asocia,
por cierto, una nota de placer, pero solamente como repercusion
subjetiva concomitante. Reservamos «feliz» para la traduccion del
adjetivo «mdkar», que representa en la EN una noci6n cercana a la
de «eudaimbn», y en algunas ocurrencias pareciera equivalente a ella;
pero «mdkar> conlleva un eco de laidea de la dicha de los dioses, mas
intensa, plena y estable que la de los hombres. Cf. ENT x 1101 46-8:
la frase parece implicar que se puede ser dichoso (eudaiman) pero no
feliz (mdkar). - Por su origen, que atin es legible en ellas, las palabras
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cabe admitirlo, entiende Aristoteles, puesto que careceria de
sentido decir que se busca la dicha con vistas a alcanzar un fin
ulterior para el que ella fuese un medio: por fuerza la dicha
es el término o el bien dltimo, en el que convergen, pues,
idealmente todos los esfuerzos de los hombres, y eso tanto en
la vida individual cuanto en la vida comunitaria.

Pero si bien puede darse por descontado que todos parti-
cipan de esa conviccién, no hay, en cambio, unanimidad en
cuanto a la naturaleza de la dicha. Por lo pronto, unos la cifran
en el placer, y otros, en los honores. Esas respuestas, implicitas
en 10s ideales de vida mas difundidos, resultan, por cierto, in-
suficientes, sobre todo porque, como se ve mas adelante, son
unilaterales, y por eso, erréneas. Es errénea también la vision
del bien que en el terreno filos6fico han sostenido Platén y sus
seguidores, de acuerdo con la cual el bien es un arquetipo ideal;
aparte de las dificultades técnicas que esa visién conlleva,*
yerra, como se ha visto mas arriba, en un punto central: el
bien en que la dicha consista habra de ser un bien que pueda
llevarse a la accion o realizarse en ella, pues solo de eso se
trata en la ética.

Por el momento, y respondiendo a la cuestion solo en térmi-
nos generales, Aristoteles cree posible establecer algunos rasgos
conceptuales que estan implicados en la idea de dicha. Por un
lado, la dicha debera ser un bien completo (éleion), precisamente
porque se lo busca por si mismo; por otro lado, ha de ser sufi-
ciente de por si (autarkes), porque basta para hacer que la vida

«eudaimonia» y «eudaimin» aluden al hecho de estar bajo la asistencia
benéfica de una divinidad (dadmin) que le asegura a uno una existencia
afortunada; pero esa suposicion, que procede de creencias populares,
no estd presente ni denotativa ni connotativamente en el uso que Aris-
tételes hace de esas palabras; antes bien, segiin se vera, en su visién
la dicha pertenece a lo que en tiltima instancia estd exclusivamente
en nuestro poder (#4 en hémin); cf. ENTix 109949-25.

47. Las cuales conciernen sobre todo a la falta de unidad conceptual
en la nocion de bien, punto que Platén habria pasado por alto; cf. EN
Ivi 1096411-430.
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sea valiosa, sin que haya menester de afadido alguno.*

Una comprensién mas completa de lo que sea la dicha
requiere que se tome como guia la decisiva idea de «funcién
especifica» o «funcion propia» (érgon).* La accion es actividad
(enérgeia), esto es, un desempedio consistente en el ejercicio de
una funcién que conlleva de por si la realizacion de la natura-
leza del agente. Ahora bien, estimar la bondad de una cosa no
es sino estimar el grado en que cumple con la funcién que es

“especifica de ella,* tal como decimos de alguien que es buen o
mal flautista atendiendo al modo en que ejecuta el instramento
que le es propio. Y cabe reconocer un grado mdximou dptimo de
cumnplimiento de una funcién; precisamente en eso consiste la
«virtud» (aref£)* de una cosa. Ahora bien, eso que admitimos a
propésito de un caballo, un ojo o un musico, esto es, que tienen
una funcién especifica que es la de su naturaleza particular, y
que en el cumplimiento de esa funcién hay un grado maximo,
debe extenderse al hombre gua hombre, y preguntarse por la
funcién y la virtud especificamente humanas. De ahi emana
una tesis capital en la vision aristotélica, a saber, la de que la
bondad humana, y aquello en lo cual se cifra la dicha (que
es «la cosa més valiosa, mas noble y mas placentera»),* es el

42. Cf. ENT vii 1097a25-34; 109757-16; 1098418-20.

43. Cf. ENTvii 1097523-33.

44. Como ya lo habia ensefiado Platon; cf. las notas a las lineas a que
se remite en la nota anterior. }

45. Enla traduccién se hallard vertida la palabra «are£» como «virtud»,
pese a que, como es sabido, la correspondencia entre el término griego
y el castellano es solo parcial. «Virtud» tiene, en casi todos sus usos, un
contenide moral o ético, que hace que resulte por lo menos extrafio (o
se vea como metaférico) hablar de la «virtud>» del ojo, de un caballo o
de un martillo, como resulta, en cambio, natural en la lengua griega.
Una traduccién més adecuada seria «excelencia», pero aqui, como en
otros casos, nos ha parecido mas razonable someternos a la traduccién
consagrada tras llamar la atencion acerca de su relativa inadecnacion y
de su caracter mas o menos convencional.

46. ENT viii 1099424-25.
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ejercicio de la virtud, o bien, para citar la férmula recurrente
en el texto, «la actividad de acuerdo con la virtud»* humana.
Es menester, en un nuevo paso, deslindar la funcion especifica
del hombre, cuyo ejercicio excelente sera el bien humano.
Ese deslindamiento supone determinar lo que la vida
humana tiene de propio por oposicién a otras formas, mas
elementales, de la vida,*® es decir, las que se expresan en las
solas funciones vegetativa y nutritiva (phytikon; threptikon), como
en las plantas, o en la vida solo sensitiva (aisthétikz), como la
de los animales. La funcién propia del hombre ha de consistir,
entonces, en una actividad racional (enérgeia kata ligon), pues
en ella reside lo propio del hombre, o bien, genéricamente, en
la actividad del alma de acuerdo con la virtud (psykhés enérgeia
kat areten).*® Por tanto, tal como se dice que un musico es bueno
en tanto musico en la medida en que alcanza el mayor grado
de excelencia (arefz) en la ejecucién de un instrumento musical,
un hombre serd virtuoso (spoudaios) o bueno™ en tanto hombre,
en la medida en que alcance lo mismo en el «uso» (kArésis) de
la funcién implicita en su condicion de ser racional, y no en la

47. Cf. EN1 vi 109847

48. Cf. ENT vii 1097532-109845.

49. ENTvii 109847-8; 16-17. La definicién afiade: «y si las virtudes son
varias, de acuerdo con la mejor y la mas completa», en lo que se ve una
referencia anticipada a la diferencia entre las virtudes éticas y las virtu-
des dianoéticas; de ellas, las que dan una dicha més plena son, como
se sustehta en EN X vii, las dianoéticas. Se ha discutido si al distinguir
diferentes especies de bienes en si, como es el caso en este y en otros
lugares, Aristételes considera que la dicha se cifra solo en el mas valioso o
si los abarca a todos sin que el mayor valor de uno de ellos excluya a los
demas. Cf. Hardie, W., «The final good in Aristotle’s Ethics», Philosophy
(1965), 277-295; Ackrill, ., «Aristotle on Eudaimonia», Proceedings of the
British Academy, 60 (1974) 339-359.

90. «Virtuoso» = «spoudaios>; este adjetivo es el que en lengua griega
corresponde al sustantivo «arete» («virtud»); of. Cat viii 1086-10. Por
cierto, un hombre virtuoso es «bueno» = «agathds»; este término es mas
genérico; en ocasiones tiene a «gpicikes> como equivalente; cf. V xiii y
las notas de la traduccién.
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sola «posesion» (kiésis) de esta cualidad:” el hombre virtuoso
no podria ser uno que poseyese la virtud pero permaneciese
inactivo, como el que duerme. Esa actividad debe abarcar, por
otra parte, la totalidad de la existencia.”

Tal definicion de la dicha armoniza, segiin Arist6teles, con
las mas atendibles de las muchas opiniones de legos y de espe-
cialistas, lo cual, en este orden de cosas, representa, si no una
demostracién, al menos una forma basica de prueba.® En parte,

57. O, como suele decirlo AristSteles en un léxico que es mds propio
de él, no consiste en un <habito» {Aéxis) sino en una actividad (enérgeia).
Como se vers mas abajo, la virtud es, por cierto, un hébito, pero lasola
posesién de un habitd no es eficaz sino se lo pone en prictica o no se
lo ejercita en la realidad de la accién. La oposicién entre habito {(héxis) y
accion (praxis) es un caso de la oposicién entre potencia (dynamis) y acto
(enérgeia); potencia y acto corresponden a dos grados de ser distintos,
a saber, respectivamente, el de la posibilidad y el de la realidad. En la
ética vale, pues, la idea, que es central en la filosofia de AristSteles, de
que el acto prevalece sobre la potencia, en razén de que la precede
conceptual y, por lo comin, también temporalmente. — Cf. ENI v
1095831-109642; vii 109845-7; viii 1098531-109947.

52. La dicha requiere de una existencia lo bastante prolongada para
alcanzar la virtud y ejercerla, asi que, por lo pronto, un nifio no podria
ser dichoso (cf. ENTix 1099532-11004a5) en el sentido en que aqui se
entiende la dicha; tampoco basta una dicha pasajera, porque «una
golondrina no hace verano» (ENT vii 1098418-19).

53. Aristoteles (ENT viii 1098513-14) se apoya en una divisién de los
bienes, recogida de Platon (Eutidermo 279 a-5), en bienes del alma, bienes
del cuerpo y bienes materiales o externos. Se ha observado que en el
tramo siguiente de la discusion Aristoteles pareciera oscilar entre una
nocién restringida de la dicha como el solo ejercicio de la virtud, y
una nocién mas amplia, que incluye las otras dos especies de bienes, al
menos a ttulo de auxiliares; esto es, respectivamente, entre nociones
de la dicha como menos o mas dependiente de lo externo o como mas
o menos dependiente de la responsabilidad y del esfuerzo personal;
cf. Gigon, O., «Die Eudaimonia im 1. Buch der Nikomachischen
Ethik des Aristoteles», en: Wiesner, J. {(comp.), Aristoteles, I, Berlin,
1981. Arist6teles ha decidido no tratar ain expresamente del ideal de
vida teérica (cf. EN1v 109644-5), pero pareciera estar presente ya la
idea de que es en las virtudes dianoéticas donde se da la dicha en el
sentido mas restringido.
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esas opiniones insisten en que los bienes materiales y la fortuna
son condiciones decisivas de la dicha. En opinidn de Aristoteles,
los bienes materiales son auxiliares de la virtud y, por tanto,
inciden indirectamente en la plenitud de la dicha, en la medida
en que hacen al menos mas facil el ejercicio de algunas virtudes;
pero no son su condicién.” La dicha no depende de la fortuna,
pues, como se ha visto, no se llega a ser dichoso por efecto del
azar, sino a través del esfuerzo.” Mas como se trata del hombre
concreto, sensible a la accion de cosas externas tales como las
enfermedades y la pérdida de amigos o de familiares, parece
claro que quien, como Priamo, sufre grandes calamidades y ve
perdida su prosperidad, no puede ser considerado plenamente
feliz, ni tampoco puede serlo un hombre que sea sometido a
tormentos.*® De todos modos la dicha ostenta una estabilidad
que la pone al abrigo de las desgracias en el sentido de que
estas no haran que el bueno, por més que no sea feliz, pierdala
dignidad y el valor intrinseco de su existencia. Aun en medio
de los males externos se trasunta el brillo de la nobleza.”” Las
condiciones materiales, que, por cierto, estin a merced de los
cambios de la fortuna, no son para el hombre bueno mas que
el material con que construye una vida dichosa, y €1, como el
buen artesano, hard lo mas que se pueda con el material de que
dispone, aun cuando ese material sea escaso y precario.*®

6. La PSICOLOGIA

Como la virtud consiste en una actividad del alma, la teo-
ria ética, a fin de comprender los fenémenos que son de su
incumbencia, debe contar, piensa Aristoteles, al menos con un

54. Cf. ENT viii 1099432-88; X vii 1177430-51; viii 1178428-57.
55. ENTix 1099518-25.

56. Cf. ENIx 110045-9; 1101a5-8; VII xi 1153519-21.

57. ENIx 1100630-31.

58. ENTx 1100535-110145.
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esbozo elemental de la estructura del alma (psykhz).>

De acuerdo con la sucinta exposicion aristotélica, en el alma
cabe distinguir conceptualmente dos «partes», a saber, una
racional (£0 ldgon ¢khon) y una irracional (0 dlogon). En la segun-
da deben distinguirse a su vez dos subpartes: una que regula
procesos que no estdn en absoluto o solo muy remotamente
en relacién con nuestra iniciativa, y que se corresponde con las
funciones vegetativas (& threptikon), y otra que, aun no siendo
racional en si misma, es susceptible, sin embargo, de someterse
a una influencia de la razon, esto es, es capaz de obedecerle, y
no seguir, por tanto, el régimen que le es propio. Esa segunda
subparte, la «apetitiva» (¢ orektikon), corresponde al apetito
(drexis) en general, y se expresa en los fenémenos del deseo (la
epithymia), el impulso (el thymds) y el querer (la bouksis).*™® En

59. Cf. ENTxiii 1102423-110343. - Larelacion de este esbozo de una psi-
cologfa con la teoria expuesta en el De anima, donde se expresa la visién
definitiva de Aristoteles en la materia, es muy discutida. Tradicionalmente
se ha sefialado que en la Etica, a pesar de que no se sostiene una divisién
tripartita del alma (cf. Platon, Repiblica IV 438d; Fedro 2464, etc.), se
puede percibir todavia la incidencia del platonismo, en particular por la
contraposicion mas bien tajante entre alma y cuerpo que Aristételes por
momentos toma como base. Por otra parte, no parece haber indicios de
doctrinas que son fundamentales en el De anima, tales como la del alma
como forma del cuerpo; cf. De an 11 41243-413410, si bien en muchos
otros puntos particulares hay coincidencia entre ambos tratados. — Cf.
Nuyens, F., L'Evolution de la psychologie d’Aristote, Lovaina, 1973.

60. Cf. De an 11 iii 41442 «drexis> (= «apetito») es el género, y abarca
como especies la epithymia, el thymdsy la boulesis (cf. ademas De an 111
ix 432a32-57), que son, pues, las tres formas que asume el apetito. (a)
La epithymia (= «deseo») es de lo placentero (drexis toi hedéos, Top V1 iii
140427) que se da en el momento presente (cf. De an 11 x 43348); en
él no interviene ninguna instancia racional (cf. RhetI x 136944, «alogos
drexis>); (b) el thymds (= «impulso») es la manifestacién no reflexiva
de una tendencia (cf. ENIIL ii 1111518-19), que por regla general es
agresiva, con lo que se acerca a la ira (orgt); () la boiilesis es (segin se
explica en EN I iii-v) el apetito que se ha asociado a una reflexion.
La versi6n corriente de «boiksis» es «voluntad», pero, por no ver una
posibilidad mejor, he preferido traducirla por «el querer», versién
que, a mi juicio, permite reflejar con mas fidelidad las distinciones y

INTRODUCCION XXVII

ocasion del tratamiento de las virtudes dianoéticas Aristoteles
introducird una distincion en la «parte» racional, la cual resulta
consistit en una subparte «cientifica» ({0 epis@monikin) y una
subparte «calculadora» (logistikon) u «opmatlva» (doxastikon);™!
con eso se completa el esquema.

Ladistincién, en la estructura del alma, entre una parte racio-
nal y una irracional (pero eventualmente décil a la primera) sirve
de base para distinguir dos especies de virtudes, las virtudes éticas
(ethikai artar) y las virtudes intelectuales o dianoéticas (diancétikai
ar#ai).5? Las primeras son, pues, las virtudes de la parte apetitiva.
Eso no significa, desde luego, que no dependan de todos modos
de la parte racional, puesto que, como se verd, resultan, por lo
pronto, de la regulacion de los apetitos por aquella.

7. LA VIRTUD ETICA

De acuerdo con Arist6teles, las virtudes en general se di-
ferencian de las capacidades naturales, como la de ver o la de

las correspondencias presentes en el texto griego. Se debe tener en
cuenta, por una parte, que la lengua castellana no induce al lector a
poner en relacién «voluntad» con «querer» (bodlomai); y que, por otra
parte, comno vierto «hekd > y «dkom> por «voluntario» e «involuntario»
(cf. infra la nota 380 de la traduccion), la version de «boulesis> por
«voluntad» daria lugar a la confusién conceptual que en este punto me
parece notar en algunas traducciones espafiolas. La ocasional cercania
de «thymds> a «orge» (Rhet 11 ii 1378430-32) dificulta mantener una tra-
duccién constante del término, que hemos optado por verter a veces
mediante «<impulso» y a veces mediante «impulso [agresivo]», segin
el contexto; por otra parte, cf. ENIII viii 1116423-26, donde parece
implicarse que el «thymds» es la base natural de la valentia; cf. ENVI
xiil 114401-11. - En tres ocasiones (EN 1102621; 1116530 y 1180423)
Aristoteles emplea la palabra «Aormé» con un sentido que parece equi-
parable al de «thymds», y que también hemos traducido por «impulso»,
aclarando en nota la diferencia terminolégica en el original.

67. ENVTi 1139a4-15.

62. Cf. ENTxiii 110344-10. Sobre la base de esta distincién se estructura
en gran parte también el plan de la Etica Nicomaquea: las virtudes éticas
son tratadas en los libros III (vi-xii}, IV y V, y las dianoéticas en el V1.
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ofr, porque no nacen con Nosotros, sino que se las adquiere,
ya sea por medio de la ensefianza (mdihzsis) o por medio de la
costumbre (éth05).% La primera forma de adquisicién corres-
ponde a las virtudes dianoéticas y la segunda, a las virtudes
éticas, que son, como se ha visto, las «excelencias» del cardcter
(ethos).5* Esa es la respuesta basica de Aristételes a la cuestion
de la adquisicién de la virtud.

No nacemos, pues, virtuosos, sino que llegamos a serlo; con
todo, eso representa el desarrollo de una calificacién natural,
que es coextensiva con la condicién de ser racional y equivale
a una mera potencialidad. Unicamente desde esa perspectiva,
esto es, de la de la «potencia primera», cabe hablar de una «vir-
tud natural»;* pero la adquisicién de la virtud en sentido estric-
to supone que esa capacidad indeterminada y ambivalente se
convierta en la capacidad determinada, monovalente y estable
que es el habito (Aéxis),* el cual, a diferencia de lo que es pura
potencia, solo puede ejercerse o actualizarse en un sentido,” lo
cual lo hace comparable ala capacidad natural y justifica que se
pueda caracterizar el habito como una segunda naturaleza. El
que tiene el habito de la justicia, por ejemplo, quiere y realiza
exclusivamente actos justos, y no actGa en sentido contrario.®®
Ese paso decisivo de la capacidad «indeterminada» a la «deter-
minada» no se da por medio de una instruccién teérica, sino,

63. ENT11i1103414-23. La caracterizacién coincide con la de las que en
otros lugares del corpus (cf. De intxiii 23al; MetIX ii a1036-51; v 1047531-
33) se denominan «capacidades racionales» (dyndmeis meta lggou), es decir,
capacidades que lo son de la parte racional del alma.

64. Cf. la nota 248 de la traduccién.

65. Cf. EN111 1103a25-26; VI xiii 114454-17.

66. ENIIv 1106410-13.

67. La ciencia (epistme) y el arte (t¢khné) son, en cambio, capacidades
bivalentes: el saber del médico habilita a este tanto para producir la salud
cuanto la enfermedad; cf. Zop I xiv 10555; VI vii 145535-14623; VIII i
155831; Met TV ii 100449, etc.

68. Cf. ton enantion, Met IX ii 104654-24. — En ese sentido se dice en EN
1I'v 110645-6 que la virtud no es una capacidad.
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segin ya se ha visto, por medio del acostumbramiento, esto
es, en definitiva, por medio de la educacién moral, a la que
Axistételes le atribuye una gravitacion decisiva.®

El modelo de la adquisicién del hébito practico en que
consiste la virtud ética es, para Aristételes, el que ofrece el
aprendizaje del habito productivo que es el arte (tékhnz),” pues
el hombre justo o el hombre valiente adquieren la justicia y la
valentia realizando acciones justas y acciones valerosas, de la
misma manera en que el constructor de casas adquiere su arte
construyendo casas y el musico llega a ser musico tocando la
citara o la flauta. Ello solo en apariencia encierra un circulo,
pues los actos del que estd adquiriendo una técnica o una virtud
no son mas que externamente los mismos que los que realiza el
que ya las ha adquirido, y no estan acompaifiados de la misma
disposicién subjetiva.”!

La virtud ética es, pues, hébito, y, por tanto, una cualidad
(una poidis),” puesto que el habito es, en Aristételes, una for-
ma de aquella, y se caracteriza por su estabilidad, rasgo que
la distingue de la simple disposicion {didthesis) transitoria, por
maés que, de todos modos, el habito nos dispone en general de
una cierta manera. Es posible decir, entonces, que en el plano
especificamente humano, que es el propio de estas virtudes,”
las cualidades éticamente relevantes en nosotros son nuestros

69. Cf. ENTILi 1103624-25.

70. Aristételes discute la nocién de arte en EN VIiv.

71. Cf. ENII iv, en particular 1105426-33. — La necesidad de un
modelo para adquirir tanto una virtud cuanto un arte ilustra la ya
sefialada precedencia del acto respecto de la potencia: se puede pasar
de la potencia indeterminada a la determinada porque la capacidad
se da ya en acto en el maestro.

72. Cf. Cat viii 8525.

73. Por contraposicién al plano de las virtudes intelectuales, que, como
se verd mucho maés adelante, exceden en cierto modo el plano humano.
En ese terreno, tiende a pensar Aristoteles, mas que su caracter (éthos),
cada uno de nosotros es su intelecto {nods); cf. ENIX iv 1166417; 22-
23; viii 1168428-35.
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hébitos, y que cada uno es el conjunto de los habitos que for-
man su caracter (su éthos), es decir, su «personalidad» empirica,
moral y psicologica potencial, la cual, como se vera, se expresa
en la actitud o en la disposicion que adoptamos hacia nuestros
afectos en general, y que se traduce o se actualiza en la realidad
de la accién {praxis). Cabe notar, ademas, que, por ser la virtud
un hébito, su ejercicio no supone que al obrar el agente se for-
mule a si mismo una prescripcion explicita, sino que escoge el
fin de manera més bien espontanea, y eso se acompana de la
certeza de que se estd en lo correcto aun cuando no se pueda
ofrecer de ella una justificacién conceptual.

Ahora bien, decir que la virtud ética es un hébito es in-
dicar solo su género préximo. Su definicion completa pide
que se agregue la diferencia especifica. Ello conduce a otra
de las tesis centrales, y mas conocidas, de Aristoteles,”™ a
saber, que la virtud ética es un punto medio o una mediania
(mesites, to méson), o bien el habito de elegir, en materia de
afectos y de acciones, que es la materia propia de la virtud
ética, una mediania entre dos exiremos.” Pues los valores
éticos no se articulan, segun Aristoteles, en diadas opositivas,
sino en triadas formadas por dos valores negativos, a saber,
un exceso (hyperbok) y un defecto (élleipsis), que se oponen en-
tre sf, y el valor positivo, que es el justo medio (autd o méson)
equidistante, en principio, de aquellos, con los que guarda al
mismo tiempo una relacién de oposicién. Hay que subrayar
que esa medianfa no es una mera aurea mediocritas que repre-
sente la simple transaccion entre los dos extremos, sino que
es, desde el angulo axiolégico, el punto mas alto (akrits).”
Por otra parte, no tiene la fijeza de una cantidad absoluta; es,
en lugar de eso, una medida «relativa a nosotros» (pros k2mds),
esto es, proporcionada al agente y al contexto particular de su

74. Enla que suele verse una influencia de la ética popular, de una raiz
éticorreligiosa muy arcaica, y al mismo tiempo de la medicina.

75. CI. ENTI vi 1106514-28.

76. Cf. ENIL vi 1107a38.
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acci6n,” si bien como regla o forma general de la virtud ética
es invariable.

La virtud es, por tanto, un hébito electivo (héxis proairetiks)
de hallar y escoger el punto medio™ en el ambito que es propio
de ella, puesto que toda virtud ética se refiere especificamente
a una especie determinada de afectos o acciones. Aristdteles
las estudia con un grado bastante variable de detalle desde el
capitulo v del libro IV hasta el final del V.

8. LA ACCION

La accién propiamente dicha, esto es, la moralmente re-
levante es, para Aristoteles, ante todo, aquella cuyo punto de
partida (arkfe) estd en el agente, y en la que este tiene conoci-
miento de las circunstancias en que se desarrolla su accién.®
Unicamente en ese caso hay en un acto «voluntariedad».®

77. CE ENTI vi 1106426-47.

78. La definicién de 11 vi 11064 36-1107a1-2 encierra una referencia
al hombre prudente (pArdnimos) que anticipa el papel que desempetia
en ello la virtud (dianoética) de la prudencia (pArdnésis), tratada en
particular més adelante, en VI viii y xi. Segtin se verd, la apelacion al
hombre prudente o al hombre bueno recurre en otros lugares decisivos
de la explicacién aristotélica.

79. Cf. infra el punto 9 de esta «Introduccién».

80. Cf. ENTILi1111a22-24.

87. Aristoteles parte en este punto de la oposicion hekoision : akoision,
procedente, a lo que parece, de la tradicién juridica; cf. EN 1T i
1110430-35 y Ia nota 380 de la traduccién. — Es involuntario el acto
forzado en el que el agente sufre la accién de una vis absoluta; es distin-
to, y mas problematico, el caso en que el agente sufre una vis coactiva
y actia por temer un mal mayor: el acto es involuntario in abstracto,
pero voluntario en la situacion concreta. También es involuntario el
acto realizado sin conocer del todo las circunstancias de la accién si
esa ignorancia ha sido inevitable y el agente, al tomar conocimiento
de lo que ha hecho, experimenta pesar; si no lo experimenta, es «<no
voluntario» (cf. 11 i 1110518-111142). Esa ignorancia no es la misma
que la del bien en general o la de la ignorancia de las circunstancias
por una causa de la que se es responsable, como la ebriedad. — Esas
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Ese solo rasgo no basta, empero, para que la cualidad del acto
pueda ser apreciada y el acto manifieste la constitucion ética
del agente: tan solo el acto «elegido» lo puede hacer. Ahora
bien, la elecci6n (proafresis) no es ni fruto de un impulso (thymds),
ni consiste en una reaccién automatica del deseo (epithymia);
tampoco se la puede identificar sin més con el querer (boukss),
y menos con la opinion (ddxa): lo definitorio de la eleccion es,
segan Aristoteles, el que recaiga en lo que antes ha sido objeto
de una deliberacién (bouleusis).>

Ahora bien, el campo de lo deliberable es el de lo que esta
en nuestro poder (en Fmin) y se ajusta a la regularidad relativa

~ de lo que se da «en la mayoria de los casos» (t0 hos epi 0 poly);

de todas maneras, se enmarca en el terreno de lo contingente,
en el que la incidencia de los factores aleatorios e imprevistos
es, en mayor o en menor grado, siempre posible.*” Por otra
parte, la deliberacion no recae en el fin (¢6los) de la accidén sino
en los medios (a pros téle),* pues el hombre virtuoso no delibera
acerca de si ha de querer el bien o no ha de quererlo, ya que
su deseo esta acostumbrado a dirigirse al bien, esto es, al punto
medio, y se dirige univocamente a él. Una vez puesto el fin por
el apetito (drexis), el proceso de la deliberacion se desenvuelve
como una biisqueda que asume la forma de un razonamiento
regresivo que establece las condiciones inmediatas del cum-
plimiento del fin, y, a continuacion, las condiciones de esas
condiciones, y asi sucesivamente, hasta llegar a una condicion

observaciones se complementan con las distinciones incluidas en EN
V viii 1135415-113649: la ignorancia y la coaccién pueden dar lugar a
actos accidentalmente justos o injustos que no expresan la cualidad de
justo o de injusto del agente ni le son imputables; por otro lado, para
determinar la responsabilidad del agente conviene distinguir entre el
error {hamdrizma), el hecho desafortunado (atykhzma) y el acto injusto
(adikéma). Para Aristoteles, solo la intencionalidad de causar el mal, esto
es, la eleccién deliberada de producirlo en el otro es un acto injusto
que ningun atenuante puede mitigar.

82. Cf. ENTILiii 1112415-17; 1113a4-5.

83. Cf. ENTI1iii 1112430-57.

84. ENTIL i 1111426-27; il 1112511-12; 33-34; 1113a13-14.
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que el agente puede cumplir inmediatamente.* El resultado es,
pues, un plan o un proyecto que abarca los pasos o los medios
que han de llevar al fin, y la accién (praxis) en sentido restringi-
do, que no es sino el cumplimiento de ese plan,* consiste en la
concrecion de los pasos en sentido inverso al que ha tenido el
razonamiento, esto es, comenzandose por la condicién tltima
y pasando por las condiciones intermedias hasta llegar a la
condicién primera del fin, de modo que el punto de llegada
de la accién es lo mismo que ha sido el punto de partida de
la deliberacion.®

La elecci6n, habia dicho Aristételes, recae en lo que antes
ha sido determinado deliberativamente, esto es, seglin se ve
ahora, recae en la secuencia de los medios mas el fin, asi
que el apetito (drexis), que en principio estaba dirigido al fin,

85. Por cierto, es posible que en el curso de la deliberacién se advierta
que uno de los pasos no es factible para el agente, en cuyo caso la
accién no es viable; cf. EN1IT iii 1112524-26; el proceso deliberativo
define, pues, la factibilidad de la accién para el sujeto concreto que
delibera y en el contexto concreto de la accién.

86. Cf. EN III iii 1112$15-16; 533-111342. Parece claro que en su
analisis de la deliberacion practica Aristoteles toma como punto de
referencia su propio analisis de la estructura de la produccién como
proceso que comprende dos etapas, la deliberacion o reflexion (ndsis) y
la ejecucion (poisis propiamente dicha); cf. Met VII vii. La deliberacion
es indispensable toda vez que se persigue un fin (productivo o practico)
porque la produccion y la accién humana se desenvuelven, como se
ha sefialado, en el marco de lo particular y contingente, donde, por
mas que la experiencia del pasado haya puesto de manifiesto esta o
aquella regularidad, Ias cosas han de exhibir siempre rasgos nuevos
que los conceptos y las reglas aprendidas no pueden anticipar. Solo en
determinadas artes, como la escritura, el procedimiento puede estar lo
bastante codificado para que la necesidad de deliberar llegue a ser nula
o casi nula, y en ese sentido se puede decir que el arte no delibera (4
tekhnz ou bouletietas, Phys 11 viii 199527); pero, en principio, no se puede
excluir la eventual incidencia de factores contingentes que obliguen a
tomar decisiones que no se basan en ninguna regla predefinida; cf. el
ejemplo del arte del piloto en EN 11T iii 1112434-58.

87. Cf. ENTII iii 1112432-33; para decirlo con la conocida férmula
latina, primum in intentione, postremo in executione.
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se dirige ahora a toda la secuencia, pasando con ello a ser
«querer» (boulsis), es decir, «voluntad»,*® o un deseo aliado
a la reflexién deliberativa.*® Ese querer, que lo es de que los
medios se concreten practicamente, es el punto de partida
inmediato (la arkkz) de la accion.*

Desde otra perspectiva, el punto de partida primero de la
accion es lo apetecible (¢ orekton), esto es, el bien, que eslo que
pone en movimiento a todas las manifestaciones del apetito,
puesto que no es posible sino apetecer el bien.” La cuestion

88. Cf. la nota 60.
89. Para Aristételes, la mediacién deliberativa es, desde luego, un
elemento especificamente humano y no se da, por tanto, en lo que
en los demas animales es el correlato de la accidn, esto es, en el mo-
vimiento como cambio de lugar (kingsis kata tdpon). El movimiento
animal supone, como la accién, seglin se verd infrq, la capacidad de
discernir lo que es bueno (De an 111 ix 432419, 10 kritikon), capacidad
que radica en la sensacién y se acompaiia de placer y de dolor, afec-
tos correlativos de lo benéfico y lo dafiino, y de los movimientos de
acercamiento y de huida (De an I11 vii 431410-14; EN'VIi 11394 20-
22); en algunos animales interviene también la imaginaci6n derivada
de la sensacion (aisthétike phantasia); en el hombre, una imaginacién
deliberativa (bouleutike phantasia;, cf. De an 111 xii 4335629-43445)
que es sin duda la que hace posible la planificacién de la accién o
deliberacién, tal como se la describe en EN (donde no se apela, sin
embargo, ala nocién de phantasia). En el De anse precisa, ademas, que
el pensamiento practico (praktike didnoia), considera las posibilidades
practicas de antemano en el plano imaginario, y que eso supone un
sentido del tiempo, el cual amplfa el horizonte de o posible mas alld
" del presente, donde impera el placer como tinica modalidad del bien,
y hace lugar a la eventual oposicién entre el deseo de lo sensible
(epithymia) y el futuro tenido en cuenta por el intelecto; cf. De an 111
x 43367-10; De motu 701a33-36.
90. De la accién (prdxis) en sentido restringido {puesto que en sentido
amplio abarca el conjunto del proceso reconstruido por Aristételes),
esto es, la secuencia formada por (1) la posicién del fin (drexis), (2) la
deliberacién (boileusis), (3) la eleccién (proadresis), y (4) la realizacion
(praxis).
97. De acuerdo con el De anima, el apetito es, en efecto, movido por
el bien, y mueve a su vez a la capacidad de reflexion practica (De an
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es aqui, desde luego, si lo que se persigue en la accién es el
bien sin mas o lo que a uno & parece bueno. Aristételes apela
a la distincién, no carente de problematicidad, entre el bien
aparente (0 phaindmenon agathon) y el bien real, y, en un gesto
semejante a aquel con que se ha apelado al hombre prudente
a fin de establecer la norma de la virtud,”® remite ahora a la
figura del virtuoso (spoudaios), en la que se reconoce al mismo
hombre prudente, como canon y medida de lo bueno:*® el
bien es en todos los casos norma de la decision, pero la norma
correcta es la del bien como se le presenta al hombre bueno.
En esta materia, agrega, es posible engafarse, como es el caso
del comun de los hombres, y ello a causa de la influencia del
placer y del dolor, que se constituyen en ellos en criterios
absolutos del bien y del mal.%

9. LAS VIRTUDES ETICAS

Aristételes enumera y analiza doce virtudes éticas, que con-
sisten en otros tantos puntos medios entre excesos y defectos
en el eje de la especie de afectos o de acciones que forman su
dominio propio y en el que cada una representa, en conformi-
dad con la doctrina del justo medio, la proporcién debida. Asi,

III x 433615: 0 kinoun kai kinodimenon; cf. 515-19); el bien es, por su
parte, <inmovil> (akinéton, b15).
92. Cf. ENIIvi 1107al.

93. ENTH iv 1113433: % sper kanin kai métron.

94. Cf. ENTIL iv 1113434-52. A juicio de Aristételes uno es respon-
sable de eso, como en general se es responsable de la bondad y de la
maldad. Afirma categéricamente (para aplicar de modo anacrénico
una nocién moderna) la libertad de elegir o no elegir («donde est4 el
no, también estd el si>; ENTI1v 111388). Nila ignorancia (aducida por
Sécrates) ni el argumento de que uno es inducido por el cardcter a
actuar o a ver las cosas de determinada manera, atendan, a su juicio,
la responsabilidad del agente, como, segin explica, lo prueba sobre
todo la practica de los legisladores y la manera de ver comun; cf. EN
HIv 1113521-1114431.
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en el terreno de los afectos (pdthé)* basicos, el temor (phdbos),”
el placer (h2donz) y la ira (orgé), se pueden reconocer, piensa
Arist6teles, tres virtudes éticas?”, la valentia, la moderacién y
la apacibilidad:*

AFECTOS EXCESO MEDIANIA DEFECTO -
¢ cobardia valentia osadia
emor (deilia) (andreia) (thrasytés)
! intemperancia | moderacion insensibilidad
praceres (akolasia) (sophrosyne) (anaisthesia)
s incapacidad
. irascibilidad | apacibilidad d P
ira 1622 (pracies e airarse
(orgi (aorgésia)

En los tres 6rdenes se comprueba con claridad una cosa
que vale para las virtudes éticas en general, a saber, que se

95. La palabra «pdthos» tiene en Aristételes (y en la lengua griega en
generalyun uso muy amplic que abarca una variedad muy grande
de fenémenos; en el terreno psicolégico alude a aquellos en los que
la psykké es pasiva; cf. Met V 1022515. En la gran mayoria de sus
ocurrencias en EN parece aludir a «estados afectivos» como los enu-
merados en 1T v 1105621-23 y De an i 4034l6-18, donde se subraya
la concomitancia de una repercusién corporal.

96. Eltemor y su opuesto, la osadia: el exceso en el uno es la deficiencia
en el otro; of. ENIII vii 1107a33-4.

97. Las cuales se relacionan, por otra parte, con los dos aspectos de
la parte «apetitiva» (¢ orektikon), a saber, la moderacién con el deseo
(epithymia), y la valentia y la apacibilidad con el impulso (thymds); cf.
la nota 60.

98. Cf. EN III vi-ix (la valentia); ITI x-xii (la moderacién); IV v (la
apacibilidad).
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relacionan con el placer y el dolor,” los cuales, aparte de ser
afecciones de por si, son concomitantes de las restantes afec-
ciones particulares.' Segtin Aristoteles, el placer y el dolor
son factores poderosos de condicionamiento de las acciones

la razon tGltima de la falta de concordancia entre lo que es
lo debido y lo que se hace.™ En el ambito de la valentia, el
temor es especificamente el temor a sufrir el dolor fisico y la
muerte en el campo de batalla;*? en el &mbito de la modera-
cién, el placer es el placer que se liga a las sensaciones tactiles
y gustativas;'® en el ambito de la ira, el dolor se integra en ese
sentimiento, el cual estd asociado al mismo tiempo al placer
de la esperanza de un desquite o en su concrecién.*

La disposicién apropiada respecto de esos afectos no con-
siste, pues, en erradicarlos de si, como mas tarde plantearan
otras filosoffas, sino en experimentarlos en la medida justa,
cosa que, como se ha visto, depende de la situacién: el hombre
virtuoso experimenta temor, placer y enojo como debe, cuando
debe, donde debe, en relacién con quien debe y por la razén
debida, todo lo cual se define segtn las particularidades de
cada circunstancia.

Dos pares de virtudes tienen como dominios respectivos las
acciones concernientes al dinero (darlo o recibirlo) y al reco-
nocimiento o a «los honores» que se reclaman por el valor o el

99. Cf. ENII iii 110448-9.

700. Cf. ENT1 v 1105623; De an 11 413423, 111 428425-42949.

707. Cf. ENI1iii 110448-9.

702. Cf. ENTIIL vi 1115424-56 y todo el capitulo viii.

703. Cf. ENTII x 1118423-51.

104. CL ENIV v 1125637, a20-22; Rhet 11ii 1378a30: meta ljpés, 1378 b1-
2; Rhet11ii. - En rigor, laira no es en Aristételes meramente un afecto
sino un apetito de desquite {drexis [...] timérias, ibid) suscitado por una
injusticia (EN'V viii 1135428-29) o por un desprecio aparentes (Rhet 11
1378430-31); ese apetito es irracional (dlogos drexis, como la epithymia,
Rhet 1% 1369a4), y lleva a causarle, o a procurar causarle, al otro, un
dolor que compense el dolor que a uno se le ha causado (cf. Dean1i
403a30-31: drexin antilypesedy.
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prestigio de que se es merecedor. En uno y otro par se establece
al mismo tiempo una distincién seglin se trate de pequeias
o de grandes cantidades de dinero o de grandes o pequefios
honores. En las pequeias sumas de dinero el habito del justo
medio es la generosidad (eleutheria),* y en las grandes sumas o
erogaciones, la magnificencia (megaloprépeia);*® en los grandes
honores, la magnanimidad (megalopsykhia),'” en tanto que la
virtud de los pequefios honores carece de denominacion.'”®

ACCIONES EXCESO MEDIANIA DEFECTO

dar y recibir
pequeiias
sumas

tacafieria
(aneleutheria)

prodigalidad| generosidad
(astia) (eleutheria)

dar y recibir | vulgaridad | magnificencia | mezquindad
grandes sumas| (banausia) | (megaloprépeia) | (mikroprépeia)

pre;eré(ier vanidad |magnanimidad | pusilanimidad
ﬁl(; rﬂ)rez (khaundts) | (megalopsykhia) | (mikropsykhia)
pretender bicié falta de
pequenos (;;Ln l 1;:.10{1) (ano6nimo) ambiciones
honores Honmia, (aphilotimia)

Otras tres virtudes tienen como ambito aspectos de las relacio-
nes sociales: la amabilidad (philia),™ que esla mediania en materia

705. Cf. ENIV i

706. Cf. EN1V ii.

707. Cf. EN1V iii y la nota 351 de la traduccion.

708. Cf. EN1V iv.

709. Cf. ENTI vii 1108423-30 y la nota 361 de la traduccién.
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del agrado que se produce a los otros en el trato;"” la veracidad
(ak theia), que es la virtud de decir de silo que uno es, sin simular
ni disimular;'" y la gracia o ingeniosidad (eutrapelia), que es la
virtud cuyo dominio son las distracciones o las diversiones:!"2

ASPECTOS EXCESO MEDIANIA DEFECTO

agrado en | obsequiosidad; | amabilidad |pendenciosi-

general adulacién'® (philia) dad (dyseris)
dich
acel:cao(sie jactanciosidad | veracidad ironia
1o TSmO (alazoneia) (aktheia) (eiromeia)

d
?filﬁéif‘ bufoneria gracia rusticidad
siones (bomolokhia) (eutrapelia) (agroikia)

Por ultimo, en el terreno de los sentimientos Aristoteles
precisa otras dos triadas, una sola de las cuales corresponde
propiamente al &mbito de las virtudes, a saber, la que tiene
como dominio el placer y el dolor que se experimentan ante lo
que les acontece de bueno o de malo a los otros. La mediania
es alli la indignacion (némesis) por la prosperidad inmerecida;
el exceso, la envidia (phthinos), y el defecto, la malignidad

770. Cf. ENIV vi.

771. Cf. ENTV vii.

712. Cf. ENTV viii.

713. El obsequioso (dreskos) se excede en amabilidad sin un interés
ulterior, mientras que el adulador (kdlax) lo hace con vistas a una

ganancia; £N1I vii 1108a28-29.
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(epikhairekakia)** Por dltimo, el pudor o vergilenza (aidos,
aiskhynz), es un hecho solo afectivo del que no cabe hablar
propiamente como de una virtud; no obstante, el vergonzoso
puede ser colocado en un punto medio equidistante del timido
(kataplzx) y del desvergonzado (anaiskhyntos).!®

10. La jusTICIA

La justicia es también una virtad ética, como las preceden-
tes, pero por su sesgo y por la modalidad del tratamiento de
que es objeto, contrasta con aquellas en mas de un aspecto. Por
una parte, sin dejar de representar, como virtud, una excelencia
individual, la justicia conlleva a la vez una referencia al ambito
comunitario y juridico, puesto que su ejercicio concierne o
afecta al otro, al semejante, y por eso en cierto modo resume
la eticidad en aquel ambito. Por otra parte, la nocién ostenta
una complejidad y una riqueza mayores que las de las otras
virtudes éticas, lo que reclama de Aristételes un andlisis més
matizado y extenso que el de aquellas.!’

El punto de partida metodolégico es laindagacién, con ayuda
del instrumental analitico elaborado en el marco de la dialéctica,
de la estructura conceptual implicada en el uso de los anténi-
mos «justo» (dikaion) e «injusto» (ddikon)."” Ese analisis pone de
manifiesto la multivocidad dela nocién de justicia,'® pues en su
aplicacion se retinen dos nicleos conceptuales que es menester
diferenciar y precisar, a saber, el de la justicia como legalidad y
el de la justicia como equidad, puesto que es hombre justo tanto

774. Cf. la nota 366 de la traduccién.

715. Cf. ENTV ix.

776. Cf. Bien, G., «Gerechtigkeit bei Aristoteles», en: Hoffe, O. (comp.),
Die Nikomachische Ethik, Berlin, 1995; Hamburger, M., Morals and Law.
The Growth of Aristotle’s Legal Theory, New Haven, 1951.

777. Cf. ENV i 1129411-31 y las notas correspondientes en la traduc-
cién; cf. asimismo la nota 35 de la presente «Introduccién».

7718. ENV i 1129426.
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(a) el que se atiene a la ley (el ndmimos) cuanto (b) el que toma

para si lo que debe cuando se trata de repartir bienes o males

(el i50s); en tanto que es injusto tanto (a) el que se aparta de la

ley (el pardnomos), cuanto (b) el que toma para si de mas cuando

se trata de repartir bienes (el pleonékis), y de menos cuando se-
trata de repartir males (el dnisos).'”

La justicia en el sentido (a), sostiene Aristoteles, se confunde
con la virtud completa (teleia areté), esto es, su posesion y su
gjercicio se identifican con la posesion y el ejercicio de todas
las demds virtudes éticas, puesto que lo que las leyes mandan
hacer son, en suma, los actos de cada una de aquellas,”® aunque,
como hemos anticipado, con la precision de que es el ejercicio
de esas virtudes en tanto afectan al otro o «en relacién con el
otro» (pros dllon).

El interés de Aristoteles se centra preferentemente en el
sentido (b) de «justo», esto es, en lo que caracteriza como lo
justo «en particular» (en mérer), que es una forma especifica
de virtud, distinta de las virtudes particulares ya estudiadas e
incluidas, como se ha visto hace un momento, en la justicia
entendida como legalidad. Hay, en efecto, segin Aristoteles,
una virtud tal, cuyo dmbito especifico es el de los bienes exter-
nos en general (el dinero, los honores, la seguridad personal),
a los que nos sentimos inclinados en razén del placer asocia-

719. Cf. EN'V i 1129432-51 y las notas correspondientes de la tra-
duccion.

720. Por ejemplo, al ordenar que en el combate uno se mantenga en
su puesto, manda ser valiente; al castigar el adulterio, manda ser mode-
rado, etcétera; cf. ENTi 1129514-25. Cabe notar que para Aristételes la
legalidad no es, empero, justa en sentido absoluto, sino solo «en cierto
sentido» (pds, 1129512), y ello en razon del cardcter instituido, y no for-
zosamente «natural» de las leyes.

721. Cf. EN'V i 1129826-113048. - La justicia, segn muestra Aris-
t6teles, supone, ademds, en todos los casos una alteridad, de manera
que no es posible cometer injusticia contra uno mismo; cf. EN'V xi,
en particular 1138414-28.
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do al hecho de obtenerlos.”? Esa virtud es la que se ejerce
toda vez que se trata de distribuir bienes de esa clase (o sus
contrarios), cosa que ocurre tanto en el dominio comunitario
cuanto en el juridico, a los que corresponden precisamente
sus dos formas, a saber, la justicia distributiva (dianeméikin) y
la reparatoria o correctiva (diorthotikdn).'* La primera atafie al
reparto de los bienes comunes en la comunidad politica (0 en
una sociedad particular); la segunda concierne a los contratos
(synalldgmata).'**

En ambos casos el ejercicio de la justicia esta presidido
por la idea de igualdad (¢ #som), que es el rasgo que define
a la justicia en general, y que representa el término medio
que escoge el hombre justo. La igualdad en cuestién es una
relacién anal6gica o proporcional, «geométrica» en la dis-
tributiva, y «matemadtica» en la reparatoria, que Aristoteles
expresa en férmulas de cardcter cuantativo.'® En la justicia
distributiva se trata de que cada uno reciba, de los bienes o
de los males comunes, una parte que sea proporcional a su
meérito;'** en la justicia reparatoria no cuenta el mérito de las
partes sino el dafio infligido y sufrido;'* la tarea del que hace
justicia consiste, en este caso, en restarle al que causé el dafio

122. Cf. ENV ii 113082-5.

723. Cf. EN'V ii 1130630-11314l.

724. Enlos que Aristételes diferencia los «voluntarios» y los «involun-
tarios»; cf. EN'V ii 1130a1-9. Los primeros interesan al derecho civil,
y los segundos al derecho penal.

725. Cf. ENV iii 113143-9 y la nota 790 de la traduccion; y Liv 1132432-
% y la nota 806 de la traduccion; de ese modo se define en cada caso
el justo medio segiin se expresa en la respectiva forma de justicia.
726. El mérito (axia) como criterio general es admitido, dice Aristote-
les, unanimemente, pero se define de una manera especifica segin el
sistema politico en vigencia, de manera que parece estar afectado por
el mismo cardcter convencional de la justicia como legalidad; cf. EN
V iif 1131425-31 y la nota 120 de la presente «Introduccién».

127. Cf. ENV iv 113242-6.
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¢l beneficio obtenido con ello y restituirselo al afectado.!?®

Las formas de la justicia que se acaban de resumir no res-
ponden al principio de la simple reciprocidad (£0 antipepenthos),
esto es, a laidea de que, como enlaley del Talién, hacer justicia
es sencillamente devolver lo mismo que se ha recibido.”” Esa.
idea es, en cambio, aplicable en lo que tradicionalmente se ve
como una tercera modalidad de la justicia que implicitamente
se suma a las dos ya sefialadas, a saber, la llamada justicia
«conmutativa», que es la forma que la justicia asume en las
transacciones comerciales;® su cumplimiento asegura, por
otra parte, la persistencia de la asociacién de los hombres en
una comunidad, puesto que la raiz de la asociacién politica
se halla, segin Aristoteles, en la incapacidad de todo hombre
para satisfacer todas sus necesidades, por lo que requiere de los
otros los productos que él no puede producir u obtener por si
mismo; por eso debe cambiar los suyos por los de otros, y eso
es posible solo sobre la base de la reciprocidad.” La justicia
del intercambio consiste, una vez mas, en la igualdad, que en
este caso es laigualdad del valor de los productos, y responde
asimismo a la idea de proporcionalidad. Esa igualdad asegura
que, tras haberse realizado la transaccion, ambas partes posean,
en términos de valor, lo mismo que poseian antes de ella; de
ser asi, la transaccién habra sido justa.®? Ahora bien, el mero
trueque requiere que ambas partes al mismo tiempo necesiten
de lo que el otro ha de darle por Io suyo, y que los productos
sean equivalentes y conmensurables. A juicio de Aristoteles,
la moneda, a la que ve como un sustituto simbélico de la

128. Cf. ENV iv 1132424-32. En ello la idea de castigo no parece estar
presente, asi que en el caso de un robo, la justicia se alcanzaria con la
sola restitucién de lo robado, y cabe suponer, que en hechos como el
homicidio se obligaria a un resarcimiento.

729. Cf. ENV v 1132521-31.

130. Cf. ENV v 1132531-1133428.

737, ENV v 1132831-11334a5; cf. Pol11 i 1261430-31.

7132. Cf. ENV v 113345-18.
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necesidad,”™ ha sido introducida con el fin de contar con una
medida comtin que haga conmensurables productos por lo
comin tan heterogéneos como lo son un par de zapatos, una
cama y una casa; v, si en el momento no se tiene necesidad
de lo que el otro puede dar, la moneda asegura la posibilidad
de obtenerlo en el futuro, cuando esa necesidad surja, dando,
a cambio, el dinero que ahora se recibe.’*

En todos los casos la justicia exhibe, segin Aristoteles, la
estructura de la virtud ética en general, esto es, consiste en
un justo medio, solo que entre padecer injusticia y cometerla,
de modo que el mismo disvalor ocupa en este caso los dos
extremos.!3

Las reservas que, segn se ha visto,® Aristoteles manifiesta
en relacion con la justicia como legalidad parecen fundarse en
la idea de que en las leyes coexisten en realidad dos formas
heterogénas de la justicia, a saber, la justicia de raiz natural
(physikon) y la justicia de raiz convencional (nomikén)."¥’ En
este punto recoge Aristételes el tépico de la oposicién entre
el ndmos y la physis como fundamentos posibles de las reglas
juridicas y éticas, que fue introducido o al menos popularizado
por los sofistas en el siglo V a. C. Pese a las probables lagunas
del texto correspondiente, parece claro que Aristoteles enfrenta
la tesis de que todas las formas juridicas, por ser variables, son
convencionales, y no naturales, pues, se supone, la naturaleza
es invariable. La réplica de Aristoteles es que la naturaleza es
invariable solo en el plano de la realidad fisica, no en el de la
realidad humana, en la que aun lo natural varia, y ello en razén
de su plasticidad, que la vuelve susceptible de ser modelada
por la costumbre o, dirfamos hoy, por la cultura.'®

733. Cf. ENV v 1133428-31.

734. Cf. ENV v 1133a19-828.

135. ENV v 1133529-1134al.

736. Cf. las notas 120 y 126 de esta «Introduccion».

137. Cf. EN'V vii 1434517-18.

138. Cf. ENV vii: al ejemplo del fuego, «que quema tanto aquf cuanto
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En toda comunidad politica hay, por cierto, leyes que repo-
san tan solo en una convencién, y son, por tanto, contingentes,
como las unidades de peso y de medida.”® Pero las que tienen
su raiz en la naturaleza no estan menos sometidas al cambio,
en razon de que la ley escrita refleja solo imperfectamente la
naturaleza,'® como lo pone de manifiesto, ademds, la consi-
deracién de la dinamica de la tradicién legal.

En efecto, la dificultad (aporia) que encierralaidea de equi-
dad (epieikeia)*' muestra que la legalidad y la justicia pueden
estar en tensién o en contradiccion. Pues, dice Aristételes,
se reconoce en la equidad un valor positivo, al punto de que
«equitativo» (epieikés) se emplea en lugar de «bueno» (agathds),
pero a la vez se diferencia la equidad de la justicia, lo cual pa-
reciera implicar que lo equitativo no es justo o que lo justo no
es bueno. La paradoja se resuelve por medio de la distincién
conceptual entre la justicia legal y la justicia natural.** Ambas

entre los persas» (1134525-26), se contrapone el de la mano derecha
(1134433-35), que por naturaleza es la mas fuerte; la practica puede
hacer, sin embargo, que la mano izquierda desarrolle la misma capa-
cidad que la derecha. — La variacién de los placeres naturales parece
ser un fenémeno afin a ese; cf. ENTIT xi 111858-15.

7139. Cf. EN'V vii 11134635-113543.

740. Cf. ademas EN VIII xiii 1162521-28, donde a propésito de los
modos de acordar las transacciones se introduce la oposicién entre «ley
escrita» y «ley no escrita», que parece equivalente, aunque no idéntica,
a la oposici6n entre ley convencional y ley natural. Aquella distincién
también se halla en Rhet I x, donde la ley natural se caracteriza como
«comtin» (koinds) o «universal», y la escrita como «propia» (idios) o «par-
ticular». Estas son las de una comunidad politica determinada, mientras
que las otras se supone que son reconocidas por todos los hombres (koinon
dé hisa dgrapha pasin homologeisthai dokei, 1 x 136848; of. I xiii 137354-9),
aun cuando no estén unidos por un vinculo asociativo positivo.

741. Cf. ENVIII x 13374a31-b5. - Al parecer, Axistételes fue el primero
y decisivo teorizador de la equidad como se la entiende aun moderna-
mente. — Cf. Platon, Politico 294a; Leyes 757 d-¢; 875c¢.

742. Cf. EN'V x 1137524-25; la justicia «en sentido absoluto» (haplds)
representa alli la justicia natural.
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son formas de la justicia, segtin se ha dicho antes,'* y, sin duda,
la primera,'** la natural, es, a los ojos de Arist6teles, superior a
la otra o, sencillamente, la «verdadera» justicia. Lo equitativo
expresa en realidad la justicia natural, y la justicia a la cual se
lo contrapone, y de la cual en ocasiones se ve que difiere, es
la justicia convencional. Por eso lo que el hombre equitativo
hace es corregirla justicia legal atendiendo a la justicia natural
en los casos en que la aplicacién mecénica de aquella serfa,
para la sensibilidad del hombre justo, injusta. Esa correccion
es indispensable porque la formulacién de toda ley es inelu-
diblemente general y no puede prever las singularidades de
cada caso particular en el que quepa aplicarla. De manera que
el hombre equitativo la adecua al caso presente de acuerdo
con lo que entiende que ha sido la intencién del legislador y
dice lo que este diria si se hallara presente;*® se pronuncia,
pues, de acuerdo con la justicia a la que la voluntad legislativa
apunta idealmente.'*

La equidad supone, pues, una sensibilidad hacia lo que es
justo (y al mismo tiempo hacia el otro, hacia el semejante), que
estd emparentada con la prudencia y es afin a esta en la me-
dida en que es ella misma de indole prudencial y no «técnicas.
Tal sensibilidad se halla, segiin muestra Aristételes, en la base
de la hermenéutica legal correcta, opuesta a la visién estatica
del juez que se aferra al sentido literal las leyes.*®

743. En EN'V vii 1134518-19.

744. Cf. EN X ix 1136834: «t0 préton [dikaion)».

145. ENV x 1137523.

746. 'Tal como las formas de organizacién politica reales apuntan a Ia
forma 6ptima; cf. EN'V vii 113543-5.

747. Ellazo de la equidad con la prudencia se da a través de la nocién
de «gnomé»; cf. ENVI xi 1143a19-24.

748. Cf., ademas, Rhet 1 xiii 1374510-22.
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11. L.AS VIRTUDES DIANOETICAS

El estudio de las virtudes se completa con la consideracién
de las virtudes dianoéticas, es decir, de las virtudes de la «parte»
racional del alma, ya distinguidas, segan se ha visto,"’ de las
virtudes éticas, que son las de la «parte» apetitiva o irracional.
Al considerar las virtudes dianoéticas Aristételes aclara al
mismo tiempo aspectos de la virtud ética que en los libros
precedentes habia dejado en suspenso.”®

Antes de determinar los habitos que representan las exce-
lencias de la razén es menester, segin Axistoteles, distinguir
en esa «parte» del alma, dos subpartes, de acuerdo con la
indole de los objetos con que se relacionan, pues mediante la
raz6n podemos, por un lado, conocer entidades necesarias e
invariables y, por otro, entidades contingentes y variables; en
correspondencia con eso, y en razén de la afinidad que c.abe
suponer que se da entre lo que conoce y lo que es conocido,
habra una subparte «cientifica», especializada en el cono-
cimiento de las entidades necesarias, y una «calculadora»,
especializada en el de las entidades contingentes, como lo son
las cosas humanas.™

La funcién propia (el érgon) de la parte racional en general
esla de captar la verdad (aktheiein); como, segin se acaba de
senalar, esa parte tiene dos caras, habrd dos virtudes o formas
optimas de desempenar esa funcion, esto es, en suma, un habito
teérico y uno practico, que seran los mas valiosos de cada una
de las subpartes.!?

149. Cf. el punto 6 in fine de la presente «Introduccién».

750. En relacién con lo que sigue, cf. Aubenque, P., La prudence selon
Aristote, Paris, 1997,

157. Cf. ENV1i 113943-15.

152. Cf. EN VI i 1139al5-16: % beltis héxis. — La nocién de justo
medio es especifica de la virtud ética y no se aplica, por tanto, a la

* virtud dianoética.
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Ahora bien, los habitos racionales son cinco: el arte
(tékhnz), la ciencia (episzme), la prudencia (phrinésis), la sa-
bidurfa (sophia) y el intelecto (nods).'® De ellas, el arte y la
prudencia versan acerca de lo contingente,™ y la ciencia,
la sabiduria y el intelecto, acerca de lo necesario. Es claro
para Aristételes que la sabiduria no es sino la reunion del
intelecto y la ciencia,'”® y que constituye la excelencia de la
subparte «cientifica» del alma.!?

Por su lado, el arte y la prudencia comparten la condicién
de ser «habito racional verdadero»,’ esto es, de habito de la
parte racional, que acierta con la verdad, da con ella o 1a capta,
en el &mbito de lo contingente; la diferencia entre ambas emana
de que el fin del arte es la produccién y el de la prudencia es la
accion, y esos fines, insiste Aristételes, son irreductiblemente
diversos.'”® El arte acierta con la verdad en cuanto a la manera
de llevar a la existencia un producto contingente;' y la pru-

753. EN'V1iii 1139517-18.

754. Elhecho de que tanto la prudencia cuanto el arte sean funciones
de la misma subparte del alma, especializada en lo contingente, explica
la proximidad entre el arte y la virtud que ha estado presente en los
libros anteriores: se ha visto que la manera en que se adquiere la virtud
ha sido explicada, en EN11 ii, segiin el modelo de la adquisicién del
arte, y que la estructura del proceso productivo del arte ha servido, en

ENTIT iii, como modelo para el anélisis del momento deliberativo de .

la accién, el cual es referido, en lo que sigue, a la prudencia.

155. Cf. EN VI vii 1141418-20.

7156. El intelecto (nods) es, para Arist6teles, la capacidad por la que
conocemos inmediatamente las verdades indemostrables y mads
universales supuestas por toda forma de saber, y la ciencia (episgme),
el conocimiento, mediato, de las verdades demostrables. Ambas se
refieren a objetos «necesarios» y «eternos», en los que nuestra accién
no puede incidir, y no pueden dirigir por sf solas la accién humana,
pues el pensamiento «de por si nada pone en movimiento» (EN V1 ii
1139a35), y la sabiduria «no estudia ninguna de las cosas por las que
el hombre puede ser dichoso» (EN VI xiii 1143518-19).

157. «héxis meta logou alethe »; cf. EN'V1iv 104029-10 y VI v 114054-5.
758. Cf. ENV1iv 1140a4-8; 15-16.

759. Cuyo principio, a diferencia de lo que es producto de la genera-
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dencia lo hace en la deliberacion acerca de las cosas que son
buenas y malas para el hombre."®

Ahora bien, de ambas es la prudenciala que, seglin Aristote-
les, constituye la virtud de la subparte «calculadora» del la parte
racional del alma. Las razones que estdn en la base de esa tesis
son tres: por una parte, el que la accién sea un fin en si misma,
y la produccién tenga un fin distinto de la propia actividad, a
saber, la obra;'™ por otra parte, el que la prudencia sea una
posesion absoluta, y en el arte haya grados de posesion;’® por
@ltimo, el que en la prudencia no sea posible, ni concebible,
el error voluntario, cosa que en el arte es posible y constituye
un signo de que su posesion es mas completa.’™

El papel de la prudencia es, pues, deliberar bien en el
terreno de la accion. En el presente contexto Aristételes ve el
razonamiento deliberativo del prudente como consistente en
el desarrollo de un silogismo «practico», formado, por tanto,
por una premisa universal y una particular, y cuya conclusion
es la accién misma, y no como un razonamiento regresivo
que determine los medios para llegar a un fin, a la manera
de la deliberacion del arte.®* Es condicion del ejercicio de la

cién natural, esta en el agente; cf. EN VIiv 11404l1-15

760. Cf. ENVIv 114054-5, y Rhet 1 ix 1366420-22.

767. ENVI v 114066-7. Esto .es, la accién es una actualizacién cuyo
momento @timo es su propio ejercicio (khrésis); en cambio, la pro-
duccién es una actividad cuya realizacion tiene su centro de gravedad
fuera de si misma, en la obra que se produce, y subsiste en esta, no
en el productor; o bien: la accién pertenece a los procesos que con-
tienen en si mismos el fin y por eso son completos; la produccion es
un movimiento (kinésis), que cesa cuando llega a un término que le es
extrinseco, esto es, la obra. Cf. Met IX viii 1050414, 36-b1; 530-34; IX
viii 1050436-51; 530-34; IX vi 1048522.

162. Cf. ENVIv 1140621-22.

763. ENVIv 1140823-24.

764. La idea de la deliberacién como razonamiento regresivo que
determina los medios se halla, como se ha visto, en EN11T1ii (cf. supra,
el apartado 8 de la presente «Introduccién»). La idea de la delibera-
cién como un silogismo practico es introducida de manera expresa
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prudencia conocer tanto de la regla que funciona como pre-
misa mayor cuanto la comprobacién particular que funciona
como premisa menor, y enlazar, mediante los pasos aptos, el
nivel genérico de} fin con el nivel particular del hic et nunc de
la situacién préctica concreta.'®

Por otra parte, tal como, segin se ha visto, la virtud, por
mas que es una cualidad adquirida, tiene, sin embargo, una
base natural, la prudencia tiene su raiz en la capacidad igual-
mente natural y general de determinar los medios para un fin
cualquiera, ala que Aristoteles llama «habilidad» (detnds). 1% La
«habilidad» es, en principio o de por si, moralmente neutra, y
asume una cualidad determinada segtn el fin al que sirva, esto
es, es buena si el fin es bueno, y es mala si el fin es malo. La
cualidad del fin depende a su vez de la cualidad del apetito que
lo pone, y como el habito de apetecer lo bueno es la virtud, la
prudencia esta, en definitiva, condicionada por la virtud. Pero

solo en el siguiente libro VII, pero esta insinuada ya en el libro VI
(cf. vii 1143435-55; 1144431-36), en el momento de tratarse de la pru-
dencia. En la explicacién aristotélica parecen coexistir, por tanto, dos
modelos de la estructura de la deliberacion, siendo problematico si el
uno se puede reducir al otro. Cf. Allan, D., «The practical syllogism»,
en: Autour d’Aristote. Recueil d’études de philosophie ancienne et médiévale,
Lovaina, 1995.

765. En ese trabajo se asocian a la prudencia capacidades que son sus
auxiliares o, mas bien, representan aspectos de la propia prudencia;
asi, la «inteligencia» (synesis), que es lo que pone al hombre prudente
en condiciones de juzgar correctamente en materia practica (cf. ENVI
x 1142434-1143418); la «comprensién» (gnome), que es la sensibilidad
propia del hombre equitativo (epieikzs; cf. el apartado precedente, in
Jine, y ENVII xi 1143425-33); el «intelecto» (el nois; la palabra es em-
pleada en este contexto en un sentido diverso del sefialado en la nota
156, y préximo al de «percepcién»), que hace posible la captacién de
lo individual (cf. EN VII xi 1143436-£5); la deliberacién del prudente
es una «buena deliberacién» (euboulia), que apunta a un fin bueno,
establece medios aptos desde el angulo moral, es oportuna desde el
punto de vista temporal, y apunta a un fin absoluto; cf. EN VIl ix.
166. ENVIxii 1144424-30.
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al mismo tiempo es cierto lo inverso, esto es, que la virtud esta
condicionada por la prudencia. Por tanto, el prudente no puede
no ser virtuoso, y el virtuoso no puede no ser prudente, y ello,
como se ha visto, porque el prudente para ser tal necesita del
fin bueno que la virtud pone, y la virtud necesita de la deli-
beracién del prudente para concretarse practicamente por los
medios correctos.'” La bondad de la accién resulta, pues, tanto
de la bondad del apetito cuanto de la bondad de la reflexion
practica. Esa solidaridad entre la virtud y la prudencia expresa
desde otro punto de vista el enlace entre el factor apetitivo y
el reflexivo que estd en la raiz de la decisién.*® El hombre no
es, segin Aristételes, en tltima instancia, sino la union de esos
dos factores.'®

La prudencia es, en definitiva, la norma tiltima de la virtud
ética, esto es, la «razdn correcta» (el orthos logos) que, encarnada
en el prudente, habia sido el punto de referencia de la deter-
minacién del bien” en lugar de la apelaciéon a una Idea de
Bien y, a la vez, como un seguro contra el relativismo.” La
paturaleza prudencial de la sabiduria practica explica que la
ética aristotélica, pese a que su propdsito ltimo es, como se ha
visto, servir como guia de la accién, no aspire a establecer un
sistema de preceptos o reglas precisas,”™ y ello porque el marco

767. Cf. EN'VI xiii 114451; 114544.

768. Ese lazo se expresa en giros como los de EN V1 ii 1139422-23
y 113955.

769. Cf. ENVT1ii 113955-6.

770. Cf. ENII vi 1107al.

771. Cf. ENTIL ii 1113429.

772. Del mismo modo, estd ausente o, por lo menos, es muy tenue la
idea de un «deber» moral siquiera cercano al concepto moderno; las
expresiones «se debe» (def) o «lo que se debe» (#0 déon), que se hallan
a menudo en EN, no parecen aludir a un imperativo sino tan solo a
lo que las circunstancias particulares exigen o a lo que es conveniente
por razones éticas o de utilidad; de acuerdo con Zgp II iii 110510-11,
«lo que se debe» abarca a la vez «lo conveniente» y «lo noble» (0 déon
esti t0 sympheron kai to kalin).
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de la accion humana es siempre lo particular, circunstancia que
impone que, aun cuando se tratara de aplicar reglas casuisticas,

- no menor medida habria necesidad de captar y comprender
ios componentes particulares de la situacién préactica, para lo
cual la mediacién solamente conceptual es ineficaz.

12. L.A CONTINENCIA Y LA INCONTINENCIA

Aristoteles dedica a la continencia (eghrdteia) y la inconti-
nencia (akrasia) un estudio especial al que suele verse como
una suerte de complemento de la teoria de la virtud ética.
Fueron seguramente la singularidad de esos fendmenos y el
debate filosofico al que estaba asociado en particular el de la
incontinencia, los factores por los que el Filésofo vio que era
indispensable tratarlos por separado.

Como Aristoteles ha sefialado incidentalmente en lo que
precede, laincontinencia es el caso del hombre que sabe lo que
es correcto pero no lo lleva a la accién o, inversamente, el del
que sabe que un acto es incorrecto y sin embargo lo realiza,
y ello, segtin explica, porque se deja llevar o «vencer» por el
deseo de experimentar un placer. Por su parte, el continente
siente deseos de la misma clase que el incontinente, pero puede
«gobernarlos» o «vencerlos», y actiia de acuerdo con lo que
sabe que es correcto.”™ De ambos fendmenos, el que mas llama
la atencion del Filosofo, y aquel en el que mds se concentra su
esfuerzo aclaratorio, es sin duda el de la incontinencia.

Ahora bien, ni la continencia es una virtud ni la incontinen-
cia es maldad (kakia), por més que la primera es elogiable, como
lo es la virtud, y la segunda, censurable y vitanda, comolo esla
maldad.” La consideracion exhaustiva de las formas (que en

773. Por esa razén en EN IV ix 1128534 se habia sehalado que la
continencia no es una virtud sino «una especie de mezcla»: en ella
coexisten, en efecto, el saber de lo que es correcto y la propension a
hacer lo contrario.

774. Cf. ENVILi 11454l6.
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sl fondo 1o son sino analégicas) de la maldad requiere que se
incluya aun la maldad de la bestialidad (#herios), que propia-
miente se sitGia en un nivel prehumaﬁo, PEero se exXpresa aun en
elnivel humano en varias formas de depravacion patolégica. La
inclusion de la bestialidad conllevala de su contrapartida polar,
a'saber, la de la excelencia perfecta de sesgo sobrehumano y,
or tanto, divino.” El dmbito propio de la oposicién virtud:
maldad (aret: kakia) es solo el intermedio, el de la humanidad,
orque en el dios y en la bestia no hay lo que se dice virtud
y maldad stricto sensu," el dios se sitGa, pues, mas alld, y la
bestia mas acd, de las consideraciones éticas. Por otra parte, el
sector de la humanidad pertinente aqui parece ser «el comin
de los hombres» (Aot polloi), en el que se dan, aparte del bien y
el mal propiamente dichos, la continencia y la incontinencia;
ése es también el punto de referencia en relacién con el cual
se define el grado en que la debilidad frente a la pasion pasa a
ser incontinencia, y la fortaleza frente a ella, continencia.”” Tal
es la estructura conceptual que sirve de marco a la discusién y
que, a los ojos del propio Aristoteles, representa un punto de
partida nuevo en el tratado.”®
De la constelacion de dificultades (aporiar) relacionadas con
la incontinencia,"™ Ja que més suscita el interés de Aristételes
y la que mds pormenorizadamente se debate en el libro es la
atinente al saber o la ignorancia del incontinente acerca de
que su acciéon es mala.® De acuerdo con la opinién comiin,

775. Cf. EN V11 i 1145419-30. La dimensién de la virtud de sesgo
divino no se integra en realidad en el marco sistematico de la ética de
Aristoteles, y parece responder solo a la necesidad de situar el planteo
en relacién con las opiniones populares. No se la vuelve a tomar en
cuenta en ningiin otro lugar del tratado.

176. Cf. ENVII1i 1145425-27; vi 1149631-115048.

177. Cf. EN'VII vii 115049-16; x 1152425-27.

178. Cf. ENVILi 1145a15: «dlln (...} arkhens.

179. Cf. ENVIILi 114588-20.

780. ENVILii. Cf. Buchheim, T., «Wie Vernunft uns handeln macht»,
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el incontinente obra mal @ sabiendas, y ello a causa de la pa-
sion; Socrates pensaba, en cambio, que el incontinente obra
mal e ignora que obra mal, y apoyaba esa tesis en la presunta
imposibilidad de actuar de una manera que contrarie al cono:
cimiento {epistém#) que uno tiene. Seglin la ve Aristoteles, la
tesis socratica implica que la incontinencia, al menos tal como
se la entiende comtnmente, no existe.’®

Aristételes confia en lo que la opinién comin afirma, y
por medio de una serie de argumentos, cada uno de los cuales
complementa al precedente con el afiadido de una precision,
procura hacer ver que la incontinencia no es incompatible
con el conocimiento.”? En primer lugar, es menester tener en
cuenta la diferencia entre el conocimiento poseido y ejercido
y el conocimiento poseido pero no ejercido; puede ser, enton-
ces, que el incontinente tenga el saber potencial de que lo que
se dispone a hacer estd mal, pero que cuando actiia no tenga
presente ese saber en acto.’® En segundo lugar, es posible tener
un conocimiento universal (saber que todo X es malo) y no
tener un conocimiento particular (ignorar que ¢ es un caso de
X);18 puede ser, por tanto, que el incontinente sepa que no se
deben realizar acciones de determinada especie, pero ignore

en: Buchheim, T. y otros {comps.) Die Normativitit des Wircklichen,
Stuttgart, 2002; Owens, J., «The acratic’s ‘ultimate premise’ in Aristo-
tle», en: Wiesner, J. (comp.), Aristoteles, 1, Berlin, 1981; Robinson, R.,
«Aristotle on akrasia», en: Hoffe, O. (comp.), Die Nikomachishe Ethik,
Berlin, 1995.

781. Cf. EN'VILii 1145821-27.

782. Preliminarmente establece que no es relevante decir que el
conocimiento del incontinente no es ciencia (epzsteme) sino Opll’llOl’l
(ddxa), pues lo que importa es el grado de adhesién o de conviccién
que el saber suscita en uno, el cual puede ser igual en la ciencia y en
la opini6n; cf. ENVIT iii 1146524-31.

783. Cf. EN V1L iii 11464631-35.

7184. Es decir, es posible conocer la premisa mayor e ignorar la premisa
menor del silogismo practico del que deriva la accién; cf. la nota 164
de esta «Introduccion».
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que la accién_particular que estd por realizar cae en esa clase
deacciones.™ En tercer lugar, es posible «saber» en el sentido
en que «sabe» un texto el que lo recita mecanicamente, a la
manera en que un ebrio recita un texto filoséfico, un alumno la
Jeccién que ha memorizado o un actor su parlamento, es decir,
desdoblandose y solamente «diciéndolo»; para Aristételes, la
pasion, la locura y la ebriedad reducen el saber a es0.'%® Por
altimo, es posible que se sepa la regla correcta (por ejemplo,
«No debo comer cosas dulces»), se esté ante una cosa dulce y
se tenga también un saber de ello («Esto es una cosa dulce»),
trias en lugar de desembocar esas dos premisas en la conclusion
ractica de abstenerse de probar lo que se tiene ante los ojos,
sesuscite el deseo (la epithymia), el cual lleve a colocar el dato
corcreto de la percepcion bajo una premisa distinta, a saber,
«Todo lo dulce es placentero»; en la mente del incontinente se
dan, entonces, dos premisas mayores; pero el deseo neutraliza
Ja correcta y la torna ineficaz, y lleva a la conclusién, concretada
a continuacion en la practica, de comer esa cosa que es dulce,
y ello porque el deseo es capaz de poner al cuerpo inmediata-
mente en movimiento.'¥
Asi pues, el saber est4, o es creible que esté, en el inconti-
nente, pero, por asi decirlo, adormecido por el ofuscamiento de
lapasién, a lamanera en que lo estd en el ebrio. La explicacién
aristotélica respeta el marco de la tesis socrética, dado por la
oposicién entre saber e ignorancia, pero la propia ética aristo-
télica autoriza a pensar que el punto central en la incontinencia
acaso resida mds bien en el hecho de que el que la padece, si
es presa de una obnubilacién a causa de la pasién, lo es por no
haber incorporado el conocimiento en el habito o, mejor dicho,
bajo la forma de habito, como es el caso del moderado.

185. Cf. EN'VI1 iii 1146535-1147410.

186. Lo cual es equiparable al saber como capacidad «indeterminada».
Cf. EN VI iii 1147410-23.
187. Cf. EN V11 iii 1147424-83.
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Las restantes dificultades relacionadas con la incontinen:
cia llevan a Aristoteles a precisar el deslindamiento de variag
nociones afines entre si. Ese trabajo toma como punto de
referencia los usos de la palabra «incontinencia», y se apoya,
al mismo tiempo, en una clasificacién de los placeres, puesto
que, como se acaba de ver, laincontinencia y la continencia se
relacionan con los placeres, y, por tanto, con los dolores, pues
estas nociones, la de placer y la de dolor, son inseparables; por
eso la incontinencia, que cede al placer, tiene como correlato
la flaqueza (malakia), que es la debilidad ante el dolor, y la
continencia, que se impone al placer, lo tiene en la fortaleza
(karierta), que tesiste ante el dolor.’®

Ahora bien,"® entre los deseos y placeres pueden distinguir-
se (1) los de cosas necesarias; (2) los de cosas «intermedias»,
que no son necesarias pero son valiosas; y (3) los de cosas que
para la mayor parte de los hombres son displacenteras. Sobre
esa base y prestando atencion, como sefialamos, al uso de las
palabras, Aristételes pone orden conceptual en el campo de la
incontinencia y de los fenémenos emparentados con ella.

(1) Los placeres «necesarios» son los asociados a las necesi-
dades corporales basicas (el alimento y las relaciones sexuales);
ese es el ambito comun a la continencia, la incontinencia, la
moderacion (sophrosyne) y la intemperancia (akolasia);""* sin
embargo, ni el continente se identifica con el moderado ni ¢l
incontinente con el intemperante, puesto que el moderado y el
intemperante tienen el habito de elegir el uno el punto medio
y el otro el exceso en el dominio de los placeres corporales,
mientras que el continente y el incontinente no eligen.'”! El

188. Cf. EN'VII vii 115049-16; 115051-16.

789. Resumo las tres clasificaciones de los placeres incluidas en los
capitulos iv (1147523-31; 1148422-27) yv (1148515-1149524) de este
libro VII, que no coinciden entre si en todos sus detalles; cf. las notas
1304, 1325 y 1333 de la traduccién.

790. Cf. el punto 9 de la presente «Introduccién».

791. Cf. ENVIliv 1148416-17. Como se ha visto arriba, el continente
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incontinente, que es la figura que interesa en particular, no
obra, pues, por eleccion, sino, segn se ha visto arriba., venm.do
por el deseo y en contra de lo que él sabe que esté bien; el_m—
temperante, en cambio, elige el placer porque esta coz{venado
de que eso esta bien; por tanto, el intemperante actiia como
quiere actuar, y el incontinente actila como no quiere 0 COMoO
no quisiera actuar.®? La incontinencia como se la.aca?ba de
definir es, en la vision de Aristételes, la incontinencia sin mas
(haplés) o0 en sentido estricto o propio. '

(2) Los placeres «intermedios» lo son de cosas dlgllgs de
cleccién, como la victoria, los honores y la riqueza,”® que
o estd mal desear, salvo que en ello se incurra en exceso.t
Aristoteles observa que el uso lingiiistico aplica aun en ese
caso el término «incontinencia»; pero tal empleo es analégico
o figurado, no propio, como lo pone de manifiesto la especi-
ficacion que se siente que es necesario afiadir (por ejemplo,
«incontinencia en los honores»); no es, por tanto, la inconti-
nencia «sin mas».'%

(3) Por ultimo, las taras, las costumbres o la simple per-
version pueden hacer que se halle placer en cosas que no son
placenteras, como el canibalismo, la homosexualidad o el co-
mer carbén o tierra respectivamente;'”® aqui se estd en el sector
fronterizo entre la perversidad (mokhteria) y la bestialidad; no

experimenta deseos mas o menos violentos, mientras que el moderado
no los experimenta, puesto que su virtud consiste precisamente en el
hébito de experimentar solo deseos médicos.

792. De acuerdo con la comparacién introducida por Aristételes
mas adelante (EN VII x 1152419-24), el incontinente es como una
ciudad en la que hay buenas leyes, pero no se cumplen, mientras que
el intemperante es como una ciudad en la que las leyes son malas y
se cumplen.

193. Cf. ENVILiv 1148429-31.

194. Cf. ENVITiv 1148426-28.

195. Cf. EN VIl iv 114854-14.

7196. Cf. ENVII v 1148a15-31.
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es mera perversidad, y, por tanto, no es propiamente maldad
sino, en todo caso, una perversidad bestial o patologica; perg
tampoco se la puede lamar propiamente «incontinencia», salvg
en sentido figurado.'¥”

La incontinencia propiamente dicha es, por tanto, la que
tiene como ambito especifico los placeres corporales del tae.
to y del gusto, el cual es también el ambito especifico de la
intemperancia; por eso se suelen equiparar o confundir log
dos fen6menos; de hecho uno y otro se traducen en actog
comparables;'* pero la actitud o la disposicién interna hacia
el placer es distinta,'® pues, como se ha visto, el intemperante
elige, y estd convencido de que lo que hace estd bien, mientras
que el incontinente lo hace a su pesar, esto es, sabiendo que
se equivoca. Por eso el incontinente puede arrepentirse de lo
que hace, y es susceptible de ser disuadido de actuar de ese
modo, en tanto que el intemperante, que obra por conviccién,
no puede ser disuadido o «curado» de su intemperancia.’®® De
igual modo, la continencia y la moderacién se traducen en
los mismos actos y respecto de los mismos placeres, pero se
diferencian entre si porque el habito es distinto en cada caso:
el moderado tiene el habito de experimentar solo placeres mo-
dicos, asi que no es necesario para él «gobernarlos», mientras
que el continente los experimenta, aunque no se deje llevar
por ellos,”" esto es, debe librar con sus deseos una batalla en
la que siempre es vencedor y que el moderado, en cambio, no

wveenla necesidad de emprender. Pese a eso, la continencia,
aunque no sea una virtud, es de todos modos buena, como por
lo demds lo pone de manifiesto el h'echo de en eHa’sg entrevé
o cardcter de mediania, que es propia de %a bpndad ética, entre
|a incontinencia y una formadela insen31b1h<?1ad que se queda
atras en los placeres corporales.”” En el continente es, al fm y
al cabo, la razén la que termina por prc—(:v‘alecer, y no capitula
ante el deseo, como en el incontinente.?®

13. La AMISTAD

El de la amistad®™* es el tema particular mds ampliamente
tratado por Aristételes en la Etica Nicomagquea. Le ded1§a, en
efecto, dos libros enteros, el VIIIy el IX, en los que se inclu-
yen, por otra parte, algunos de los segmentos mas notabh?s

bellos del texto. Como otros temas, también este habia
sido tratado ya por Platon, pero la exposicién aristotélica es
mas sistematica, y acaso por eso fue la que mas influy6 en
Ja tradicion posterior, en la que el de la amistad fue tema de

importancia. :

202, Cf. ENVIIix 1151523-32.

203. En la misma linea Aristoteles entiende que, de las formas de la
incontinencia, la de los hombres propensos a exaltarse (1os_ ekslatzl;oz’),
en los que la impetuosidad (propéteia) lleva a obrar de modo irreflexivo,
esto es, a reaccionar sin detenerse a tomar una decision, es mejor que la
de los melancélicos (melagkholikod), que son capaces de deliberar, pero
por falta de fuerzas (asthéneia) ante la pasion, no persisten en lorque han
deliberado; en ellos es, pues, mas notoria la derrota de la razén, y son
menos faciles de «curar> que los primeros; cf. EN VIIvii 1150519-22;
viii 1151al-2; x 1152427-28; es asimismo un cierto componente de razén
16 que, entre otras cosas, hace menos grave y mas facil de d.ism‘llparrla
«incontinencia» en el impulso agresivo que la incontinencia sin.mas;
¢f. EN VI vi, en particular, 1149425-63.

204. Como se verd en lo que sigue, el concepto de philia (= «amis-
tad») excede en mucho, por su amplitud y sus implicancias, la nocién
moderna de amistad.

197. Cf. ENVII v 1148431-1149420; vi 1149523-27. Aristételes halla
que la aplicacion del término «incontinencia» se extiende aun al terreno
del impulso agresivo (el thymds, que pareciera asociado a los placeres
«intermedios», aunque la relacién con ellos no es clara); pero tampo-
co esa aplicaci6n es propia sino, una vez mds, de cardcter figurado o

analégico; cf. EN VIIiv 1147534; vi 1149423-26.
7198. Cf. EN VII viii 115145-10.

199. Cf. EN'VI1 iii 1446519-24.

200. Cf. ENVII vii 11504 21-22; viii 1150429-36.
201. Cf. ENVII ix 1151532-115246.
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La amistad no es, en el planteo aristotélico, lo que se dice
una virtud,”” pero su consideracién en el marco del tratadg
halla su justificacién en el lazo que la une a la virtud Y en su
notoriaimportancia en la vida humana, ya que liga entre si a log
esposos, a padres e hijos, y alos conciudadanos, y se proyecta
en Gltima instancia, a la humanidad toda, aun por encima de
la diferencia entre el amo y el esclavo.?” La amistad, sefialy
Arist6teles, hace innecesaria la justicia, de la que es la formg
mas elevada; y no hay hombre que pueda carecer de amigos
en ninguna de las etapas de su vida, y ello no por accidente,
sino por la indole esencialmente social del ser humano. Es, por
otra parte, componente indispensable de la dicha, que, cormo
sabemos, es la meta tltima de las acciones.2 k

De acuerdo con Aristételes, se puede definir la amistad en
general como una relacién de benevolencia reciproca entre dos
seres humanos de la que ambas partes tienen conciencia.2® Esa
relacién asume una forma diversa segiin la razén por la que
se la establece y que es su fundamento. Las razones posibles
se corresponden con las especies de lo amable (0 phileton),
esto es, con las causas por las que una cosa es digna de amor,
las cuales son tres: la utilidad (¢ kA simon), el placer (zo hedy)
y el bien (6 agathin);*® en otras palabras, los que son amigos
se aprecian o por el provecho que para ellos redunda de la
relacién, o por el placer que les procura la compaiifa mutua,
o por la calidad de bueno del amigo. Esa es la tipologfa fun-
damental de la amistad.

205. Entendemos que no se identifica con la virtud homénima de la
que se habla en EN I viii 1108426-30.

206. Cf. ENIX xi 116155-7, donde se advierte una nota de humanita-
rismo que por lo menos mitiga la visién del esclavo como instrumento
viviente.

207. Cf. ENVIILi 115645-31.

208. Cf. EN VIIL i 1155631-115645. «Benevolencia» = «etinoia»; cf.
ENIXwv.

209. Cf. ENVIILii 1155517-21.
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Por cierto, tan solo la tercera forma es la verdadera amistad,
¢ se da Gnicamente entre los que son buenos; requiere de un
conocimiento mutuo de los amigos, que es posible solo des-
pués de tratarse largo tiempo, v solo puede establecerse con
unos pocos; una vez formada, es un habito, y se lo ejerce en
la compania del amigo, a la que se busca.”’ En ella se aprecia
al amigo por su calidad ética, es decir, por lo que él es y lo
hace amable en si y de por si.?! En las amistades por prove-
cho y por placer no se aprecia al amigo por lo que él es, Sino
por lo que se obtiene de él, esto es, por un rasgo accidental
del otro; por eso tales amistades carecen de estabilidad y de
solidez, y se disuelven tan pronto como una de las partes deja
de proporcionar a la otra lo que esta espera.”” Por otro lado,
la amistad fundada en el bien encierra a las otras dos, o los
beneficios de las otras dos, pues el amigo bueno es al mismo
tiempo agradable y util. Ellas se le parecen, pues, en esos df?s
aspectos parciales, y por eso, en una aplicacién en rigor mas
bien abusiva de la palabra, reciben de hecho también el nom-
bre de «amistad» 2 De ellas, la amistad en que ambos amigos
buscan y se proporcionan por igual el placer, como se da a
menudo entre los j6venes, estd mas proxima a la amistad en
sentido estricto que la que se basa en la utilidad, que es mds
frecuente, en cambio, entre ancianos y entre comerciantes;?”
pero ni la una ni la otra estd exenta de una labilidad constitutiva.
En cambio, como la virtud es estable, la amistad que se basa
en ella es asimismo estable 2

La tipologia de la amistad comprende otros dos ejes, a
saber, el de la homogeneidad o heterogeneidad de los inte-

210. Cf. ENVIILiv 115751-5; iii 115625-36; 1156 24-25; v 115745-13.
277, CE ENVIIIL iii 1156414-19.

212. Cf. EN'VIILiii 1556418-24.

213. Cf. ENVIIL iv 1156835-1157a3; a25-b5; vi 115855-11.

214. Cf. ENVIIT iii 1156425-33. ‘

215. Cf. ENVIIL iii 1156511-12; viii 115942-5.
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reses de las partes y la igualdad o desigualdad entre ellas. La
amistad completa es la de los amigos que son iguales entre st
y en la relacién dan y reciben lo mismo. Es sin duda esa la
amistad que, segun se ha dicho, torna innecesaria la justicia.
En cambio, la estabilidad de las amistades en que las partes
son desiguales,”® como entre el padre y el hijo y el marido y
la esposa, requiere que la relacion esté presidida por el mismo
principio de proporcionalidad que, segin se ha visto,*” esta
en la base de las distintas formas de justicia. Asi, el amigo que
es superior en el aspecto que fuere, proporciona al otro mas
beneficios que los que recibe, y el inferior lo ama y lo honra
mids, ajustandose en ello al mérito; se da asi una igualdad pro-
porcional que responde al principio que estd en la base de la
justicia distributiva.”® La justicia en la amistad asegura, pues, Ia
subsistencia de la relacién a pesar de la desigualdad que haya
entre las partes y de la heterogeneidad de lo que cada una de
ellas aporta a la otra.??

La relacién entre la amistad y la justicia no se restringe,
empero, a eso, pues toda amistad supone una comunidad en-
tre los amigos e, inversamente, toda asociacién o comunidad
humana supone, entre sus miembros, una relacién de amistad
v una forma de justicia cuyo alcance varia de acuerdo con el
proposito que los retne.” Eso vale para las asociaciones natu-

rales, como la familiar, y para las asociaciones convencionales
¥ circunstanciales, como la de los compaiieros de viaje o de
campafia bélica. Esas asociaciones abarcan los circulos mas o
mienos amplios de los hermanos, los camaradas, los coetineos,
los miembros de fraternidades religiosas, los huéspedes, y
otros, hasta el circulo, comprensivo de todos los demas, de los
conciudadanos, puesto que es, en efecto, la amistad la que se
encuentra en la base de toda comunidad politica® y la que,
como concordia (homdnoia), asegura su estabilidad.?? Hay, por
otra parte, piensa Aristoteles, un paralelismo entre las formas
de amistad y de justicia y las formas de organizacién politica,
y entre estas y las diversas relaciones de amistad que se dan
en el plano familiar.**

La forma de amistad mas contenciosa es la basada en la
utilidad, tanto silas partes son iguales cuanto si son desiguales,
y ello porque reviste en el fondo el caracter de un contrato
tacito de intercambio de beneficios que se supone que estd
presidido por el principio de la reciprocidad. Los contratos
de esa indole pueden revestir el cardcter de una obligacién
legal o el de una obligacién moral,* y suele ocurrir que en la
amistad de esa clase cada una de las partes interprete que la
relacion que se instaura al hacer una de ellas un beneficio a
la otra, responde a una forma distinta de obligacion, y tenga,
por tanto, expectativas diversas. El conflicto surge sobre todo
cuando la parte que benefici6 espera que se le retribuya con lo
mismo 0 con mds, como en un contrato mercantil, y la parte
beneficiada supone, en cambio, que la obligacién es moral e
indeterminada en el tiempo y en el valor de la devolucion.®

276. Cf. EN VIII vii 1158 #77-28. La diferencia entre las partes no
debe ser, sin embargo, tan marcada que torne imposible una relacién
amistosa, como ocurre, segin Aristételes entre el hombre y el dios;
cf. ENVIII vii 115943-5.

277. Cf. el apartado 10 de esta «Introduccion».
218. Cf. ENVIII vii 1158423-35; viii 1159433-b4. Si la diferencia en el
beneficio es muy grande, como ocurre entre padre e hijo, la retribucion
cabal que la proporcionalidad exige no es posible, porque no puede
haber nada que sea conmensurable con el bien que se ha recibido; cf:
ENVIII xiv1163515-28.

219. Cf. ENV v 1132531-33; VIII vii 1158527-28; viii 1159a35-53; xiii
1162a34-b4; xiv 1163511-12; IX i 1163532-116452.

220. Cf. ENVIII ix 1159625-27.

221. ENVIII 1 1155a22-23.

222. ENIX vi 116752-3.

223. Cf. ENVII x y xi.

224. O, como dice Aristételes, basarse en la justicia escrita 0 en lano
escrita; cf. EN VIII xiii 1162521-31.

225. Cf. ENVIII xiii 1162823-1163~1. Para Axistoteles lo aconsejable
es que el beneficiado atienda a lo uaturaleza de la relacion en la que
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auesila amistad es la extension de todas esas disposiciones a
[as relaciones con el otro, y es ese el sentido en que, como se
<enalo al comienzo, la amistad supone, por fuerza, la virtud !
Por olra parte, €s0 justifica, segin Aristoteles, el amor a si mis-
a0 (la philautia) si se lo entiende en su sentido auténtico, que
1o es el de «egoismo», valor que se le ha adosado a la palabra
a partir de la comprension que de si mismo tiene «el co'nTﬁn
de los hombres», el cual vive segin la pasion. Pues en la visién
comin, el egofsmo es una forma de injusticia que consiste
en tomar para si mas bienes materiales que los que a uno le
corresponden.®”” Pero en su sentido verdadero es egoista o se
amaa si mismo el que, por una parte, ama lo que él realmente
es, es decir, el intelecto,” y vive segin este, y, por otra, toma
para si més de lo que realmente es mas valioso, es decir, los
actos mas nobles, de modo que esta forma de egoismo deriva,
en contra de la visién mas comun, hacia las acciones mas
abnegadas.”

La amistad es, por altimo, un componente esencial de la
dicha, lo cual no contradice la autonomia que es propia de
esta. A través de una argumentacion particularmente compleja
Aristoteles prueba lo que es otro punto esencial de su vision de
la amistad, a saber, que el amigo es una mediacién indispen-
sable, y tnica, para que el bueno pueda apreciar la actividad

Por lo demds, en la amistad basada en la utilidad suelen incidiz
factores mezquinos, como el egoismo, el interés, la ingratitud y
aun el fingimiento, que, llegado el caso, hacen que la amistad
se disuelva.?

En la amistad verdadera no hay recriminaciones ni litigiog
porque su fundamento es, como se ha visto, la virtud, ye]
hombre virtuoso estd dispuesto hacia el amigo virtuoso como
estd dispuesto hacia si mismo, de modo que quiere y procura
el bien de aquel tanto como quiere y procura el bien parasi
mismo,”” y ello en razén de que el amigo no es sino un alter
¢g0.%" Aristiteles establece esa tesis, central en su vision de'la
amistad, mostrando que las disposiciones que son definitorias
de la amistad (ta philikd) se dan originariamente en las relacio-

nes de uno o, mas bien, del virtuoso,” consigo mismo;**" as;

se compromete cuando se le ofrece el beneficio, y, llegado el caso, lo
rechace; y, si no se ha tenido esa cautela, que lo retribuya como si fuera
un compromiso comercial; cf. ENVIII xiii 116341-9. Por otra parte, es
el beneficiado quien debe estimar el valor de la devolucién, y en caso
de que no pueda hacerla, debera compensarla con el honor debido a
la otra parte; cf. EN VIII xiii 1163a12-23; xiv 1163424-527.
226. Enlos un tanto desordenados capitulos iniciales del libro IX Aris-
toteles lleva al nivel del detalle casuistico el analisis de las situaciones
posibles de desacuerdo entre las partes. En ellas se ve con claridad que
la nocién de contrato y sus implicancias es incompatible con la nocién
genuina de amistad. En todos los casos el Filésofo confia en que es
el principio de justicia, es decir, el principio de proporcionalidad, lo
inico que permite resolver los desacuerdos. Cf. ENIX j-ii.
227. £ ENVIII xiii 116266-12.

228. Un «dllos autos» o un «héteros autds»; cf. EN IX iv 1166432; ix
116966-7.

229. También aqui el virtuoso (spoudaios) vale como la medida (métron);
cf. ENTXiv 11666412; ITTiv 1113422-33. En los demds hombres las dipo-
siciones amistosas se dan en la medida en que se consideran buenos.
230. Cf. ENTX iv 1166410-33. Las disposiciones amistosas que Aris-
toteles enumera allf pueden corresponder a aspectos sefialados como
esenciales en la amistad en el debate académico: el virtuoso estd de
acuerdo consigo mismo; aspira siempre a las mismas cosas; quiere el

bien por sf mismo y para si; considera que existir es bueno; le agrada
estar consigo mismo; las cosas que son para él placenteras o penosas
son siempre las mismas.

231. En los malvados las disposiciones amistosas hacia si mismo no se
dan, asf que entre ellos no es posible la verdadera amistad; cf. ENIX
iv 116652-26.

232. CI. ENIX viil 1168515-23.

233. Cf. ENTX viii 1168430: «la [parte] mas dominante de si mismo»,
expresion que remite al intelecto {nods); cf. ENIX iv 1166416-17.

234. Cf. ENIX viii 1169a6-15; de Vogel, C. «Selbstliebe bei Platon und
Aristoteles und der Charakter der Aristotelischen Ethik», en: Wiesner,
J- (comp.), Aristoteles. Werk und Wirkung, 1, Berlin, 1981.
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hedonismo. Vivir es, por cierto, una actividad, y, como tal, es
placentero; por eso pudo pensar Eudoxo que todos los seres
apetecen el placer y concluir de ello que el placer es el bien
al que todos los seres tienden.® Sin embargo, eso no quiere
decir, segin AristGteles, que el placer sea en si mismo el bien
mas alto ni, aun, que sea de por si un bien, pues el placer como
tal no tiene un valor que le sea propio, sino el valor que le
confiere la actividad de la que es concomitante. Por tanto, asi
como hay actividades cualitativamente distintas {vergonzosas o
nobles), hay también placeres cualitativamente distintos, cosa
a la que Eudoxo no atendia.?”” Por lo demads, el hecho de que
los hombres encuentran placer en las actividades mas diversas,
no debe sorprender, puesto que, como se ha visto en otros
casos, la capacidad de apreciacién depende de la constitucion
ética de cada uno, asi que también en este orden de cosas se
debe confiar en la virtud y en el hombre bueno como medida
o pauta de los placeres buenos.?*®

Un corolario de todo ello es que el placer mas valioso ha de
ser el que acompaiie a la actividad mas valiosa; y la actividad
mas valiosa es, como se ha visto, el ejercicio de las virtudes en
que, por otra parte, consiste la dicha. De manera que el placer
es un componente natural de la dicha, a la que no se agrega,
por asi decirlo, desde afuera, por mas que no se identifica, sin
embargo, con ella.

Como la dicha es ejercicio de una actividad, la dicha mas
plena ha de arraigar, piensa Aristdteles, en la actividad de la
parte més valiosa del hombre, que es el intelecto (nods);* en

246. Cf. EN VI xiii 1153625-32; X ii 1172635-36; iv 1175410-12.
247. Cf. ENX v 1175524-28.

248. Cf. ENX v 117642-22; al7-18: ésti hekdstou métron K arets kai agathis
héi toiodtos. Cf. EN X vi 1176424-27.

249. Cf. EN X vii 1777a11-13. Aristételes agrega (514-16): «o alguna
otra [parte del alma] que se considere que por naturaleza gobierna y
guia, y tiene nocidn acerca de las cosas nobles y divinas, [y esto] por
ser ella divina o lo mas divino que hay en nosotros».
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eso consiste la vida tedrica (bios theowtikds), s que es la vida
dedicada a la filosofia o a la ciencia;? en ella se ejercitan las
virtudes diancéticas o, mds bien, una de ellas, la sabiduria
(gapﬁz'a),z‘” La vida activa se centra, en cambio, en el ejercicio
de las virtudes éticas, y se acompaiia, segtin Aristoteles, de una
dicha menos plena, asf que se la debe colocar en un segundo
escalon,® por debajo de la vida teérica.

Y eso, ademds, porque si bien tanto la vida teérica cuanto
la vida practica son por igual formas de actividad naturalmente
acompanadas de placer, contrastan, entre otras cosas, por el
grado de autonomia de una y otra; pues aun cuando no supone
un aislamiento completo respecto del mundo practico,”* el
grado de autonomia de la vida teérica es incomparablemente
mas grande. La vida practica esta por fuerza volcada a fines
que en su particularidad son contingentes, y tiene necesidad de
grandes medios materiales como auxiliares para su ejercicio; la
vida tedrica, en cambio, se desenvuelve en el 4mbito inmanente
del ocio (skhok)?™ y tiene el centro de gravedad en si misma.

Pero la razén de mas peso en favor de la prioridad de la
vida tedrica parece residir en el contraste entre el carécter
tnicamente humano de las virtudes éticas, esto es, el que sean

250. Cuyo tratamiento estaba anunciado ya en el libro primero; cf.
ENTv 109644-5.

257, Cf. EN X vii. Aunque Aristételes no lo dice expresamente,
parece tratarse del ejercicio de las ciencias teéricas, es decir, de las
matematicas, la fisica y la teologfa; cf. Met V11 1026419. Cf. Stemmer,
«Aristoteles” Gliicksbegriff in der Nikomachischen Ethik», Phronesis
37 (1866), 85-110.

252. Fuesto que la prudencia (phrdnisis), que es inseparable de las
virtudes éticas, queda englobada en la vida practica; of. EN X viii
1078416-19.

253. EN X viii 117849: deutéris.

254. Lo cual, por otra parte, no seria posible: también el fil6sofo ne-
cesita de bienes y medios materiales y de la compaiifa de los demais;
cf. ENX vii 1177428-34.

255. Cf. EN X vii 117754-15 y la nota 2020 de la traduccién.
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virtudes del «compuesto» que es el hombre concreto, y la
p q y

naturaleza divina, o proxima a lo divino, del intelecto, en el
que radica la actividad teérica. Pues el ejercicio del intelecto,
segiin Aristoteles, nos eleva al plano divino o a los confines
de lo divino y de lo humano. Es una forma de vida que nos es
posible porque se da en nosotros algo divino (tkeion t2).%” De ahi
la exhortacién de Aristoteles a no limitarse a lo que es nada mas
que humano, o mortal, y, en lugar de eso, <inmortalizarse»”*
hasta donde nos es dado, esto es, a igualarnos, en lo posible, a
Dios; y eso se alcanza mediante el ejercicio del pensamiento,
que es la Gnica actividad concebible en Dios segiin la filosofia
aristotélica.?® Es razonable suponer, finalmente, que los dioses
premian a los que cuidan y cultivan el intelecto, que es para
ellos lo mas querido, de modo que el sophds debera ser el mas
amado por los dioses y, por tanto, también por eso, el mas
dichoso.*®

256. Esto es, del «compuesto» (synthetos) de cuerpo y alma que es el
hombre; cf. ENX vii 1177528-29 y viii 1178420-21; en toda la seccién
Adistoteles insiste en la idea de que el hombre en realidad es su inte-
lecto; cf. 117842-3.

257. Cf. ENX vii 1077527-31.

258. Cf. ENX vii 1177b33: «athanatizein».

259. Aristételes muestra, ademas, que serfa absurdo imaginar que los
dioses, a quienes se supone felices y se toma aun como el modelo de
la dicha, desarrollan una vida practica; cf. EN X viii 117848-18.

260. Cf. EN X viii 1179422-32. El final del curso de ética coincide
seguramente con el del capitulo viii, en el que se hallan estas afirma-
ciones (el ix es una transicién a la politica). Frente a las conclusiones
menos marcadas de otras obras de Aristételes, lo que aqui parece
sefalar el cierre es la promesa de la recompensa divina a que se aca-
ba de hacer referencia. Por cierto, del Dios de la Metafisica no puede
esperarse recompensa alguna; por eso suele verse lo que Aristoteles
dice aqui como una concesién a las creencias populares. De todos
modos, puede que el Filosofo halle también en ese éndoxon un fondo
de verdad, en la medida en que, a su manera, expresa la conviccién
de que la actividad mas noble es merecedora del premio mas alto que
se pueda concebir. Ademds, como tépico armoniza sin duda con el
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Por cierto, esa valoracion final de ambos ideales de vida,
¢l de la vita activa'y el de la vita contemplativa, no deja de en-
cerrar cierta problematicidad, pues desde el comienzo se ha
subrayado, por una parte, que el propésito de la ética no es el
conocimiento sino la accién,” y, por otra, que el ambito de
la ética es el especificamente humano, al que se contrapuso a
menudo tanto al ambito animal cuanto al divino. En su cele-
bracion de la vida tedrica Aristoteles implica, sin embargo, que
¢l fin mas valioso es la teoria, y que con la teoria mas bien se
trasciende los lindes de lo humano.??

La intensificacion del contraste entre los dos ideales en el
tramo final de la Etica Nicomaquea puede dejar, por tanto, en el
lector la impresion de que la vida practica queda disminuida
de algin modo y que la vida teérica esta despojada de eticidad.
Es posible, sin embargo, que, siquiera en parte, esa intensifica-
cion derive de una modificacion en el énfasis correlativa de un
cambio de publico y, quiza, de espacio. En lo que precede del
tratado Aristoteles parece haber estado dirigiéndose al lector, o
al oyente, como ciudadano, esto es, como miembro del espacio
publico de la polis; en la seccion final su lector u oyente parece
ser, en cambio, el discipulo, al que habla en el dmbito de la
escuela. El tono exhortativo, natural en este segundo caso a fin
de fortalecer la vocacién filoséfica, no implica, pues, de por si,
que se olvide o que se reduzca el valor propio de las virtudes
éticas y su gravitacién en la existencia individual y comunitaria,
punto en el cual, por lo demas, ha insistido constantemente el
Filsofo en todo lo que precede.

EpuarDO SiNNOTT
«Los Horneros», Partido de Lujan, enero de 2006.

tono protréptico que asoma aqui y alli en esta seccién final.
261. Cf. ENI1ii 1103526-30.
262. Ls cierto, al mismo tiempo, que la superioridad de la teoria no

habfa dejado de estar anticipada o insinuada aqui y alla en los libros
anteriores; cf. ENVI vii 1141421-58.
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Por lo demas, las notas al pie que acompafan la traduccién
aspiran a facilitar el acceso al texto por el lector no especia-
lizado o el estudiante universitario que inicia su estudio de
Aristoteles, que es el lector que he tenido en cuenta en especial. .
En esas notas he procurado aclarar el sentido, a veces muy
problemético, del texto, sobre la base de los comentarios y
sstudios mas autorizados, sefialar las relaciones internas con -
otros lugares del tratado, las externas con otros textos del
ropio Aristoteles, y dar cuenta de los principales accidentes
debidos a la transmision del texto. Mi aporte personal en esa
informacién ha sido modesto.

Seguramente no hace falta destacar que lo que he consig-
nado en lo que precede de este apartado son los desiderata que
me he propuesto, y que su cumplimiento, desde luego, no
odria ser completo.

Salvo alli donde en nota se indica otra cosa, he seguido la
edicion de Bywater (1962).

NOTA ACERCA DE LA TRADUCCION

La presente traduccion de la Etica Nicomaguea ha estado
presidida por las intenciones, no siempre faciles de armo-
nizar, de lograr una expresion castellana sencilla y fluida, y
de atenerme al texto griego, aun en el plano estilistico, con
la mayor fidelidad que me fuese posible. En particular, me
he esforzado por reducir al minimo ineludible o, mejor, al
minimo que me ha sido accesible, el momento interpretativo
en la propia traduccién, evitando las perifrasis, los anadidos
y todo cuanto pudiera suplirse por una aclaracién en nota al
pie. Mediante el empleo de corchetes serialo los casos en que,
por no hallar una posibilidad mejor, he tenido que agregar
palabras o giros que no tienen un correlato en el texto original
y que pudieran incidir en la interpretacién. No he temido
incurrir en la exageracién en ese punto. Por otra parte, alli
donde me ha parecido til para el lector, he destacado con
letras o ndmeros entre corchetes o entre paréntesis angula-
res la articulacién, a veces muy compleja, de los desarrollos
argumentativos de Arist6teles.

En los muchos casos en que la tradicion filosofica en lengua
latina ha consagrado ya determinados equivalentes de los térmi-
nos técnicos filoséficos, en general no he pretendido innovar, y
he optado por recurrir ala versién tradicional, pues la concien-
cia de que se trata de correspondencias mds o menos artificiales
y a menudo poco fieles al valor de la palabra que pretenden
representar, estd lo bastante difundida, y las expresiones con
que se ha aspirado o se podria aspirar a suplantarlas, las mas
de las veces no dejan de resultarle bastante extrafias al lector
y, me parece, no le allanan el trabajo de lectura y de manejo
paralelo de otros textos de Aristoteles y de la bibliograffa. Asi
que, por regla general, me he limitado a informar en nota de la

_ palabra griega de que se trata, si eso era importante, y a afiadir
la aclaracién que hiciera falta.
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LIBROI

I

TODA arte y toda investigaci6n, lo mismo que [toda]
accién y [toda] eleccion,! tienden, segin se admite, a
algiin bien, Por eso se ha declarado con acierto que el bien
[es aquello] a lo que todas las cosas tienden.”

Pero es claro que entre los fines hay cierta diferencia, pues
unos son actividades y otros son obras aparte de las activida-
des? Y en los casos en que hay fines aparte de las acciones, las
obras son naturalmente preferibles a las actividades.”

7. Acerca de las nociones de «arte» (tékhnz) y de «accion» (praxis), cf.
«Introduccién», 11 y 8. «Investigacién» es aqui la versién probable
de «méthodos», y podria aludir a las ciencias tedricas, en cuyo caso la
secuencia «arte, investigacion, accién» abarcaria las que para Aristo-
teles son las tres areas fundamentales del saber; cf. «Introduccién»,
3, e infra, 1094467 - El sentido técnico de «eleccion» (proairesis) es
tratado #nf7a I11 ii. - En el texto paralelo de I iv las cuatro nociones
se resumen en dos: «conocimiento» (gndsis) y «eleccion» (proairesis);
cf. infra, iv 1095a14-15.

2. Acerca de esta tesis, cf. «Introduccién», 5 (cf. alli en particular la
nota 37).

3. Aristételes alude a la diferencia entre los fines de la actividad
productiva y la actividad practica sefalada en el punto 11 de la «In-
troduccion» (cf. alli en especial la nota 161).

4. Las obras son los fines mencionados en la linea precedente, en la
cual, lo mismo que en la ocurrencia de 1094417, «acciones» (prdxeis)
no parece ser empleada en sentido especifico sino como equivalente

1094a
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4 ARISTOTELES

Mas como hay muchas acciones, artes y ciencias, también
los fines son muchos; en efecto: el de la medicina es la salud,;
el de la construccion naval, la nave; el de la estrategia, la vic-
toria; el de la economia, la riqueza. Pero cuantas [artes] de esa
clase estan [subordinadas] a una tnica capacidad’ (como la de
la fabricacién de frenos y todas las demas que lo son de ins-
trumentos hipicos [estan subordinadas] a la equitacion, y esta
y toda accién guerrera [lo estan| a la estrategia, y* del mismo
modo otras [artes estin subordinadas| a otras); en todas ellas,
digo,’ los fines de las arquitecténicas® son preferibles a los de
las [subordinadas] a ellas, pues estos se persiguen con vistas a
aquellos. Y no importa que los fines de las acciones sean las
actividades mismas o alguna otra cosa aparte de ellas,” como
en el caso de las ciencias mencionadas.

cohiponimico de «actividad», y aludir a las operaciones en que con-
siste un proceso productivo, esto es, la produccion {po#sis) propia-
mente dicha.
5. «Capacidad» = «dynamis». La palabra es aplicada aqui en un sen-
tido amplio que la convierte en equivalente de «ciencia» y de «arte»;
cf. Met 1X ii 104682-4: «Por eso todas las artes y las ciencias produc-
tivas son potencias (dyndmeis), pues son principios de cambio [que
estan| en otra cosa 0 en una cosa en tanto es otra». Asi, la medicina
puede ser caracterizada como arte (tékhne) en la medida en que tiene
como fin producir la salud, pero también como ciencia {¢pistzme) en
la medida en que supone el conocimiento de la teoria correspon-
diente a esa produccion.

6. Leo «dé> (Susemihl) en lugar de «dé» (Bywater), y en la linea que
sigue, «de» por «dé>.

7. La expresién contiene un anacoluto: Aristteles ha comenzado por
decir: «cuantas artes...», y ahora se corrige: «en todas las artes...».

8. Metafora de origen platénico (inspirada en la relacién existente
entre el maestro de obra [arkhitékton] y los obreros que trabajan bajo
sus directivas) frecuente en Aristételes, usada para caracterizar a la
disciplina de la cual otras dependen y respecto de la cual cobran
sentido, como lo sugiere, por lo demads, el contexto.

9. Cf. las notas 3 y 4.

10. «Ciencia» ( = «epistemé») tiene aqui el sentido laxo sefialado en
la nota 5.

ETICA NICOMAQUEA 5
II

Por tanto, si en lo que podemos realizar en la accién
hay algtn fin que queremos por si mismo y [queremos] los
demés por causa de €l, y [si] no elegimos todas las cosas
por causa de otra (pues asi se irfa al infinito, de modo que el 20
apetito seria vacio y vano), es evidente que ese sera el bien y
{o mas valioso.!! Asi pues, ino tendrd su conocimiento gran
peso en la vida y, como arqueros gue disponen de un blan-
co, no alcanzaremos mejor lo que se debe?'”
Y si es asi, debemos intentar comprender, por lo menos 25
en lineas generales, qué puede ser” y a cudl de las ciencias
o capacidades pertenece. Cabra admitir que [pertenece] a la
mis determinante y la arquitectonica en el mas alto grado, y es
manifiesto que la politica es tal," pues ella dispone cudles de las
ciencias son necesarias en las ciudades y cudles debe aprender 1094
cada clase [de ciudadanos| y hasta qué punto; y vemos también
que las capacidades mas valoradas, como la estrategia, la eco-
nomia y la retérica, estdn [subordinadas] a ella.’

Como ella se vale de las restantes ciencias <practicas>*
y legisla qué se debe hacer y de qué cosas [debe uno] abs- 5
tenerse, su fin abarcara los [fines| de las demas [disciplinas|,
asi que ese serd el fin humano. Pues aunque [el fin] de uno
solo” y el de la ciudad es el mismo, es claro que alcanzar y

71. <Ese», es decir, el que se quiere por si mismo.

72. Cf. la nota 172 de la «Introduccién».

73. Ese bien o fin dltimo.

74. Acerca de la politica y la ética, cf. «Introduccién», 3. - Se le atri-
buye a la politica esa jerarquia porque el horizonte es aqui el de la
filosoffa practica; en la filosofia en general la condicién de «arquitec-
ténica» le corresponde, en cambio, a la filosofia primera. Cf. Met 1 ii
98264-7, e infra, VI xiii 1145a6-11.

75. Ambas razones tienen ecos platénicos: cf. Platén, Politico
3034-305¢.

76. Palabra eliminada por Bywater y por otros editores.

17. Esto es, del individuo.
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preservar el de la ciudad es mas valioso y mas completo; ey
deseable, en efecto, [alcanzarlo y preservarlo] para uno solo,
pero [hacerlo] para un pueblo y para las ciudades' es mas
noble y mas divino."

A esas cosas tiende nuestra investigacion, que es una for-
ma [de investigaci6n| politica.

I1I

La exposicién serd satisfactoria si hacemos las aclara-
ciones que la materia admite,” pues no hay que buscar del
mismo modo la exactitud en todas las argumentaciones,
como tampoco [se la busca del mismo modo] en [todas]
las artesanias.” Y las cosas buenas y las cosas justas que la
politica indaga exhiben muchas diferencias y variaciones,
al punto de pensarse que son solo por convencién y no por
naturaleza.?? Una variacion de esa clase exhiben también los

78. «Pueblo» = «éthnos». En Pol VII iv 132683-10, el éthnos es visto
como un conglomerado humano que no tiene la organizacién cons-
titucional propia de la ciudad (pdlis), esto es, del Estado.

79. «Divino» («theios») tiene en este contexto sentido admirativo
muy enfatico.

20. Literalmente, «de acuerdo con la materia subyacente» (kata tn
hypokeiméngn hyln). La expresion alude a la materia fisica, como la
que emplea un artesano (cf. Pol I viii 125648-10), con la que a con-
tinuacién se establece un paralelo; figuradamente se la aplica a la
«materia» tratada en la reflexion ética. Respecto de «hypokeiméne», cf.
Met V11 iii 1028436-102945.

21. Donde la indole del material empleado (arcilla, marmol, bronce,
etc.) condiciona, por ejemplo, el grado de fineza o de delicadeza de
las formas de una escultura.

22. Referencia a la oposicion ndmos : physis, que en especial sirvi6
de marco a la discusién sofistica de temas éticos, politicos y religio-
sos en el siglo V a. C. Aristételes se detiene en el tema infra, V v
1134518-113545; aqui la referencia a esa opinién estd solo destinada
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Bienes, porque a muchos les sobrevienen dafios a causa de
cllos: en efecto, algunos han muerto a causa de la riqueza, y
otros a causa de la valentia.® Asi pues, si se trata acerca de
[teras] de esa clase y a partir de [premisas] de esa clase, hay
que contentarse con mostrar la verdad esquematicamente y
on sus lineas generales;™ esto es, si se trata acerca de cosas
que se producen en la mayoria de los casos, y a partir de
[pfemisas] de esa clase, [hay que contentarse con| extraer
conclusiones también de esa clase.®

Mﬁabihdad de los hechos de que trata la ética.

23 Pues aun los bienes en sentido absoluto pueden no serlo para un
individuo determinado; cf. infra Vi 112943-4.

24 Las especificaciones entre corchetes (que reemplazan a pronom-
bres de género neutro que de otro modo habria que traducir por
«cosas») se basan en An Post I vii 75439-43, donde se sefala que los
componentes de la demostracion (apddeixis) son tres: la conclusién
(o sympérasma), los axiomas (¢4 axidmata) y el «género subyacente»
{10 °génos to hypokeimenon) del que se trata: al parecer, el «peri toititon»
{literalmente, «de cosas de esa clase») de 1094819 y el «peri ton hos

casos») de 621 aluden al tema de la demostracion; el «ek toioiton»
(literalmente, «a partir de cosas de esa clase») de 420 y 521, que
corresponderia a los axiomas de 4n Post, parecieran-aludir aqui mas
bien a las premisas; el #lethés (= <la verdad») de 620 y el «loiaiita (kai
ymperainesthai)» (= «extraer conclusiones también es esa clase») de
122 aluden a la conclusién. Es claro que la intencion de Aristoteles
es aqui expresar que en el terreno de los temas éticos, si las premisas
de las que se parte estdn afectadas por cierto grado de variabilidad
y, por tanto, de incertidumbre, las conclusiones que se extraigan de
ellas tendran ineludiblemente las mismas caracteristicas.

25. La frase es una reiteracion (entiendo que el «kap de 521 es
apositivo) de lo dicho en la precedente, con la precisién de que la
incertidumbre en cuestién esta dada por el hecho de que se trata de
«cosas que se producen en la mayoria de los casos» (Ads epi 0 poly),
es decir, tanto las premisas cuanto la conclusién expresaran solo
una regularidad relativa. Unicamente en las ciencias cuyas premisas
enuncian regularidades absolutas se puede dar en la conclusién ese
mismo rasgo y, por tanto, el rigor o la precision (akribeia) completas.
Cf. «Introduccion», 4.

opi 10 pobp> («acerca de cosas que se producen en la mayoria de los .
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Del mismo modo se debe acoger, por tanto, cada cosa
que decimos, porque es propio del hombre instruido buscar
en cada género® tanta exactitud cuanta la naturaleza de la
cosa consiente. Pues es claro que admitir [los dichos de] un
matematico porque habla persuasivamente es mas o meng
lo mismo que reclamar del orador demostraciones.”

Cada uno juzga bien las cosas que conoce, y es buen juez
de ellas; en [las cuestiones] particulares [lo es], pues, el que
ha sido instruido [en ellas] y en [las] generales, el que ha sido
instruido en todas. Por eso el joven no es oyente apropiado
de la politica, pues no tiene experiencia en las acciones de la
vida, y [aqui] los argumentos parten de ellas y versan acerca
de ellas.?® Ademads, como tiende a seguir las pasiones, escu
chard en vano y sin sacar provecho, pues [en este dominig
el fin no es el conocimiento sino la accién.?® ;

Y no tene importancia ninguna que sea joven por la edad
o juvenil por el caracter, pues la insuficiencia no es por-el
tiempo® sino por vivir y perseguir cada clase de cosas segin
la pasién. Para los que son tales, el conocimiento es estéril,
como [lo es] para los incontinentes.® En cambio, a los que

26. O: «en cada tema»; cf. la nota 24.
27. Demostraciones cientificas. — Lo que el matematico y el orador
hacen es lo inverso de lo que se sefiala arriba, y ello en conformidad
con el grado de exactitud posible en la disciplina de uno y otro. El
matematico puede y debe probar las verdades de manera deductiva
y, por tanto, con total necesidad, mientras que el orador busca ha
cerlo sobre la base de lo que es apto para convencer; cf. Rhet1iy ii
28. Cf. supra, 1094512-23 y las notas 24 y 25. La experiencia, y no |
sola capacidad de comprensién, hace, pues, verdaderamente accesi
bles los temas de la filosofia practica. Cf. infra, VI viii 1142a11-20.
29. Cf. infra, X ix 1179435-b2. - La eficacia de la ética depende,
pues, de que el oyente esté ya constituido moralmente.
30. Como lo es en el caso anterior. — En la linea anterior, <juvenil
por el caracter» = «inmaduro».
31. Acerca de la incontinencia, cf. infra, VII i-x. - El incontinente
(akrats) es el que sabe lo que debe hacer, pero no lo hace porque es

ETICA NICOMAQUEA 9

ajustan los apetitos a la raz6n y actian de acuerdo con ella, el
saber acerca de estos [temas] les puede ser muy provechoso.
Fsas son las cosas que cabe sefialar como introduccion
acerca del oyente, de la manera en que se debe acoger [la
argumentacién], y de lo que nos proponemos.

v

Pero reanudemos [el tratamiento del tema] y, puesto que
todo conocimiento y toda eleccion® apetece algin bien, se-
falemos cudl es el bien al que decimos que tiende la politica,
esto es, cual es el mas alto de los bienes que se pueden reali-
zar en la accion.

Pues bien, la mayorfa estd mds o menos de acuerdo en
el nombre, pues tanto el comin de los hombres® cuanto los
instruidos dicen que es la dicha,* y entienden que vivir bien
y obrar bien® es lo mismo que ser dichoso. Pero discrepan
acerca de lo que la dicha es, y no la explica del mismo modo
el comun de los hombres que los sabios.

En efecto, unos [dicen] que es alguna de las cosas visibles
y manifiestas, como el placer, la riqueza y los honores; para
unos es una cosa y para otros, otra, y muchas veces incluso

gobernado por el deseo.

32. Cf suprali 10944l y la nota 1.

33: «El comun de los hombres» = «hoi pollop, esto es, «los muchos»
0 «la masa». La expresion, que es frecuente en Platén y en Aristote-
les, tiene comiinmente una connotacién negativa.

34. «Dicha» = «eudaimonia»; cf. la nota 40 de la «Introduccién».

35. «Vivir bien» = «eu zén»; «obrar bien» = «eid prdttein». En rigor,
la segunda expresién dice al mismo tiempo «obrar bien» y «estar
bien»: la lengua griega no discierne entre ambas cosas y sugiere de
ese modo que hay una equivalencia entre ellas, o que el que obra
bien no puede sino estar bien. Esa equivalencia es un supuesto tacito
constante en el planteo aristotélico.

10
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Se debe partir, desde luego, de las cosas mas faciles de
conocer; pero estas son de dos clases, a saber, las [mas fa-
ciles de conocer]| para nosotros o en sentido absoluto.” Tal
veztt debemos partir, entonces, de las mas faciles de conocer
Hara nosotros.

_ Por eso el que se propone escuchar con provecho acerca
de lo noble y lo justo y, en general, acerca de la politica, tie-
pe que haber sido bien conducido en sus Costumbres,. pues
[aqui] el principio es el hecho, y si este se pone suficiente-
mente de manifiesto, no habrd necesidad de la causa® Y

25 el mismo [hombre dice que la dicha es] cosas diferentes; g
cae enfermo, [dice que es] la salud; si es pobre, la riqueza;
y si se dan cuenta de su ignorancia, admiran a los que dicen
alguna cosa grandiosa y que esta por encima de ellos.* Y al.
gunos¥ pensaban que aparte de esos muchos bienes hay otrg
bien que es en si y que es causa de que todos aquellos sean
bienes. Pero enumerar todas las opiniones tal vez sea mss
30 bien inttil, y baste [hacerlo con] las predominantes o las que
se considera que tienen alguna razonabilidad.®®
No nos debe pasar inadvertido que los razonamientos
que parten de los principios vy los que [se remontan| a los
principios* difieren [entre si]. También Platén® se pregunta-
ba, con acierto, eso, e indagaba si el camino* [iba] desde los
109sb principios o hacia los principios, tal como en el estadio [se
corre| desde los jueces* hacia la meta o al revés.

= o .
en la meta y seguian corriendo, ahora en direccién de los jueces.

13, Esta distincién es frecuente en Aristoteles. Lo mas conocido o
comprensible en sentido absoluto {Aaplds) o por naturc'eza (physei) es
1o anterior desde el punto de vista l6gico o conceptual, mientras que
Io que lo es para nosotros (hémin o pros hemas) es lo posterior desde
ese mismo punto de vista, pero cercano a la percepcion (disthesis).
De acuerdo con An Post I ii 724l-6 lo primero se corresponde con lo
universal {ta kathdlow) y lo segundo con lo particular (ia kath’hékasta).
Si bien lo universal es mdas comprensible en si mismo, para noso-
tros puede ser mds comprensible lo particular, y hay que dirigirse
de este a aquel. Asi, segtin 70p VI iv 14144-14 el punto es anterior
y més comprensible que el plano y el plano més que el volumen,
pero «para nosotros (Amin) algunas veces ocurre lo inverso, pues un
volumen se da mds a la percepcién, y un plano mas que una linea, y
unia linea mas que un punto». El comin de los hombres, se agrega,
conoce cosas tales como un cuerpo antes que el plano, la linea y el
unto, cuya comprensién requiere un pensamiento mas riguroso
?a/m'bés). De ahi que a continuacién (63-4) se afirme que se debe
partir de lo més conocido, esto es, de lo que se da inmediatamente
en los hechos, para llegar al universal que, aunque menos conocido,
es mas comprensible y conceptualmente anterior. Ese es, ademas,
segiin Met V11 iv 102983-5, el itinerario del aprendizaje (mdthésis).
44. «Tal vez» = «isis». «Isos» suele ser empleado como un «tal vez»
modestiae, que en realidad expresa lo opuesto a la incertidumbre.
45. «El hecho» y «la causa», literalmente «el que» (£0 hoti) y «el
porqué» (o digty). El solo conocimiento del hecho es, segin Met 1 i
981429, lo que caracteriza a la experiencia (empeiria) por oposicién
al arte y a la ciencia, las cuales conocen, ademas, la causa. — La sola
experiencia basta, pues, para obrar bien, aun cuando no se conozca

36. Suponen, por tanto, que la dicha se cifra en el saber. En «los que
cen alguna cosa grandiosa» puede encerrarse una alusién a los sofistas:
37. Los platonicos. — Se ha sugerido que el imperfecto «pensaban»
que se emplea a continuacién puede remitir al momento del pasado
en que Aristoteles escucho las explicaciones de Platon.
38. Acerca del valor de los éndoxa en la investigacion ética, cf
«Introduccién», 4. — Las opiniones que aqui se anuncian, solo se
precisan y consideran en el capitulo siguiente (1095514-109645). Los
parrafos que restan hasta el fin del presente capitulo, tienen un ca-
racter digresivo (cf. v 1095b14: «<hdthen parexébémen» = «el punto del
que nos habiamos apartado»), pero no carecen de relacién con lo di-
cho antes, pues en ellos se sefiala la precedencia metodolégica de la
induccién y de lo que nos es mas familiar, y los éndoxa representan,
precisamente, el resultado, inmediatamente accesible, de un proceso
espontineo de induccion.
39. Esto es, respectivamente, la demostracién deductiva (apddeixis) y
la induccion (epagage).
40. Cf. por ejemplo, Platén, Republica VI 5105, en el marco de la
alegoria de la linea.

41. «El camino» {hodds) es como decir «el método».
42. Desde los jueces que en las Panateneas presidian los juegos. Los
corredores partian del lugar en que estaban aquellos, daban la vuelta
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el que es de esa cualidad* tiene [ya] los principios o pued
adquirirlos facilmente; en cambio, el que no dispone ni de |
uno ni de lo otro, debe escuchar las palabras de Hesiodo:

[b] Los [hombres| instruidos y de accién [eligen], en cam-

Lio, los honores, pues es ese, en resumidas cuentas, el' fin de

la vida politica. Pero [ese fin] se muestra. mas superficial que

10 El' mejor de todos es el que por sl mismo lo comprende ol que buscamos,”® pues, segin se admite, [aql}e}] depende
[todo mnas de los que honran que del honrado; y adivinamos, en

cambio, que el bien es algo propio de uno, y de lo que es 2

dificil ser despojado. Ademas, se dirfa que [los hombres]

persiguen los honores a fin de creer ellos mismos que son

buenos; al menos, procuran ser honrados por los sensatos

or aquellos entre los que son conocidos, y en razén de

Ja virtud.?® Es evidente, pues, que para ellos la virtud es mas

valiosa [que los honores]. Y acaso cabria suponer que es ella

¢l fin de la vida politica; mas es claro que también ella es 3o

incompleta, pues, segin se admite, se puede tener la virtud

ero dormir o permanecer inactivo a lo largo de toda la

vida,* vy, aparte de eso, padecer las desgracias y los infortu-

nios més grandes, y nadie declararia feliz a quien viviese asi, 10962

a no ser para defender a toda costa su tesis. Acerca de esto

pasta con lo dicho, pues en los libros publicados® hemos ha-

blado lo suficiente al respecto.

[c] En tercer lugar esté la vida tedrica, que hemos de exa-

minar en lo que sigue.*

también es bueno el que obedece al que dice bien;
pero el que ni comprende por s{ mismo, ni lo que escucha

[de otx
guarda en su corazdn, ese ¢s, en cambio, un varén inutl*

v

Pero volvamos al punto del que nos habiamos apartado ¢

15 No de manera ilégica, el comun de los hombres y los ma
Zroseros parecen suponer, a juzgar por sus géneros de vida
que el bien, es decir,* la dicha, es el placer; por eso aprecia
la vida voluptuosa. Pues son tres los [géneros de vida] mas
notorios: [a] el que acabamos de mencionar, [b] el politico y,
en tercer lugar, [c] el te6rico.® ~
20 [a] Por cierto, el comiin de los hombres se muestra servil
al elegir la vida de las bestias, pero tiene una justificacién,
porque muchos de los poderosos tienen pasiones semejantes

a las de Sardanapalo.”

(5

ciiya vida de placeres eran proverbiales.

52.-Esto es, el fin altimo de la existencia humana.

53, «Virtud» = «arete», nocion fundamental en el tratado, que ocurre
en él aqui por primera vez. Cf. la nota 45 de la «Introduccién».

54. Esto es, poseerla como mero habito o mera virtualidad; el sen-
tido y la realidad de la virtud residen, para Aristételes, en cambio,
en la actividad de su ejercicio (enérgeia) o de su «uso» (khésis). — Cf. la
nota 51 de la «Introduccién».

55. Literalmente, «en los [libros] enciclicos» («en fois egkyklivis»), que,
seglin se admite comdnmente, eran textos exotéricos, destinados al
gran piblico.

56. En realidad Aristételes difiere su tratamiento hasta el libro X (vii
1177412-1178 48; viii 1178422-1179432).

el término medio que expresa el fundamento, y es condicién parala
recepcion provechosa de la explicacion ética que se propone hacetlo
explicito. ‘
46. Esta condicién habfa sido sefialada ya supra, iii 109542-4.
47. Hesiodo, Trabajos y dias, 293; 295-297. ‘
48. Se reanuda el desarrollo interrumpido en iv 1095430: ahora se
inicia el examen de las opiniones mas difundidas.
49. Entiendo que el «kap es apositivo.

50. Distincién tradicional de supuesto origen pitagérico. ~ Cf. Pla
ton, Repiiblica IX 580¢-581¢, Dicgenes Laercio, VIII 8.

51. O Asurbanipal (s. VII a. C.), rey de Ninive, cuyas riquezasy
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nos son queridas,” es deber sagrado honrar mas la verdad.®
[1] Ahora bien: los que introdujeron esa opinién no
forjaban Ideas de las cosas en las que admitian el antes y
¢l después;® por eso tampoco establecian una Idea de los
aameros. Pero el bien se predica” en la [categoria de] subs-
tancia, en la [de] cualidad y en la [de] relacion;® lo que es de
ot si, esto es, la substancia, es anterior por naturaleza a la
relacion® (pues esta es como un retofio y accidente de lo que

La [vida] de los negocios es una [vida] forzada,” y es evi.
dente que el dineroc no es el bien que buscamos, pues es atl
con vistas a otra cosa. Por eso cabe suponer que fines [son]
los mencionados primero,” pues se los aprecia por si mig.
mos. Con todo, es claro que tampoco [lo son] esos,® a pes
de que se han difundido muchos argumentos en su favor.

Esas son, pues, las cosas que cabe decir.

| I—
64. La amistad y la verdad. — Aristételes lamenta, pues, formular
una critica a la filosofia platénica cuando acaso atin mantenia con la
Academia una relacion més o menos estrecha.

65 La idea encerrada en esta frase es conocida en su expresién lati-
na. dmicus Plato sed magis amica veritas.

66. Aristoteles se propone mostrar que dos tesis sostenidas por los
platénicos se excluyen mutuamente, a saber, (a) la de que no hay
una Idea comtin a los miembros de una serie jerdrquica regida por la
anterioridad y la posterioridad logicas, y (b) la de que hay una Idea
de bien de la que participan los bienes particulares. — En una serie
jerdrquica (como la de los ndmeros, que se sefiala como ejemplo a
‘continuacion) cada miembro presupone al anterior y todos compar-
ten un rasgo comin que seria anterior a la totalidad de la serie (y,
por tanto, al primero de sus miembros) y existirfa aparte de ellos (cf.
Met 111 iii 99946-13: no hay una figura geométrica aparte de las figu-
ras geométricas); esa es la razén por la que no admitian una Idea de
ptmero. — La razén por la que aquellas dos tesis no son compatibles
es que los bienes también forman una serie jerarquica. Para mostrar
que es asi Aristételes apela a su teoria de las categorfas, que forman
asimismo una serie en la que una de ellas, la de substancia (ousia),
precede a las restantes, y cuyos miembros no pueden ser reunidos
en un género comin que los abarque a todos.

67. Literalmente, «se dice» (légetas).

68. Traduzco con la terminologia mas difundida. Literalmente, «en la
[categoria de] substancia, en la [de] cualidad y en la [de] relacion» se-
ra: «en el qué es, en el cudl y en el en relacién con algo» (en t5i t7 esti
kai en 191 pros t1); y (en a25) «en la de cantidad», «en el cuanto» (en ti
posdy). Mas abajo «substancia» traduce «ousiz». Cf. Cat v, vii y vii.

69. La substancia precede a la relacion y a cualquiera de las demas

categorias desde los puntos de vista conceptual, cognoscitivo y tem-
poral; cf. Met VII iii 1028431-52.

VI

Tal vez sea mejor investigar [el bien] en general® y exa.
minar c¢6mo se lo entiende, ® por mas que tal investigacion
nos sea penosa por ser amigos nuestros los que introdujeron
[la doctrina de] las Ideas.® Pero tal vez cabria pensar que [de
todos modos] es preferible [hacerlo] y que, al menos a fin de
preservar la verdad, debemos sacrificar aun lo que nos es pro-
pio,” tanto mas si somos filésofos, pues aunque las dos cosas

57. Esta forma de vida, cuyo fin es hacer dinero, no figuraba entre.las
formas de vida por considerar (cf. v 1095517-19); en todo caso, solo
se habia mencionado la riqueza (ploiitos) un poco antes (iv 1095423),
No es claro por qué la caracteriza Aristoteles como «forzada» (biaion);
en II11 lo «forzado» se opone a lo que se hace espontineamente o de
buen grado (Ahekodsion). Eso no arroja, sin embargo, demasiada luz so-
bre estas lineas, que tal vez contengan alguna corrupcion.
58. Esto es, el placer y los honores.

59. Tampoco ellos son el bien buscado.

60. Esto es, el bien en si o la Idea de bien que sustenta el platonismo:
61. «Coémo se la entiende» = «pis légetas>, literalmente, «como se [lo]
dice», esto es, = «en qué sentido se aplica la expresion».
62. Referencia a Platén y a los platénicos.

63. «Lo que nos es propio» = «#a otkeiar, lo cual, segin se suele
entender, equivale aqui a «los sentimientos personales», aunque
tal vez haya que pensar que el sentido es «las cosas privadas» o
«domésticas».
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70 justo medio es, en la alimentaci6n, la medicina, pero en los
ejercicios fisicos, la gimnéstica.
[4] Uno podria plantear también la dificultad de qué es
Jo que en definitiva quieren decir con «cada cosa en s,” [a]
cuando en verdad para el hombre en si y para el hombre la
defirticion de hombre es una y la misma, esto es, la defini-
cion de hombre, pues en tanto hombre no diferirdn en nada,
y, si es asi, tampoco en tanto bien.” [b] Desde luego, tampo-
co serd bueno en mayor medida por ser eterno, puesto que
tampoco es mds blanco el blanco que dura mucho tiempo
que el que dura un dia.”

Los pitag6ricos dan la impresién de hablar de modo mas
convincente acerca de ello al poner la unidad en la serie de
los bienes,”® y Espeusipo parece seguirlos.” Mas esas [cues-

es), asf que no podria haber de esas cosas™ una Idea comtn.

[2] Ademds, como «bien» se aplica en el mismo ntimero de
modos™ que «ser» (pues se lo dice en la [categoria de] subs-
tancia: por ejemplo, el Dios y el intelecto; en la [de] cualida
por ejemplo, las virtudes; en la [de] cantidad: el justo medio;
en la [de] relacion: lo atil; en [la de| tiempo: la ocasion; en {la -
de] lugar: residencia; y asi en las demas), es evidente que no
podria haber nada comun universal y unitario,” pues no selo -
podria predicar en todas las categorias, sino en una sola.

[3] Ademads, puesto que de las cosas que corresponden a
una idea Unica hay también una ciencia unica, también de
todos los bienes habria una ciencia unica.” Pero en realidad
hay muchas, incluso de los que caen en una sola categoria
por ejemplo, [la ciencia] de la oportunidad es, en la guerra,
la estrategia, pero en la enfermedad, la medicina, y [la] del |

75, La critica de Aristételes se centra ahora en el hecho que el pla-
tonismo no aclara la diferencia que existe entre lo que es «auté-»,
«en s> («cada cosa en sb» = «autockaston»; y, abajo, <hombre en si» =
«aulodnthropos») y sus ejemplos empiricos.

76. Tal como no hay diferencias entre la definicion de la Idea de
Hombre y la definicién de este o de aquel hombre, tampoco las
hay entre la definicién de la Idea de Bien y la definicién de un bien
particular; por tanto, tampoco diferirin desde el punto de vista de su
ser. Cf. Met VII vi 1031428-528.

77. La condicién de eterna de la Idea y la de transitorio de su ejem-
plo empirico no suponen que entre ambos haya una diferencia de
naturaleza; la temporalidad no es una nota que agregue nada a la
definicion. Cf. Met IT1 ii 99755-12.

78. El sentido preciso de estas lineas es discutido. — Segiin sefiala el
propio Aristoteles en Met 1 v 986422-26 (DK 58 B 4, B 5), algunos
pitagoricos afirmaban diez principios, a los que disponian en dos se-
ries (systoikhiai), cada una de las cuales estaba formada por principios
afines entre si y opuestos a los de Ia otra serie; el bien y la unidad se
hallaban en la misma. Ese planteo le parece a Aristoteles mas acer-
tado o, al menos, «mds convincente» que el de Platon en este punto
acaso porque implica la distincién entre el bien y la unidad o porque
no los consideran, como el platonismo, como separados de las cosas.
79. Espeusipo, sobrino de Platén y su sucesor en la direccién de
la Academia, se habria separado, pues, de la tesis platénica en ese

70. «Esas cosas» pueden ser los bienes predicados en las distintas
categorias o las categorias mismas.

71. O: «en el mismo namero de sentidos».
72. Esto es, la nocién de bien esta afectada por la misma falta de
unidad conceptual o genérica que la de ser (dn). La base para mos-
trarlo es, como en el argumento anterior, la doctrina de las catego-
rias: como «ser», «bien» se predica en todas las categorfas, cada una
de las cuales corresponde a un modo de ser distinto e irreductible &
los restantes. Cf. Met 'V vii, en especial 1016424-35.
73. El hecho de que los bienes particulares se repartan en diez gé-
neros distintos implica que no hay un componente unitario (hén) real
que recurra en cada predicacion de «bueno». Cf. Met IV ii 1003433
b5. Por tanto, «agathdn» no parece ser un concepto universal. Su
nica unidad seria la verbal, <homonimica» segiin se insinuard poco
mas abajo (1096426-27), dada por la comunidad del nombre.
74. Toda ciencia estudia un género unico de objetos, de modo que si
los bienes particulares fueran homogéneos, como pretende el plato-
nismo, habria una ciencia dnica de todos ellos; pero de hecho, como
se sefiala arriba a continuaci6n, hay una pluralidad de disciplinas
que trata de €, lo cual debe tomarse como prueba de no existe un
componente comin que recurre en los bienes particulares. — La si-
tuacién es analoga a Ja que se le plantea a Aristételes en el momento
de proyectar una ciencia del ser; cf. Met IV ii 1003433-85.
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tiones| deben ser tema de otra discusi6én.™ : (7] y s también aquellas cosas™ se cuentan entre los bienes
Pero se puede adivinar un reparo a lo que hemos dicho # . en i, hard falta que la definicién de bien se muestre la mis-
pues [se podria aducir que] las tesis [de los platénicos] nose = ma en todas ellas, como la [definicién] de la blancura en la
afirman de todos los bienes, sino que [a] se llaman [«bieness] = gieve y en el albayalde; mas la definicion del honor, la de
por referencia a una especie tnica los que se persiguen y se |a sabiduria y la del placer,” en tanto bienes, son diversas y
aprecian por si mismos; pero [b] las cosas que los producen diferentes.® El bien no es, por tanto, una cosa comun segin
o, de una u otra forma, los preservan o impiden a sus con k (ina Idea Gnica.
trarios, son llamadas [«bienes»] a causa de aquellos y en otrg ¢Coémo se aplica entonces [el término «bien»]?® Pues [las
sentido. Es evidente, por tanto, que se podra hablar de bie- cosas a las que se llama «bienes»] no parecen ser [a] homé-
nes en dos sentidos: los [que lo son] en si y los [que lo son] = nimas por azar.” [8] i[Seran, pues, homonimas] porque to-
a causa de aquellos. Tras distinguir, entonces, los [bienes| en das derivan de una sola cosa o concurren a una sola cosa?®!
si de los ttiles,® examinemos si [a los primeros] se los llama
[«bienes»] por referencia a una Idea tGnica.”
¢Qué clase [de bienes] se colocaran [entre los bienes]
en si? [1] {Los que se persiguen aun separados, como pen-
sar, ver y algunos placeres™ y honores? (Pues aunque los
perseguimos a causa de otra cosa, de todos modos se los
podria colocar entre los bienes en si). [2] {O ninguna otra
cosa aparte de la Idea? [Z] En este caso, la Idea serd vana;*?

| —
26 Esto es, los bienes que se persiguen aun separados (517-19).

#7. Notar la correspondencia con los tres géneros de vida conside-
fados a lo largo del capitulo precedente. — El contexto sugiere que
aquf « phronésisr = «sabiduria», si bien en el resto del tratado la pala-
bra se usa en el sentido técnico de «prudencia».

98 La blancura es un elemento comun (keindn) que recurre en las
cosas blancas, y estas, aunque difieran en otros aspectos, como la
nieve y el albayalde, coinciden gqua blancas, y la delinicion de blan-
cura (que de acuerdo con Zop III v 119430 es «color que penetra
la vision») se le aplica en ambas por igual a la cualidad que ellas
comparten; el placer, el honor y la sabiduria son diversos no solo en
otros aspectos sino también en tanto bienes.

89, «Como se aplica» = «pis [...] légetai». — El punto es ahora la
justificacion del uso comin de «bueno» para caracterizar las cosas
buenas si estas no se relacionan ya con una Idea de bien o (dicho en
terminos aristotélicos) si la palabra no tiene una aplicacién «sinoni-
mica» (0 univoca), puesto que, como se acaba de sefialar, las cosas
designadas no comparten una misma definicién (cf. Cati 1al-16). La
alternativa es, entonces, que su uso sea «homonimico» (o multivo-
¢0), punto que Aristoteles pasa a considerar ahora, atendiendo a las
variedades de la homonimia que €l reconoce {{d], [8] y [d).

90. Primera variedad de la homonimia: la homonimia por azar (apé
tkhes), ilustrada infra (V i 1129428-31) con la palabra «klet» = «llaver y
«elavicula, esto es, cosas que son heterogéneas y tienen accidentalmen-
te el mismo nombre; el caso de «bien» no parece ser de esta clase.

91. En las variedades 4] y [d de la homonimia las palabras conlle-
van una unidad de sentido distinta de la unidad conceptual de la

punto acercandose al pitagorismo al menos por distinguir entre la
unidad y el bien.

80. Por cierto, en el marco de la filosofia primera.
87. «Alo que hemos dicho» en los argumentos precedentes ([1}-[4] y
quizds en particular en [1]). Los platonicos podrian replicar (cf. Pla:
ton, Repiblica 11 35754, texto que Aristételes parece tener en mente
en lo que sigue inmediatamente) que no se ha tenido en cuenta la
distincién entre [a] los bienes en si y [b] los medios para alcanzarlos.
82. Cf. Platon, Repiblica 11 357 ¢-d.
83. En lo que sigue, Aristételes responde a la posible réplica con un
dilema: [1] y [2], v las consecuencias de las alternativas: {2] y [7].
84. A saber, los placeres «sin dafio»; cf. Platon Repiiblica 11 3575,
85. Esto es, si solo la Idea de Bien es un bien en si, y la dnica cosa
que se persigue por ella misma, se vuelve superflua por no ser ya
arquetipo de cosa alguna, ya que los bienes que se suponia que eran
en si ya no son tales.
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[d ¢O [lo seran] mas bien por analogia? Pues la vision eggy
en el cuerpo tal como la inteligencia estd en el alma®
otras cosas en otras cosas. Pero tal vez ahora debamos apar.
tar esas [cuestiones], pues hacer precisiones acerca de ella
serfa mas propio de otra [parte de la] filosoffa.” V

Y lo mismo en relacién con la Idea; pues aun cuan
hubiera un bien tnico que se predicase en comun [de todeg
los bienes| o [un bien] separado [que existiese] de por s, es
evidente que el hombre no podria realizarlo en la accion
adquirirlo. Mas lo que buscamos es en realidad un bien asi

Pero tal vez alguno pensara que es mejor conocerlo® cop

stas a los bienes que si se pueden adquirir y realizar en la
cion, pues teniéndolo como modelo®™ conoceremos mas
cilmente los que son bienes para nosotros, y, en caso de
g@nocerlos, los alcanzaremos.

_ El argumento tiene, sin duda, una cierta fuerza de con-
icci6n, mas da la impresién de estar en disonancia con las
ciencias,” pues todas, por més que tienden a un bien y bus-
can lo que les hace falta, se dispensan de un conocimiento
de él. iEs incomprensible, empero, que la totalidad de los ar-
tesanos desconozca un auxiliar tan importante y ni siquiera
Jo busque!®® Pero es también incierto qué provecho sacard,
on relacion con su arte, el tejedor o el carpintero, del conoci-
miento «del bien en si», 0 c6mo serd mejor médico o mejor
comandante el que haya contemplado «la Idea misma». Pues
es claro que el médico no mira de ese modo a la salud,” sino
[que mira a] la del hombre, y acaso mas bien a la de este [o
aquel hombre determinado], pues cura al individuo. Pero
también acerca de estos [temas] cabe tratar hasta aqui.

«sinonimia» (0 univocidad). En [J] la palabra se aplica en sentidg
primero y propio a una cosa y en sentido segundo y derivado a ¢o.
sas diversas pero que dependen de aquella («aph’hends> = ex eodem),
a la que conllevan una correferencia tacita («pros hém> = ad idem o g4
ununCzS Sobre la base de ese esquema seméntico resuelve Aristoteles
la cuestion de la multivocidad del ser; cf. Met IV ii 1003a33-55. 1
tradicién medieval llamé a esta variedad «analogia» (0 «analogia de
atribuci6n»), denominacion que Aristételes reserva para [d. ‘
92. La nocién de analogia, que procede de las matematicas, es defi
nida infra, V iii 1131431 como una relacién proporcional que se ajus
ta al esquema (4 : B:: C: D) y justifica, en este caso, por ejemplo,
el empleo de C en lugar de 4, esto es, «visién (del alma)» en lugar
de «intelecto», puesto que en virtud de esa relacion las cosas pasan
a estar enlazadas por una forma de unidad; cf. Met V vi 1016434
35, donde se sefiala que son una por analogia «las cosas que estin
[relacionadas entre si] como una cosa lo esta con otra». Acercade
la analogia como modalidad de la metéfora, cf. Poet xxi 145756-9 y
Rhet 111 10 1411a1-521.

93. Sin duda, la filosoffa primera.
94. Por tanto, la posibilidad de que haya una Idea de Bien es, en
definitiva, irrelevante e innecesaria para la ética, pues, en todo caso,
es una entidad separada (khoristén) y, por tanto, no realizable en'la
accién (prakton). Se implica, por otra parte, que esta disciplina es
més bien auténoma respecto de la metafisica en el orden de la fun-
damentaci6n, punto en el cual el contraste del planteo aristotélico
con el platénico es claro.

95. Conocer el bien como Bien en si, segtin lo conciben los platénicos.

VII

Pero volvamos al bien que buscamos [y preguntémonos]
qué es al fin de cuentas. Porque se muestra como una cosa
distinta en cada accién y en cada arte; es, en efecto, una
cosa en la medicina, otra en la estrategia y asi en las demas.

96. «Modelo» = «parddeigma»; la palabra tiene connotaciones pla-
tonicas.

97. «Ciencia» (episteme) en el sentido amplio sefialado en la nota 5.
98. Esta observacién y las que siguen estin hechas en tono de ironia.
99. Esto es, como un arquetipo abstracto. El concepto de salnd de
que el médico dispone, tiene su raiz en la experiencia, y lo decisivo
para su eficacia, como se subraya a continuacién, es el trato con 19
particular, para lo que no podria tener utilidad alguna el conoci-
miento de un principio separado.
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22 ARISTOTELES

¢En qué consiste, pues, el bien de cada una? ¢{[No es acaso
aquello] con vistas a lo cual se hacen las demas cosas? [Eso]
es en la medicina la salud; en la estrategia, la victoria; en la

20 construccion de casas, la casa, y en otras [artes], otras cosas;
mas en toda accién y en toda eleccién lo es el fin, pues todos
realizan las demés cosas con vistas a él. En consecuencia, si
algo es fin de todos nuestros actos, ese ha de ser el bien reali-
zable, y, st hay varios, esos.

Como se ve, el razonamiento ha arribado al mismo pun-
to,' aunque por otro jtinerario. Pero debemos intentar acla-
rar aln mas esto.

35 Como manifiestamente los fines son muchos, y elegimos
algunos de ellos (por ejemplo, el dinero, las flautas y, en
general, los instrumentos) con vistas a otra cosa, es evidente
que no todos son completos;'® pero es claro que el [fin] mas
grande [serd] un [fin] completo. En consecuencia, si uno solo
es completo, ese serd el que buscamos, y, si son varios, el
més completo de ellos.

30 Y decimos que lo que se persigue por si mismo es mds
completo que lo que se persigue por otra cosa; y que lo que
nunca es elegible por causa de otra cosa [es mas completo]
que las [cosas] elegibles <tanto> por si mismas cuanto a
causa de aquello; y que [es completo] en sentido absoluto
lo que siempre es elegible por si mismo y nunca a causa de
otra cosa.

Ahora bien: la dicha es tenida por una cosa de esa clase
1097b en el mas alto grado, pues la elegimos siempre por ella mis-
ma, y nunca a causa de otra cosa.'” En cambio, elegimos
el honor, el placer, el intelecto'™ y toda forma de virtud

700. Esto es, a lo sustentado en 11 1094418-22.

'701. «Completo» traduce «téleios», que conlleva la nocidn de «fin»
(élos), no sugerida por la palabra castellana. En Met V xvi se encuen-
tra un analisis de la sematica del término.

102. Cf. Platén, Banguete 205a.

703. Esto es, los valores que presiden los tres géneros de vida consi-
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por ellas mismas, desde luego (pues elegirfamos cada una
de ellas aunque nada mds resultara), pero las elegimos tam-
bién con vistas a la dicha, en la idea de que por medio de
ellas seremos dichosos. Pero nadie elige la dicha con vistas
a aquellas cosas ni, en general, a causa de ninguna otra.

Es claro que a partir de [la nocién de| suficiencia'® se
lega al mismo resultado, pues cabe admitir que el bien
completo es suficiente. Pero por «suficiente» no entiendo
[lo que lo es] para un individuo aislado que lleve una exis-
tencia solitaria, sino también para los padres, los hijos, la
mujer y los amigos y, en general, los conciudadanos, por-
que el ser humano es por naturaleza un ser social™ Con
todo, se debe fijar un limite de aquellos, porque si se lo ex-
tiende a los antepasados, a los descendientes y a los amigos
de los amigos, se va al infinito. Pero eso debe examinarse
miés adelante.® Lo que afirmamos [ahora] es que la sufi-
ciencia es lo que por si solo hace que la vida sea digna de
ser elegida y no necesite de nada, y creemos que la dicha es
una cosa asi. Y [que es] la mas digna de ser elegida de to-
das las cosas aun sin que se le afiada nada, pues es evidente
que con un afadido [serfa] mas digna de ser elegida, aun
acompafiada por el mds pequeno de los bienes: lo agrega-
do es, en efecto, una sobreabundancia de bienes, y entre

derados en el capitulo v. Cf. supra, vi 1096423-24.

104. Tb aitarkes = «lo suficiente» o «la suficiencia» es la condicién
de lo que basta por si solo (més bien, quizd, que lo que se basta a si
mismo, esto es, mas 0 auto arkoiin que (0 autdi arkodn) y es por tanto
auténomo, independiente, no sujeto a condiciones. Cf. las ocurren-
cias de la palabra en Pol/1ii 125342-5; 111 ix 1280834; VII iv 132664
a propésito de una ciudad.

105. «Un ser social» = «politikén». En realidad este término expresa
a la vez la condicién de ser social y de ser politico del hombre, esto
es, el hecho de que viva junto con otros hombres en el marco de una
determinada organizacion politica. Cf. Po{T1ii 125342-11.

106. Aristoteles piensa acaso en I xi, en IX x 0 en [X ix (1169516-22).
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24 ARISTOTELES

los bienes es siempre preferible el mayor.'” Es claro, en
s definitiva, que la ditha es una cosa completa y suficiente,
pues es el fin de las acciones.

Pero el decir que la dicha es el bien mas grande se mues-
tra tal vez como una cosa acerca de la cual hay acuerdo
unanime, y se echa de menos que digamos aun con mayor
25 claridad lo que ella es. Acaso se lo pueda hacer si se com-
prende la funcion'® del hombre. Pues tal como se admite
que para el flautista, el escultor y todo artesano, y, en gene-
ral, para los que tienen una funcién y una accién, el bien y
la perfeccion'® residen en la funcién, de igual modo cabria
admitir que es [el caso| para el hombre, si en efecto hay una
funcién que sea propia de él. ¢Acaso habra funciones y ac-
ciones propias del carpintero y del talabartero pero ninguna
30 del hombre [como tal], sino que [este] se hallard naturalmen-
te destinado a la inaccién?'® ¢O cabria afirmar [mas bien]
que, tal como es manifiesto que hay una funcién del ojo, de
la mano y del pie y, en general, de cada 6rgano, hay, aparte
de estas, también una funcién que es propia del hombre

w8 [como tal]? ¢Y cudl podra ser, entonces, esa funcion? [No

el vivir,|'"! pues es claro que el vivir es comin también a

707. Fl sentido de estas lineas ha resultado mas o menos problema-
tico a los comentadores, sobre todo porque parecen implicar que la
dicha, aunque completa y suficiente, podria sin embargo incremen-
tarse. Para aclarar el punto se apela cominmente a la idea de que
aunque la dicha como ejercicio de la virtud y bien del alma, segtin
se dira mas abajo, tiene, en efecto, aquellos rasgos, puede hallar, no
obstante, una suerte de sobreabundancia con el agregado de bienes
externos tales como la riqueza o la belleza. Por lo demas, cf. 7op IIT
i 117a16-18; Rhet1 vii 1363518-21.

108. «Funcién» = érgon.

709. <El bien y la perfeccion» = «izgathon [...] kai 1o ei>.

770. Literalmente, «destinado a ser argds = d-ergos, esto es, «carente
de funci6n (= «érgon)», y, de ahi, «initil», «perezoso».

777. No el mero vivir, o la vida en su expresién mas basica, que
se define por la capacidad de nutrirse (0 threptikon), y que, como se
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las plantas, y lo que buscamos es propio [del hombre]; ha
de hacerse a un lado, entonces, la vida de la nutricién y del
crecimiento. La siguiente seria la forma sensitiva [de vida],'™
pero es claro que también ella es comin al caballo, al buey y
a todo animal.

Resta, por tanto, una forma [de vida] practica!® de la
[parte] racional [del alma]. <Y esta [es racional], por un lado,
porque obedece a la razén, y, por otro, porque tiene razén y
piensa.>""* Pero como <también> esta'” se entiende en dos
sentidos,'® hay que afirmar que es la [vida] como actividad,
pues admitimos que ese es su sentido mds propio.

Si la funcién del hombre es una actividad del alma de
acuerdo con la razén, o no sin la razén," y si decimos que la
funcion de este [hombre] y la de este [hombre] virtuoso™® es
genéricamente la misma (tal como es la misma la funcién del
citarista y del citarista virtuoso, y asf, en suma, absolutamente

sefiala a continuacién, es compartida por el hombre y las plantas (cf.
De an 111i 41357-8), y, por cierto, también por los animales.

712. La sensibilidad (aisthésis) es la capacidad que diferencia a los
animales de las plantas; cf. De an IT i 41352.

773. Lo especifico del hombre se sitia, pues, en el terrenc de la
accion (praxis). La reflexion de Aristdteles parece centrarse atin en
el hombre como ser social y politico (cf. supra vii 109758-13), y no
atender, al menos por el momento, a la actividad teérica.

174. Bywater admite esta frase como auténtica, pero otros editores
suponen razonablemente que es una interpolacién en la que se
anticipa una distincién introducida mas adelante (cf. xiii 110341-3).
Junto con ella se habria afadido el «ka® que se traduce como «tam-
bién» en la frase siguiente.

775. El pronombre («esta» = taiifs) remite a la «vida practica» men-
cionada en 43. Cf. la nota precedente.

776. Esto es, en el de potencia (dynamis) y en el de acto o actividad
(enérgeia).

177. Aristételes piensa en la distincién, introducida infra (xiii
1102427-110342), entre una «parte» del alma que tiene lggos y otra
que no lo tiene pero es susceptible de someterse a €l.

178. «Virtuoso» = «spoudaios»; cf. la nota 50 de la «Introduccién».
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26 ARISTOTELES

10 en todos los casos), afiadiéndosele a la funcién la superiori-
dad de la virtud (pues es propio del citarista ejecutar la citara
y del citarista virtuoso el hacerlo bien); si es, pues, asi, <y
afirmamos que la funcién del hombre es una forma de vida,
y que esta consiste en una actividad del alma y en acciones
acompanadas de razén, y que es propio del varén virtuoso

15 hacerlas bien y noblemente, y cada cosa se lleva al término de

su completud segiin la virtud [que le es] propia; si es asi,>*

el bien humano es una actividad del alma de acuerdo con la

virtud, v si las virtudes son varias, de acuerdo con la optima y

més completa;?! ademas, en una vida completa,”” pues una

golondrina no hace verano, y tampoco un solo dia; asi, ni un
solo dia ni un lapso breve [hacen a nadie] feliz y dichoso.
Quede, entonces, descripto el bien de esa manera, pues
tal vez primero se debe hacer un esbozo general y después
afiadir los pormenores. Y cabe creer que cualquiera puede
proseguir y completar lo que esta bien en el esbozo general,

y que en [cuestiones] de esta clase el tiempo es buen descu-

bridor o auxiliar. De ahi nacieron también los progresos de

25 las artes, pues cualquiera puede agregar lo que falta 123

Y hay tener presente también lo que hemos dicho antes™

20

779. «Se lleva al término de su completud» = «eii |...] apoteleitai>.
720. Estas lineas, que parecieran una redaccion alternativa de las
precedentes, son rechazadas por la mayoria de los editores, pero
bien pueden ser una variante de autor introducida tempranamente.
721. Esto es, al parecer, el ejercicio de la actividad tedrica; cf. supra
vii 1097430 y la nota 49 de la «Introduccién».

7122. «Vida completa» = «bios iéleios»; cf. la nota 101 y la discusién
del parecer de Sol6n en el capitulo x.

723. En SE xxiv 183517-31 y en Met 11 i 993512-19 Aristoteles ex-
presa la misma idea del progreso de una disciplina por el aporte de
quienes colaboran a lo largo de la tradicion.

724. En 11 10945611-13. Las lineas que siguen hasta el final del capi-
tulo suelen ser vistas como una reiteracién o una redacci6n alternati-
va, en ambos casos mas bien fuera de lugar, de lo expuesto ya en iii
1094511-27.
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no buscar la exactitud de la misma manera en todo, sino en
cada caso la que la materia admite'” y en la medida que es
propia de la investigacion. Asi, el carpintero y el geometra in-
dagan de diferente modo el [angulo] recto: el uno, en la medi- 30
da en que es util para su obra; pero el otro [indaga] qué es [el:
angulo recto] o qué cualidades tiene, porque es conocedor'®
de la verdad. Pues bien, en lo demas se debe proceder, por
tanto, del mismo modo, a fin de que los [trabajos] accesorios
no prevalezcan sobre los trabajos [principales].””

Tampoco se debe exigir la causa de la misma manera en 109sb
todos los [temas], sino que en algunos basta con mostrar bien
el hecho, como en el caso de los principios [en general], y el
hecho es primero y es principio.® Y, de los principios, unos
se conocen por induccion;™® otros, por la percepcion;™ otros,

725. Literalmente, «de acuerdo con la materia subyacente» (kata #n
kypokeiménin hyln); cf. la nota 20.

126. «Conocedor» = «thealés.

727. «[Trabajos] accesorios» = parérga; «trabajos» = érga: no es posi-
ble reflejar la paronomasia en la traduccién.

728. En ambas ocurrencias (81 y 82), «el hecho» = «10 hdte; cf. supra
iv 109586-7 y la nota 45.

729. En la doctrina aristotélica los universales se conocen, en efec-
to, por un proceso de induccién (epagige) que los aisla o abstrae a
partir de lo particular, en lo que recae la percepcion {aisthésis), que
es, por tanto, también una condicién para ese conocimiento; cf. An
Post T xviii 8185-10; Top I xii 105a13-14; Met 11 980525-981412. Eso
vale asimismo para el conocimiento de las primeras premisas, es
decir, los principios de la demostracion; cf. An Post 11 xix, sobre todo
100a15-b4.

730. Como se ha sefialado en la nota precedente, la percepcién
(aisthesis) desempefia un papel en el proceso de induccién, pero
no parece que Aristoteles destaque ahora ese papel de ella, el cual
estarfa implicito ya en la referencia a la induccién, sino el que des-
empefia en el conocimiento de lo particular, porque lo particular
es también un principio en el razonamiento deliberativo y en el
silogismo practico.
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por una forma de acostumbramiento;™ y otros, de otra ma-
y se debe ir en busca de cada uno [de ellos] segin su
naturaleza, y esforzarse por definirlo bien, pues tienen mucha
gravitacion en lo que les sigue. Se admite, en efecto, que «el

nera;'#?

principio es més de la mitad del todo»,** y que por medio de
él se hace clara gran parte de lo que se investiga.

VIII

Pero se debe investigar acerca de ella®® no solamente a
partir de la conclusion y de las [premisas] que forman el ar-
gumento,™® sino también de lo que se dice acerca de ella,

131. Este es el caso relevante para la ética, puesto que las verdades
que en ese terreno son el punto de partida de la reflexién nos son
accesibles en la experiencia préactica, donde se forman los habitos
morales. Cf. supra I iv 109553-8.

732. O acaso: «esto es, unos de una manera y otros de otra».

133. Expresion proverbial empleada mas de una vez por Platén y
por Aristételes.

7134. El pronombre («autés> = «de ella», #9) puede remitir al prin-
cipio («arkhe», palabra femenina en griego), mencionado en 48, o,
acaso mejor, a la dicha (eudaimonia), que de todos modos parece ser
entendida aqui como principio.

7135. El sentido de la expresion «ek tod symperdsmatos kai ex hon ho
l6gos> (89-10, vertida como «a partir de la conclusién y de las [pre-
misas] que forman el argumento») es problematico. Parece claro que
la «conclusién» (sympérasma) es la definicion de la dicha que se ha
formulado supra (I vii 1198416-18), y si lo implicito en el «ex ki (=
«[las cosas| de las que») son, en efecto, sus «premisas», estas consisti-
rfan en las consideraciones presentadas (en 1097523-1098412) como
base de esa definicion (ldgos). Ahora bien, como en este terreno no
se puede hablar de verdaderas «demostraciones» (aun cuando se ha-
ble de una «conclusién»), no se podria excluir la alternativa de ver
el «kat» de b10 como apositivo («es decir») y entenderse el giro «ex
hon ho lgos» como «los Fcomponentes] en que consiste la definicién»,
esto es, los rasgos incluidos en el definiens.

136. Esto es, las opiniones mas generalizadas o prestigiosas (o
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pues todas las cosas™’ armonizan con la verdad, pero pronto
discrepaln] <la verdad>"* con lo falso.

Asi pues, habiéndose agrupado los bienes en tres clases:™®
Jos llamados «externos», los relacionados con el alma y [los

bienes en el sentido mas propio y primero, y atribuimos al
alma las acciones y las actividades <animicas>,"' asi que es-
taria!* correctamente formulada, al menos segin esa opinion,
que es antigua y admitida por los que filosofan.

Y [es] correcta también porque dice que ciertas acciones
y actividades son el fin;*® pues de ese modo se lo coloca en-
tre los bienes del alma,!** y no entre los externos.

También armoniza con la definicién [la opinién comin
de que] el dichoso vive bien y actia bien," puesto que en
definitiva hemos afirmado que [la dicha] es una forma de
vivir bien y de actuar bien.

éndoxa) acerca del bien humano, cuya coincidencia con la definicién
de la dicha corroboraria «dialécticamente» su acierto. Cf. «Introduc-
cién», 4, en particular la nota 27.

7137. «Las cosas» traduce, con cierta vaguedad, «hypdrkhonta», que
parece tener el el texto un sentido igualmente vago o genérico.

738. Parece razonable suprimir, con varios editores, esta palabra,
aceptada por Bywater.

739. Esta division se registra en mas de un texto de Platén, entre ellos
Filebo 48d-¢. Cf. Rhet1 v 1360624-28, donde se mencionan, como bienes
externos, la nobleza de familia, los amigos, el dinero y los honores.

740. El «decimos» no parece expresar la opinién propia de Aristéte-
les sino la opinién general o «lo que se dice» (#10).

741. Parece indispensable eliminar esa palabra (aceptada por
Bywater) a fin de que la afirmacion no resulte tautolégica.

742. El sujeto tacito es sin duda «la definicién de la dicha».

143. Cf. supra vii 1097 524-32.

144. Cf. supravii 109847-8.

745. «Vivir bien y actuar bien»: «eil zén kai e prdttein»; cf. la nota
35. La opinién ha sido mencionada supra en iv 1095419 como com-
partida por el comiin de los hombres y por los instruidos.

relacionados| con el cuerpo, decimos™® que los del alma son us
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Pero es claro también que los [rasgos] que se requieren
en la dicha se dan todos en lo que dijimos.*% Pues unos
opinan que [la dicha] es la virtud; otros,”” que es la pruden-
cia, y otros aun, que es una forma de sabiduria; para unes
es esas cosas o alguna de ellas acompanada de pl. =r o ng
sin placer;'® otros agregan todavia la prosperidad. ¢ esas
[opiniones], unas son afirmadas por muchos [hombres| del
pasado, y otras por unos pocos pero prestigic sos varones. Y
no [es] razonable [suponer] que unos y otros se equivoquen
por completo, sino que acierten al menos en un solo punto,
o aun en la mayoria.

La definicién estd de acuerdo, pues, con los que dicen
que [la dicha] es la virtud o una forma de la virtud, pues es
propio de aquella la actividad de acuerdo con esta. Pero aca-
so hay una diferencia no pequefia entre suponer que el bien
mas grande reside en su posesién y no en su uso, esto es, en
el habito y no en la actividad;" pues es posible que el habi-
to se dé sin que se lleve a término ningtin bien; por ejemplo,
en el que duerme o esta inactivo de algin otro modo;"" en
cambio, la actividad, no es posible,”” pues necesariamente
actuara, y actuard bien. Tal como en los Juegos Olimpicos
no se corona a los mas bellos y a los mas fuertes sino a los
que compiten (pues los que vencen estdn entre esos), de
igual modo solo llegan a ser poseedores de las cosas buenas
y nobles de la vida los que actdan correctamente.

Ademas, la existencia de esos es placentera por si mis-

ma,# pues experimentar placer se cuenta entre las cosas del
alma, y a cada uno le es placentero aquello de lo que se dice
amante; asi, un caballo lo es para el que ama los caballos, y
un espectétcuio para el que ama los espectdculos; del mismo
modo, [son placenteras] las cosas justas para el que ama la
jﬁusticia y, en general, las cosas conformes a la virtud para el
que ama la virtud. Ahora bien, para el comin de los hom-
bres los placeres estan en pugna [entre si] porque no son ta-
les por naturaleza;'™ en cambio, para los que aman lo noble
son placenteras las cosas placenteras por naturaleza; y son
tales las acciones conformes a la virtud, de manera que son
placenteras para ellos y en s mismas. Por tanto, a la vida de
estos no le falta en modo alguno el agregado del placer como
una suerte de adorno, sino que encierra el placer en si misma.
Aparte de lo que hemos dicho, [cabe sefialar que] no es
bueno el que no se alegra con las acciones nobles, pues nadie
llamarfa «justo» al que no se alegra con la prictica de la justi-
¢ia, ni «generoso» al que no se alegra con las acciones genero-
sas, y de igual modo en los demas casos. Y si es asi, las accio-
nes conformes a la virtud serdn placenteras por si mismas.

Pero también [seran], desde luego, [acciones| buenas y
nobles, y cada una de esas cosas en el mds alto grado, al me-
nos si el virtuoso juzga bien acerca ellas, y juzga como diji-
mos.”* La dicha es, por tanto, la cosa mds valiosa, mas noble
y mas placentera; y esas cosas no estdn separadas como en la

inscripci6n de Delos: '

lo mas bello es lo mas justo, y lo mejor estar sano:

146. U . la definicién de la dicha pero lo mas placentero es alcanzar lo que se desea;
. Una vez mds, en la definicién de la dicha.

747. Aristoteles piensa quizds en Socrates.
748. Ci. Platén, Filebo 21d-22a.

749. «Posesion» (ktésis) y «uso» (khrésis) por un lado, y <habito»
(héxis) y «actividad» (enérgeia) por otro, designan las mismas cosas,
esto es, en el presente contexto, la virtud como cualidad y l&sirtud
actualizada en la accién. Cf. supra vii 1098457,

150. Cf. supralv 10955631-109642.

757. No es posible que se dé sin que se lleve a término un bien.

752. Tal es la razon parcial de los que identifican el bien con el pla-
cer; cf. supra, I v 1095515-22. Aristoteles difiere la discusion detalla-
da acerca del placer hasta VII xi-xiv y X i-v.

153. No son placenteros por naturaleza.

154. Quizas Aristoteles remita a I iii 1094427-28.

155. El texto que sigue habria estado inscripto en el propileo del
templo de Leto en Delos.

—
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pues esas cosas se dan juntas en las actividades mejores, y.en

30 ellas, o en una sola de ellas, en la mejor, decimos que consis.
te la dicha.
Pero es claro de todos modos que [la dicha] necesita,
también de los bienes externos, como dijimos,"® pues no eg
posible o no es facil realizar acciones nobles si se carece:de
recursos [para ello]. Son, en efecto, muchas las acciones que
10996 se realizan a través de los amigos, la riqueza o el poder po-
litico como si fueran instrumentos.”” En cambio, la ausencia
de algunas cosas, tales como la nobleza de familia, una bue-
na descendencia y la belleza, ensombrece la felicidad, puestg
que no es del todo dichoso el que es de aspecto deforme.o
de mala familia o solo y sin hijos. Y acaso menos aiin si sus
hijos o sus amigos son depravados o si, siendo buenos, han
muerto. Por tanto, [la dicha] necesita, al parecer, también,
como complemento, segan dijimos, de una prosperidad. de
esa clase. De ahi que algunos coloquen la buena fortuna en
la misma linea que la dicha <pero otros la virtud>.%*

[2] Por cierto, si alguna otra cosa es regalo de los dioses
a los hombres, es razonable decir que la dicha es don de
Jos dioses, tanto més cuanto que es el mejor de los [bienes|
humanos. Pero tal vez eso sea mas propio de otra indaga-
cion.'®? Con todo, es manifiesto que, por mas que no es
mandada por los dioses sino que nos es dada por la virtud
y cierto aprendizaje o ejercicio, [la dicha] se cuenta entre las
cosas més divinas,'®® pues el premio y el fin mas elevado de
la virtud es, sin duda, algo divino y feliz.

Pero [la dicha] puede ser también comiin a muchos [hom-
bres],'* pues es posible que se dé, mediante cierto aprendi-
zaje y dedicacién, en todos los que no estan incapacitados
ara la virtud.

[3] Y si es mejor ser dichoso de esa manera'® que por 20
azar,'” es razonable que sea de esa manera, porque las
cosas que son por naturaleza se dan de la mejor manera en
que es posible que se den,'” al igual que las que son por
arte o por cualquier otra causa, y, sobre todo, por la mejor.
Pero dejar librado al azar lo més grande y mas noble seria
demasiado discordante.'s®

Lo que buscamos'® resulta enteramente claro también a 25

—_
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IX

10 De ahi®® también que se plantee la dificultad™® de si [la
dicha] [1] es una cosa que puede ser aprendida, o adquirida
por costumbre o por algin otro ejercicio, o [2] si nos es dada
por asignaci6n divina, o aun [3] por el azar.'®

162. Sin duda, filosoffa primera, aunque de hecho Aristételes no trata
la cuestién en ningun lugar de la obra conservada. Desde luego, su
teologia no deja lugar para una posibilidad como la considerada aqui.
7163. Cf. lanota 19.

164. Se sobreentiende sin duda que si la dicha se debiera a un favor
divino, seria un hecho raro.

165. Esto es, por medio del aprendizaje y el esfuerzo.

166. En la visi6n aristotélica el azar (thykfe) es solo una causa acci-
dental; cf. PhysITiv-viy Met VII vii.

767. En la optimista visién de Aristételes, lo que se da en la natura-
leza es, en efecto, lo mejor, en caso de ser eso posible; cf. Phys VIII
vii 260522-24.

168. Demasiado discordante con el curso general de las cosas tanto en
el orden natural cuanto (segiin se lo acaba de sugerir) en el artificial.

769. Esto es, la respuesta, que ya ha sido dada, a la cuestion de

—
=]

156. Supra, en viii 1098526.

157. Cf. infra X vii 1177428-b1 y viii 1178428-57.
758. Palabras eliminadas por algunos editores.
7159. ‘Al parecer, «de ahi» = «de la discrepancia de opiniones acerca
de la dicha». La relacién no es, sin embargo, del todo clara.
160. «Se plantee la dificultad» = «aporeitap>. Aristételes pasa a exami-
nar una primera aporia acerca de la dicha, a saber, como se la alcanza.

767. Cf. Platon, Mendn, 99¢. — En lo que sigue Aristételes excluira
las hipétesis [2] y [3].
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partir de la definicién {de la dicha]. Hemos sefialado,” en
efecto, que es una actividad, de cierta cualidad, del alma, de¢
acuerdo con la virtud. En cambio, de los demaés bienes”
unos son necesarios y otros son por naturaleza auxiliares y
utiles como instrumentos.”
Estas cosas estdn de acuerdo con las sefialadas al co.
s0 mienzo,” pues afirmamos que el fin de la politica es el mag
valioso, y que ella pone su mayor solicitud en hacer que Jog
ciudadanos sean de determinada cualidad, esto es, buenos y
capaces de acciones nobles.™
Es comprensible, entonces, que no llamemos dichoso:nj
a un buey ni a un caballo ni a ningin otro animal, pues nin-
guno de ellos es capaz de tomar parte en una actividad d
1100a esa clase. Por esa causa tampoco un nifio es dichoso, porque
en razon de su edad no es capaz todavia de realizar acciones
de esa clase, y si se los llama [felices], se los saluda como ta-
les por la esperanza.”” Pues [para la dicha] es indispensable,
como dijimos, no solo una virtud completa sino también una
s vida completa, pues a lo largo de la vida ocurren muchos
cambios y azares de toda clase, y el [hombre] mas prospero
puede caer en grandes infortunios en su vejez, como se narra
de Priamo en los relatos troyanos, y nadie lamarfa «feliz» al
que sufre esos infortunios y muere miserablemente.”

¢Tampoco habré que considerar dichoso, entonces, a nin-
in otro hombre” mientras viva, sino que hace falta, como
dice Solon,”® «ver el fin»? Pero si se debe hacer una afirma-
ci6n asi, (acaso es dichoso cuando muerto?™ ¢O eso carece
por completo de sentido, sobre todo para nosotros, que deci-
mos que la dicha es una forma de actividad?'®

Pero si no llamamos dichoso al que ha muerto (ni Solén
queria decir eso, sino que [solo] en ese momento se puede
considerar con seguridad feliz a un ser humano, porque esta
ya exento de los males y las desgracias), también eso presen-
ta cierta problematicidad, pues por lo general se admite que
para el que estd muerto hay algin mal y algin bien, puesto
que también lo hay para el que, aunque esta vivo, no lo per-
cibe; por ejemplo, honores y deshonores, y dichas y desdi-
chas de los hijos y de los descendientes en general. Pero aun
eso plantea una dificultad, pues al que ha vivido felizmente
hasta la vejez y termina sus dias en una forma que se corres-

y del asesinato de uno de sus hijos, es arrancado del altar al que ha-
bfa ido a refugiarse y degollado por Neoptélemo, el hijo de Aquiles,
quedando su cadaver insepulto.

177. Al parecer, a ningin otro aparte del que sufre desgracias como
las de Priamo.

178. De acuerdo con el relato de Herodoto (I xxx-xxxiii), en su visi-
ta a Creso, el rey de Lidia, Solon se negé a reconocer a su anfitrién
como hombre dichoso hasta no conocer su fin, y ello a causa de los
cambios de la fortuna. La idea se registra antes de Herodoto y es fre-
cuente en los autores tragicos.

179. Otra aporia referente a la dicha: icuando se puede llamar di-
choso a un hombre: mientras vive o después de su muerte?

780. En estas palabras insinta Aristoteles su punto de vista, que im-
plica que la dicha de que aqui se trata no puede darse sino durante la
vida humana y no en un estadio posterior a la muerte, como tiende a
entenderlo Platon, de quien en este punto se aparta notoriamente el
Filésofo. En el De anima este da a entender que el intelecto (nods) es
inmortal pero impasible; cf. De an1iv 408227-30; 111 v 430422-25.

S

como se llega a ser dichoso.

170. Supra, en vii 1098416-18.

771. Los bienes externos, que sf pueden depender del azar.
172. Cf. supra viii 1099433-52.

173. Supra, en ii 1094426-510.

774. El propésito de formar éticamente a los cindadanos por medio
de las leyes supone que la virtud, en cuyo ejercicio reside la dicha,
se logra por el esfuerzo humano, y que no depende, por tanto, ni del
favor divino ni del azar.

775. Por la esperanza que se tiene de que lleguen a serlo.
176. De acuerdo con la tradicién posthomeérica, Priamo, el rey de
Troya, después de ser testigo de la toma de la ciudad por los griegos
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ponde™ [con esa vida, pueden acontecerle muchos cambigg

25 en relacion con sus descendientes, y ser algunos de estgg
buenos, y alcanzar una vida segin sus méritos, y otros Iy
conirario; y es evidente que, seglin el grado de parentesco!®
que los separan de sus ancestros, pueden encontrarse en es.
tados de toda especie. Desde luego, seria absurdo si también
el muerto cambiara junto con ellos y fuera unas veces dichg.

30 S0 y otras miserable; aunque también seria absurdo que log
[asuntos] de los descendientes no tocasen a los antepasados
para nada ni en ningin momento.
Pero debemos volver a la dificultad planteada antes, 8
pues a partir de aquello acaso se podra comprender también
lo que ahora indagamos.
Si es necesario, pues, «ver el fin», y solo entonces con.
siderar dichoso a cada uno, no porque sea feliz [ahora]
sino porque lo era antes, {cémo no [serd] absurdo que,
35 cuando es dichoso, no se diga con verdad acerca de él'lo
100b que es cierto a su respecto, [y ello] porque no se quiere
llamar felices a los que viven, a causa de los cambios, y
por haberse concebido la dicha.como una cosa estable
y en modo alguno ficilmente mudable, mientras que los
cambios de fortuna!®* a menudo van y vienen alrededor
de un mismo [hombre]?!*
Es claro, en efecto, que si vamos siguiendo los cambios

de la fortuna, llamaremos muchas veces al mismo [hombre]

5 «dichoso» y después «desgraciado», mostrando al dichoso

181. «Que se corresponde» = «kata [6gom», esto es, «en armonia» ¢
«€en proporcién».
182. «Segin el grado de parentesco»: entiendo que ese es el sentido
mas probable de «tois apostémas>> (a26).
783. En las lineas iniciales del capitulo.
784. «Los cambios de fortuna» = «hai tykhas>: literalmente, el plural
de «tjkhé»; cf. la nota 166.
785. Primer corolario paradéjico de la visién soloniana: no es posi-
ble declarar dichoso al que es dichoso.

-
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como una especie de «camaleén» y como «una casa de fun-
Jamentos endebles».1%

/O no es en modo alguno acertado ir siguiendo los cam-
ios de fortuna?'® Pues el bien o el mal no dependen de
18 necesi-

Jas actividades de acuerdo con la virtud, y las contrarias, de

o contrario.

Y lo debatido ahora atestigua en favor de la definicién.””
En ninguna de las obras humanas hay, en efecto, una firme-
sa tal como en las actividades conformes a la virtud, pues se
Jas considera mads estables atin que las ciencias,' y las mas
valoradas de ellas son las mds estables, a causa de que los
[hombres] felices pasan en su ejercicio la mayor parte de su
vida y con la mayor continuidad, y eso, a lo que parece, es la
causa de que no se dé un olvido de ellas.

Asi pues, lo que buscamos se dara en el [hombre] dicho-
s0, v [este] serd tal a lo largo de su vida, pues siempre, o mas
que nada,"” actuara y conocerd'”* lo que es conforme a la

786. Probable cita de un poeta no identificado. - Segundo coro-
lario paradéjico de la visién soloniana: hay que decir del dichoso
que es desgraciado.

187. Esa es la opinién de Aristételes, la cual siempre se expresa en
¢l segundo miembro de las disyuntivas que plantea.

188. Supra, en viii 1099432-51.

189. Probablemente un zeugma: el pronombre («foitin») parece
remitir, ahora con el sentido de «bienes de fortuna», a «#yjkhas», pala-
bra empleada antes con el sentido de «cambios de fortuna».

190. «Como complemento» esta implicito en el prefijo de la forma
verbal «pros-deitai»: hacen falta «ademas». En viii 1099433-52 ya se
ha dicho que los bienes externos son elementos accesorios de la di-
cha que sirven como instrumentos de esta.

797. La definicién de la dicha presentada supra, en vii 1098416-18.
192. Cf. infra VI vi 1140522-30.

193. La restriccion podria explicarse por el hecho de que el hombre no
puede ejercer una actividad de manera continua; cf. infra X iv 1175a4-5.
194. «Actuard y conocerd» = (prdxei kai theyisel): la expresion po-
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198

virtud; y soportard los cambios de fortuna con la mas grands
nobleza y de manera completamente digna en todos los sen
tidos si es «<bueno de verdad» y «cuadrado sin reproches 19

Mas como los [hechos] que acontecen por azar son muy.
chos y difieren en grandeza y pequeilez, es evidente que
los de poca importancia, afortunados o lo contrario; ng
gravitan en la.vida; en cambio, los [hechos] afortunados,
si son grandesy-thuchos, hacen la vida mas feliz (pues estg
también en su naturaleza el que colaboren a ornarla, y sy
uso es noble y virtuoso); si {los hechos se dan| en sentidg
contrario, oprimen y ensombrecen la felicidad, pues aca
rrean pesares y son obsticulo para muchas actividades
pero de todos modos aun en ellos se trasunta el brillo de Ja
nobleza cuando se soportan con serenidad muchas y gran.
des desdichas, no por insensibilidad al dolor, sino porque
se es noble y magnanimo. ~

Si las actividades son las que determinan la vida, come
dijimos,”® ningan [hombre] feliz podra volverse misero, pues
no cometera nunca acciones odiosas o malas.

Pues pensamos que el hombre bueno de verdad y razo
nable soporta con decoro todos los cambios de fortuna y
actia siempre del modo mas noble posible en las circunstan-
cias dadas, tal como el buen comandante conduce del mode
mas eficaz para la guerra el ejército de que dispone, v el z
patero hace con el cuero que se le da el calzado mas bello, y
de igual modo todos los otros artesanos.

Si es asi, el [hombre] dichoso nunca podra volverse
misero, por mas que no sea en verdad feliz si pasa por
los infortunios de Priamo;"” por cierto, no [sera] tampoco

mbiante™” ni facilmente mudable, pues no se apartaré
& la dicha ni asi como asi ni por cualesquiera infortunios,
por muchos y grandes [hechos] de esa clase, y después
1e ellos no volvera a ser dichoso en poco tiempo, sino, si
as0, en un lapso prolongado y completo, cuando haya
V gado a ser duedio de grandes y bellos bienes.

_ {Qué impide, pues, llamar dichoso al que actGa de acuer-
do con la virtud completa y est4 suficientemente provisto de
bienes externos, y ello no durante un lapso cualquiera sino
durante una vida completa?!®
{0 habra que agregar: «y si sigue viviendo asi y muere
de una manera que se corresponda [con esa vida]»? Porque
¢| futuro no nos es manifiesto y afirmamos que la dicha es
un fin, [y un fin] completo en todos los sentidos. Si es asi, lla-

que hemos dicho;*® pero hombres felices.?"
Acerca de estas cosas baste con lo explicado.

XI

[La idea de] que los cambios de fortuna de los descen-
dientes y de los amigos todos en nada afectan,’ es a todas

las palabras «eudaimim» («dichoso») y «makdrios» («feliz»); cf. la nota
40 de la «Introduccion».

198. O «abigarrado». La palabra puede encerrar una alusion al «ca-
maleén» de 110026

199. Estas lineas parecen expresar la palabra definitiva de Arist6-
teles acerca de la aporia debatida. El parrafo que sigue, en cambio,
insintia la visién soloniana, rechazada en lo que precede, por lo que
algunos comentaristas lo consideran un agregado inauténtico.

200. Lo cual parece aludir a la duracién de la dicha hasta el mo-
mento de la muerte.

201. Esto es, al parecer, la felicidad (20 makdrion) tal como puede
darse en los limites de Jo humano. Cf. la nota 197 e infre, X vii
1177521-23.

202. En nada afectan al estado en que se hallen los muertos, punto

dria conllevar una referencia a la distincién entre las virtudes éticas
y las virtudes intelectuales, y, por tanto, a la vida tedrica, respecto de
la cual Aristoteles se muestra por ahora reticente.

195. Verso de Simoénides citado por Platon en Protdgoras 3394.
796. Poco mas arriba, en 110049-10.

7197. En esta frase pareciera insinuarse una diferencia de matiz entre

—
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25 luces demasiado chocante y contraria a las opiniones s
Mas como los acontecimientos son muchos y ofrecen di.
ferencias de toda clase, y unos repercuten mas y otros me
nos,” distinguirlos en particular es a todas luces una tares
larga e inacabable; pero acaso baste con decirlo en genera]
y en grandes lineas. :

Asi pues, tal como algunos de los infortunios que nos afec.

30 tan, gravitan e influyen en la vida, pero otros parecen mas biey
leves, asi {ocurre] también con los que conciernen a nuestrog
amigos todos. Pero hay en cada padecimiento, segin afecte 3
los vivos o a los muertos, una diferencia mucho mayor que [l
que se observal en las tragedias entre los crimenes y horrores
que acontecen antes y los representados [en escena] 2

Hay que tener en cuenta, por tanto, esa diferencia; y tal vez

35 mas bien preguntarse, respecto de los muertos, si toman parte
101k en algan bien o en las cosas contrarias, pues pareciera, a partir
de lo dicho, que si alguna cosa llega hasta ellos, ya sea un bien

o lo contrario, [serd] débil y de poca importancia en si o en rela.
ci6n con ellos;* y, si no, [serd] al menos de magnitud y calidad

iales que no podrian volver dichosos a los que no lo son, ni, a 5
Jos que lo son, quitarles la felicidad.

Asf pues, la fortuna de sus amigos, lo mismo que su in-
fortunio, parecen afectar hasta cierto punto a los muertos,
sro son de una indole-y se dan en una medida tales que no
pueden hacer dichosos a los que no son dichosos ni ninguna
oira cosa de esa clase 2

XI1

Definidas esas cosas, examinemos si la dicha se cuenta entre 1012
Jas cosas elogiables o mads bien entre las dignas de honor, pues
es evidente, al menos, que no se cuenta entre las potencias.2®

Es claro que todo lo elogiable es elogiado por ser de
cierta cualidad y estar en una cierta relacion con algo, pues
elogiamos al justo, al valiente y, en general, al bueno yars
la virtud a causa de sus acciones y sus obras; y al fuerte, al
buen corredor y a cada uno de los demas, porque por natu-
raleza son de determinada cualidad y se relacionan de una u
otra manera con algo bueno y virtuoso. Eso es evidente tam-
bién por los elogios de los dioses, pues se muestran risibles si

se los refiere a nosotros,*® y eso ocurre porque los elogios se 2
hacen por referencia [a algo], como dijimos.

Si el elogio lo es de cosas de esa clase, es evidente que
de las cosas Gptimas no hay elogio sino algo mayor y mejor,

introducido en el capitulo precedente.
203. Demasiado contraria a las opiniones corrientes, de las queé es
claro que Aristételes no desea apartarse por completo.
204. Cf. supra, x 1100522-33. .
205. Es posible que «los crimenes y horrores que acontecen antes
(¢ pardnoma kai deina projpdrkhein») sean los hechos de esa indole
que integran la trama tragica pero no son representados (ya sea
porque se han producido antes, como la muerte de Layo en el Edifi
Rey, o porque acontecen fuera de escena, como el suidicio de. Yo
casta); en tal caso, corresponderian a lo que en Poet xxiv 1460229
se sitda «éxo foii mythematos> o, mas bien, en xv 145483, «éxo tod |
drdmatoes>. De ser asi, aqui aludiria Arist6teles a la diferencia de in.
tensidad y de vivacidad que hay entre la versién solo narrada y el
especticulo concreto de la version dramatica de un acontecimiento
patético. No puede excluirse, por cierto, la posibilidad de que se
trate de la diferencia de la misma especie que hay entre el crimen
como hecho real y la representacién de un crimen.

206. Cf. Platén, Apologia 40a.

207. Se ha puesto en duda la autenticidad de este parrafo (85-9), que
podria ser un resumen de mano anénima que acabase por ser inclui-
do en el texto.

208. Las cosas dignas de elogio (ta epainetd) son los bienes relativos;
las dignas de honor ({2 t/mia) los bienes absolutos; las potencias
{dyndmeis) pueden, segin el uso que se les dé, ser bienes o males; cf.
MMTii 1183520-30.

209. Por ejemplo, si se dice de un dios que es valiente; cf. infra, X
viii 1178 48-18.

A R S B




1022 propio de los que se dedican a los encomios. A nosotros n

13

25

30

35

5

42 ARISTOTELES ETICA NICOMAQUEA 43

como también es manifiesto, pues exaltamos por su felicidad
y por su dicha?® a los dioses y, entre los hombres, a los mis
«divinos». Y lo mismo en el caso de los bienes, pues nadie
elogia la dicha tal como [se elogia a] lo justo, sino que la s
luda como cosa mas divina y mejor.

Se considera también que Eudoxo® hizo una buena defe
sa de las excelencias del placer, pues sostenia que el que no g
lo elogiase a pesar de que se lo cuenta entre los bienes, indica
que es superior a las cosas elogiables, y que el Dios y el bi
son de esa clase, pues las restantes cosas son referidas a ellos.

El elogio {lo es], en efecto, de la virtud,*” pues gracias g
ella [los hombres| son capaces de practicar las acciones ng-
bles; los encomios [lo son], en cambio, de las obras,” tanty
las del cuerpo como las del alma.

Pero hacer precisiones acerca de estas cosas es tal vez mas

acerca de la virtud, pues tal vez de ese modo tendremos tam-
ién una visién mejor de la dicha.
Se admite que el politico de verdad dedica sus esfuerzos
mas que a nada a ella,”* pues quiere hacer a los ciudadanos
buenos v obedientes a las leyes.?® Como ejemplo de ellos te-
nemos a los legisladores de Creta y de Esparta, y a los otros
que haya habido de esa clase.?'®

Y si esa indagacién es competencia de la politica, es eviden-
te que la busqueda estara de acuerdo con el prop6sito inicial *”
Es evidente que la virtud acerca de la que la indagacién
debe versar es la humana,®® pues el bien que busciabamos
es el humano, esto es,” la dicha, la [dicha] humana. Y por
yirtud humana entendemos, no la del cuerpo sino la del
alma,* y decimos que Ja dicha es una actividad del alma.?
Si eso es asi, es evidente que el politico debe conocer
de un cierto modo las cosas referentes al alma, tal como el
que se propone curar los ojos debe conocer también todo
el cuerpo,” y tanto mas cuanto que la politica es mas ho-
norable y valiosa que la medicina; y, de los médicos, son
los mas instruidos® los que se toman mas esfuerzos por el

resulta evidente, a partir de lo sefialado, que la dicha se cuen
entre las cosas dignas de honor y completas. Y parece que es
asi también porque es un principio, pues todos hacemos tod
las demas cosas con vistas a ella, y afirmamos que el principig
y la causa de los bienes es algo digno de honor y divino.
214. Ala virtud.

215. Ct. supraii 1094426-511 y ix 1099429-32.

276. Aristoteles piensa probablemente en Licurgo y en Minos; cf.

Pol11 ix y %, donde se examinan las constituciones de Lacedemonia
y de Creta; cf. también infra, X ix 1180424-26.

217. En 1 1094510-11 se ha declarado, en efecto, que la investigacion
encarada en el tratado es de indole politica.

218. La expresion no es redundante; cf. supra I vii 1097524-34.

219. Entiendo que el «kab es apositivo.

220. Cf. supra, vii 109847-8.

221. Cf. supra, vii 1098416-17.

222. CE Platén, Cdrmides, 1564-c. -~ Aunque no es del todo claro, el
paralelo estd destinado a dar a entender que el politico debe cono-

cer la estructura entera del alma, aun cuando no todas sus partes son
relevantes para su disciplina.

223. Los que no se limitan a ejercer una medicina empirica. Cf. De

XIII

Puesto que la dicha es cierta actividad del alma de acu
do con una virtud completa, debemos hacer una indagacion

270. «Exaltamos por su felicidad y por su dicha»: «makarizomen
eudaimonizomen»; segin Rhet 1 ix 1367534-36, el makarismds y el
daimonismds se identifican.
211. Aristoteles considera las ideas de Eudoxo acerca del pla
maés adelante, en X ii-iv.
272. Cf. Rhet T ix 1376533: el elogio es «un discurso que pone
manifiesto la magnitud de la virtud> (ldgos emphanizpn mégethos aretés).
213. La misma caracterizacion en Rhet I ix 1367536.
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conocimiento del cuerpo; por tanto, también el politico debg
tener una visién del alma, pero debe tenerla con esos fineg®
y en la medida en que basta para lo que se busca, pues un
precisién mayor es acaso demasiado laboriosa para lo qu
nos hemos propuesto.

Algunas [cuestiones| referentes a ella? se tratan sufi
296 y se la
debe utilizar. Asi, que una [parte] de ella es irracional y ot
racional.* (Si estdn separadas tal como [lo estan] las parte
del cuerpo y todo lo divisible en partes, o si son dos por |
definicion, pero por naturaleza inseparables, como en la cir
cunferencia lo convexo y lo céncavo, no tiene importaney,
ninguna en este momento.)

De la irracional, una [subparte] parece comun y vegeta
tiva (me refiero a la causa de la asimilacién y del crecimien
t0),>® pues se puede suponer esa potencia del alma en tode
los seres que se alimentan y aun en los embriones, y esa is
ma también en los adultos, pues eso es mas razonable qu
[suponer] alguna otra.

Asi pues, es claro que su virtud es comin [a todos lo
seres vivos|, y no [especificamente] humana; se admite, e
efecto, que es en los suefios cuando mas actiia esa parte
esa capacidad,? y que durante el suefio el hombre bueno
el malo se disciernen en medida minima (de ahi que se dig
que durante la mitad de la vida los dichosos no se diferen
cian de los miserables, y es probable que eso ocurra, pues e
suefio es la inactividad del alma en tanto se dice de ella qu

¢s virtuosa o mala), salvo si algunos movimientos ingresan
un poco, y con ello las imagenes [oniricas] de los virtuosos
son mejores que las de [hombres] comunes.”® Pero basta de
esas cosas y hagase a un lado la [parte| nutritiva, pues por su
naturaleza no participa de la virtud humana.

Pero hay, a lo que parece, aun otra cierta naturaleza irra-
cional del alma que en cierto modo participa, empero, de la
raz6n. Pues en el [hombre| continente y en el incontinente®!
elogiamos la razon, esto es, la [parte] racional del alma, pues
[los] exhorta rectamente y a las cosas mas nobles. Pero es
claro que hay en ellos también otra cosa, que esta por natu-
raleza en contra de la razén y lucha con esta y se le opone,
pues exactamente como cuando se decide mover hacia la
derecha partes paralizadas del cuerpo, y ellas se desvian,
por el contrario, hacia la izquierda, asi [ocurre] también en
el alma: los impulsos® de los incontinentes [van], en efecto,
en sentidos contrarios.”* Solo que en los cuerpos vemos la
[parte] que se desvia, mientras que en el alma no lo vemos.
Pero sin duda debemos considerar que en no menor medida
hay también en el alma algo que esta en contra de la razén,
que se le opone y se resiste [a ella]. No importa [aqui] en qué
sentido es una cosa distinta,?* pero, como dijimos,** es claro

230. Cf. Platén, Republica IX 571¢5728.

231. La continencia y la incontinencia se discuten en VII i-x. — Los
del continente {egkrates) y el incontinente {akrafs) son los casos en
que con mds nitidez se advierte la dualidad del alma, la cual se tra-
duce en la falta de coincidencia (subrayada arriba en lo que sigue)
entre lo que una «parte» del alma ve como razonable y lo que otra
«parte» desea. El continente sigue lo que es razonable, pero para ello
debe forzar al deseo, y se distingue por eso del moderado (sdphrn),
en quien el deseo estd en concordancia con la razén. El incontinen-
te; en cambio, sucumbe al deseo.

232. «Impulso» = hormé; cf. la nota 60 de la «Introduccions.

233. Contrarios entre si o contrarios a la razén.

234. Esto es, como se seflald ya poco mas arriba (1102428-32), no es
_relevante si se trata de una diferencia real o conceptual.

. 235, Poco mas arriba, en 1102513-14.

resp xxi 480526-30.

224. Los sefialados al comienzo del presente capitulo.
225. Al alma. ,
226. Esto es, en obras de vulgarizacién destinadas al piiblico noes |
pecializado. Por cierto, Aristételes no remite al De anima.
227. Cf. «Introduccién», 6.

228. Cf. De an1l iv 416419-531.

229. Pues durante el suefio se crece y se nutre mas; cf. De somnoi |
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sentido propio y en si misma; otra, capaz de escuchar [a la
raz6n] como [se escucha] a un padre.

También la virtud se divide segin esa misma diferencia,
pues decimos que, de ellas, unas son dianoéticas y otras
gticas;** la sabiduria, la comprensién y la prudencia son dia-
_noéticas, mientras que la generosidad y la moderacién son
sticas.?* Pues al referimos al cardcter no decimos que se es
sabio o inteligente, sino que es [, por ejemplo,] apacible o mo-
derado; y también elogiamos al sabio por su habito, y entre
Jos habitos llamamos «virtudes» a los que son elogiables.?*

que también ella participa en la razdn; en todo caso, en
continente le presta obediencia a la razén.®" Ademads; aca
es mas docil en el moderado®™ y en el valiente, pues |
ellos] todo esta en consonancia con la razén.

Es claro, por tanto, que también la [parte| irracional
doble, pues la [subparte] vegetativa no participa en mo
alguno de la razén, pero la [parte] desiderativa o, en
neral, la apetitiva,”® participa en cierto modo [de ella],
la medida en que le es décil y le presta obediencia, y ¢
ese, por cierto, el sentido en que decimos que «hacemg
caso»™ a nuestro padre o a los amigos, pero no como e
las matematicas.**! ;

También la amonestacién y toda forma de censura
de exhortacién indican que la [subparte] irracional es per
suadida de alguna manera por la razén.* Pero si se deb
decir que también esa [subparte| es racional, serd tam
doble la parte racional:** una [subparte que es racionall

236, Cf. lanota 231
237. Cf. la nota 231.
238. «Parte» apetitiva = «£0 orektikon»; «parte» desiderativa =
epithyme tikon». Cf. «Introduccién», 6.
239. Juego de palabras intraducible. «Hacer caso» = «ldgon ékheim
literalmente, «tener razén»; la expresion es la misma que se ha en
pleado para designar lo que hemos traducido como «racional» {
ldgon ékhon).
240. Donde la expresién a que se hace referencia en la nota anterior
tendria el sentido de «proporcionalidad» o de «tener una explicacién
racional». — No parece estar en juego la oposicion entre la persua
sion del consejo y la fuerza de conviccién de las demostraciones:
2471. Un segundo argumento, que se suma al basado en el caso del
continente. ‘
242. Esto es, podria verse a la parte racional como formada por dos
subpartes, como se ha visto supra la parte irracional (1102428-31),
No se trata, sin embargo, de una cuatriparticién, pues la que se con-
sidera ahora como una de las subpartes racionales es la que antes g
consideré una de las subpartes irracionales, a saber, la que puede ser
sometida a la razén.

243. Las virtudes éticas (o morales) corresponden a la subparte ape-
titiva (£6 orektikon) del alma, esto es, a la que es irracional en si mis-
ma, pero puede obedecer a la parte racional; las virtudes dianoéticas
(o intelectuales) corresponden a la parte racional.

244. La lista no es exhaustiva: Aristételes solo menciona ejemplos,
Las virtudes éticas son estudiadas en particular en lo que va de II1 vi
aIV ix, y las dianoéticas en V1. )

245. Acerca de «elogiable» (epainetds), cf. supra, xii.

|
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y la ética, la dianoética se origina y se incrementa mayor-
mente* a partir de la ensefianza; por eso necesita de expe-
riencia y tiempo;?¥ la [virtud] ética, en cambio, procede de
la costumbre; por eso ha tomado aun su nombre, con una
pequena modificacion, de «costumbre».2*

A partir de eso es también claro que ninguna de las virtu-
des éticas se origina en nosotros por naturaleza, pues ningu-
na cosa que es por naturaleza se modifica por la costumbre;
por ejemplo, la piedra, que por naturaleza se dirige hacia
abajo, no podria ser acostumbrada a dirigirse hacia arriba,
aunque uno quisiese acostumbrarla [a ello] lanzindola in-

246. Segtin la interpretacion tradicional, «<mayormente» y no «exclu-
sivamente», porque las virtudes dianoéticas se podrian incrementar
también a partir de la invenci6n o la creatividad individuales.

247. Las virtudes éticas requieren asimismo experiencia y tiempo;
of. supra1iii 1095al-7, e infra, VI viii 1142411-19.

248. Aristoteles sugiere que hay un lazo «etimologico» significativo
entre «éthos (= «caricter», «modo de ser») y «éthos» («costumbre»);
la «pequefia modificacién» consiste en la variacién de la cantidad
de la vocal inicial. Cf. Platén, Leyes VII 792¢ y Repiiblica VI 518e.
Esa suposicion hizo que el equivalente latino de «éthikds (adjetivo

correspondiente a «éthos) fuera «moralier {de «mos> = «costumbre»);
cf. Cicerén. De fato1i.

R s e R
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contables veces hacia arriba; ni el fuego [podria ser acosturm.
brado] a dirigirse hacia abajo, ni ninguna otra cosa que por
naturaleza es de una manera podria ser acostumbrada [a ser]
de otra manera.*"

Asi pues, las virtudes no se originan ni por naturaleza nj
contra la naturaleza, sino que somos naturalmente aptos para
recibirlas, y las completamos por medio de la costumbre.*

Ademas, de todo lo que se da en nosotros por naturaleza,
disponemos primero de la capacidad y solo después ejer-
cemos las actividades® (eso es evidente en los sentidos, %
pues no llegamos a poseerlos por ver muchas veces 0 por
oir muchas veces, sino que, a la inversa, los usamos porque
los tenemos: no llegamos a tenerlos por haberlos usado). En
cambio, adquirimos las virtudes después de ejercerlas prime-
ro, como es el caso también en las demas artes,” pues lag

aprendemos haciendo lo mismo que se debe hacer después
de haberlas aprendido; por ejemplo, se llega a ser construc-
tor de casas construyendo casas, y citarista, tocando la citara.
De ese modo, pues, también llegamos a ser justos realizando
actos justos, moderados realizando actos de moderacion, y
yvalientes realizando actos de valentia.?**

[Lo] atestigua también lo que sucede en las ciudades,*
esto es, que los legisladores hacen buenos a los ciudadanos
acostumbrandolos [a serlo]; esa es la voluntad de todo le-
gislador;* y los que no lo hacen bien, yerran, y por eso se
distingue el sistema politico bueno del malo.

Ademas, toda virtud nace y se destruye a partir y por me-
dio de los mismos [actos],>” al igual que el arte; pues de la
ejecucion de la citara se originan tanto los buenos citaristas
cuanto los malos, y andlogamente los constructores y todos
los demas, pues del construir bien casas resultardn buenos
constructores, y del construirlas mal, malos. Si no fuera asf,
para nada se tendria necesidad de un maestro, sino que to-
dos nacerian buenos o0 malos.

Asi es, por tanto, también en el caso de las virtudes: es,
en efecto, actuando en las transacciones con los [demas]|
hombres como llegamos a ser unos justos y otros injustos,
y actuando en las situaciones de peligro, y acostumbrando-

249. En la visién de Aristoteles, los cuerpos simples (ta hapla simaia)
o elementos (stoikheia) poseen la capacidad natural de moverse lo-
calmente en linea recta a sus lugares naturales, esto es, hacia arriba,
o hacia los limites del mundo, el aire y el fuego, y hacia abajo, ¢
hacia el centro del mundo, el agua y la tierra, para detenerse allf; esa
capacidad tiene la monovalencia propia de las capacidades «irracio.
nales», esto es, se cumple invariablemente, a no ser que se lo impida
por medio de la violencia (bi@1). Cf. De caelo IV i 308513; 312a17-21.
250. «Somos naturalmente aptos para recibirlas» en razén de que hay
en nosotros una «virtud natural» (cf. VI xiii 114441-17) cuya indole es
la de una virtualidad indeterminada que llevamos a la determinacion,
esto es, «completamos» {feleiuoménois, a25), mediante la costumbre,
siendo eso la condicién de su ejercicio {khrésis, enérgeia) real.

257. Esto es, en lo que nos es natural, la capacidad (dynamis) «deter
minada» precede al ejercicio (enérgeia), el cual se cumple en un solo
sentido, tal como se cumple en un solo sentido el movimiento de la
piedra o el del fuego.
252. «Sentido» = «aisthésiy>. Acerca de la capacidad y el ejercicio de
la aisthésis, cf. De an 11 v 417 a9-6.
253. La frase «hdsper kai epi ton dllon tekhnom» («como es el case |
también en las demds artes») parece desconocer la distincién que
Aristoteles establece en otros lugares entre «arete» y «tékhng». Se ha |

procurado evitar esa inconsistencia entendiendo que «dlbin> tiene
en este contexto un valor especial que se reflejaria en un «por lo de-
mas» («como es el caso, por lo demds, también en las artes»).

254. La tesis conlleva, pues, en apariencia, un circulo (para ser justo
hay que realizar acciones justas, pero eso supone que ya se es justo),
cuya aclaracion se presenta inffa, en iii 1105a17-25.

255. Cf. 1x 1099429-32.

256. El propésito de los legisladores da por sentado, pues, ticita-
mente que la virtud se adquiere por medio del hébito, como lo de-
clara la tesis formulada en las lineas iniciales del capitulo.

257. Cosa que solo puede darse en el caso de una capacidad adqui-
rida, no en una natural.
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nos a temer y a tener osadfa, como [llegamos a ser| unos,
valientes y otros, cobardes. Lo mismo en lo que concierne
a las manifestaciones del deseo y de la ira; unos llegan a ser
moderados y apacibles y otros intemperantes e irascibles, log
unos por comportarse de una manera y los otros por hacerlg
de otra en las mismas [situaciones].

Dicho, pues, en una férmula dnica, los habitos nacen de
las actividades [que les son| semejantes.?® Por eso se les debe
dar a las actividades una cualidad determinada, pues los ha.
bitos se corresponden con las diferencias entre aquellas. Ad:
quirir ya desde la juventud esta o aquella costumbre tiene,
pues, no poca importancia, sino una muy grande o, mejor
dicho, lo es todo.

de ello mds adelante, y de qué es la razén correcta y qué re-
Jacion guarda con las demas virtudes).

Pero debemos estar de acuerdo de antemano en que la
exposicion toda acerca de las acciones por cumplir®® debe ha-
cerse en lineas generales y no con precisién, tal como también
dijimos al comienzo®* que deben pedirse las argumentaciones
que la materia admite;* y [que| en lo que concierne a las
acciones y a lo conveniente nada hay fijo, como tampoco en
materia de salud. Y si la exposicién de lo general es de esa
indole, atin menos precisién habra en la de las cosas particula-
res, pues no caen ni bajo un arte ni bajo regla®® ninguna, sino
que los que actilan deben mirar siempre ellos mismos a la oca-
si6n, como ocurre en la medicina®” y en el arte del piloto.25®
Pero pese a que la presente exposicion es de esa clase,
debemos procurar, de todos modos, prestar una ayuda.

Pues bien, ante todo se debe considerar que las cosas de
esa indole*® por naturaleza se destruyen a causa del defecto
y el exceso, como vemos en el caso de la fuerza y en el de la
salud (pues a proposito de las cosas no manifiestas hay que
valerse de las manifiestas como testimonio): en efecto, des-
truyen la fuerza el exceso y la deficiencia de los ejercicios;
de igual modo, las bebidas y las comidas de mas o de menos
destruyen la salud, pero si son proporcionadas, la producen,
la aumentan y la preservan. Ahora bien, es igual el caso de

1

Por tanto, puesto que el presente estudio®® no tiene como

fin, como los restantes, la teoria (pues no investigamos para
saber qué es la virtud sino para hacernos buenos, pues [en
otro caso] no tendria nada provechoso), es necesario indagar,
en lo que concierne a las acciones, co6mo se las debe realizar,
pues ellas son también las que determinan la cualidad que
los habitos asumen, como hemos dicho.?®

Ahora bien, el actuar de acuerdo con la razén correcta?!

es cosa comin,? y ha de darselo por supuesto (se hablara T

263. Leo «prakt@n», que figura en varios manuscritos, y no «prakton;
cf. poco mas arriba, 1103430.

264. En Tiii 1094511-109544 y vii 1098426-28.

265. «Que la materia admite» = «kata ten hjkn; cf. la nota 20.

266. O «regla tradicional» = «paraggeliai»: la palabra alude a la regla
transmitida oralmente en el interior de una profesi6n.

267. Cf. infra, X ix 118162-12.

268. La ética no puede, pues, tomar la forma de un sistema de precep-
tos fijos, porque el marco de la accion es siempre el de lo particular, y
es menester, por tanto, atender a la singularidad de cada situacion.

269. La referencia (algo imprecisa: «fd foiaite») puede serlo a las
acciones o a las virtudes.

258. Esto es, como se ha insinuado en lo que precede, los actos
mediante los cuales se adquiere la virtud ética son iguales (al menos
externa u objetivamente) a los que ‘se realizan cuando la virtud ha
sido adquirida.

259. El estudio referente a la virtud ética.
260. Supra, eni1103521-23.

267. «La razén correcta» (= «ho orthos logos»; cf. la nota 336) es iden-
tificada en VI xiii 1144527 con la prudencia (phrdnésis). Cf. Platén,
Fedon 73a.

262. Esto es, cominmente admitida.
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la moderaci6n, la valentia y las demaés virtudes, pues el que
20 huye de todo y lo teme todo y nada soporta se vuelve cobar.
de, y el que no teme absolutamente nada sino que lo enfren.
ta todo, temerario; del mismo modo, el que goza de todes
los placeres y no se abstiene de ninguno, se vuelve intempe-
rante, y el que huye de todo [placer], como los risticos, una
25 especie de insensible. Como se ve, la moderacion y la valen.
tia se destruyen con el exceso y con el defecto, mientras que
la mediania las preserva.
Pero no solo su generacién, su crecimiento y su destruc:

cion proceden y son obra de los mismos [actos], sino que
también su ejercicio se dard en los mismos [actos]? Y en
%0 los otros casos mds manifiestos? es, en efecto, asi; por ejem-
plo, en el de la fuerza; pues ella nace de tomar abundante
alimento y soportar muchos esfuerzos, y es el fuerte el que
mas puede hacer esas cosas. Lo mismo ocurre también con
las virtudes, pues nos volvemos moderados por abstenernos
de los placeres, y cuando hemos llegado a serlo, mds pode-
35 mos abstenernos de ellos; lo mismo en el caso de la valentia,
1104 pues nos volvemos valientes acostumbrandonos a despreciar
los peligros y a resistirlos, y cuando hemos llegado a serlo,
més podemos resistir los peligros.

menos, 10 siente pesar [al hacerlo],”* pero el que se duele,
cobarde.”’® La virtud ética se relaciona, en efecto, con los
Jlaceres y los dolores.

__[1] Pues realizamos las acciones malas a causa del placer,
4 causa del dolor nos abstenemos de las nobles. Por eso
a desde la nifiez tenemos que haber sido guiados de cierto
@do, como dice Platén,”” para alegrarnos y dolernos por
Jo que se debe. La educacion correcta es, en efecto, esa.

[2] Ademas, si las virtudes se refieren a las acciones ya
Jos afectos, y a todo afecto y a toda accion acompafian pla- 15
cer y dolor,”® también por eso la virtud estara relacionada
conlos placeres y los dolores.

[3] Lo revelan también los castigos que se imponen por
medio de ellos,”” pues son una especie de medicina, y las me-
dicinas por naturaleza obran por medio de los contrarios.®

[4] Ademds, como dijimos recientemente,”” todo hébito
del alma tiene una naturaleza referida y cercana a las cosas
or obra de las cuales naturalmente se hace mejor o peor; y
[los hombres] se vuelven malos a causa de los placeres y los
dolores, por perseguir y rehuir los que no se debe o cuando
no se debe o como no se debe, o de cuantos otros modos la
razén determine tales cosas. Por eso [algunos| definen las

—

0

1)

0

272. Cf. infra, 111 ix 1117515-16.
273. Por tanto, el intemperante y el cobarde son tales aun cuando
realicen acciones que son, respectivamente, iguales, desde el punto
de vista externo u objetivo, a las del moderado y el valiente, si lo
hacen con pesar.
274. Tesis que Aristételes se dispone a probar por medio de los
ocho argumentos que siguen.
275. Platon, Leyes 11 653a-c.
276. CL. infra v 1105521-22.
. 277 Esto es, los castigos que consisten en causar dolor o en privar
| del placer.
. 278. Que es el principio tradicional de la medicina alopética.

279. Supra, en ii 1104427-53.

III

Como indicio de los hébitos debe tomarse el placer o el

s dolor que vienen a afiadirse a los actos. Pues es moderado
el que se abstiene de los placeres corporales y se complace
en eso mismo, y el que [al hacerlo] se irrita, intemperante;
y es valiente el que enfrenta los peligros y se complace o, al

270. Cf. supra, 110356-8.
271. Cf. supra, 1104 413-14.

E
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05 con la vara del placer y el dolor. Por eso es necesario s
ue todo nuestro estudio se refiera a esas cosas, pues no es
gco el peso que tiene en las acciones el complacerse y do-
rse bien o mal.

8] Ademas, es mas dificil luchar con el placer que con la
a, como dice Heraclito,” y para lo que es mas dificil hay

virtudes como formas de apatia y de serenidad;*® mas ¢
no es acertado, porque [los que lo hacen| se expresan en tg;.
minos absolutos y no agregan «como se debe», «como ng ¢
debe» y «cuando» y todas las otras cosas.® Queda estableg
do, por tanto, que la virtud de esa clase® es la que tiende
actuar de la manera 6ptima en relacién con los placeres y g
dolores,” y que la maldad es lo contrario. ~

[5] También a partir de lo que sigue nos resultara clay
que se relaciona con ellos,® a saber, que siendo tres las ¢4
sas [que mueven]| a la eleccién y tres [las que mueven] a ]
aversion: lo bello, lo conveniente y lo placentero,”’ y <treg
sus contrarios: lo feo, lo dafiino y lo doloroso, respecto g
todas ellas el bueno tiende a acertar, y el malo a errar, pero
sobre todo [lo hacen] en relacién con el placer, porque este
es comun a todos los animales®® y acompana a todo lo qu
depende de la eleccién, pues también lo bello y lo conve
niente se nos muestran como cosa placentera.?®

[6] Ademas, [el placer] ha crecido con todos nosotros de
de la infancia mas temprana; por eso es arduo eliminar eg
afeccion, que tifie nuestra existencia.

[7] Ademas, medimos las acciones, unos més y otros me-

de la virtud y de la politica se relaciona con los placeres y
Jos dolores, pues el que los utiliza bien sera bueno, y el que
mal; malo.

Quede, pues, dicho que la virtud se relaciona con los
placeres y con los dolores; que los mismos [actos] que la ori-

[aun] mejor; de modo que también por eso el estudio todo

modo, se destruya; y que se la ejerce en relacién con las mis-
mas cosas de que naci6.

v

Pero se podria plantear la dificultad®® de cémo decimos
que se debe llegar a ser justo realizando actos justos, y mo-
280. No es posible establecer con certidumbre quiénes sostenian esa derado realizando actos moderados, pues si se r ealizan actos
definicion de la virtud (en la que se ha visto un anticipo del estoicis
mo), que la hace incompatible con el placer y el dolor. Se trata;
parecer, de la misma visién criticada en 7op IV v 125520-28; cf. Phys
VI iii 246519-20.

281. Esto es, todas las otras especificaciones.
282. La virtud ética. -
283. No se trata, pues, de alcanzar la apatia eliminando el placery el |
dolor, como lo pedia la definicion criticada, sino de adoptar ante ellos
la actitud debida. Cf. el texto de 76p mencionado en la nota 280.
284. Esto es, que la virtud se relaciona con el placer y el dolor. \
285. La misma triparticién se balla en Top I xii 105427 y 1L i |
118427. ‘
286. Cf. infra VII xiii 1153525-26.
287. Cf. infra VII1 ii 1155518-21.

manera en que si [se realizan| cosas de gramatica y de maisi-
ca, [se es ya] gramatico y misico.

288. La frase coincide parcialmente con DK 22 B 85.

289. «Se podria plantear la dificultad» (= aporseic d’én tis) es una
foermula dialéctica con la que Aristételes suele introducir una dificul-
tad (aporia) que podria ser la base para una objecién a una tesis. Cf.
supra, I ix 109989.

290. Por «cosas de gramitica y de musica» (¢2 grammatiki kai ta
mousikd) se debe entender «cosas que se ajustan a las reglas de la gra-
mética y de la musica». ~ «Gramatica» (grammatik) no alude en este
contexto a la disciplina que hoy recibe ese nombre sino al arte de la

_siempre un arte y una virtud, pues lo bueno es, en ese caso, 10

ginan, hacen que crezca y que, si no se cumplen del mismo 15

justos y moderados, ya se es justo y moderado, de la misma 20

3
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si actiia de manera firme e inconmovible.*®

Pero para poseer las demds artes® esas cosas no cuen-
tan, salvo el saber mismo,*® pero para poseer las virtudes el
saber tiene poco peso o ninguno; en cambio, las demas [con-
diciones] tienen importancia no escasa, sino que lo son todo,
son precisamente las que®” llegan a darse en nosotros por
cealizar muchas veces actos justos y moderados.

Se dice, pues, que los actos®® son justos y moderados
cuando son tales como los realizaria el justo o el modera-
do, y es justo y moderado no el que realiza esos actos sino
[e]] que ademas los realiza como los realizan los justos y
moderados.?® Es, pues, acertado decir®® que el justo llega
a ser tal por realizar actos justos, y el moderado, por [rea-
lizar] actos moderados; y si no realiza esos actos, nadie

¢O acaso tampoco es asi en las artes?” Pues se puede
hacer una cosa gramatical tanto por azar cuanto siguiendo Iy
indicacién de otro.”* Asf que se serd gramatico no solo si se
hace una cosa de gramatica sino también [si se la hace] gra
25 maticalmente, esto es, de acuerdo con [el conocimiento de
la gramatica que uno tiene en si.??

Ademas, tampoco hay semejanza [en este aspecto] en-
tre artes y virtudes, pues las cosas originadas por las artes
poseen el bien en si mismas;?*** basta, en efecto, con que se
las haga de un cierto modo; en cambio, las [acciones] origi-
nadas de acuerdo con las virtudes no se realizan de maners
30 justa o moderada®” solo si son de un cierto modo, sino tam.
bién si el que actda se halla [dispuesto] de un cierto modg
cuando actda: primero, si [actia] a sabiendas;?® después, [s
actiia] eligiendo, y eligiendo [el acto] de por si;> y, tercero,

eleccion (proatresis), cf. infra II1 ii.

298. Esto es, debe derivar de lo que verdaderamente es un hébito, y
no ser algo solo un acto ocasional.

299. «Para poseer las demads artes» = «pros [...] 1o tas dllas tékhnas
ékhein»; cabe aqui respecto del uso del pronombre «dllos» la misma
observacion hecha en I11i 1103432; cf. la nota 253.

300. Ese saber (eidénai) no coincide, por cierto, con el saber del «a
sabiendas» (eidos a31), que seguramente alude al hecho de tener
conocimiento de las circunstancias de la accién {(cf. 1111 1111a1-21).
El saber del artesano es el saber acerca de las reglas productivas que
aplica cuando trabaja y que, por tanto, no podria ignorar. Su correla-
to en el terreno de la accién seria el saber de la teoria ética (o de las
reglas de la accion en la medida en que se las puede definir), el cual,
como se sefiala a continuacién, no es en modo alguno condicién de
la‘accidén virtuosa.

301. En b4 leo «hdper», como sugiere Bywater, y no «eiper.

302. «Los actos» = «td prdgmata»; la palabra sugiere quiza que son
los actos vistos en su exterioridad.

303. Es decir, con la disposicion subjetiva sefialada poco mas arriba,
en 1104430-33. ~ Por tanto, es posible realizar actos «objetivamente»
justos sin ser justo, tal como en el comienzo del capitulo se sefial6
que es posible realizar «cosas gramaticales» sin ser letrado.

304. Es la tesis del propio Arist6teles, no una opinién comin.

lectura y la escritura; y «gramatico» (grammatikds) es sencillamente ¢l
que sabe leer y escribir.
297. Aristételes sugiere que tampoco en las artes vale que solo ¢l
que las posee es capaz de realizar lo que responde a sus reglas. - Co-
mienza con esto la respuesta a la objecién.
292. Como lo hace, por ejemplo, un nifio que, cuando aprende a es:
cribir, dibuja los trazos segun el ejemplo del maestro. Ese es el caso
relevante para la argumentacion.
293. El que aprende a escribir hace en cada caso «una cosa de
gramatica» (grammatikén ti, a22), esto es, algo que en su aspecto ex-
terno coincide con lo que hace el que ya posee la tékhn; el maestro,
en cambio, lo hace «gramaticalmente» Fgrammatikés, b25) esto e,
en virtud de un saber que ya posee (y no por azar o siguiendo un
ejemplo). De igual modo, mientras se adquiere la virtud, se realizan
primero acciones que solo en su aspecto externo coinciden con las
de quien ya es virtuoso, y Gnicamente después, cuando se posee la
virtud, derivan del hébito (héris) en que aquella consiste.
294. Cf. supra, 11 1094a5-6.

295. «De manera justa o moderada» = dikaifsé sophrinds que corres:
ponde al «gramaticalmente» (grammatikis) del caso anterior.
296. El punto es discutido infra, en II11 1110518-1111421.
297. Es decir, por el valor que la accién tiene de por si; acerca de la
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los, la conmiseracion,®® [y], en general, a los que se acompa-
dan de placer o dolor;"! [llamo] [2] «capacidades», a aquellas
por las que se dice que somos susceptibles de experimentar-

tiene siquiera la posibilidad de llegar a ser bueno.
Con todo, el coman de los hombres no practica esas ac.
ciones sino que, refugidndose en la teoria, creen que filoso.
fan y que asi llegaran a ser virtuosos:*® hacen algo semejante

a los enfermos que escuchan con celo a los médicos perg
1500 hacen nada de lo que se les ordena; y asi como estos, s
se tratan de ese modo, no tendran sano el cuerpo, tampoco
aquellos, si filosofan de ese modo, tendran sana el alma.

conmiserarnos; [llamo]| [3] «habitos», a aquellos por los que
estamos bien o mal dispuestos en relacién con los afectos;
por ejemplo, en relacion con la ira, si nuestra disposicion es
vehemente o débil, es mala; en cambio, si es mediana,*® es
buena, y de igual modo respecto de los demas.

[7] Ahora bien, ni las virtudes ni los vicios son afectos,
[a] porque no se nos llama virtuosos o malos por los afectos
sino por las virtudes y los vicios, y porque por los afectos
ni se nos elogia ni se nos censura (pues no se elogia al que
siente temor o al que se aira, ni se censura al que estd airado
sin mas, sino al que lo esta de una cierta manera):**® pero si
se nos elogia o se nos censura por las virtudes y los vicios.
[b] Ademas, nos airamos y tememos sin elegirlo, mientras
ue las virtudes son formas de eleccién o no se dan sin elec-
cién.® [c] A ello hay que afadir que se dice que somos mo-
vidos por los afectos, mientras que las virtudes y los vicios
no nos mueven sino que nos disponen de un cierto modo.

v

Tras eso debemos examinar qué es la virtud.* Pues bien,

20 como las cosas que se dan en el alma®” son [de] tres [clases]:
afectos, capacidades y habitos,**® la virtud sera alguna de ellas.
Llamo [1] «afectos» al deseo, la ira, el temor, la osadfa, la
envidia, la alegria, la amistad,*” el odio, la afioranza, los ce.

305. Critica de una visién teérica de la ética, extranamente atribui-
da al «comiin de los hombres» (%oi polloi), aunque (si no fuera por'el
tono de la observacion) podria ser la del platonismo.
306. Eso supone formular su definicién. Para ello recurre Aristételes
al método mds corriente, que consiste en indicar el género préximo
y la diferencia especifica.
307. Al parecer, no en el alma en general sino en la «parte» o
«subparte» apetitiva (#0 orektikon) de ella, que es la relevante para la
virtud ética; cf. supra, I xiii 1102513-110343.
308. Como la bondad y la maldad son cualidades, se toman en
cuenta, de las cualidades en general (cf. Cat ix 8525-11438), las que
pueden darse en la «parte» del alma que aqui interesa. El modo de
identificar la cualidad pertinente es de sesgo dialéctico: se supone
que la lista, que abarca tres especies, es exhaustiva, y se excluyen las
dos que se comprueba que no corresponden, para quedarse con la
restante. — Acerca de las nociones de «hébito» (/Le’xz% y de «capaci-
dad» (dynamis), cf. «Introduccién», 7.
309. Parece claro que la «amistad» (philia) de que se habla aqui
no es la virtud de ese nombre que se trata en los libros VIII.¥
IX, sino un sentimiento amistoso que quizas corresponde a'lo que

mas adelante recibe el nombre de «philisis> (= «afeccion»); cf.
VIII v 1157528-29.

370. Cf. De an 11 403415-18, donde los afectos no son vistos como
fenémenos exclusivamente animicos.

371. La especificacién parece deberse a que «pdthos> tiene un sen-
tido mas amplio que el de «afecto», puesto que abarca todos los
fenémenos animicos en que la psykfe es pasiva o receptiva, y no solo
los «afectivos». Aun el placer y el dolor son «pdthé» en una suerte de
segundo grado, pues, como se sefiala arriba, acompafian a los otros,
y ello, segiin estos sean satisfechos o contrariados.

372. «Mediana» = «mésos», palabra que remite a la nocién de «me-
dianfa» (mesdffs) o «punto medio» (6 méson) expuesta en el capitulo
siguiente.

313. Cf. supra, iii 1104524-26 junto con las notas 280 y 283.

374. Cf. supraiv 1105431-32.

Jos; asi, las que nos hacen capaces de airarnos, apenarnos o 25
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[2] Por esas razones no son tampoco capacidades, [2] pues
no por el simple hecho de poder experimentar afectos se dice
que somos buenos ni malos <ni se nos elogia o se nos cen.
sura>*" [b] Ademds, las capacidades estdn en nosotros por

10 naturaleza; en cambio, no es por naturaleza como llegamos g
ser buenos o malos; pero de eso hablamos mas arriba, 36

[3] Si, por tanto, las virtudes no son ni afectos ni capaci-
dades, resta que sean habitos. Queda dicho, pues, lo que la
virtud es desde el punto de vista del género.

VI

Pero no ha de decirse solo eso, que es un habito, sing
15 también de qué clase.®”

Debemos decir, entonces, que toda virtud pone a aque-
llo de lo que es virtud, en su buena condicién,** y hace que
desempefie bien su funcién.® Por ejemplo, la virtud del
ojo h?.ce virtuoso al ojo y a su funcién, pues por la virtud
del ojo vemos bien; de igual modo, la virtud del caballg

20 hace que el caballo sea virtuoso, y bueno para correr, llevar
al jinete y enfrentar a los enemigos.**?

375. Bywater piensa que quiza debieran eliminarse estas palabras,

que parecen ser una repeticién superflua.
376. Supra, en i 1103a18-43.

13 77.7 Es dgcir, una vez establecido el genus proximum se debe afiadir
a differentia specifica que lo opone a su contrario.

378. «Pone [...] en su buena condicién» = «autd ei ékhon apoteleir,

Hallo dificil reflejar en la traduccién los matices de la frase, entre

leos e_l teleolégico del verbo («apotelei, en el que Aristételes sin
uda tiene en cuenta su relacion con «télos> = «fin»), y el de perfec-
cién del adverbio «ed», vertido como «biens.
379. La nocién de funcién (érgon) fue int i i

domie o 1097})22—1()98&0)'( gon) fue introducida en el libro prece-

320. Por cierto, expresiones como «la virtud del ojo» y «el caballo
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Si eso es asi en todos los casos, también la virtud del
hombre serd el habito por el cual un hombre llega a ser bue-
no y por el cual cumplira bien su funcién.®

Hemos dicho ya cémo eso ha de ser asi;* pero también
sera manifiesto si consideramos la cualidad especifica de su 25
aaturaleza.®??
Pues bien: en todo lo que es continuo, esto es, divisible,
se puede tener lo mads, lo menos y lo igual, y ello o segtin la
coa misma o en relacién con nosotros. Lo igual es un punto
medio entre el exceso y el defecto. Llamo «punto medio de
la cosa» el que dista igual de uno y otro extremo, y eso es 30
uno y lo mismo para todos; y [por] «en relacién con noso-
tros» [entiendo] lo que ni excede ni es escaso, y €so no es ni
uno ni lo mismo para todos. Asi, si diez es mucho y dos es
poco, se considera que seis es el punto medio segin la cosa,
pues excede y es excedido en lo mismo; ese es el punto
medio de acuerdo con la proporcién aritmética.** Pero [el a5
punto medio] en relacién con nosotros no se debe entender
de ese modo, pues si para alguien comer [una raci6n de] diez
minas®® es mucho, y comer [una de] dos es poco, el maestro
de gimnasia no ordenard [una racién de] seis minas, pues e
puede que aun eso sea demasiado 0 sea poco para el que ha
de tomarlo; en efecto, para Milén®**® es poco, pero para el

virtuoso» suenan un tanto extrafias en castellano, pero son ineludi-
bles para mantener una constancia en la version. Cf. la nota 45 de la
«Introduccién». - Los ejemplos son platénicos; cf. Republica 1 352e.
321. Cf. supral vii 1097625-28, e infra, V11 11394l7.

322. Laremisién lo es, al parecer, a I1ii 1104411-27.

323. De la naturaleza de la virtud ética.

324. La proporcién aritmética es lo que se acaba de definir, esto es,
la media aritmética, como lo es, en el ejemplo, 6 entre 2 y 10: tanto
6 -2 cuanto 10- 6 =4.

325. La mina es una unidad de peso equivalente a unos cuatrocien-
tos gramos.

326. Milon de Crotona (s. IV. a. C.), el atleta por excelencia en la
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5 que se inicia en la gimnasia es mucho. Lo mismo vale para la

carrera y para la lucha. Asi pues, todo conocedor’® huye del
exceso y del defecto, y busca, en cambio, el punto medio, y
[es] eso [lo que] elige, pero no el punto medio de la cosa sino
[el punto medio] en relacién con nosotros.

Por tanto, si toda ciencia®®® desempefia bien su funcion
mirando al punto medio y conduciendo hacia él sus obras

w0 (por lo que se acostumbra decir de las obras que estan bien

que no es posible ni quitarles ni agregarles nada, dindose
a entender con ello que el exceso y el defecto destruyen la
perfeccion® pero la mediania la preserva, y los buenos arte-
sanos, como decimos, trabajan mirando a eso), y si la virtud,

15 como también la naturaleza, es mas precisa y mas valiosa

que toda arte, tendrd en su mira el punto medio.

Hablo de la virtud ética,*® pues [es esta la que] se refiere
a los afectos y a las acciones, y en estos es posible el exceso,
el defecto y el punto medio. Asi, es posible sentir temor, osa-

20 dia, deseo, ira, conmiseracion y, en general, placer y dolor,

25

tanto de mas cuanto de menos, y ninguna de esas dos cosas
esta bien. Y [hacerlo] cuando se debe y por lo que se debe,
respecto de quienes se debe, con el fin con que se debe y
como se debe, es el punto medio y lo mas valioso, y precisa-
mente eso es lo propio de la virtud.

También en las acciones es posible el exceso, el defecto y
el punto medio.

La virtud se refiere a afectos y a acciones, y en estos el
exceso es un error, y el defecto <se censura>>* mientras

Antigiiedad, comia, al parecer, ocho kilos de carne y pan por dia, y
alguna vez, se dice, un buey entero.

327. O «especialista en una disciplina» (epis#min).

328. «Ciencia» (episzmé) en el sentido indicado en la nota 5.

329. «Perfeccion» = «tp éw>.

330. La doctrina del punto medio no vale para las virtudes dianoéticas.
337. Eliminado por Bywater.
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que el punto medio se elogia, y es un acierto, y estas dos
cosas son propias de la virtud. La virtud es, en resumen, una
forma de mediania, porque tiene en la mira al punto medio.
Ademds, es posible errar de muchas maneras (pues el

mal, como conjeturaban los pitagéricos, es [solidario] de lo 30
indeterminado, y el bien de lo determinado),*? pero solo es

osible acertar de una manera (por eso también lo uno es fa-
cil y lo otro dificil: facil errar al blanco y dificil dar en él).%%
También por esas-cosas, pues, el exceso y el defecto son pro-
pios de la maldad, pero la mediania, de la virtud:

Pues [los hombres] son buenos de una sola manera y malos
[de muchas.’**

La virtud®® es, entonces, un habito electivo que consis- &
te en una mediania en relacion con nosotros, definida por 1107
dna razém,® a saber, [esa] con que la definiria el pruden-

332. Esto es, los colocaban en la misma serie (systotkhia); cf. supral
iv.109655-6 y la nota 78.

333. Aristoteles ya habia apelado a la metafora del arquero en I ii
1094423-24, y esta implicita en dos lugares de lo que precede en
este capitulo; cf. 1106515-16 y 27.

334. Pentametro de autor desconocido.

335. La virtud ética exclusivamente. — En la definicién que sigue se
recogen las determinaciones establecidas arriba: «hdbito» («k?’xiyj)
es el género; «electivo» («proairetike»), el género préximo; «medianfa
(mesos) en relacién con nosotros», el rasgo especifico.

336. La traduccion de «ldgos> es mas o menos problemdtica en casi
todas sus ocurrencias, pero para no confundir demasiado al lgctor,
he optado, en contextos como este, por su equivalente convencmne}l
de «razén», como ya habia hecho en el caso de la expresion <<ortﬁos
ldgos» («razén correctar; cf. supra ii 1103432), que parece ser el mis-
mo concepto que estd en juego aqui. Esa «razon correcta» es la que
tige la accién de quien posee la sabidurfa practica, es decir, del pru-
dente (phronimos), figura a la que Aristteles apela ahora. El pruden-
te sabe c6mo aplicar, en el marco de las circunstancias particulare.es,
que son distintas en cada caso, el principio que la idea de la media-
nia expresa solo de manera genérica o abstracta. ~ Entiendo que el
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te.*” Y es mediania entre dos vicios, el uno por exceso
el otro por defecto, porque unos [vicios] se quedan atris
otros se exceden respecto de lo que es debido en los afec.

5tos y en las acciones, mientras que la virtud encuentra y
elige el punto medio.

Por eso, desde el punto de vista de la esencia, es decir,
de la definicién que declara su ser,*®® la virtud es mediania,
pero desde el punto de vista de lo més valioso y del bien®
es un extremo.*

Pero no toda accién admite la medianfa, ni todo afecto;

10 pues algunas ya tienen un nombre que implica la maldad: por
ejemplo, la malignidad, la desvergiienza y la envidia, y, entre
las acciones, el adulterio, el robo y el asesinato. De todas esas
cosas y de las de esa clase se dice,** en efecto, que son malas
por serlo ellas mismas, y no sus excesos ni sus defectos. Pues en

15 relacion con ellas no es posible acertar nunca, sino errar siem-
pre. Ni reside el bien y el mal, en el caso de cosas de esta clase,
en cometer [por ejemplo] adulterio con quien se debe, cuando
[se debe] y como [se debe], sino que hacer, sin mas, cualquiera
de ellas es errar. Es semejante a pretender que en el actuar con
injusticia, con cobardia o con intemperancia hay mediania, ex-

20 ceso y defecto, pues en ese caso habria medianfa del exceso y
del defecto, exceso del exceso y defecto del defecto.

«kat> que viene a continuacion («ldgdi kai hoi», 1107a1) es apositivo.
337. Acerca de la prudencia, cf. VI especialmente v, xi, y xiii.
338. Es decir, la esencia (ousia), en el sentido del ser como forma
abstracta (¢ & én einai), expresada en la definicién precedente. Cf.
Met VII vii 1032514: «Llamo “to # én etnai” a la “ousia® sin materias:
339. O: «de la perfeccién» (2 ed).
340. Como ya se habia insinuado, es una mediania desde el punto de
vista cuantitativo, pero un extremo desde el punto de vista cualitativo.
341. «Se dice» = «légeta» (Bywater); si se lee (con uno de los manus-
critos) «pségetat» = «es censurado», se tiene: «Todas esas cosas y de
las de esa clase son censuradas por ser malas ellas mismas, y Do sus
excesos o sus defectos», posibilidad que es quiza preferible.
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¥.tal como de la moderacién y de la valentia no hay ex-
so y defecto, porque el punto medio es, en cierto Il?OdO, un
tremo, del mismo modo tampoco hay de aquellos** media-
i ni exceso y defecto, sino que, sea como fuere que se los 25
alice, se yerra. Pues genéricamente no hay mediania ni del
xceso y del defecto ni exceso y defecto de la mediania.

VII

Pero no solo se debe decir eso en general sino también 7

‘3plicarlo a los casos particulares, pues, de los erllunciad?s 30
referentes a las acciones, los generales son, por cierto, més
abarcativos,®*® pero los particulares son mds verdaderos,
wues las acciones se refieren a las cosas particulares, y con
ellas tiene que haber una concordancia. Tomemos, pues,

. ™
esos [casos particulares] de nuestro cuadro.?

[1] Asi pues, en relacién con el temor y la osadia, la me-
diarifa es la valentia; y, de los que incurren en exceso, el que 1107
[lo hace] por falta de temor no tiene una denominaci6n®’
(muchas cosas [de este orden] no la tienen), pero el que se ex-
cede en sentir osadia [se llama) «osado»; y el que se excede en
sentir temor y se queda atras en sentir osadia, «cobarde» .34

342, Fsto es, de actos como el adulterio, el robo, el asesinato y los
demas de esa clase.

343. «Mas abarcativos» = «koinoteroir; algunos editores leen, en
cambio, «kendterot> = «mas vacios», lectura avalada por uno de los
manuscritos. )

344. Los manuscritos no incluyen el cuadro (diagraphe} de las virtu-
des. Cf. «Introduccién», 9. — Las virtudes éticas que se resefian a con-
tinuacion son examinadas en detalle en lo que vade Il ix a V xv.
345. No tiene una denominacién» = «andnymos», expresion frecuen-
te en Aristoteles toda vez que comprueba que en una red conceptual
un casillero no ha sido lexicalizado.

346. Cf. infra 111 vi-ix.
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uella] por referirse a sumas peque-aﬁgs, se halla también 25
erto [habito] respecto de la magnanimidad, la cual se refie-
2 los grandes honores, en tanto que aquel [se refiere] a los
equefios. Pues es posible desear un honor como se debe y
,mbién] mas o menos [de lo debido]; al que se gxcede en
apetencias se lo llama «ambicioso», y al que incurre en
fecto, «falto de ambiciones»*3 en tanto que el que ocupa
Losicion media carece de denominacion. También carecen
¢ denominacion las disposiciones, salvo la del ambicioso,
que €s «ambicién».>** Por eso los extremos pretenden tener ao
derechos sobre la regi6n intermedia, y al que la ocupfi.lo
flamamos unas veces «ambicioso» y (?t1jas «falto de ambicio-
riéS>>, y unas veces elogiamos al ambicioso, y, oEras, al falto
de ambiciones. Por qué causa lo hacemos, se seniak.lra en lo 108
éﬂe sigue.® Ahora hablemos de las demas [disposiciones] de
scuerdo con el procedimiento indicado.
[7] También en relacion con la ira hay exceso, defectq y
medianfa; como [estas disposiciones] practicamente no tie- s
nen denominacion, llamaremos «apacible» al que ocupa la
posicion media, y «apacibilidad» a la mediania; de los extre-
mos, llamemos «irascible» al que se excede, e «irascibilidad»
al vicio, y al que incurre en defecto, «incapaz de ira» y al
defecto, «incapacidad de ira».%® )
Hay también otras tres medianias que se asemejan entre si
y a la vez difieren entre si; pues si bien todas ellas se refieren 1
al intercambio de palabras y de acciones, difieren, empero,
porque una se refiere a la verdad en esas cosas y las otras a lo
agradable, y esto, por un lado, en la diversion, y, por otro, en
todas las [demads circunstancias| de la vida. Refiramonos, pues, 15

[2] En relacién con los placeres y los dolores (no g
todos, y menos en relacién con los dolores), * la mediap;
es la moderaci6n, y el exceso la intemperancia. Casi no hy

5 quienes incurran en la deficiencia en materia de placeres,
por eso tampoco los de esa clase han recibido un nombre
pero digamos que son «insensibles» 34

[3] En relacién con el dar y el recibir dinero, la mediap;

1 es la generosidad, y el exceso y el defecto son la prodigy
lidad y la tacafieria; en ellos el exceso y el defecto se en
cuentran en una relacién de contrariedad, pues el prédig
se excede en el gasto e incurre en defecto en la obtencion,
mientras que el tacafio se excede en la obtencién e incurr
en defecto en el gasto. Ahora estamos hablando en linea

15 generales y cifiéndonos a lo principal porque nos basta cg
€s0, pero mas abajo se haran distinciones mas precisas.®

[4] En relacion con el dinero hay otras disposiciones aun
la mediania es la magnificencia (el magnificente difiere, ey
efecto, del generoso; el primero se refiere a las grandes [sy
mas] y el otro a las pequeiias); el exceso es chabacanerid ¥

20 vulgaridad; el defecto, la mezquindad. Estas [disposiciones
difieren de las relacionadas con la generosidad; mds abajo®
se dird de qué manera difieren.

[5] En relacién con el honor y el deshonor, la mediania
es la magnanimidad;* el exceso, lo que se llama «vanidad»,
y el defecto, la pusilanimidad. .

[6] En la relaci6n en que decfamos® que estd la magni
ficencia respecto de la generosidad, la cual se distingue [de

347. No es claro el sentido de las palabras entre paréntesis, cuya
autenticidad, por otra parte, ha sido puesta en duda.
348. Cf. infra, 111 x-xii.

349. Infra, en IV i-ii,

350. Infra, en IV iv 1122420-29 y 1122510-18.

351. Como se vera en IV iii, no se trata de lo que en castellano reci-
be ese nombre, aunque «magnanimidad» es calco de «megalopsykhio,
literalmente, «grandeza de alma». ~
352. Supra, en b17-19.

353, «Ambicioso» traduce «phildtimos> ( = «amante de los honores») y
«falto de ambiciones», «aphildtimos> (= «falto de amor a los honores»).
334. «Philotimio»; cf. la nota precedente. Pese a lo que se sefiala arri-
ba, en IV iv 1125522 se emplea «aphilotimio> ( = «falta de amor a los
honores») para «falta de ambiciones». — Por lo demas. cf. IV iv.

355. Infra, en IV x 112558-17.

356. Cf. infra, IV v.
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también a ellas, a fin de notar mejor que la mediania es elogia.
ble en todas las cosas, y que los extremos no son ni elogiableg
ni correctos, sino reprochables. También las mas de estas [dj
posiciones| carecen de denominaci6n, pero debemos intent
como en los otros casos, forjarles un nombre en beneficio ¢
la claridad y para que se nos pueda seguir mejor.

[8] Asi pues, en relacion con la verdad, llamarem
«veraz» al que ocupa el lugar medio, y «veracidad» a la m,
diania; al fingimiento para mas, jactanciosidad», y al que |
tiene, «jactancioso»; al fingimiento para menos, «ironia», ¢
«ir6nico»*” <al que la posee>.*

[9] En relacién con el agrado en la diversion, el que oc
pa el lugar medio es el gracioso, y la disposicion, gracia;*9.
exceso es bufoneria, y el que la tiene, bufén; el que incurr
en defecto, es riistico, y el habito, rusticidad.?®

[10] En relacién con el agrado en las demds [circun
tancias] de la vida, el que es agradable como se debe, ¢
amable, y la mediania es la amabilidad;*! el que se exced
si no lo hace con vistas a nada, obsequioso, y si lo hace par
su provecho, adulador; y el que incurre en defecto y es de
agradable en todo, pendenciero y dificil de tratar.¢

[11] También hay medianias en los estados afectivos y
en relacién con los afectos. Pues la vergiienza no es, por
eierto, virtud, pero se elogia también al vergonzoso; pues
también se dice que en estas cosas el uno ocupa el lugar
medio, y que otro se excede, como el timido,*** que se
avergiienza de todo; el que incurre en defecto o no se aver- 3
gilenza absolutamente de nada, desvergonzado, y el que
ocupa el lugar medio es el vergonzoso.***

[12] Por otra parte, la indignacién es la mediania en- 1o
tre la envidia y la malignidad, y se refieren al dolor y el
placer que causa lo que les acontece a los projimos. Pues
el que se indigna se duele porque les va bien a los que s
no lo merecen; el envidioso excede a ese y se duele por
todos;*® el maligno se queda tan atrds en apenarse que
hasta se alegra. Pero también en otro lugar habré ocasién
de tratar de estas cosas,?

En cambio, a propésito de la justicia, como no se la
entiende en un sentido simple,*” después de esto®® distin-

363. Lineas un tanto confusas. Rassow, seguido por otros, supone que
después de «excede» han desaparecido las palabras «ko d'elleipin. kai
ho mén hyperbdllin, con lo que el texto quedaria: «y que otro se exce-
de <y otro se queda atrés, y el que se excede, es> como el timido».
364. Cf. infra, IV ix.

365..Hay que suponer, segin parece, «por todos aquellos a los que
les vaya bien». ~ Sauppe supone a continuacién la pérdida de un
giro tal como «kai ho mén nemesétikis epi tois anaxis kakos prattousi
lypeitai», con lo que el texto quedaria: «<y el que se indigna, se due-
le de aquellos a los que les va mal injustamente,> pero el maligno se
queda tan atras en apenarse que hasta se alegra».

366. En el libro IV, donde se debiera tratarla, no se halla ningin
desarrollo acerca de la indignacién. Cabe ponerla en relacién con el
«sentimiento humanitario» (10 phildnthropon) de que se habla en Poet
xiii 1452838; 145342-3 - Cf. Rhet 11 ix-x.

367. La nocién de justicia es, en efecto, segin Aristételes, multivo-
ca; cf. infra V i 1129426-31.

366. Es decir, después de la consideracion de las virtudes en parti-
cular, cosa que abarca desde I1I vi a IV ix, puesto que de la justicia
no se trata inmediatamente sino solo en el libro V.

357. Una vez mas la palabra no tiene aqui el mismo sentido que ¢
su uso corriente en castellano. En lugar de «ironia» podria detirs
«disimulo» o «reticencia», puesto que la ¢imineia consiste en fingt
que se es menos de lo que se es. Cf. Teofrasto, Caracteres I la «ir
nia» es «fingimiento» (prospo#sis) para menos tanto en palabras cuar
to en obras. La palabra evoca, desde luego, a la figura de Sécra
cf. Platén, Repiblica,1337a.

358. Conjetura de Ramsauer. - Por lo demas, cf. infra, IV vil.
359. La palabra griega («eutrapelia») implica que se trata de una gr
cia que conlleva ingenio. ‘
360. Cf. infra, IV viii.
3671. «Amabilidad» y «amable» traducen aqui, respectivament
«philio> y «philos>, palabras que, por tratarse de nociones diversas
vertimos como «amistad» y «amigo» en el contexto de la teoria de |
amistad expuesta en VIII-IX.
362. Cf. infra, IV vi.
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guiremos sus dos formas y diremos de qué modo son me.

igalidad con la generosidad. En cambio, la desemejanza
1 dianfas. Lo mismo respecto de las virtudes racionales.® rodig 8

o los extremos entre si es la mas grande. Y se definen como
ontrarias las cosas mas distantes entre si,”” de modo que 35
también mds contrarias las cosas mds distantes.

_ Al punto medio se contrapone mds algunas veces el de- 1109
cto y otras veces el exceso; por ejemplo, a la valentia no se
dntrapone la osadia, que es un exceso, sino la cobardia, que
s un defecto; pero a la moderacién, no la insensibilidad, que
_esuna deficiencia, sino la intemperancia, que es un exceso. 5
_ Fso ocurre por dos causas; una derivada de la cosa misma;
esto es: por ser uno de los extremos mas cercano y semejante
punto medio, no es ese el que més contraponemos [al punto
medio], sino el contrario; por ejemplo, como la osadia es teni-
da como mas semejante y cercana a la valentia, y la cobardia
como més desemejante, contraponemos [a la valentia] mas bien
esta, pues se consideran mas contrarias las cosas que mas distan 10
del médio. Esa es, pues, una causa, derivada de la cosa misma.

1a otra deriva de nosotros mismos, pues se nos aparecen
como mas contrarias al punto medio las cosas a que por na-
turaleza somos de algin modo mds propensos. Por ejemplo,
somos por naturaleza mas propensos a los placeres, y por 15
eso estamos mds inclinados a la intemperancia que al decoro.
Decimos, entonces, que son mas contrarias las cosas a las que
mas facilmente nos entregamos, y por eso la intemperancia,
que es un exceso, es mds contraria a la moderacion.’”

VIII

Como son tres, seglin se ha visto, las disposiciones: dos sop
vicios, uno por exceso y otro por defecto, y una la virtud, la de
la mediania, todas se contraponen de algin modo a todas.#® .

En efecto, por un lado las extremas son contrarias a |3
15 media y entre si, y, por otro, la media a las extremas, pu
tal como lo igual es mas grande en relacién con lo még
pequefio y mas pequefio en relacién con lo mas grande, de
igual manera, tanto en los afectos cuanto en las acciones; |
habitos medios son excesivos en relacién con los defectos y
deficientes en relacién con los excesos. ‘

Asi, en relacion con el cobarde el valiente parece os
20 do, y en relacién con el osado, cobarde; de igual modo, el
moderado, en relacién con el insensible, intemperante, y €n
relacion con el intemperante, insensible; y el generoso, en
relacion con el tacario, prédigo, y en relacion con el prédigo,
tacafio. Por eso cada extremo rechaza al intermedio hacia e]
otro extremo, y al valiente el cobarde lo llama «osado» y el
25 osado «cobarde», y andlogamente en los demas casos.

Como se contraponen entre si de esa manera, la contra-
riedad de los extremos entre si es mayor que en relacién co
el medio, pues distan el uno del otro més que del punto me-
dio, tal como lo grande [dista] de lo pequefio y lo pequeno
30 de lo grande [mas] que ambos respecto de lo igual. ~

Ademds, algunos extremos parecen tener cierta semejan-
za con el punto medio, como la osadia con la valentia y

' IX

. - . " °
Hemos explicado suficientemente que la virtud ética 4
es una mediania, y en qué sentido lo es, y que es mediania

369. Frase dudosa conceptual y lingiiisticamente. Las virtudes intelec-
tuales no son, por cierto, medianias, y se las llama aqui «/ogika® cuan-
do la expresion aristotélica en el resto de la obra es «dianoztikas. ‘
370. Acerca de las relaciones de contrariedad, cf. Cat vi, x, xi; Met V x.

371. Cf. Cat vi 6a17-18.

372. Por una u otra de las causas sefialadas, la «objetiva» y la «sub-
jetiva», en ocasiones Aristoteles considerard uno de los extremos o
peor o menos grave que el otro.
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entre dos vicios, uno por exceso y otro por defecto, y que &
[una medianfa] tal porque tiene en la mira al término medj
en los afectos y en las acciones. ;

De eso [se sigue| también que ser virtuoso es arduo: ¢

ejemplo, hallar el centro del circulo no es cosa de cualqui
sino del que sabe. Asi, también airarse esta al alcance (,
cualquiera, y es facil, como lo es dar dinero y gastarlo, p
[saber] a quién [darlo], cuanto, cudndo, para qué y c6
darlo, eso no estd ya al alcance de cualquiera ni es facil. Pre
cisamente por eso el bien es raro, digno de elogio y bello.
Por eso el que tiene en la mira al punto medio [1] debe
en primer lugar, apartarse de lo que es més contrario
como aconseja Calipso:

aparta la nave de ese vapor y de esa ola,>*

pues, de los extremos, el uno induce mas al error y el ofre
menos, y como dar en el punto medio es extremadament
dificil, los males mas pequefios hay que tomarlos, como
suele decir, «en la segunda navegacién»," y eso serd posibl
sobre todo en el modo que decimos.

Por otra parte, [2] debe atenderse a las cosas a las qug
SOMOS MAas propensos, pues por naturaleza estamos incli
nados unos a una cosa y otros a otra; y reCOnOCEremos esc
por el placer y el dolor que nacen en nosotros; y debemo
arrastrarnos a nosotros mismos hacia lo contrario, pues apar
tandonos mucho del error llegaremos al punto medio, com
hacen los que enderezan maderos torcidos.*

373. Cf. supra, viii 1109412-19.
374. Odisea X1I 219. En realidad el consejo no es de Calipso sino d
Circe.
375. Proverbio inspirado en la practica de los marinos, que apela:
ban a los remos cuando no se podia navegar con la vela por la falt
de vientos. Cf. Platon, Fedin 994
376. Esto es, los tuercen en el sentido opuesto para que despué:
queden derechos. Cf. Platén, Protdgoras, 325d.
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[3] Y en todo hay que guardarse mas que n_ada deh lg pla-
entero y del placer, pues no lo juzgamos con imparcialidad.
cbemos, pues, sentir en relacién con el placer lo que los
cianos del pueblo [de Troya] en relacién con Hel?na, y te-
r presente en todos los casos la voz de aquellos,® pues si
o rechazamos de ese modo, nos equivocaremos menos.

G hacemos esas cosas, para decirlo sumariamente, mas
capaces seremos de acertar en el punto medio.

Con todo, eso es dificil tal vez, y [lo es] sobre todo en los
£asos particulares, pues no es facil determinar c6mo, con-
fra quiénes, por qué cosas y cudnto tiempo debemos [por
ejemplﬂ] airarnos. En efecto, nosotros mismos algunas veces
ogiamos a los que incurren en defecto y los lamamos «apa-
bles»; otras veces, en cambio, [elogiamos] a los que se irritan
s los lamamos «viriles». El que se aparta poco del bien, sea

‘ 'Zn o] sentido del exceso o del defecto, no es censurado; [si,] en

cambio, el que se aparta mas, pues no pasa inadvertido. Pero
no es ficil determinar por medio de una definicién hasta qué
punto y cuanto es censurable; tampoco [es facil hacerlo] en el
caso de alguna otra cosa sensible. Las cosas de esa clase [se
dan] en lo particular, y el juicio esta en la percepcién.

Cuanto [hemos dicho] hace evidente que el habito medio
es digno de elogio en todos los casos, pero debemos inclinar-
nos algunas veces hacia el exceso y algunas veces hacia el
defecto, porque de esa manera alcanzaremos del modo mas

facil el punto medio, es decir, el bien.

377. Cf. lliada 111 156-160: «No se les puede reprochar a los troya-
nos y los aqueos de hermosas grebas, / que sufran por una mujer
tan largos dolores: / su aspecto se parece al de las diosas inmortales.
/ Pero aun siendo como es, que regrese en las naves / antes de que
nos deje una calamidad a nosotros y a nuestros hijos».
378. El sentido preciso de la frase es discutido. Mas que de la
afsthésis en el sentido de «percepcién sensible», la cual, por cierto,
conlleva, o es, «una capacidad innata de discriminacién» (dynamin
symphyton kritiken, An Post 11 xix 99835; cf. De an II xi 42443-10),
arece tratarse de la forma afsthésis equiparada con el intelecto
{noﬁs} infra, en VI xi 114354-5.
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LIBRO III

I

Como la virtud,* segiin se ha visto, se refiere a los afectos 4, *
a las acciones, y los elogios y las censuras [recaen] en los
factos] voluntarios®® (en cambio, en los involuntarios [recae]
Ja indulgencia y a veces aun la conmiseracién), es necesario tal
vez, para los que investigan acerca de la virtud, definir lo vo-
Juntario y lo involuntario; y también [serd] 1til, en relacion con
Jas recompensas y los castigos, para los que legislan.**' 35

 379. Se trata siempre de la virtud ética.

380. A falta de una posibilidad mejor (que no obligue a giros artificio-
/505 y obscuros), traducimos «kekoiisios» y «hekom» como «voluntario»,
y «akotsios> y «dkom> como «involuntario». (El segundo miembro de
cada uno de estos pares se emplea para aludir a acciones o actos,
_mientras que el primero se aplica al sujeto de tales acciones; con
_funcién de predicativo se traducirdn como «voluntariamente» e «in-
 voluntariamente»). Aquellas palabras no tienen las connotaciones que
las' palabras «voluntad» y «voluntario», a consecuencia de la tradicién
ética moderna, tienen en castellano, y dan a entender solo que se
actla «por iniciativa propia», «espontineamente» o «de buena gana»
(en el sentido de «sponte sua»), o lo contrario (como «invitus), signifi-
cando eso aqui que la accién tiene o no tiene su punto de partida en
la «drexis», esto es, en el «apetito» del que actia. La idea de «libertad»
estd mds o menos implicada, pero en el contexto de la presente obra
més vale eludir también esa palabra, que solo seria relevante a partir
del estoicismo.

381. En la medida en que las nociones mencionadas eran de hecho
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uwa  Pues bien, se tienen por involuntarios los [actos] realizadog i
la fuerza o por ignorancia. Es forzoso [el acto] cuyo principigi
esté fuera [de uno], y es tal [el principio] en el que en nad,
colabora el agente o el paciente. Por ejemplo, si el viento#
hombres que lo tienen [a uno] en su poder, lo llevan [a ung] 5
alguna parte.

Pero es problematico si son involuntarios o voluntarigy

[los actos] realizados por temor a males mayores o por algy.
s na causa noble; por ejemplo, si un tirano que tiene en su po-
der a los padres o a los hijos [de un hombre}, le manda [a este]
cometer un acto vergonzoso; y si lo hace, [aquellos] se salvan,
y si no lo hace, mueren. Una cosa semejante®* acontece con ¢
acto de arrojar [la carga al mar] durante las tempestades, pues
10 en sentido absoluto®® nadie [la] arroja voluntariamente, pero
para salvarse y para salvar a los demads, [lo hacen] todos |
[hombres] sensatos.
Las acciones de esa clase son, pues, mixtas; pero se parecen

mas a las voluntarias, pues cuando se las realiza, son prefe.
ribles,** y el fin de la accién depende de la ocasion.* Por
tanto, hay que hablar de «voluntario» y de «involuntario» en
[relacion con] el momento en que se actiia. Y [en el caso congi-
derado] se actia voluntariamente, pues en las acciones de esa

=

15 clase el principio del movimiento de los miembros estd en

relevantes en el derecho penal, particularmente en relacién con el
homicidio.
382. Esto es, cuya causa eficiente.

383. Sin duda, el viento que empuja a un navio a un sitio al que:log

navegantes no se proponian llegar.

384. Semejante pero no idéntica, porque no hay de por medio nin- -

guna cuestion de interés ético.

385. «En sentido absoluto» (= haplds), esto es, considerado de mare-
ra abstracta o al margen de las circunstancias particulares. ‘

386. O «elegibles», (hairetar); por tanto, no son forzosas; cf. supra,
1110al-4.

387. De la ocasi6n (kairds) = de las circunstancias concretas.

e
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y en las [acciones| en las que el principio estd en uno,
on uno también el actuar y el no [actuar].

si pues, los [actos] de esa clase son voluntarios, aunque
cntido absoluto son sin duda involuntarios, pues nadie
ria de por si ningiin [acto] de esa clase.

or acciones de esa clase™® a veces hasta se elogia®® [a los 20
abres| cuando soportan algo vergonzoso o doloroso por
sas grandes y nobles; pero si es al revés** se los censura,
es soportar las cosas mas vergonzosas por nada bello o ra-
able es propio de un miserable. En algunos casos no hay
gio sino indulgencia si alguien hace lo que no se debe por 2
usas que sobrepasan la naturaleza humana o que nadie po-

a soportar.*"

ero hay algunos [actos] a los que tal vez no se puede ser
igado, sino que [en lugar de realizarlos] se debe mas bien
rir después de padecer los sufrimientos mds terribles.**
es las causas que obligan [por ejemplo] al Alcmeén de Euri-
es a cometer matricidio son manifiestamente ridiculas.®® A

veces es dificil discernir cudles cosas se deben elegir en lugar

de cudles y qué ha de soportarse en lugar de qué; pero aun 3o
més dificil es perseverar en lo decidido, pues las mds de las
yeces lo que se espera es penoso, y [el acto] a que se es obliga-
do [es] vergonzoso; y de ahi surgen los elogios y las censuras
hacia los que dejaron o no dejaron que se los obligase.

388. Las «mixtas».

389. El elogio y la censura implican ticitamente que son actos vo-
Juntarios.

190, Esto es, si se soporta algo vergonzoso o doloroso por una causa
insignificante o trivial, como se da a entender a continuacion.

491. La indulgencia implica ticitamente que se ha actuado en con-
tra de lo que habria sido la voluntad del que actué6.

392, Si esa es la alternativa.

393. Aristoteles se refiere a una tragedia perdida en la que Alcmeén
mataba a su madre, Erifila, para escapar de la maldicion de su pa-
dre, Anfiarao, muerto en la expedicién de Polinices contra Tebas.
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mob  ¢Los [actos] de qué clase se deben Hamar, por tanto,
zosos»? ¢{[Acaso no lo son| en sentido absoluto toda vez

la causa estd en los [factores] externos y el agente no colabgy,

en nada? En cambio, los que en si mismos son involuntags.
pero en determinado momento y en lugar de [otros actos| 5

s elegidos y su principio estd en el agente, son en si involuy
rios; pero en determinado momento y en lugar de [otros

tos] son voluntarios. Se parecen mds a los voluntarias, pues|,

a5
acciones [se desarrollan] en [circunstancias] particulares, y en

relacion con estas son voluntarias. Pero no es facil decircug
[actos] se deben elegir con preferencia a cudles, pues hay m
chas diferencias en los [casos] particulares.

10 Pero si alguien dijera que las cosas placenteras y las nob
son forzosas®* (pues nos obligan y son externas), para €l toc
[los actos] serian forzosos, pues todos realizan todas las accior
con vistas a aquellas cosas.** Y los que [actian] a la fuerz
involuntariamente, [actian] con pesar, mientras que los que
hacen] por lo agradable y bello, [lo hacen] con placer. Es ridi
lo acusar a las cosas externas y no a si mismo porque se es

15 presa de ellas, y [atribuirse] a si mismo los [actos] nobles, p
[imputarles] los vergonzosos a lo placentero.
Por tanto, a lo que parece, es forzoso [el acto] cuyo princi

pio esta fuera [de uno] y al que el que es forzado no con
buye en nada.

2 El [acto realizado] por ignorancia es, en todos los casos, i
voluntario; pero es involuntario el que causa pesar y arrepe

20 miento.**® En efecto, el que realizé por ignorancia la acci

394. En el sentido de que «nos fuerzan». El adjetivo tiene valor p
vo y activo. — La argumentacién que se inicia aqui y que se extien
hasta 515, se reitera poco mas adelante en este mismo capitu
1111427-30. ;
395. Es decir, con vistas al placer o al bien; cf. injfra, VIIT i 1155519-21
396. El que causa pesar y arrepentimiento una vez que se to
conocimiento de lo que se ha hecho. El que el agente experimente
pesar revela que, de no haber ignorado lo que en realidad ha

%

§
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& fuere, mas no siente disgusto alguno por la accién, no

, actuado voluntariamente, por cierto, puesto que no [lo]
bia, pero tampoco involuntariamente, porque no siente
ar. De los que actian por ignorancia, se admite, entonces,
el que se arrepiente obra de manera involuntaria; pero
que no se arrepiente lo llamaremos, puesto que [el caso]
distinto, «no voluntario», y como difiere [del otro caso, es
gjor que tenga una denominacién propia.

Actuar por ignorancia parece algo diverso de [actuar] igno- 25
1do. Pues se admite que el ebrio o el encolerizado no actia

¢ ignorancia sino por una de las cosas mencionadas,*’ aun-

¢ 1o a sabiendas sino ignorandolo. Pues bien, todo malvado
ora lo que debe hacer y lo que debe evitar, y a causa de un
or asi [los hombres] son injustos y, en general, malos; Pero 3o
qovoluntario» no quiere decir que se ignore lo conveniente, .
__ﬁﬁ,la ignorancia en la eleccién no es causa de la involun-
qriedad [del acto], sino de la maldad, y no [lo es tampoco
ignorancia] de lo universal (puesto que se los censura por
); sino que la [que hace que un acto sea involuntario es la

s

 jgorancia] de las [circunstancias] particulares en las que [se
esarrolla] la accion y a las que esta se refiere.® De ellas de- na

pénden la conmiseracién y la indulgencia, pues el que ignora

10 lo hubiera hecho; en cambio, el que no se experimente pesar,
implica que, de haberse sabido qué era realmente lo que se hacia, se

_ lphubiera hecho de todos modos. En ambos casos el principio de la
_ acion estd en el agente, de modo que no se trata de actos forzosos.

197.'Esto es, la ebriedad o la célera: la ignorancia no es ya causa,

__ sino consecuencia de la maldad.

6. La insistencia de Aristoteles recae, como se advierte, en que la
orancia de que se trata en el acto involuntario no es la ignorancia

_ ¢el principio que preside la vida practica en general (a lo que aluden

las expresiones «ignorancia de lo conveniente» e «ignorancia de lo
universal», y acaso también la «ignorancia en la eleccién», aunque
¢ sentido de este giro es un tanto obscuro). Si aquella ignorancia
hiciese que los actos fuesen involuntarios, el acto de maldad seria
ivoluntario y, por tanto, no imputable.
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mite que el que ignord alguna de ellas ha actuado de manera
involuntaria, sobre todo en el caso de las mas importantes, y se
consideran las mas importantes las [circunstancias] en que [se
desenvuelve] la accién, y el fin. Si bien por una ignorancia de
esa clase el [acto] es calificado de involuntario, la acci6n debe,
ademas, causar pesar y arrepentimiento [en el agente].**® ]

Puesto que es involuntario el [acto] forzoso y [el acto rea- 3
lizado] por ignorancia, se podré considerar voluntario [el acto]
cuyo Principio esta en uno, y uno conoce las [circunstancias|
particulares en que [se desenvuelve] la accion.*”

Pues tal vez no se dice con acierto que sean involuntarios
[los actos] causados por el impulso o por el deseo,*® pues, [a] 25
en primer lugar, [en ese caso] ninguno de los demds animales
actuaria voluntariamente, ni los nifios;* ademas, [b] éno reali-
samos voluntariamente ninguno de los [actos] causados por el
deseo o el impulso? ¢O [realizamos] voluntariamente los [actos]
sobles e involuntariamente los vergonzosos?’ éNo es ridiculo s
[pretender eso] cuando la causa es una sola? [c] Y sin duda
carece de sentido decir que es involuntario lo que debemos ape-

alguna de aquellas,*” actiia de manera involuntaria.
Acaso no esté mal, entonces, determinar cuéles y cudniy,

son [esas circunstancias]: quién [actia] y qué [hace]; en e
lacién con qué o en qué; a veces aun con qué (por ejemply
s con qué instrumento) y para qué {por ejemplo, para salvars
y c6mo (por ejemplo, con suavidad o con fuerza). ‘
Ahora bien, nadie podria ignorar la totalidad de esas cosag

no estando loco, ni evidentemente [ignorar| aun quién actia,
pues {como [podria ignorarse] uno a si mismo? Pero uno pue.
de ignorar lo que hace; por ejemplo, cuando se dice que <
1o uno se le escapa algo al hablar™>*° o que no sabia que era
cosas que no podian decirse, como Esquilo [en relacién con
los misterios,”! o que se hizo que se disparara, pero lo qu
queria era solo mostrar [su manejo], como [decia] el de la cz
tapulta. Uno podria creer también, como Mérope, que su hijo
es un enemigo,*” o que la lanza provista de punta tenia un
tén, o que la piedra comun era una piedra pémez;*” también
[es posible] que se mate a alguien al darle una bebida con ¢
15 fin de que se salve,** o que cuando se quiere tocar a alguien
se le dé un golpe a la manera de los luchadores. V
Asi pues, como la ignorancia puede concernir a todas esas
[circunstancias] <en que [se desenvuelve] la accion>,*** se ad

20

saver. El giro «en hois he praxis» = «en que [se desenvuelve] la ac-
- ci6n» recurre dos lineas mas abajo.

399. Alguna de las circunstancias particulares. 406. Fl concepto de una accién de ese tipo desempefia un papel de
400. Algunos detalles de esta frase son dudosos. . importancia en la teorfa aristotélica de la accién tragica; cf. Poet xii.
401. Esquilo fue acusado ante el Areépago de revelar los misterios 407. Por el primer aspecto el acto voluntario se opone al acto forzo-
de Eleusis; alego ignorancia, y fue absuelto. ~ so, y por el segundo al acto por ignorancia.

402. En el Cresfontes, una tragedia perdida de Euripides, Mérope 408. «Impulso» y «deseo» traducen, respectivamente, «thymo:s» y
penetra en la habitacién de su hijo mientras este duerme y cuando = «pithymia». - El segmento que se extiende hasta el final del capitulo
estd a punto de darle muerte, un Pedagogo le revela la identidad del parece ser una versién mds acabada del parrafo de 111069-15.

joven. Cf. Poet xiv 145445-6. - Es ejemplo de ignorancia del objets 409. Estando el principio de los actos, sin embargo, en ellos (cf. in-
en que recae la acci6n. . fra, ii 111168-9). Por cierto, caracterizar los actos de los animales de
403. Ambos ejemplos de ignorancia del instrumento. — Quizé s «voluntarios» o «involuntarios» es algo singular, pero resulta d.e l’a
trate de la piedra pémez en su uso medicinal. ; equivalencia de traduccién estipulada en la nota 380. Lo que Arist6-

404. Ejemplo de ignorancia del fin. El que sigue lo es de la ignoran- teles da a entender es que cuando el animal es movido por el deseo
cia del modo. o por el impulso se comporta espontdneamente.

405. Palabras eliminadas, probablemente con acierto, por Ram: 410. Cf. supra en este mismo capitulo, 111049-15.




84 ARISTOTELES ETICA NICOMAQUEA 85

tecer: uno debe tanto airarse por ciertas cosas*!! cuanto dege,
ciertas otras, como la salud y el aprendizaje. [d] Ademas, se ad
mite que los [actos] involuntarios son penosos, y los causad
por el deseo, agradables. [¢] Ademas, cen qué difieren, deny 3l quererW o0 [4] una clase de opinién, no parecen hablar
de su caracter de involuntarios, los errores [cometidos] tadamente. _

b caleulo de los [cometidos] por impulso? Ambas cosas debe [1] Pues la eleccién [a] no [nos] es comiin con los irracio-
evitarse, por cierto, pero se admite que los <afectos>"? jr, ales, pero si el deseo y el impulso; y [b] .el incontinente ac-
cionales no son menos humanos, asi que también {lo son] éporq\le desea, no porque elija; el continente, por el con-
acciones del hombre que proceden del impulso y el deseo. atio, actia porque elige, no porque desea;® y [c] el(deseo 15

Por tanto, carece de sentido afirmar que esos [actos] go s contrario a la eleccion, pero no el deseo al deseo;* y[d]
invohuntarios. ol deseo lo es de lo agradable y lo doloroso, pero la eleccién

10 [es] ni de lo doloroso ni de lo agradable.** ) .

[2] Menos todavia es un impulso, pues, segtin se admite,

Tos [actos] causados por el impulso son los que menos se ha-

cen por eleccion. -

_ [3] Pero tampoco es un querer, aunque manifiestamente

 esta muy proxima a él; pues [a] la eleccién no lo es c’Ie las co- 20

sas imposibles, y si uno dijera que las elige, se creeria que es

. insensato, pero el querer puede recaer <también>**' en las

cosas imposibles, como la inmortalidad; y [b] el querer puede

recaer también en cosas que en modo alguno podrian ser
hechas por uno mismo; por ejemplo, que venza determinado
actor o determinado atleta; pero nadie elige cosas de esa clase,

sino solo las que piensa que pueden ser hechas por él mismo; 25

ademas, [c] el querer recae mas bien en el fin, mientras que

ecimos que los [actos] repentinos son «voluntarios», pero 10

. elegidos». ‘
- fosglque dicen que [la eleccion] es [1] deseo o [2] impulso

II

4 Definido lo voluntario y lo involuntario, procede tratar ac
5 ca de la eleccion, pues, segin se admite, es lo més propio de |
virtud*® y discierne los caracteres mas que las acciones.** ;
Pues bien, la eleccién es manifiestamente algo voluntarig

mas [ambas cosas]** no son lo mismo, sino que lo voluntarip =
abarca mads, porque tanto los nifios cuanto los demas anima

les participan de lo voluntario,“s pero no de la eleccién; y

411. Cf. infra, IV v.
412. La palabra es omitida por uno de los manuscritos y no da un
sentido completamente satisfactorio. Se ha propuesto suprimirla y
sobreentender «errores» (cf. a34).

413. La virtud es, en efecto, como se ha visto supra (II vi 1106536),
un habito electivo. Cf. infra, VIII xiii 1163422-23; IX i 116451-2;
viii 1178433-35. ;
474. Pues la accién puede ser solo accidental o externamente bue
na, de manera que no forzosamente refleja, o no refleja con certi
dumbre, la posesi6n de la virtud.

415. Esto es, la eleccién y lo voluntario, o bien, la condicién de acto
elegido y de acto voluntario (o «espontineo»).

416. Acerca del uso de «voluntario» en este contexto, cf. la nota 409,

417. «Querer» = boiiksis, cuya traduccién por «voluntad» darfa lugar
a equivocos. Cf. la nota 380. — Como en otros casos, «Deseo» e «<im-
pulso» traducen «epithymin» y «thymds> respectivamente.

418, Cf. lanota 231.

419. Esto es, en un mismo momento se puede desear una cosa y
elegir la opuesta, pero no se puede desear a la vez una cosa y la
opuesta. — Cf. Platon, Repiblica IV 436a-437a.

420. Sino de lo bueno y lo malo.

421. Agregado de Bywater.
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la eleccion lo es de las cosas que llevan al fin;*** por ejemp],
queremos estar sanos, pero elegimos las cosas mediante g
cuales estaremos sanos, y queremos ser dichosos, y decimg,
[tal cosal, pero no es coherente decir: «Elegimos [ser dichg
sos]», pues en general la eleccién parece referirse a lo q
depende de nosotros.

3 [4] Por cierto, tampoco puede ser una opinién, [a] Pues
segun se admite, la opinién versa acerca de todas las cosas, ;
no menos acerca de las eternas y las imposibles que acerca ¢
las que dependen de nosotros; [b] y se la divide en falsa y ver
dadera, no en mala y buena; la eleccién, en cambio, mas bie
por eso Gltimo.**

Tal vez nadie diga, pues, que [la eleccién] es lo mism

1122 que la opinién en general; pero tampoco [que es lo mismg)
que una [opini6n],*** [a] pues somos de determinada cualida
por elegir las cosas buenas o las cosas malas, no por tener un;
opinién; y [b] elegimos tomar o evitar alguna cosa de aqu
llas,*** y opinamos qué es o a quién conviene o c6mo; pero en

s modo alguno «opinamos» tomarlas o evitarlas; y [c] la eleccig
es elogiada por ser de lo que se debe, mds bien que por [ser]
correcta,*” pero la opinién, por considerarsela verdadera; y
[d] elegimos las cosas que sabemos muy bien que son buenas
en cambio, opinamos de cosas que no sabemos del todo; y [¢] :

o son los mismos los que se considera que hacen las mejores
clecciones y [los que] tienen las mejores opiniones, sino que
algunos opinan mejor, pero a causa de su maldad no eligen 1
o que se debe. 5

No importa [aqui] si la opinién precede a la eleccién o la
acompaiia, pues lo que estamos examinando no es eso, sino
i ]a eleccion es lo mismo que alguna opinién. ’

¢Qué es, por tanto, [la eleccion,] y qué cualidad tiene,*” ya
gue 1o es ninguna de las cosas mencionadas? Es manifiesta-
mente una cosa voluntaria, pero no todo lo [que es] voluntario
es susceptible de eleccién. {No serd acaso lo que antes ha sido 15
deliberado? Pues la eleccién se acompaia de razon, esto es, de
pensamiento discursivo.*?® Hasta el nombre mismo parece dar
aentender que es lo elegido antes que otras cosas.*®

II

¢Deliberan [los hombres| acerca de todas las cosas, es de-
cr, todo es deliberable, o acerca de algunas cosas no puede
haber deliberacion??® Tal vez debamos decir que deliberable
no es [aquello] a propdsito de lo cual deliberaria un necio o 20

427. Es decir, cudl es su género y cuél su diferencia especifica.

428. El género proximo de la eleccién es, por tanto, «acto voluntario»
[0 «espontaneo»: hekoiision); la diferencia especifica que lo opone a los
otros actos «voluntarios» reside en que es precedido por una delibera-
¢i6n, la cual es obra del pensamiento discursivo {didnoia).

429. Aristételes atiende a la composicion morfolégica de la palabra
«proairesis> (= «eleccion»), que incluye el prefijo «pro», al que ve
como provisto de un contenido temporal (<antes»). De eso se dedu-
ciria que la proafresis recae en lo «elegido» (hairetin) «antes (prd) que
otras cosas {fetéron)». Esas otras cosas son sin duda los medios, de-
terminados deliberativamente, que llevan al fin (puesto antes por el
habito); cf. a5, «lo que antes ha sido deliberado» (pro-bebouleumeénon).
430. «Deliberacién» traduce «bouls» y «boileusis>; el uso de una u otra
palabra por Aristoteles no parece conllevar ninglin matiz diferencial.

422. Esto es, los medios. Como se vera en los capitulos que siguen,
sin la determinacién deliberativa de los medios, en los que especif
camente recae la eleccion, el querer quedaria en un mero querer.
423. Esto es, atendiendo a si es mala o buena.

424. Una opinién referente a lo mismo en que recae la eleccién. La
intencién de Aristoteles es aqui mostrar que hay una diferencia én
el acto, de indole intelectual, de opinar acerca de una cosa, y el ac
de elegirla, en el que se agrega un factor que, como se vera, es de
naturaleza apetitiva. V
425. Esto es, de las cosas buenas o de las cosas malas.
426. También es posible traducir esta frase del siguiente modos «¥
la eleccion es elogiada sobre todo por el hecho de recaer en lo que
se debe, esto es, por [ser| correcta.»
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un loco, sino [aquello] acerca de lo cual [lo harfa] un hom
que tiene inteligencia. ~

Ahora bien: nadie delibera [a] acerca de las cosas eter.
nas;**! por ejemplo, acerca del orden del mundo* o acere
de que la diagonal y el lado**® son inconmensurables;*3* per
tampoco [b] acerca de las cosas que estidn en movimiento ¥s
producen siempre de la misma manera, sea por necesidad, pg
naturaleza o por alguna otra causa, como los solsticios y |o
equinoccios; ni [c] acerca de las cosas que unas veces son de
una manera y otras de otra,**® como las sequias y las lluviay
[d] tampoco acerca de las que ocurren por azar, como el ha
llazgo de un tesoro;* [e] pero tampoco acerca de las cosas hy
manas todas; asf, ningtin espartano delibera acerca de la mejo
manera en que podrian gobernarse los escitas.*” Pues ningun
de esas cosas [a-e] podria producirse por obra de nosotros.

Deliberamos acerca de las cosas que pueden producirs
por obra de nosotros y son realizables; esas son las cosas qu
restaba mencionar, pues comunmente se consideran causas g
naturaleza, la necesidad y el azar, pero también la inteligencia
todo lo que es causado por el hombre.*** Ademas, cada hombre

clibera acerca de las cosas que él mismo puede realizar.
_ Y no puede haber deliberacién en las ciencias*’

preci-
sty auténomas;** por ejemplo, en las letras**? (no vaci-

4mos; e1n efecto, acerca de como deben escribirse); en cam-
0, deliberamos acerca de las cosas que se producen por
pra de nosotros aunque no siempre del mismo modo;***
or ejemplo, en las cuestiones de medicina o crematistica; y
iberamos] mas en la navegacion que en la gimnastica, en

m otros textos; cf. por ejemplo, Met VII vii 1032412-13
onde en lugar del azar figura «i@utdmaton»; cf. la nota 435). ~ Del
aﬁlpO de lo deliberable se ha excluido, en las lineas precedentes,
do cuanto depende de la naturaleza, de la necesidad y de la casua-
dad; lo deliberable se sitia entonces en el ambito de lo que deFen—
_de de da inteligencia y todo lo que es causado por el hombre» (esto
aharca la acci6n y la produccion; cf. An Post I1 xi 94634-9549.); mas
abajo (111243) precisa que ello solo en tanto la actividad humana se
desenvuelve en el marco de una regularidad relativa.

439, La palabra «ciencia» (epistémé) tiene aqui el sentido amplio se-
aalado en la nota 5.

440. Acerca del grado de precisién o exactitud (akribeia) de las cien-
cias, cf. «Introduccién», 4, en particular la nota 25.

441, Aristoteles no habla en ningtn otro lugar del corpus acerca de
la condicién de auténoma (aitarkes; cf. la nota 104) de una discipli-
na, si acaso se trata de algo diferente de la precision {akribeia) que en
ella és posible. Del contexto parece desprenderse que una disciplina
¢s tarito mas auténoma cuanto mas libre estd su ejercicio de la inci-
dencia de factores contingentes; en esa medida sus reglas permiten
prever mejor las situaciones de aplicacién, de modo que el grado de
incertidumbre o de vacilacién es menor.

442. Esto es, en la tékhne gmmmatiké; cf. la nota 290, y la nota 86 de
la dIntroduccion». i

443. No se producen siempre del mismo modo (me hosaitds aed),
aunque tampoco de una manera enteramente aleatoria, pues poco
mas arriba (a26-27) se han excluido las dos formas de la causalidad
accidental. Se trata, por tanto, del &mbito de la regularidad relati-
va, en el que si bien hay siempre un grado de incertidumbre, es
posible, no obstante, atender a lo que ocurre en la mayoria de los
casos (20 hgs epi o poly), como se precisa poco mas abajo (58-9).

431. Las cuales son invariables.
432. Las partes del orden del universo no son, por cierto, invaria-
bles, pero si es invariable, y eterna, la estructura del conjunto. ‘
433. De un cuadrado.

434. Por ser, en la visién de Aristételes, abstracciones, las entidade
matematicas y sus propiedades son invariables y, por eso, eternas,
435. Parece tratarse aqui de la forma de accidentalidad de lo que
acontece «espontaneamente» en el sentido de «api tautomdtow,
cion que en Phys IT vi se distingue de la de azar (thykhe), considerade
a continuacién. Cf. también Met VII ix.
436. Esto es, el azar (#ykh2) como forma de la causalidad accidental
en tanto afecta, de modo favorable o desfavorable, fines humanos
Cf. los lugares de Physy de Met mencionados en la nota precedente.
437. Algunos editores trasladan estas lineas (1112429-30) a 433, 2
continuacién de «todo lo que es causado por el hombre».
438. Aristételes cita en forma parecida esa clasificacién de las ca

1112b
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la medida en que su precisién es menor; y del mismo meg

en las restantes, pero mas en las artes** que en las ciencigs

pues en aquellas dudamos mas.
La deliberacién [se da] en [el 4mbito de] las cosas
ocurren las mds de las veces [de determinado modo]** pey

nado. Y para asuntos de importancia recurrimos a consejery
cuando no confiamos en que nosotros mismos seamos capace
de discemir. ;
Y no deliberamos acerca de los fines sino acerca de |
cosas que llevan a los fines,*’” pues ni el médico deliber
acerca de si ha de curar ni el orador acerca de si ha de pe
suadir ni el politico acerca de si ha de producir una buen
legislacion; ni ninguno de los demés [lo hace] acerca del fin,
sino que, una vez que han puesto el fin, miran cémo ¥ po
medio de qué cosas se dard, y si parece que a través de my
chas, examinan por cual [se dard] mds facilmente y mejor; y
si se lo alcanza a través de una sola, c6mo se dard a tra

de ella, y esta [a su vez] por cudl, hasta que llegan a la causa

primera, que es la ltima en el descubrimiento.**
Pues el que delibera parece buscar y analizar del modo di.

cho, como en [la construccién de] una figura geométrica*? les

444. Algunos editores prefieren leer «ddxas» (= «opiniones») en lugar

de «tékhnas> (= «artes») porque en el contexto ya la palabra «epistemis
es usada en un sentido amplio, que incluye a las artes. -
445. «Las cosas que ocurren las més de las veces» = «td hds epi g
poly>; la expresion ha sido empleada para caracterizar la indole de ]
materia de la reflexion ética; cf. supra, 1iii 1094521.
446. El sujeto ticito puede ser «el resultado». Rassow supone «<
hds det>» = «c6mo se debe [proceder]». —En la linea siguiente, «conse:
jeros» = «sybouloi», cognado de «boults y «boiileusis» = «deliberaciénn

447. Esto es, acerca de los medios. Como se sefiala en las lineas que.

siguen, para la deliberacién el fin tiene el caracter de un punto de
partida dado. '

448. Acerca del razonamiento deliberativo en la actividad product
va y préactica, cf. «Introduccién», 8.

445. Esto es, dado el fin de construir una figura geométrica, el geo
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aro que 1O toda busqueda es de]iberaciér.l; por faj;emplo,’[en el

o de] las matematicas;** pero 'toda dehl’)eracmn es busgue—

),y lo que es dltimo en el anéllsxls {del gec?metrjd] eslo pnax?e—

‘ én la generacion. Y [los que dehber.an,] si trople?an con algo
osible, se detienen; por ejemplo, si hace falta dinero y 0O €5 23
osible obtenerlo; pero si parece posibl’e, emprenden la accion.

. Son posibles las cosas que podrian ser hechas por no-

tros; las [que pueden ser hechas] por nuestros amigos en

ierto modo pueden ser hechas por nosotros, pues el princi-
pio esta en nosotros.

A veces lo que se busca son los instrumentos y a veces su

o del mismo modo en los restantes casos':4§12a veces se bus- 3o

ol medio, a veces el modo o mediante qué.*? )

Parece, por tanto, que, como hemos .dicho,'“ra el hombre
es el principio de las acciones; y la Flehberamon se refiere

2 las cosas que él mismo puede realizar, y las acqone;ése

gumplen] con vistas a otras cosas, pues no se podria de 11e—

rar acerca del fin sino acerca de las cosas que llev?.n a los

fines;*** tampoco, por cierto, acerca de las. cosas particulares;

or ejemplo, si esto es pan o si esta cocido como se debe, 13a

P .

pues esas COsas sOn propias de la percepcion; y si se delibe-

. s
rara siempre, se irfa al infinito.

metra analiza sus propiedades y define asi los pasos que debe dar en
ol trazado. Cf. Met 1X ix 1051421-29. )

450. Las matemAticas son una ciencia «pregisa» y «auténoma» (cf
las notas 440 y 441) en la que no hay espacio para la contingencia
ni, por tanto, para la deliberacion.

457 Todo ello parece concernir a las artes; el caso que se pasa a
considerar parece ser el de la accion. .

452. Algunos editores leen «de» (= «por tanto») en lugar de «&» (= «o»)
«l'modo en que, por tanto, [se lo puede obtener] por medio de qué
cosar.

453. Poco mas arriba, en 528.

454. Esto es, los medios.

455. Cf. supra, 1 ii 1094420-21. ~ Ya se ha dicho (11.121)19) que gl
razonamiento deliberativo se detiene en una «causa primera», dada,
sin duda, inmediatamente a la percepcion.
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Los que dicen que lo que se quiere_z es el bien, se vexi
- la conclusién de que no es querible lo que’qulere e
e 1% e bien (pues si fuera querible, también seria bueno;

- n;’ ;ulegra aquel el caso,* seria malo); y los que dicen que 2
0

Lo que se delibera y lo que se elige son lo mismo, except
que lo que se elige esta ya delimitado, pues lo que se elige g5
decidido tras la deliberacién. 5 ;

5 Pues todos nos detenemos en la bisqueda de como hemy, e el bien apavente, se ven llevados 2] quomo.
de actuar tan pronto como hemos hecho remontar el Principj que se qu;e O amerble, s que par oo
hasta nosotros mismos, esto es, a la parte de nosotros que e} ay nada ql 1?1 el 1 a uno le parece .
directiva,*”” pues es ella la que elige. Eso es evidente tambyj 0 [l}c,) ;Sgtrc; thm P logado el caso, les pueden parecer o

Sd5 ) b )

sas contrarias. ‘ .

]PCOO si esas [consecuencias] no nos satisfacen, ¢no.§e

o que es querible en verdad y en senkt)l. )

hsoluto es el bien, pero que para cada cual [lo.es] ;L \,1:;1_ )
arente? Por tanto, para el bueno, [lo es] el bleln ver

zd pero para el malo [es bueno] lo quf fuere (a ; ;ﬁzﬁ 2

‘ : ara los que se

ue. en el caso de los cuerpos, p

- gne% e’stado [fisico] son saludables las cosas que c}e Ve'r?f)

— - tales, pero para los enfermizos lo son otras; lo mis no

: V?:;: el cas’o de] las cosas amargas, las dulces, las calientes,

esadas y cada una de las demas).

es’%,n ef)écto el bueno juzga bien de cada cosa, y en /cke:'da \ﬁna 30

de ellas se le manifiesta la verdad. Pues para i:lda ha llt(? aoy
; o §
bles que le son propias, y tal vez virtu

cosas bellas y agradal - e

isti ] r la verdad en ca
e distingue mas que nada por ve .

f:(c)nilo si fuegr‘all norma y medida de ellas.*®* En el cornul:i dle 11(:_

hombres el engafio se origina, a lo que pa‘rg?e, a Ca?j;l een(})) .

un bien, au

ues [el placer] se muestra como . :

Z:'r’ePl)igen[pues, lo agradable como si fuera un bien, y evitan
b e

¢l dolor como un mal.

los reyes anunciaban al pueblo lo que habian elegido.*s*
0 Y como lo que se elige es lo que se apetece y se deliber
entre las cosas que dependen de nosotros, la eleccién sers un
apetito deliberado de las cosas que dependen de nosotrog
pues, al decidir después de deliberar, apetecemos de acuer
do con la deliberacion. 4
Queda explicada, pues, en lineas generales, la eleccion, .

clase de cosas a que se refiere y que [lo es] de las cosas q
conducen a los fines.

v

Hemos dicho*® que el querer*®' recae en el fin, pero unos
opinan que [recae] en el bien,*? y otros que en el bien apa-

456. Cf. supra, i 1112417-18.
457. La «parte» directiva (to hégodmenon) es el intelecto (nods) practico
movido por el apetito (drexis); cf. infra V1 ii 1139435-85; IX viii 1169417
458. Es claro que los reyes corresponden a la parte directiva (4 hzgou-
menon).

459. El apetito (drexis) es siempre el apetito del fin, pero una vez que
la deliberaci6n ha mostrado la secuencia de medios que llevan a ély
el agente se ha decidido por ellos, el apetito, que por eso es ya «que-
rer»> (boulésis), recae en el conjunto de medios y fin.
460. Supra, en iii 1111526-30.

461. «El querer» = bouilésis; cf. la nota 417,

462. Cf. Platén, Gorgias, 468a-¢.

463. Esto e, si se tratara de lo que quiere e% que réc; ;gge bien.

464. Lo que le parece querible; cf. infra, V ix 1'13 -8. levaria a In
465. La medida no es, pues, el hombre sin mas, o qg: evaria 2 fa
doctrina protagérica del homo mensura (a la que parece g

alusion aqui) sino el hombre virtuoso.
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cipios*™ que no sean los que estan en nosotros, entonces
acciones cuyos principios estan en nosotros dependeran de
Jsotros y seran voluntarias. o .
Parece atestiguar todo eso cada uno en el &mbito privado
Jos propios legisladores, pues castigan y penan a los que
meten acciones malas si no ha sido porml)a fuerza o por
ignorancia de la que no eran causantes;*” y honran a los 25
realizan acciones buenas, y ello a fin de alentar a.estos y
frenar a los otros. Desde luego, nadie alienta a re.ahzar ac-
ones que ni dependen de nosotros ni son volunte_mas, como
serfa vano intentar disuadirnos de que experimentemos
Jor, dolor, hambre o cualquier otra cosa asi, pues no por
o las padeceremos menos. Y se castiga aun por ell propio 3o
hecho de ignorar si se cree que se es causante de la ignoran-
cia: asi, para los ebrios la pena es doble,”" pues el' principio
‘ 4} en uno, ya que [se es] duefio de no ernbrla.garse, y
072 es la causa de la ignorancia. También se castiga a los
que ignoran alguna de las cosas que las leyes establecen, y
éfue se deben conocer y no son arduas.*”? .
Y lo mismo en todas las demds cosas que se considera que nua

Puesto que lo querido es el fin, y lo que se delibera y el
ge son los [medios] que llevan al fin, [habra que decir que
las acciones referidas a estos estaran en conformidad con

5 la eleccion y seran voluntarias; el ejercicio de las virtudes s
refiere a ellos; por tanto, también la virtud depende de noso.
tros,** y asimismo la maldad, pues en los casos en que depen
de de nosotros el actuar, también depende de nosotros el no
actuar, y donde estd el no, también estd el 57 De modo que s
el actuar, cuando es noble, depende de nosotros, también ]
no actuar, cuando es vergonzoso, dependera de nosotros; y

10 si depende de nosotros el no actuar cuando es noble, depen-
de de nosotros también el actuar cuando es VErgonzoso; vy si
depende de nosotros realizar las acciones nobles y las vergon-
zosas, y asimismo [depende de nosotros] no realizarlas (y en
eso consistia ser bueno y ser malo),*”” de nosotros dependers,
entonces, ser [hombres] buenos o malos. '

La afirmaci6n de que

15 nadie es voluntariamente malvado ni feliz involuntariamente*®

parece en parte falsa y en parte verdadera; en efecto, nadie
es feliz involuntariamente, pero la maldad es voluntaria. Si
no, habria que poner en tela de juicio lo que acabamos de
decir y negar que el hombre es principio y progenitor de sus
20 acciones como [lo es] también de sus hijos.
Pero si ello es claro y no podemos remontarnos a otros

469. Quizas Aristételes piense en los mencionados supra, en iii
1112431-33: la necesidad, la naturaleza y el azar.

£70. Puesto que en ese caso no corresponde el reproche; cf. supra,
i, en particular, 1110518-1111a21. -~ Aqui y en las u}lfenores’ocurrem
cias, «causante» traduce «aitios, palabra que t}imblen podria verter-
se por «responsable», pero parece mejor evitar las connotaciones
modernas de este adjetivo.

471, Eso establecia la legislacién de Pitaco de Mitilene. La pena
para quien cometia un delito estando ebrio era 'doble: por un lado,
porque estaba ebrio, y por otro, porque la ebriedad, decidida por
él, o habia hecho delinquir. Cf. Rhet II xxv 140289-12; _Pol IT xii
1974618-23, donde Aristoteles le reprocha a Pitaco falta de indulgen-
cia hacia los ebrios.

472, «Eso» = el estado de ebriedad. — Cf. supra, i 1110524-27.

473. Seguramente no debe entenderse que se castigue el solo hecho
deignorar, sino el delito cometido a causa de la ignorancia de la ley.

466. Esto es: como las acciones que recaen en los medios son vo-
luntarias, y la actividad virtuosa recae en los medios, entonces. la
actividad virtuosa es voluntaria.

467. El uso del imperfecto parece implicar la referencia a un lugar,
dificil de precisar, de lo que precede. Podria tratarse de una remisién
alo que se da a entender alo largo de los capitulos ii y iv del libro IL
468. Verso de un autor desconocido que podria ser Epicarmo. Es
citado en el didlogo pseudoplaténico Acerca de lo justo, 374a.
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¢ en algunos [hombres] lo son también los del cuerpo, por
Jo que también se los censura.”® Pues a los que son feos por
turaleza nadie los censura, pero si a los que lo son por falta
¢ ejercicio y de cuidado. Lo mismo [ocurre] con la debilidad
y los defectos fisicos, pues nadie le harfa reproches al que es s
ego de nacimiento o a causa de una.enfer%'rfledad o’ de un
golpe, sino que maés bien sentiria conmiseracion por él; pero
todos censuraran al que lo es a causa de la ebriedad o de al-
 _una otra clase de intemperancia. Por tanto, entre los males
gel cuerpo se censuran los que han dependido de nosotros,
pero 10 los que no han dependido de nosotros. Y si es asi, 30
también en los otros casos, las maldades censuradas seran
Jas que dependen de nosotros.
Si alguien dijera*” que todos tienden al que se les aparece
como bien*® y que no son duefios de la manera en que las co-
sas se les aparecen,*! sino que, segin como es cada uno, tal se
le aparece el fin,*** [cabe responder:] pues bien, si cada% uno es, i
en cierto modo, causante del hébito que tiene,** también sera,
en cierto modo, causante €l mismo de la manera en que se le
aparecen las cosas; si no, nadie seria el causantf.: de su Rropio
mal obrar, sino que realizarfa esos [actos] por ignorancia del

se ignoran por negligencia, y eso porque se supone que depen.
de de ellos no ignorarlas, pues son duefios de poner atencién.
Pero acaso se trata de [un hombre] de indole tal que pg
presta atencion.”* Mas ellos mismos*? son causantes de habe;
s llegado a ser tales por vivir en la dejadez, y de ser injustos ¢
intemperantes unos por actuar mal y otros por pasar el tiempg
dedicados a la bebida y a cosas asi: es, en efecto, el ejercicig
de la respectiva clase de acciones lo que los hace tales.® Eg,
resulta claro en los que se preparan para una competencia
para la accion que fuere, pues pasan el tiempo ejercitandose ‘1
10 Por tanto, ignorar que los hébitos nacen de las practicas re
pectivas es propio de un [hombre] completamente necio:
Ademis, es ilégico [pensar] que el que comete injusticia n,
quiera ser injusto, ni intemperante el que vive en la intempe
rancia. Si alguien, sin ignorarlo, realiza [actos] por los que se
hard injusto, serd injusto voluntariamente; pero por mas que
lo quiera, no dejara de ser injusto y se volvera justo; tampoeg
15 el enfermo [podra estar] sano [con solo quererlo], y, llegade
el caso, estara enfermo voluntariamente, por vivir de manera
incontinente y desobedecer a los médicos: en cierto momento
le era posible no enfermar, pero ya no le es posible una vez
que se abandons, tal como al que arroj6 una piedra tampoco
le es posible ya recuperarla pese a que dependia de él tomarla
<y arrojarla>,*" pues el principio [estaba] en él. Asi, aun al
20 injusto y al intemperante al principio les era posible no llegar
a ser tales, y por eso lo son voluntariamente; mas una vez que f,
llegaron a serlo, ya no les es posible no serlo.
Y no solamente los males del alma son voluntarios, sino

478. Como en otros casos, y segun se sefiala expresamente poco
més abajo, la censura es prueba de que tacitamente se imputa una
_ responsabilidad. .
£79. La estructura del parrafo que se inicia aqui, es discutida. Aris-
toteles parece considerar en él dos objeciones posibles a lo que
acaba de sustentar: una es expuesta en 11144-31-81 y respondida en
1114b1-5; la otra es expuesta en 111485-12 y respondida en 512-25.
460. Cf. supra, 11 1094al-3.

481. En este parrafo, el giro «la manera en que las cosas se les apare-
cen» traduce «phantasie», palabra cuyo sentido no es aqui, por cierto,
«dmaginacién», sino aquel en que se lo emplea en De an I11 i 4281318-
30y cuya expresion en castellano reclama, segfin creo, tal perifrasis.
482. Cf. supra, iv 1113a22-33.

483. Puesto que los habitos que constituyen el modo de ser se for-
man a través de acciones voluntarias.

474. Objecion posible a lo que se acaba de decir, segtin la cual el
modo de ser podria excusar la falta.
475. Debe entenderse sin duda que se trata de «los hombres de esa
indole». ‘
476. De acuerdo con la doctrina, reiteradamente expuesta, de que'son
las acciones las que forman el éthos, el modo de ser, de un hombre.
477. Eliminado por Bywater.
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sito modo, y por ser de determinada cualidad nos Propon’e-
os un fin de determinada cualidad), también los vicios seran
luntarios, pues el caso es igual *% )

Acerca de las virtudes en general hemos sedalado, pues, 8
lineas generales su género; que son med.iam’as y que [son]
bitos; que de por si propenden al ejercicio de los actos de

s que se han originado; que dependen de nosotros y SO?Q lvo~
ntarias, y que [obran] como la razén correcta lo manda.

Pero las acciones no son voluntarias de ignal modo que l(?s 30
bitos, pues de las acciones somos duefios desd'e el pruic);plo

ta el fin si conocemos las [circunstancias] paruculailrgs; P en
cambio, de los hébitos, somos duefios solo del principio, pero

su crecimiento en particular*®® no es cognoscible, como [ocme] 1158
las enfermedades;*** pero como dependia de nosotros ejer-
cerlos de esta o de aquella manera, por eso son voluntanos..

_ Retomemos [el tratamiento de| cada una de las virtu- 9
des'”® y digamos qué son, la clase de las cosas a que se refieren s

v como. A la vez se hard manifiesto también cuédntas son. Y
igrimero [hablaremos| de la valentia.

fin,*** pensando que mediante ellos obtendra el maxigg
bien. ;
5 Y [podria decirse también]**> que la tendencia hacia el fin
no es elegida por uno, sino que uno debe haber nacido pose.
yendo, por asi decirlo, un «ojo» mediante el cual juzgar acerty
damente y elegir el bien verdadero; y que estara naturalmen
bien dotado el que por naturaleza posea eso bien, pues. es
10 mas grande y mas bello, y no puede ser tomado ni aprendidg
de otro, sino que, como se lo ha recibido de nacimiento, ta] s
lo conservard, y que estar bien y bellamente dotado de na
miento en eso, es la indole natural completa y verdadera, !
Por cierto, si eso fuera verdad, dpor qué ha de ser la virtud:m
voluntaria que la maldad? Pues a ambos por igual, al buen
al malo, el fin se les aparece y les es puesto por la naturaleza,
15 0 de cualquier otro modo, y actian, del modo en que sea, refi
riendo las demas cosas a aquel.*” ‘
Entonces, sea que el fin no se le presente naturalmente 5
cada uno del modo que sea, sino que en algo dependa de 6],
0 que el fin sea natural, de todas maneras, como el virtuose
realiza voluntariamente las demés acciones,*® la virtud es vo.
20 luntaria, ¥y no es menos voluntaria la maldad, pues asimismo.a]
malo le es dado ser causa en las acciones,*®® aun cuando no lo
sea en el fin. Entonces, si, como decimos, las virtudes son vo-
luntarias (somos, en efecto, concausas de nuestros hébitos en

25

V1

Ya ha quedado claro,*® pues, que [la valentia] es una
mediania entre el temor y la osadia.*” Y es evidente que

484. Por ignorancia del fin o del bien verdaderos.
485. Una nueva objecién posible, que no es del todo clara en sus
detalles, como no lo es tampoco la respuesta que se le da.
486. La objecién, supone, en contraste con la visién aristotélica {cf
ITi 1103418-19), que la virtud es natural y no adquirida.
487. Esto es, refiriendo los medios al fin, lo cual parece implicar, a
los ojos de Aristételes, el caracter voluntario de la accidn. Asi que,
aun cuando la visién del bien fuera natural, las acciones regidas por
esa vision serian, sin embargo, voluntarias, en la medida en que para
alcanzar el fin es menester apelar a medios.
486. Al parecer, las referidas a los medios.
489. También estas acciones parecen ser las relacionadas con los
medios.

490. Algunos editores ponen a continuacién de esto las lineas
1114431-111543 con que se cierra el capitulo.

497. Algunos editores consideran que la dltima frase estd fuera de
lugar o es inauténtica. . . .
492. Esto es, si no se trata de acciones realizadas en ignorancia,
punio discutido supra, i 1110531-1111421. 4

493. Seguramente, su crecimiento en cada acto particular.

494. En las enfermedades cuyo progreso pasa inadvertido.

495. Se trata siempre de las virtudes éticas.

496. Se lo dijo en 11 vii 1107433-54. .

497, El temor (phdbos) es «un pesar o una inquietud que deriva de
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erte en cualquier [situacién]; por ejfemplo, [ante la muerte]

ol mar o a causa de enfermedades.” C[Ante la r'nuerte] en

¢ situaciones [se es valiente|, entonces? éNo serd acaso en

. mas nobles? Tales son las que se dan en la guerra, esto es, 30
el peligro mas grande y mas noble. Concuerdan con esto

honores piblicos que [se tributan] tanto en las ciudades

~ junto a los monarcas.

ag(t)ijtanto, en sentido propio se llamara «valiente» al que

o tiene miedo ante la muerte noble y todos los riesgos stbi-

s que acarrean muerte, y tales son sobre Fodo los [riesgos] 35

¢ la guerra. Aunque el valiente tampoco siente miedo en el 1sb
ar y en las enfermedades, mas no a la manera en que [no lo

enten] los marinos, pues aquel desecha la salvacion y tolera
al una muerte asi;’® estos, en cambio, a causa de su expe-

encia, conservan la esperanza. Al mismo tiempo, [el vaheflte]
comporta virilmente en [situaciones] en las que es posible

defenderse o en las que morir es nob%e, pero en los desastres
de aquella clase’” no se da ni lo uno ni lo otro.

tememos las cosas temibles, y estas son, para hablar gene
camente, los males. Por eso también se define el temor comp

10 «expectativa de un mal».**® Tememos, pues, todos los maleq
por ejemplo, la mala fama, la pobreza, la enfermedad, 1a §
ta de amigos, la muerte. Pero no se piensa que el valiente
sea en relacién con todos ellos, pues algunos males deben gep
temidos, y es noble, y no vergonzoso, hacerlo; por ejemp
la mala fama. En efecto, el que la teme es hombre honra
y vergonzoso, y el que no la teme, desvergonzado. A este
15 gunos lo llaman «valiente» de manera metaférica, pues tie
un elemento de semejanza con el valiente, pues tampoco
valiente tiene temor. Acaso no deban temerse la pobreza
la enfermedad ni en general las cosas que no derivan de
maldad ni son causadas por uno. Mas tampoco el que
teme esas cosas es valiente; también a ese lo llamamos
20 por similitud, pues algunos, a pesar de ser cobardes en ]
peligros de la guerra, son generosos, y ante la pérdida de di.
nero tienen entereza. Por cierto, tampoco se es cobarde si g
teme un acto de violencia contra los hijos y la esposa, ola en
vidia o alguna otra cosa de esa clase. Tampoco es valiente [un
hombre] por mostrarse osado cuando se lo esta por castigar.
{Cudles son, entonces, las cosas temibles con que se re.

25 laciona el valiente? {No seran acaso las mas grandes? Nadie
soporta, en efecto, las cosas terribles mejor que el valiente,
Ahora bien: la mas temible es la muerte, pues es un limite, y_
segun se cree, para el muerto no hay ya ni bien ni mal al
no.** Mas se creerfa también que el valiente no lo es ante

VII

Lo temible no es lo mismo para todos; pero decimos® 1o
también que [hay] algo [temible que estd] por encima del
hombre; eso es, por tanto, temible para cualquiera; al menos
para cualquiera que tenga sensatez. Pero las cosas [temlt?les]
que estan en los limites de lo humano difieren en magnitud

y en el mas y el menos; de igual modo las cosas que pueden 10

T ‘ ] suscitar osadia. El valiente es impertérrito como [un] hombre
la imaginacién de un mal futuro que puede causar destruccién

dolor»; en particular, destrucciones o dolores grandes e inminentes
(Rhet 11 v 1382421-22; 22-25). La osadia (thdr) es lo opuesto al
temor; la confianza que le es propia deriva de la representacion
que los factores de salvacion estdn cerca, y las cosas temibles no
existen o estin lejos (RAet 111 v 1383416-18). .
498. Cf. Platon, Protdgoras 3584, Laques 198 5.
493. Cf. la nota 180.

. 500. Cf. Platén, Laques 191d-e.

501. Una muerte que no es noble y carece de gloria, como se subra-
ya més abajo, porque no es posible actuar y no hay una causa.

. 502. Como las enfermedades o los naufragios.

503. CIL. supra,i 1110423-25.




20

25

*507. Esto es -simplificando el razonamiento- la forma se corre
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[puede serlo]. Por tanto, temera aun tales cosas, pero | \
sistira como se debe y como la razon [lo dice], con vistas 4 3,
ble, ™ porque ese es el fin de la virtud.
Pero se pueden temer esas cosas mas o menos, y aun
mer las cosas que no son temibles como si fueran tales, ]
errores se dan o porque [se teme] lo que no se debe o porg
no [se teme] como se debe o porque no [se teme] cuandg
debe] o por alguna cosa de esa clase; de igual modo en ey
to a las cosas que suscitan osadia.
Asi pues, el que soporta y teme lo que se debe y con
fin que se debe, y [lo hace] como [se debe| y cuando se de
y se siente osado de igual manera, es valiente.

(Pues el valiente padece y actia como [la situacion] g
merece y como la razén lo indica. Y el fin de toda actividag
se ajusta al hébito, <y para el valiente la valentia es algo no.
ble>;*" v también el fin es tal, pues cada cosa se define pore
fin; por tanto, con vistas a lo noble soporta vy realiza el valient
los actos conformes a la valentia.)5”

De los que incurren en el exceso, el que [lo hace] por f;
ta de temor, carece de denominacién (ya hemos dicho antes™®
que [en este terreno] muchas cosas carecen de denominacién),
pero seria una especie de insano o un ser insensible al dolor
si nada temniera, «ni un terremoto ni una tempestad», como sa
dice de los celtas.5®

504. Las que estin dentro de los lindes de lo humano (aparte de
que estin por-encima de la resistencia humana).

505. O «alo bello» (= «kaldm») del acto. En el valiente parece interesar
el valor de la accion en si misma, y no por el deseo de una recompen
o el temor a un castigo, etcétera, como en las formas de valentia con
sideradas en el capitulo que sigue, las cuales implicarian una suerte de
heteronomia que Arist6teles ve como extrafia a la verdadera virtud.:
506. Frase dudosa.

ponde con el fin; la valentia es noble; por consiguiente, el fin de la
valentia es noble.

508. Supra, en II vii 110751-2. ,
509. Aristoteles habria tomado de la Historia de Eforo la noticia, refleja-
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] que se excede en osadia ante lo temibl_e, es osado.
sado es tenido también por jactancioso y simulador de
tia: al menos, quiere mostrarse tal como el valiente en 3
n con las cosas temibles, y por eso lo imita en las [situa-
nes| en que puede;™ por eso la mayoria de ellos son osadqs
bardes a la vez,’!" pues en esas [situaciones] se sienten pri-

o animosos, pero después no soportan las cosas temibles.

B que se excede en el temor es el cobarde; en efecto, va
¢l el temer las cosas que no se deben temer, de la mane- 35
n que no se debe [temer] y todas las demas [especifica-
es] de esa clase. Y se queda atrds en osadia, pero es noto- 1ia
mas que nada por los excesos [de temor que manifiesta] en
situaciones| dolorosas. Asi pues, el cobarde es propenso a
esesperacion, pues teme todas las cosas. El valignte al con-
rio, pues sentir osadia es propio del esperanzado.”

Fl cobarde, el osado y el valiente se refieren, pues, a las
ismas cosas, pero se comportan respecto de ellas de diferen- 5
:manera, pues los primeros incurren en exceso y en defecto,
¢l otro estd en el medio y como es debido. Los osados son
ecipitados y dispuestos antes de los peligros, pero cuando

ostan en medio de ellos retroceden; en cambio, los valientes
son persistentes en las acciones y, antes de ellas, calmos.

, L 11
Como hemos dicho, pues, la valentia es una mediania res- 4
pecto de las cosas que suscitan osadia y temor, [y ello] en las

situaciones dichas;® y [el valiente] elige [actuar] y soporta [el

peligro] porque es noble [hacerlo] y vergonzoso no [hacerlo].
ro morir porque se huye de la pobreza, de la pena amorosa
0 de alguna [otra] cosa penosa, no es propio del valiente sino
mas bien del cobarde, porque es debilidad huir de las cosas

daenla Geografia de Estrabon VIL i, de que los celtas, a fin de acostum-
brarse a no tener miedo, dejarfan que las aguas inundasen sus casas.
310. ‘Esto es, en las situaciones en las que no hay verdadero riesgo.
511 La expresion traduce un solo adjetivo (compuesto): «thrasydeilos.
912. Cf. lanota 497.

/3. Probablemente las mencionadas supra, en 1115429-35.
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15 que acarrean dolor y enfrentar la muerte no porque [hace;

~ {i 521 d 1 bl t del ho-
sea noble sino porque se huye de un mal ®* verglensa - y por un €eseo de lo noble festo es, del ho

1), y por huir de la infamia porque es algo vergonzoso. En
misma [clase] se podria colocar a’los que son obligados por
. gobernantes [a mostrarse valientes], pero [en realidad les]
VIII
£ temor, y no huyen de la vergiienza sino del dolor; pues los
La valentia es, pues, una cosa tal; pero también se llapy ores los obligan, como [lo hace] Héctor al decir:
[asi] otras cinco modalidades. ‘
[1] En primer lugar, la [valentia] civil, pues es la que mas
asemeja.’”® Se admite, en efecto, que los ciudadanos enfrentay
los peligros a causa de los castigos que las leyes establecen
20 de las censuras, y por los honores.® Por eso se tiene por m
valientes a aquellos [pueblos| en los cuales se deshonra a
cobardes y se honra a los valientes.®” Y Homero represer
también como tales, por ejemplo, a Diomedes y a Héctor:

aquel al que yo sorprenda huyendo asustado de la lucha
dificilmente podrd huir de los perros.®®

Y los que fijan [a sus hombres] puestos en la primera li-
ay los golpean si retroceden,”* hacen lo mismo; y también
que los forman delante de las trincheras o de cosas seme-
tes, pues todos ellos fuerzan. Ahora bien: no se debe ser
iente por la fuerza, sino porque es noble [serlo].

[2] También la experiencia en cada clase de cosas es teni-
por valentia. De ahi que Sécrates pensase que la valentia
ciencia.’® Y tienen esa cualidad unos en unas cosas y
0s en otras, pero en las guerreras, los soldados.® Es sabi-
que en la guerra hay muchas falsas alarmas, que aquellos

Polidamante ser4 el primero en hacerme reproches;>'®
y <Diomedes: >

25 Pues Héctor dird alguna vez, arengando a los troyanos;
«Por mi el hijo de Tideo».”

Esta [forma de valentia] es la que mds se parece a la sefia

lada antes, porque se da a causa de una virtud; es, en efec . 1. Acerca de la vergiienza (aidfs), cf. IV ix. Como se ha visto (II

i 1108431-32), para el propio Aristételes la vergiienza no es estric-
mente una virtud; cf. infra IV ix 1128510.

%zz. Inferiores a los que son valientes en el sentido que se acaba de

574. Aristételes condena, pues, el suicidio. comenltar.

575. La que mads se asemeia a la valenti tid . . 523. Iliada, 11 391, 393; el que alli habla es en realidad Agameno6n;
rizada enqel capitulo precegierzllte. valentia en senfico propio, camde ¢ pero en XV 348-351 Héctor dice algo parecido, lo cual debe de
576. Esto es, por temor a los castigos y a la censura en caso de ¢o _ explicar el error de Aristételes, que, como es sabido, cita los versos

portarse cobardemente, y por el deseo de alcanzar los honores que | Taméricos de memorta. .
en las ciudades se les rinden a los valientes. 524. Como segin Herodoto (VII cexxiii) procedieron los persas en

577. CE. Pl VII ii 13249-22, dond . Lo ___ labatalla de las Termépilas.

518. Iliada XXHHI 00 onde se mencionan varios ejemplo 325. Cf. Jenofonte, Memorabilia, 111 ix 1-3; pero Aristételes debe de

57 9' Elimi :  star pensando mds bien en lugares como Platon, Lagues, 1994; Pro-
. Eliminado por Bywater. ; § ligoras 350a; 360d.

520. Il;adq VI 1‘11'8' 149. El segundo verso se completa con: «huyd = 536 1,05 soldados profesionales, sin duda, esto es, los mercenarios, a

para refugiarse en ias naves». | losque las ciudades griegas recurrian a menudo en el siglo IV a. C.

@

0

q inferiores,’® por cuanto no lo hacen por vergiienza sino

35

1116b

@
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conocen mejor que nadie; aparecen entonces como valje
porque los demds no saben cuéles son. Ademads, en Virty,
la experiencia, son los que mejor pueden atacar y defep

10 se, porque son capaces de usar las armas y estan provj
de las mas eficaces que hay para atacar y para defendg
Combaten, pues, como [hombres] armados contra [homp
inermes o como atletas contra aficionados. Pues tambien
los certdmenes de esa clase®” los mas aptos para la lucha
son los més valientes sino los mas fuertes y los que tienen

15 cuerpos mejores. Pero los soldados [profesionales] se acg
dan cuando el peligro es demasiado grande y sOn supersy
en numero y en pertrechos; son, en efecto, los primeros
batirse en retirada, mientras que los contingentes de ciud
nos resisten hasta morir, que es precisamente lo que ocu
en el [combate del] templo de Hermes," pues para los

20 huir es vergonzoso, y [es] preferible la muerte a semeja
salvacion; los otros, en cambio, al comienzo enfrentaba;
peligro por creerse mas fuertes, pero al advertir [cudl e
situacion] huyen, porque le temen mas a la muerte que
vergiienza. Pero el valiente no es asi.

[3] Aun la impulsividad™ se incluye en la valentia, puess

tiene por valientes también a los que por impulsividad [acti
25 como las bestias que se lanzan contra los que las hirieron
ello] porque también los valientes son impulsivos; la impu
vidad es, en efecto, lo mas impetuoso contra los peligros;
ahi que Homero [digal:

527. Los certamenes atléticos.
528. En el 353 a. C. los cindadanos de Coronea intentaron, co
ayuda de mercenarios, expulsar a Onomarco, que se habia adue
do de la acrépolis de la ciudad; los mercenarios huyeron, pero
ciudadanos murieron en el combate.

529. «Impulsividad» traduce, en este parrafo en particular, «thym
palabra que regularmente hemos vertido como «impulso»; cf. la n
60 de la «Introduccién».
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: o 2530
afundié fuerza a su impetuosidad,;
7o : M L5310
esperté su 4nimo y su impetuosidad,;

- subl6 aspero furor a las nances;’

o hirvio la sangre;™ |

Todas las expresiones de esa clase parecen s_igniﬁcar, en 30
to, la excitacién y la fuerza de la impulsividad. Ahora

. Jos valientes actian a causa de la nobleza, y la impul-
:iad colabora con ellos; en cambio, las bestias [obran] a
4 del dolor, esto es, porque se las ha herido, o por tem(g;
sto que cuando estan en el bosque <o en el pantano>;

o acercan. No son, pues, valientes, porque se lanzgn ha- 35
el peligro a causa del dolor y de la impulsividad, sin pre-
nada terrible, pues en ese caso hasta los asnos serian va-
_ates cuando tienen hambre, pues no se apartan del forraje m17a
que se los golpee.”** Y también los adulteros, a causa del

eo, realizan muchos actos audaces. <No son Yahents;

s empujados al peligro por el dolor o la 1mpu151v1dad.>’
valentia] causada por la impulsividad parece ser la mas 5
atural, y ser valentia cuando se le anaden ele.cc1on y finali-
245 Por cierto, también los hombres experimentan dolor

e

30. En la cita se mezclan dos lugares: [liada XIV 151 y XVI1 529.
1. Combinacién de fliada V 470, XV 232 y 594.

532. La cita concuerda parcialmente con Odisea XXIV 318, verso
éiue no se refiere, sin embargo, a la impulsividad. A

533. La expresién no se encuentra en el texto homérico que nos ha
llegado, aunque si en Tedcrito XX 15. .

534. Palabras puestas en duda por Bywater y por otros editores.

525 Reminiscencia de Homero, fliada X1 558-562. Cf. Platon, La-
ques 1966197 a ‘ ]

536. Bywater y otros editores consideran, no sin razén, que la frase
ha sido interpolada.

937. La impulsividad parece representar, por tanto, la forma natural
[physiké) de la virtud que es la valentia; cf. VI xiii 114451-9.
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cuando estan irritados y placer cuando se vengan,* per
que luchan por esas razones, aunque son combativos, ng ¢
valientes, porque no [actian] a causa de la nobleza ni ¢q;
[lo indica] la razén, sino a causa de la pasién. Con todo, ¢
nen algo muy cercano [a aquellos].

10 [4] Por cierto, tampoco son valientes los confiados, % p
si se muestran osados en los peligros, es porque han veng
muchas veces y a muchos. Pero tienen gran semejanza e
aquellos], porque unos y otros son osados; pero los vali
lo son por las razones mencionadas;** estos, en cambio,
creer que son los més fuertes y que nada podrian sufrir. ([J
15 cosa asi hacen también los ebrios, pues se vuelven conf
dos.)*" Pero cuando no les ocurren cosas asi,** huyen |
cambio, es propio del valiente, como hemos visto,*3 sopo
las cosas que son y que parecen temibles para un hombre
porque es noble [hacerlo] y vergonzoso no. [hacerlo]. Por ¢
también se considera propio del valiente estar mas libre
temores y de inquietud en los peligros repentinos que en
manifiestos de antemano, pues [eso deriva] mas del habi
20 porque depende menos de la preparacion. En efecto, los
tos] previsibles también podran decidirse mediante el cale
y la razén, pero los repentinos [se deciden] segiin el habito
[5] También aparecen como valientes los que ignoran,

y no estan lejos de los confiados, pero [les] son inferiores, p
cuanto no tienen ningn mérito, mientras que aquellos, si*#

so también resisten cierto tiempg; pero lt.as'que estan en-
dos*° si advierten que [la situacion] es distinta de 1‘0 que 25
chaban, huyen. Eso es precisamente lo que les paso a los
os cuando atacaron a los espartanos en la creencia de que
i : OS~547 )

Sellcrll(;? sefialado, pues, las cualidades de los valientes y

s tenidos por valientes.

X

1 a valentia se refiere a la osadia y al temor, pero no de 12
misma manera a ambos, sino sobre todo a la's cosas que 30
citan temor, pues el que no se inquieta en med10’ de eﬂas y
comporta respecto de ellas como se debc_e, es mas valiente

e el que [lo hace] respecto de las que suscitan osadla._ Se lgs
2ma «valientes», entonces, por soportar, cOmo se ha dicho,

cosas dolorosas. Por eso la valentia es también penosa, y se

a elogia con justicia, porque es mds dificil soportar las cosas .
lorosas que apartarse de las placenteras. 3170
Con todo, cabria creer que el fin de la valentia es placen-

o, pero que lo que lo rodea lo obscurecei como pasa en
certaimenes gimnésticos, pues para los pigiles el fin por
cual [combaten] -la corona y los honores— es placentero,

ro ser golpeado es doloroso, puesto que son de came, ¥ 5
 5enoso, como todo su esfuerzo; y por ser muchas esas cosas,

. nsignificante el fin, no parecen tener nada de placeintero. )

Asi pues, si también lo que concierne a la valentrfl es asi,

la muerte y las heridas seran dolorosas para el valiente, y

538. Cf. Reth 11 ii 137841-2; 8-10.
539. Esto es, los euélpides (literalmente, «los que tienen buena
peranza»): los animosos y optimistas que creen que lo que les v
ocurrir no puede ser sino algo bueno.
540. Supra, en vii 1115511-24.

541. Cf. Reth 11 xii 1389418-19.

542. Esto es, como ellos esperaban.
543. Supra, en vii 1115h11-24. El «como hemos visto» esta implica
en el tiempo verbal empleado por Aristételes.
544. Los que ignoran el peligro.

545. Cf. poco mas arriba, 1117410-11.

546. Los que estdn engafiados acerca de la situacion real y suponen
que no hay riesgos.

547. Alusion a un episodio de la batalla de Corinto en el 395 a. C,,
narrado por Jenofonte (Helénicas, IV iv 10). Los espartanos usaban
escudos con la sigma de los de Sicion.

548. Supra, en vii 111557-13.
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Distingamos, entonces, los del alma y los del cuerpo;
f ;ejemploy el amor a los honores y el amor _al aprendizaje
Jaceres del almal, pues cada uno de ellos™ se complace
eso de lo que es amante sin que el cuerpo sea afectadg en
2, sino mas bien el pensamiento. Pero a los que se dedican
faceres asi no se los lama «<moderados» ni «intemperantes»;
?OCO a los que se dedican a los demds placeres que no son
sorales, pues a los aficionados a historias y relatos, y a los
. pasan los dias dedicados a hablar acerca de lo que fuere,
os llama «charlatanes», pero no «intemperantes»; ni tam-
a los que se duelen por el dinero o por los amigos.

or tanto,”* la moderacién se referird a los [placeres] del
rpo; pero tampoco a todos ellos,™? porque a los que se
mplacen con lo que nos llega a través de la vista, como los
ores y las figuras, esto es, la pintura, no se los lama «mo-
ados» ni «intemperantes». Con todo, se podria pensar
e hay también una forma debida de complacerse en esas
as, y un exceso y un defecto.

1o mismo en los relacionados con la audicién, pues a
que se complacen exageradamente en la musica y en la
ctuacion actoral nadie los llama «intemperantes», ni «mode-
ados» a los que lo hacen como se debe.

Tampoco los relacionados con el olfato, excepto por acci-
ente,’® pues a los que se complacen con los aromas de las
anzanas, las rosas o los inciensos no los lamamos «intem-
perantes», sino més bien a los que [lo hacen] con los de per-
es” o de manjares, pues los intemperantes se complacen

contra su voluntad, pero las soportara porque [hacer]
noble o porque es vergonzoso no [hacerlo]. Y cuantg ;
10 posea la virtud toda y mas dichoso sea, tanto mds lo ap
dumbrara la muerte, pues para un hombre asi, mas que
nadie, la vida es valiosa, y precisamente &l se desprende
sabiendas, de los bienes mas grandes, y eso es dolorosg,
no serd menos valiente, sino acaso mas, porque en luga,
15 aquellos [bienes] elige lo que en la guerra hay de noble.
pues, no en todas las virtudes es dado un ejercicio agradap
salvo en la medida en que se toca el fin.**
'Tal vez nada impida que los mejores soldados no sean
de esa clase sino los que son menos valientes pero no tie
20 ningun otro bien, pues estdn dispuestos a ir al encuentr
los peligros, y truecan la vida por pequefias ganancias.5%
Hasta aqui cabe hablar de la valentia. A partir de Io
puesto no es dificil comprender, al menos en lineas gener:
les, lo que {la valentia] es.

X

Después de ella hablemos de la moderacion, pues se g
mite que esas son las virtudes de las partes irracionales [d
25 almal**' Ahora bien, hemos dicho® que la moderacién
una mediania en relacién con los placeres, y en menor me
da, y no de la misma manera, en relacion con los dolores
en las mismas cosas se manifiesta la intemperancia. Determi
nemos ahora la indole de los placeres a los que se refieren.
3. Fl amante de los honores y el amante del aprendizaje. - En la
linea anterior, «amor a los honores» = «philotimia», que en otro con-
texto (IT vil 11075-110841) hemos traducido por «ambicién».
554..Leo, con Susemihl, & en lugar de de. .
555. En relacion con lo que sigue, cf. Platon, Filebo 51a-52a
556. Pues, como se aclara a continuacién, no se trata de un placer li-
gado a los rasgos olfativos en si mismos (esto es, a los «sensibles pro-
pios») sino en virtud de su asociacién contingente con otras cosas.

557. Al parecer, las cortesanas eran muy aficionadas a los perfumes.

549. También infra, IX viii 1169418-26 se alude al pesar que pue
acompafiar a la actividad virtuosa, pese a la insistencia paralela
su caracter en principio placentero.

550. Se trata sin duda de los mercenarios.

551. Esto es, las dos que componen la parte «apetitiva» (1 orektike
la valentia corresponde a la subparte «impulsiva» (£ thymiken) y
moderacion a la «desiderativa» (epithymétikin).
552. Supra, en II vii 110754-8.

1
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en esas cosas, porque a través de ellas les viene el recuerdy
las cosas deseadas. Se podra ver que aun los demas, cuap,
tienen hambre, se complacen con los aromas de las cornig
pero complacerse <siempre>**® con ellos es propio del inte
perante, pues las cosas deseadas son para €] esas. ;
Tampoco en los demdas animales se da placer en ¢
sentidos, excepto por accidente. En efecto, las perras ng
complacen en el olor de las liebres, sino en su ingestion:
olor hace que las perciban; tampoco el leén [se complace]
20 el mugido del buey, sino en devorarlo; a través del mug;
percibe que esta cerca, y por eso parece que se complace
él; de igual modo, tampoco tras ver o <encontrar™ un-cig

0 una cabra salvaje,* sino porque tendra una presa.
La moderaci6n y la intemperancia se refieren a tales p

25 ceres, de los que participan también los demas animales, p,
lo que se muestran como propios de esclavos y de best
Ellos son el tacto y el gusto. Pero es claro que del gusto
sirven®® poco o nada, pues es propio del gusto el discer
miento de los sabores (eso hacen los que catan vinos y saz
nan manjares); pero no se complacen demasiado en ellos,
30 por lo menos, no los intemperantes, pero si en el goce, qu
se produce solo por medio del tacto, en las comidas, las be
bidas y las llamadas cosas de Afrodita. Es esa la razon por
que una vez un devorador de manjares®® rogo [a los dios
que la garganta se le volviera mds larga que la de una gru

lo que daba a entender que hallaba placer en el tacto.’

Asi pues, la intemperancia se liga con el sentido mas co- 1usb
363 y cabe pensar que se la reprueba con justicia, porque
+ da en nosotros en tanto somos hombres sino en tanto
ales: El complacerse en cosas de esa indole y apreciarlas
¢ sobre todo, tiene, por tanto, algo de bestial. Deben poner-
arte los placeres mas nobles obtenidos a través del tacto,
o los que se producen en los gimnasios mediante los
asajes ¥ el calor, pues no es el tacto de todo el cuerpo el
lmtemperante, sino el de ciertas partes.

=Y

X1

[1] De los deseos, [a] unos se consideran comunes®* y

tros propios y adventicios. Asi, el [deseo] de alimento es
tural, pues todo el que lo necesita, desea alimento sélido o 10
quido, y a veces ambos, y «echo», como dice Homero,’ si
es joven y fuerte; pero no todo [hombre desea] este o aquel
alimento determinado], ni [desea siempre] las mismas cosas.
r eso parecen ser algo nuestro.’® Pese a eso, tienen al menos
go de natural, pues para unos son agradables unas cosas y
ara otros, otras,’®” y algunas son para todos mas agradables
e otras cualesquiera.
lg] Ahora bien: en los deseos naturales pocos yerran, y 15

562. Cf. PATV xi 690526-69145.

563. Mas comin con los animales en razén de que es el sentido mas
elemental. Cf. De an ITI xiii, en especial 43554-7.

564. Comunes a todos los hombres. Poco mas abajo (515) se los ca-
racteriza como «naturales» (physikai).

565. Cf. lliada XXIV 130.

566. «Algo nuestro» por ser variable y, al parecer, opuesto a lo natu-
ral; cf. supra, 1iii 1094514-16, e infra, V vii 1134424-27

567. Pareciera que la variacion de los placeres naturales no es senci-
llamente aleatoria, sino que denends de la naturaleza de cada cual.

558. Conjetura acaso oportuna de Susemihl, puesto que en los
no son intemperantes, eso ocurre solo ocasionalmente.

559. lliada 111 24. La palabra «heurim> [«[tras] encontrar»], que e
en el texto homérico, parece haber sido agregada para completa
El hexametro incluye también el adjetivo «kerads», («cornigero
referido a «elaphrds («ciervo»).

560. El sujeto, tacito, parece ser «los intemperantes».
567. Al parecer, un personaje de comedia llamado Filoxeno; m
cionado por su nombre en EEIIT i 1231416-17.
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do las desea, pues el deseo se acompana de dolgr, por pa-
jico que parezca sentir dolor a causa del placer.””

. dificil que haya quien incurra en defecto en materia 5
laceres v se complazca en ellos menos de lo que debiera,
_1na insensibilidad asi no es humana.””? En efecto, aun los i
45 animales disciernen los alimentos y se complacen con
con otros no,””* y si alguien nada hallara placentero ni l
jese una cosa de otra, estaria lejos de ser hombre; y un
¢ esa clase no ha recibido ninguna denominacion, pues 10 i
iImente se dé. |
1 moderado est4 en el lugar intermedio en relacién con

ues no encuentra agrado en las cosas en que mas flo

] el intemperante, sino que mas bien le molestan, ni, en

ral. en las que no se debe; ni [encuentra agrado] intenso

inguna cosa de esa clase, ni se duele ni las desea cuando

[ello] en un solo sentido, a saber, en el del exceso, pues oy

0 beber lo que fuere hasta que se estd mds que satisfechg,
exceder en cantidad lo que es matural, pues el deseo nafy
es {solo] la satisfaccion de la necesidad. Por ello a esos™® g
20 lama «estémagos voraces», porque los lienan maés de lo
es necesario. Y son asi los de indole demasiado servil:
[6] En cambio, en los placeres propios muchos yerran

[ello] de muchas maneras. Pues si los «<amantes de tal o ¢
cosa» son llamados asi o por complacerse en las cosas
que no se debe, o mas de lo que [lo hace] el comun de
hombres, 0 no como se debe, los intemperantes se exced,
25 en todos esos sentidos. Pues se complacen en algunas cq
en las que no se debe (pues son aborrecibles), y si en algu
uno debe complacerse, entonces o se complacen maés de
debido o mds que como lo hace el comitn de los hombsr
Es evidente, pues, que el exceso en los placeres es la inte
perancia y que es algo reprochable. ;
[2] En lo que se refiere a los dolores, no se dice de algui

que sea moderado porque los soporte, como en la valentia,
30 ni que sea intemperante porque no [lo hagal, sino que el
temperante [lo es] porque se duele mas de lo que se debe
no obtener los placeres (pues es el placer el que le produce
dolor),”™ mientras que el moderado [lo es] porque no se duj

a causa de la ausencia del placer <y por apartarse de é[>7

o

5

. ausentes, o [lo hace] mesuradamente y no mas de lo
se debe ni [las desea] cuando no se debe, ni, en general,
el nada de esa clase. Pero apetecera mesuradamente y
o se debe cuanto es placentero y conduce a la salud y
buena condicién del cuerpo; también [apetecera] los
més placeres que no sean un obsticulo para aquellas ni
rarios a lo noble o que estén por encima de sus recursos,
es el que se conduce de ese modo aprecia tales placeres
. mas de lo que valen; pero el moderado no es asi, sino que
ctia] como la razén correcta [lo indical. 20

1?1193 El intemperante desea, pues, todas las cosas placentera

las que lo son mas, y el deseo lo lleva a preferirlas a las otra$
Por eso se duele no solo cuando no las obtiene sino tamb

572, Cf. infra VII xii 11562536-115347 y xiv 1154515-20.

573, CE. supra, 11 vii 110786-8, donde se les dio el nombre de «insen-
ibles» (anaisthétor).

4. La capacidad de distinguir espontineamente lo placentero de
doloroso y, con ello lo benéfico de lo dafiino, estd presente, en
efecto; seglin Aristoteles, en todo animal como algo concomitante
de la capacidad perceptiva, al menos de la del tacto, que es la es-
fera propia de la moderacién y la intemperancia. Cf. De an I xiii
435002-24.

568. Alos que comen y beben hasta mas alla de la saciedad:
569. Como en la valentia se trata de soportar las cosas temibles;
supra vii 1115517-19.
570. Porque estd ausente o no estd al alcance de él, como se sef.
poco mds abajo.
571. Esta expresion no figura en algunos manuscritos y acaso s
debiera eliminar.




15

1) ARISTOTELES
XII

La intemperancia parece mas voluntaria que la cobargs
pues aquella tiene como causa el placer, y esta el dolor, cgg
de las cuales la una se elige y la otra se rehuye. Ademss
dolor altera y destruye la naturaleza del que lo experim
en tanto que el placer no produce algo semejante. Por

25 [la intemperancia] es mas voluntaria y, por eso, tambja
mas reprochable. En realidad, es mas facil habituarse a
cosas, porque en la vida abundan, y la habituacién n
acompaa de peligros; pero en el caso de las cosas temib]
a la inversa.”

Y cabria pensar que la cobardia no es voluntaria en el
mo sentido que los [actos] particulares,”® pues en si mism
es dolorosa, pero aquellos [actos|, a causa del dolor, nos pony

s0 fuera de nosotros, al punto de arrojar las armas y com
otros actos vergonzosos; y por eso se los ve como forzado
mientras que, a la inversa, en el intemperante los [actos] p
ticulares son voluntarios (pues los desea y apetece), mas [cc
siderada] en general [la intemperancia] lo es menos, porq
nadie desea ser intemperante. ‘

Extendemos el nombre de «intemperancia»® aun a las f;
tas de los nifios, porque presentan cierta semejanza.””®

¢
575. El sentido preciso de estas lineas no es muy claro. La intenci
de Aristoteles pareciera ser la de afirmar que las ocasiones que
ofrecen en la existencia para llegar a ser moderado son mas frecue
tes que las que se ofrecen para llegar a ser valiente, y que por eso
cobardia es mas disculpable que la intemperancia. ‘
576. Esto es, los actos particulares y concretos de cobardia.
577. Por tanto, como actos involuntarios; cf. supra, 1 1110 1-4.
578. En lo que sigue, Aristételes tiene en cuenta que la palab
«akolasia» (traducida como «intemperancia») estd formada a p
del verbo «koldzein> = «castigar», y contiene una «g-» privativa, a
que el akdlastos («<intemperante») es «el no corregido», como un nify
mal criado o «incorregible».
579. Cierta semejanza con los actos del intemperante adulto, que
el intemperante en sentido propio.
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Para lo que ahora [tratamos] no importa cudl de las dos co- 1msh
tom6 el nombre de cudl, pero es evidente que el posterior
omo) del anterior”® Y la metafora no parece estar mal,
rque hay que castigar® a lo que apetece cosas vergonzosas
ene gran desarrollo, y son una cosa asi sobre todo el deseo s
| nifio, pues también los nifios viven segin el deseo, y so-
o todo en ellos [se da] el apetito de lo placentero.
Por tanto, si no es docil y no se somete a lo que go-
erna,”* ird muy lejos, pues el apetito de lo placentero es
aciable, y en el que no tiene inteligencia [surge| de todEEs
es; y el ejercicio del apetito acrecentaré lo que es conge-
0. Y si [los apetitos] son poderosos e intensos, expulsan al 10
onamiento.
Por eso [los apetitos] deben ser moderados y pocos, y no
onerse en nada a la razén. A eso Jamamos ser obediente y
astigado»;”™ y tal como el nifio debe vivir de acuerdp con
jos preceptos del pedagogo, de igual modo la [parte] desidera-
a [debe vivir|] de acuerdo con la razén. Por eso en .el mode-
rado la [parte] desiderativa debe estar en consonancia con la s

razon, pues lo que estd en la mira de ambas es lo bueno, y
el moderado desea lo que debe, como se debe y cuando [se
 debe]. Asilo ordena la razén.

Estas cosas cabe decir, pues, acerca de la moderacion.

580, Pareciera, entonces, que la internperancia adulta recibié su
nombre de la infantl.

581. «Castigar» = koldzein; cf. la nota 578.

562, Fl sujeto tacito parece ser «el deseo de lo placentero».

983. «Castigado» = «kekolasménos», participio del verbo koldzein; CE.

_ lanota 578.
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LIBRO IV

I

Hablemos a continuacién acerca de la generosidad.®® Se
considera la mediania en relacién con la riqueza. En efec-
no se elogia al generoso en las cosas de la guerra ni [en
que [se elogia] al moderado ni tampoco en los juicios,”

p en relacion con el dar®™® y el recibir riqueza, y sobre 2
do en el dar. Por «riqueza» entendemos todo aquello cuyo
or se puede medir en moneda.

También la prodigalidad y la tacafierfa son excesos y
fectos que se refieren a la riqueza. Les imputamos siempre
tacarieria a los que ponen en las riquezas més empefo que el
e se debe; y cuando aplicamos la palabra «prodigalidad» so
lemos incluir otras cosas, pues llamamos «prédigos» a los
que son intemperantes y derrochan dinero en su intempe-
cia. Por eso se los ve como particularmente malos, pues

584, O «liberalidad»: la eleutheriizs, que traducimos por «generosi-
_dady; es la liberalitas, esto es, la actitud considerada caracteristica del
hombre libre (elezitheros), por oposicién al esclavo, respecto del dinero.
5. Esto es, por los actos de impartir justicia.
_ 586Kl dar (o la dacién) = «ddsis>. En Top IV iv 125416-18 se sefiala
la diferencia entre «ddsis> y «dored»: la primera es el género y la se-
gunda la especie, cuya diferencia especifica reside en que no supone
una devolucién o una reciprocidad (k€ gar dored ddsis estin anapddotos,
_ 418), como en cambio, segin se entiende comtnmente, es siempre
el caso en la ddsis.
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tienen varias maldades a la vez. Pero® no se los denomiy,
asi de manera propia, ya que «prédigo» es mas bien e] que
1120 iene una unica cosa mala: arruinar su propiedad, pues
prodigo es el que se destruye por obra de sf mismo;® y en L
destruccién de la propiedad se ve una forma de ruina de Ung
mismo,”™ por cuanto el vivir depende de ella. De ese modg
entendemos, por tanto, la prodigalidad.
De las cosas de que hay un uso, se puede hacer un ygq
bueno y un uso malo, y la riqueza se cuenta entre las cogag
s utiles > Y hace de cada cosa el uso 6ptimo el que tiene |,
virtud referente a ella. También de la riqueza, por tanto, hars
el uso 6ptimo el que tiene la virtud referente al dinero, y
precisamente ese es el generoso.
Mas el uso del dinero consiste, seglin se admite, en
tarlo y en darlo; recibirlo y guardarlo son més bien posesié
10 Por eso es propio del generoso dar a quienes se debe, més qu
tomar de donde se debe, vy no recibir de donde no se debe.
Pues es mas propio de la virtud el hacer el bien que tecibir ¢l

bien, y realizar las acciones nobles mas que abstenerse de las
vergonzosas. Y no es incierto que el dar acompana®” al hacer

el bien y al realizar acciones nobles, y el tomar [acompan
15 al recibir el bien o al no realizar acciones vergonzosas. Y el

587. Leo, con Susemihl, dé en lugar de de.
588. Aristételes lee ese significado en la palabra, pues «dsitos> (que
su sentido usual es «prédigo») = & stos («a-» privativa mas «si-» de 5@
0 s0iz0 = «salvar»), esto es, «sin salvacion» ¥, por tanto, «perdido».
589. «Propiedad» traduce «ousia». Aristoteles debe de jugar con los
dos sentidos posibles de «/# #s ousias phthord> = «la destruccion de
propiedad» de uno y «la destruccién de la substancia (o el ser)» de
uno. Parece dificil que aquella expresion pasase por su mente solo

con el valor que tenia en el griego general y sin que le evocase su -

significado filoséfico técnico.
590. «Uso» = «khrésis>; la palabra connota «actividad», tal como
«ktésis> (= «posesion»), empleada mas abajo (9), «habito».

591. Cf. supralv 109646-7.

592. «Acompafia» (hépetai) = «es conceptualmente solidario de».

alguno penoso.
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adecimiento es para el que da, no para el que no toma, y
{ambién para ¢l] el elogio [es] mayor. Y es mas facil no tomar

s dar, pues se estd menos dispuesto a separarse de lo propio

4 no tomar de lo ajeno. Y se llama «generosqs» a los que

an, mientras que los que no tomar no son elogiados por su
erosidad, sino, mas bien, por su justicia; y a los que torna,n 20

o se los elogia en absoluto. Los generosos son acaso los mds
Jmados entre los que [lo son] por su virtud, pues son benéfi-

05, y €50 [reside] en el dar. . ' _
1 as acciones conformes a la virtud son nobles y con vis- 2
. a lo noble.™ El generoso dard, entonces, con vistas aslg(z
oble y de la manera correcta, esto es, a los que se dekie, 25
yanto y cuando [se debe dar], mas todo lo que acompaa al

ar correcto. Y ello con agrado y sin dolerse, pues lo que se
“ista a la virtud es agradable o no doloroso, pero en modo

585

Pero al que da a quienes no debe darles, o no [da] con
vistas a lo noble sino por alguna otra causa, no se lo llamara
«generoso» sino de otra manera.** Tampoco al que [da] con

_ pesar, pues preferira el dinero a la accién noble, y eso no es s

brOpio del generoso.
__[El hombre generoso] tampoco tomard de donde no

_debe, pues esa forma de tomar no es propia del que no

aprecia el dinero. Ni serd inclinado a pedir, pues tampoco
es rasgo del que hace el bien dejarse beneficiar asi como

_ asi. Tomar4, en cambio, de donde debe; por ejemplo, de sus

bienes propios,® no porque [eso sea] noble sino porque es 11206

593 Cf. supra, 111 vii 1115620-24.

594. Aristételes no aclara quiénes son aquellos a los que se debe
dar; pero a juzgar por la observaci6n hecha incidentalmente poco
mas adelante, en 1122411, se trataria de los amigos de uno.

595. Cf. supra 11 iii 110443-8.

596. Cf. el comienzo del capitulo, 1119632-112043.

597. Tomar «de los bienes propios» (apo ton idion kiemdton), prf)b?—
blemente por oposicién a tomar «de los bienes comunes» (apé ton
koingn); cf. infra VIII xiv 116355-9.
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necesario, a fin de poder dar. Ni descuidara tampoco log by
nes propios, porque con ellos quiere ayudar a otros. Nj
dara a cualesquiera, [y ello] a fin de poder dar a los que de
[dar], cuando y donde [es] noble [hacerlo]. También es
s propio del generoso excederse en el dar, al punto de‘de
para si una parte mas pequefia, pues también es propio
generoso no mirar por si mismo. ‘,
La aplicacion de la palabra «generosidad» atiende a [
bienes que se poseen, pues la condicién de generoso no da
pende de la cantidad de lo que se da, sino del habito del que
da, y este da segun lo que posee. Nada impide, pues, que g
10 mas generoso el que da menos si lo da de una suma escasa.
Se considera mas generosos a los que no han adquiridé
ellos mismos sus bienes sino que los han heredado, pues ng
tienen experiencia de la necesidad; ademas, todos aman mj
las cosas que son obra suya, como los padres y los poetas. %
15 No es facil que el generoso sea rico, porque no es propen
s0 a recibir ni a guardar [el dinero], sino a ser desprendido, y
no aprecia el dinero por si mismo sino con el fin de dar. Por
eso también al azar se le reprocha que sean menos ricos log
mas dignos de serlo. Pero eso no acontece sin razén, pues,
lo mismo que en las demds cosas, no se puede tener dinerg
cuando uno no se inquieta por tenerlo. "
20 Con todo, [el generoso] no les dard ni a los que no de
[darles], ni [dard] cuando no debe, y las demds [especificac
nes| de esa clase, pues [en ese caso] ya no obrarfa segtin la
generosidad y, después de gastar en esas cosas, ya no pod
hacerlo en las que se debe. En efecto, es generoso, como he.
mos dicho, el que hace gastos segiin sus bienes y en las cosas
25 que debe, mientras que el que se excede, es prodigo. Por eso
no decimos que los tiranos sean prédigos, pues se considera
que no es facil que lo que dan y lo que gastan exceda la can-
tidad de sus posesiones.

Puesto que la generosidad es, como se ha visto, la me-
aia en relacion con el dar y el recibir dinero, el generoso
ard y gastard en las cosas que debe y cuanto gfbe, lo mis-
., en las pequetias cosas que en las grandes,™ y ello con s
. ado; v tomara de donde debe y cuanto debe, pues como
virtud es una mediania respecto de ambas co~sa5s(;0hara am-
como se debe, pues al dar honesto acompana’ elrtomar
e es de esa misma indole, y el [tomar] que no es asi, es el
ontrario.”! Asf pues, las cosas que se acompanan entre si, se
jan al mismo tiempo en el mismo [hombre], pero las contra-
602 o5 evidente que no.
sSi 12 llega a ocu?'rir que gaste en contra de lo debido y de lo
e esté bien, se dolerd, pero moderadamente y como se debe,
ues es propio de la virtud complacerse y dolerse por las cosas
or las que se [lo] debe [hacer], y [hacerlo| como se debe.
Ademis, es particularmente facil asociarse con el genero-
5 en cuestiones de dinero, pues estd expuesto a que se sea s
injusto con €l, ya que no aprecia el §hnero. Y por x.lo.gastar
en lo que debia [gastar]| se molesta mas de lo que se 1mta.por
gastar en algo en que no debia [hacerlo], no dejando satisfe-
cho [con ello] a Siménides.® ‘

El prodigo yerra en esas mismas cosas, pues nl se com-
place ni se duele ni por lo que se [lo] debe [hacer] ni como
se debe. Eso sera mas claro a medida que avancemos.

. No muy grandes, sin embargo, pues en ese caso se .produ_:
fl’;]ga 111\111 deslzlzagmiento al género ge la magnificencia; cf. infra, ii
1122418-22.

600. Cf. la nota 592.

607. Es decir, es el tomar deshonesto. ‘

602. Esto es, el dar como es debido y el tomar como no es debido o
el dar como no es debido y el tomar como es debido.

603. En Rhet T1 xvi 139148-12 Aristételes cuenta una anécdota del
poeta Siménides de Ceos (556-467 a. C.) que da a entender que el

598. Cf. infra, TX vi 1167534-116843, y Platon, Repiiblica 1 330c poeta preferia la riqueza a la <abiduria.

1121a

3
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- - 20s. Se vuelven propensos a tomar porque quieren gas-
Canero' no pueden hacerlo con mano facil, pues pronto les
a;tfn Jos Tecursos y entonces se ven obligados a procura;s;z .
< en otra parte. A la vez, como no se preocupan parg r;ean
o lo noble, toman a la ligera y dfz toda§ part?s,dpuﬁensP e o
ar, y no les importa para nada c6mo ni de dénde. " Por o0
s ’dédivas 1O SON GENerosas, pues no son nobles ni co‘nrten 5
taS a [lo noble] ni como se debe, sino que a V(zlces1 co;wlfzan ’
‘en ricos a quienes debieran ser }?obres, y nada C;asl ;n n
Jos de caracter mesurado, pero si mucho a losPa u aooern N
2 los que les proporcionan algin otro placer. Por Se:elta o
mayoria son intemperantes; como ga§tan a mano Vid; <
rrochan también en sus 'm.temperanmas, y como su

se rige por lo noble, se inclinan a los plgceres. Lesien cue Io 1o
 Asi pues, el prodigo, cuando no tler_le aua gu Cu?dado
fe, se encamina a esas cosas, pero si ha ? 11(1; o EI;
uede dirigirse al punto medio, es decir, a lo debi 1o.Uier
cambio, la tacaferia es incurable (pges la vejez y 1cua Eom,
incapacidad hacen, segin se admite, avaros a eosla o
bres)”? y més connatural a los seres humanos qu Odic}i)oso
digalidad. Pues el comin de .los hombres es mas ¢ licioso
que propenso a dar. Y se extiende a muchgs c.(t)saso);1 e
una pluralidad de formas, pues, segun se admite, s
las modalidades de la tacafieria. . o 1
Pues como consiste en dos cosas, la insuficiencia en e
dar y el exceso en el tomar, no en todos se da com;r)lloezas,es;rz .,
que a veces [esos dos componentes| se separan, y u 05 s exc ,
ceden en tomar y otros se quedan.atras en dar. En e ec(i),i >
[que son puestos] bajo denominaciones como «av:irg», cic -
tero» o «miserable», % todos se quedan atras en el dar, per

1o Hemos dicho™ que la prodigalidad y la tacaneria son ey
cesos y defectos, y [ello] en dos cosas: en el dar y en el recibip
pues hemos colocado el gastar dentro del dar. La prodigalidag
se excede en el dar <y en el no recibir> 5 y se queda atras ey

15 el recibir; la tacafierfa, en cambio, se queda atras en el dar
se excede en el recibir, salvo en cosas pequefias. ,

Ahora bien, las [caracteristicas] de la prodigalidad rar
mente se conjugan, pues no es facil darles a todos si ng Se
toma de ninguna parte (pues pronto les faltan los bienes 4
los particulares que dan, que son precisamente los tenideg
por prodigos). Con todo, se diria que el que es asi,® es pg

20 poco mejor que el tacafio, pues es facil de curar® por obra
de la edad®® y de la falta de recursos, y puede llegar al puntg
medio, pues tiene los rasgos del generoso, esto es, da Y no
toma, aunque ni lo uno ni lo otro lo [hace] como se debe g
bien. Por tanto, si se acostumbrara a eso o cambiara de ‘al.
guna otra manera, podria ser generoso, pues dara a quienes

25 debe [dar] y <no> tomara de donde <no> debe.5% Por €so
tampoco se lo tiene como de caracter malo, pues excederse
en el dar y en el no recibir no es rasgo de un malvado o de
un innoble, sino de un insensato. El que es prédigo de ese
modo es considerado mucho mejor que el tacafio, y ello
por las razones dichas y porque el uno ayuda a muchos, y el
otro, a nadie, ni siquiera a si mismo. :

30 Pero los mas de los prodigos, como hemos dicho,™ to-
man de donde no deben y son, desde este punto de vista,

604. Hacia el comienzo del capitulo, en 1119427-28.
605. La frase es posiblemente una interpolacién.
606. Es decir, el que da y no toma, al que se aludié antes de. la
digresi6n.

607. De curar de la prodigalidad, vista como una enfermedad.

608. Al llegar a la madurez, puesto que, segin se declara mas abajo
(1121513-14), 1a vejez hace avaros a los hombres.

609. Parece preferible la leccién de los manuscritos que omiten am-
bos «ow» (: «no»)‘ '

670. Aristoteles piensa quizas en 1121416-20.

L0 I G

677. Como ni de dénde obtienen el dinero.

672. Cf. Rhet 11 xii 1389427-29. . o »
673. Las traducciones son solo aproximativas. El pheidslos («a;/laro )
es el que ahorra en demasia; el gliskhros («cicatfero») es_aquel qlie
le cuesta desprenderse del dinero (la palabra griega sugiere que se le
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or tanito, por querer lograr ganancias de donde no se debe,
0§ v otros tienen una codicia vergonzante. Y todas esas
mas de obtener [dinero] son formas de la tacaferia.
Acertadamente se dice que la tacafieria es lo contrario de
generosidad, pues es un mal mayor que la prodigalidad, y 15
erra mis por ella que por la llamada prodigalidad.

Hasta aqui lo que cabia decir acerca de la generosidad y

no codician lo ajeno ni quieren hacerse de ello: unos P
} ca:jerti hor}radez y prevencién.a las cosas vergonzosas (,pi(e};

gunos piensan, o al menos dicen, que ahorran para no
se obligados alguna vez a cometer un acto VErgonzoso; Vfirf
entre ellos «el que parte un comino» y todo el que ’e:St&fx
Et::ni ese nombre por su exageracion en no dar nada); O;s;;
., féCial Cs{ﬁ:néint ;ine] e101 ajeno por temor, en la idea de que no e5
s o e € tom as cosas de otros sin que otro tome las de s males contrarios.
» pues, con no tomar ni dar.

Otros, por el contrario, se exceden en el tomar
toman de todas partes y lo toman todo, como los que s’e%ues
paln en tareas sordidas: los rufianes y todos los de esa cla(;;‘
- %o rosuusturcizros, que prestan sumas pequefias a gran interés?
que todos estos toman de donde no se debe y la cantidad
qglelzr;otseﬁgebe. Es claramente comiin a ellos la codicia ver
18;1 mfar;n ?;;_ pues, por una ganancia, y escasa, todos Soportan
deblzlrlle; aqllloes I?(;ledokl)otlenen grandes riquezas de donde ng
‘ eben [obtener],56 como los tiran

5 se apropian de ciudad ’ mplon, oo i
5 2propia 'lades y saquean sus templos, no log
o Evaros» sino mas bien «malvados», «<impios» e
o 1g>m7os». n cambio, el jugad?r y el ladrén <y el saltea-
o se cuentan entre los tacafios, pues tienen una codicia
ve §S Ig;)rs:ényz; scg;eoeczs Por una ganancia por lo que unos y
oo upaciones y soportan la infamia: por
otin [arrostran] los unos los peligros mas grandes y los
otros sacan ganancias de sus amigos, a quienes cdebieranydar

II

Al parecer, corresponde tratar de la magnificencia, pues 4

ambién ella es, segin se admite, una virtud referente a las
quezas, Pero no abarca, como la generosidad, todas las ac- 20
(ones relacionadas con dinero, sino solamente los gastos. En
[los supera en magnitud a la generosidad, pues, como ya su
ombre lo indica, es un gasto «apropiado en magnitud».5*
Pero la magnitud es relativa, pues no es el mismo el
gasto del que equipa un trirreme y el del que patrocina una
embajada religiosa.? Lo apropiado se ajusta, por tanto, a la 25
ersona, al momento y al proposito. Pues no se llama «mag-
nificente» al que en cosas pequefias o médicas hace el gasto

el

§18. Referencia a lo que «megaloprépein» (= «magnificencia») sugiere
literalmente, esto es, «apropiado (prépon) en magnitud (en megéthel)».
619. Ambas son «liturgias» (leitourgiai), esto es, cargas publicas
. impuestas a ciudadanos ricos y que suponian erogaciones considera-
_ bles. La «trierarquia» (¢rigrarkhia), consistia en pagar el equipamiento
de un trirreme, y la «arquiteoria» (arkhith@rig) en proveer a una em-
bajada religiosa o peregrinacion oficial a lugares sagrados como De-
los u Olimpia. Poco mas adelante, en este mismo capitulo (1123425
y 1122522-23), se mencionan la «coreguia» (khorgia), es decir, el
pago de los gastos que suponia la representacion tragica, y la «hes-
fiasis» {hestiasis), esto es, la organizacion de un banquete piblico. Es
claro que tales «liturgias» eran ocasién para poner de manifiesto la
virtud ahora considerada por Aristoteles.

«pega»); el kimbix («miserabl i j
pequetieces. Cf. EETI] ivr?2362)213s1121. svoro detalists, que se fja o3

674. Por avaricia, desde luego. Cf. Teofrasto, Caracteres x.

675. Acerca de la « ici
. codicia v n 1 Srd e,
to, Caractores ‘ 1a vergonzante» (azs/c/zro/cerdeza), cf. Teofras-

676. Seria un caso de pleonexia; cf. V i 1229432; 4 9-10.

677. Algunos editores
/! ponen en duda estas palabras. En 1 i
Aristételes parece hablar de dos tipos de taczﬁos ﬁnicarrrlle(;xt(tl;.le B
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que la situacién exige —como [el de] «muchas veces di o
vagabundo»-,°* sino al que [hace gastos]| en grandes cgg
Pues el magnificente es generoso, pero el eneroso no e, gip
mds, magnificente.
30  La deficiencia en tal habito se llama «mezquindad», y |
exageracion, «vulgaridad», «chabacaneria»® y cosas ast, ng
por excederse en la magnitud en lo que se debe, sino [por ex.
cederse] en el brillo alli donde no debe [haberlo] y del modg
que no debe [ser]. Pero mas adelante hablaremos de ello 62
35 El magnificente se parece a un conocedor, pues puede
conocer lo apropiado y hacer grandes gastos en armoniy
u22b [con ello), pues, como dijimos al comienzo,’” el habitg g
define por las actividades y por las cosas a que se refiere,
Asi, los gastos del magnificente son grandes y apropiadog
y las obras, por tanto, también lo son, pues de ese modp ¢
gasto sera grande y apropiado a la obra; por consiguiene,
5 obra debe ser digna del gasto y el gasto ser digno de la obra,
0 aun superarla. k
El magnificente hard tales gastos en razén de 'lo noble
(pues eso es comun a [todas] las virtudes); ademas, los harg
con placer y desprendimiento, pues la parsimonia en los gas
tos es algo mezquino. Y examinara cé6mo podria la obra ser
10 mas bella y apropiada, antes que su costo y €Omo su precig
podria ser el menor. ‘
Por tanto, el magnificente necesariamente es géneroso.
pues también el generoso gasta en las cosas que debe y
como debe;** pero en ellas [reside] la grandeza del magnifi-

r asi decir, su magnitud:® si bien la generosidad se
fere a ellas,”™ a partir de igual gasto hara la obra mas mag-
ﬁcente-627 Pues la virtud de la posesion y la de la obra nro 15
a misma; la posesion mas estimable es la de. lo que mas
le; por ejemplo, el oro; pero la obra [maés estimada es] la
ande y bella (pues la contemplacion de- una cosa tal causa
miracion, y lo magnificente causa admiracion), y la _v1rtud
¢la obra, esto es, la magniﬁcencia, reside en su magnitud.
 Hay, entre los gastos,®®® los que llamamos honr‘osF)s,
.mo los referentes a los dioses (las ofrendas, los edificios 20
los sacrificios); de igual modo, los referentes. a todo’ lq
vino y cuantos se hacen en favor de la cqmumdad; asi, si
cree que hay que patrocinar con esplendidez un corgégun
reme O aun organizar un banquete para la ciudad. ’Y
omo hemos dicho," en todas esas cosas [los gastosJ estan
feridos al que actiia: quién es y de qué recursos dispone, 2
tes deben ser dignos de estos y ser adecuados no solo a la
obra sino también al que la hace. Por eso un pf)bre no puede
ser magnificente, porque no cuenta con medios para hacer

5

sigien (b12414) son discutidas, sobre todo las dgl giro «hoion mégetﬁqy
[vertido arriba como «por asi decir, su magnitud») y la puntuacion
. que debe acompanarlo. .

625. No es posible reflejar en la traduccién la paronomasia de
oo mégo> (<la grandezav), «megaloprepois> («del magnificente») y
. «mégethos> («magnitud»). » )
626. Esto es, también el generoso, como se ha recordado poco mas
arriba, gasta «en las cosas que debe y como debe», pero en cantida-
_ des menores y, por tanto, sin el componente de grandeza o de mag-
nitud del magnificente. .

627. Mas magnificente de como lo harfa el que carece de esta virtud.
628. Como el sentido de la frase no es del todo satisfactorio Ramsauer
ha conjeturado una laguna, quiza la desaparicién 'del sujeto «hE
magaloprépeia» = <la magnificencia», con lo que se tendria: «Y, entre los
gastos, la magnificencia estd en los que llamamos honrosos», etcétera.
629. Cf.la nota 619.

630. Al comienzo del capitulo, en 1122424-26.

-

620. Odisea XVII 420.
627. La banausia («vulgaridad») alude literalmente a lo que es
propio del artesano e indigno de un hombre libre, en tanto que la
apeirokalia («chabacaneria») es literalmente «falta de experiencia en
la belleza». '

622. En el dltimo segmento del capitulo, 1123419-33.
623. Cf. supra, 111 1103821-23 y ii 1104427-29.

624. La interpretacién y, por tanto, la traduccién de las lineas que
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mu.chos gastos de modo conveniente. El que lo intenty - grande,(’“ y [como] la grandeza que reside en la obra no
un insensato, pues [va] en contra de la conveniencia y dely ‘ s la misma que la que reside en el gasto (pues la pelota
debido, mientras que es conforme a la virtud lo [que se h&CeI mas bella o el jarrén mas bello es magnificente como regalo 15
s0 correctamente. Cuadra a los que ya cuentan con tales [recur _ara un n0ifo, aun cuando su valor es poco y mezquino); por
sos], sea por obra de ellos mismos o de sus antepasados o de es0® es propio del magnificente obrar con magnificencia en
aquellos con que estan relacionados, y a los de familia nghj o género [de cosas| en que lo haga (pues una cosa asi no es
alos pgtables oa los de [situaci6n] parecida, pues todas [es 4cil de sobrepasar) y en proporcién con el valor del gasto.
condiciones] tienen grandeza y dignidad. ; Tal es, pues, el magnificente. El que, en cambio, se exce- &
) Tal [e.s], pues, ante todo, el magnificente, y en los gastog ' de y es vulgar, se excede, como hemos dicho,** por gastar 20
asi [C()'ns1ste], como hemos dicho,* la magnificencia, porsee  mas de lo debido. Pues gasta mucho en ocasiones de gasto
y los ;nase i:;?sss { hotnrosos'. . . . . insignificantes, y hace ostentaciones fuera de tono; as, of‘re-
o] 1 , gastos] privados [la magnificencia consiste ce a sus amigos banquetes como de una boda, o, si patrocina
en| los que se hacen una sola vez, como una boda y los que comedias, hace que el coro ingrese vestido de pirpura, como
haya de esa clase; o0 en lo que es de interés para la ciuda& o Megara.®” Y no hara todas esas cosas por lo noble del fin, 25
toda o para los de mejor posicién; y en el recibimiento yla ino para hacer ostentacién de su riqueza y por creer que se
despelela de huéspedes extranjeros, o en los regalos y en I o admira por ellas. Y gasta poco en lo que debe gastar mu-
re.tnbumc’)n de los r’egalos que se han recibido, pues el magt cho y mucho en lo que debe gastar poco.
] mﬁc;eré{te 1no es aﬁgonado a gastar en beneficio ‘prqpio sino En cambio, el mezquino se queda atras en todos [los as-
en el de la comunidad, y sus regalos tienen un cierto pareci pectos], y tras hacer los gastos mas grandes, echa a perder la
do con la.s’ofrendas votivas. belleza por una pequefiez, y sea lo que fuere lo que haga, lo
También es propio del magnificente amueblar su cags hara vacilando y mirando el modo de gastar lo menos posi- 30
en forma apropiada a su riqueza (pues también eso es una ble; y aun se lamentara por ello, y creera hacerlo todo mas
forma de flecoro). Y prefiere gastar en obras duraderas (pues grande de lo que se debe.
son las mas bfellas), y en cada caso lo que es apropiado, pues ~ Esos habitos son, pues, vicios; sin embargo, no acarrean
no son las mismas las [obras| que convienen a los dioses y mala fama por no ser dafinos para el préjimo ni demasiado
10 a los hombres, ni en un templo v en una tumba. Y como inconvenientes.
cada clase de gasto [puede ser] grande en su género, y ¢
mas magnificente <en general>% es el [gasto] grande en una
cosa grande,* y allf [el mds grande es] el que en esas cosas

634. Texto dificil. Las expresiones «alli» y «en esas cosas» parecen
remitir a «en su género» (all).

635. El parrafo contiene un anacoluto. En este lugar parece comen-
zar la ap6dosis: el «por eso» retoma las razones consignadas en lo
que precede.

636. Mas arriba, en 1122431-33.

637. La comedia requerfa un vestuario modesto, de manera que el
fastuoso vestuario purpura desentonarfa con las caracteristicas del
género. — Entre los atenienses los de Megara tenian fama de provin-
cianos faltos de gusto.

631. Poco mas arriba, en 1122519-23.

632. «haplos» = «en general» (o «en sentido absoluto»), es aﬁadidé
de Bywater.

633. O: «en un [género] grande».




ET i
ETICA NICOMAQUEA i33 %
132 ARISTOTELES

ues se considera digno de acuerdo con su dignidad; los |
11 otros se exceden o se quedan atrés. |
Entonces, si se considera a s mismo digno de g‘fande§ co-15 |
sas, y sobre todo de las mas grandes, y es [realmente| digno
[de ellas], [lo] sera sobre todo en relacion con una sola. Ha-
blamos de «dignidad»®? a proposito de los bienes externgs;
se puede considerar el mas grande [de ellos] el que les asig-
_pamos a los dioses y al que aspiran por spbre todo los [hom-
_ bres| que ocupan una posicién elevada,®* y [que] es recom-
pensa [otorgada] a las [acciones] mas nobles. Tal cosa son los
‘honores.5* Ellos son, por cierto, el méas grande de los bienes 2
externos. Con los honores v los deshonores estd, por tanto, el
magnanimo en la relacién debida. Incluso sin una argumenta-
ci6n es manifiesto que los magnanimos se relacpnan con los
honores, pues de lo que mds se consideran a si mismos dignos
os grandes>** es de los honores, pero segin su ‘d}gmdad..
El pusilanime se queda atrds tanto en relacion consigo
mismo cuanto en relacion con la dignidad del magnanimo;
¢l vanidoso se excede en relacién consigo mismo, pero no 2s
en relacién con el magnanimo. )
Y el magnanimo, si es digno de las cosas mas grandes,
serd el Optimo; el mejor es, en efecto, sie.mpre dlgng de lo
més grande, y [es digno] de las cosas maximas el 6ptimo. El
magnanimo de verdad debe ser, entonces, bueno.

7 La magnanimidad®® se refiere, a lo que parece aun por
35 su nombre, a cosas grandes. Pero comprendamos ante todg,
uzsb a cuales. Es lo mismo examinar el hébito o al que [actda] de
acuerdo con el habito.5®
Se tiene por magnanimo al que se considera a si mismg
digno de grandes cosas™ siendo [realmente] digno [de ellag],
pues el que lo hiciese sin [que ello esté] de acuerdo con sit
dignidad, serfa un necio, y ninguno de los que se ajustan a I
virtud es necio o insensato.
5 Es, pues, magnanimo el que hemos dicho. El que es dig:
no de cosas pequefias y se considera digno de ellas, es razo.
nable pero no magnanimo, pues la magnanimidad se da en
la grandeza (tal como la belleza se da en un cuerpo grande;
los [cuerpos] pequefios pueden ser elegantes o proporciona-
dos, pero no bellos).**! El que se considera digno de grandes
cosas pero es indigno de ellas, es vanidoso (aunque no, es va-
nidoso todo el que se considera digno de cosas mas grandes
que aquellas de las que es digno). El que [se considera digno
10 de cosas| mds pequenas que [aquellas de las que es] digno,
es pusilinime, sean esas cosas grandes o medianas, o aun
si, siendo digno de cosas pequernias, se considera a si mismo
digno de menos; pero se dirfa que [es pusildnime] sobre todo
el que es digno de grandes cosas, pues {qué harfa si no fuera
digno de tanto?
El magnanimo es, entonces, el extremo en grandeza,
pero ocupa el lugar medio en cuanto a lo que se debe,52

643. «Axio» = «dignidad»; también «valor», «mérito»; y «precio» si
se lo aplica a cosas. )

644. Literalmente, «que ocupan una dignidad» (axima); la palabra
se relaciona con «axie»; cf. la nota precedente.

645. «Timé» = «el honor» o, mas bien, «los honores» (qge es como
traduciremos la palabra todo el tiempo), es decir, las man}fe§tac10nes
hechas por los otros hacia uno para expresar su reconocimiento del
valor, el mérito o la dignidad {axia) que uno posee. — Cf. supra, I v
1095624-25, e infra, IX ii 1165a27-29. ‘

646. Bywater elimina estas dos palabras, que parecen /derlvar de
una glosa en la que se deformoé la palabra «megalopsykhos> (= «mag-
nédnimos»).

638. Cf. la nota 351.
639. Esto es, en este caso, al propio magndnimo. En su mayor parte
el desarrollo consistird, en efecto, en un retrato de él.
640. La expresion griega conlleva la idea de que se reclama o se
exige aquello de lo que se es digno.

641. Cf. Poet vii 1450835-1451a6; Pol VII iv 1326433,
642. Cf. supra 11 vi 1107 46-8.
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s Y cabe pensar que es propia del magnanimo la grandey,
en cada virtud.*’No cuadrarfa para nada al magnanimo hui 4
la carrera®® o cometer injusticia, pues ¢para qué podria come.
ter acciones vergonzosas aquel para el que nada [es] grandes
Si examindramos cada cosa en particular, se nos mostrag
completamente ridiculo un magnanimo que no fuese buep

35 No podria ser digno de honores si fuese malvado, pues los he.
nores son recompensa de la virtud, y solo les son adjudicadgs

1242 @ los buenos. La magnanimidad es, pues, cOmo una espec
de ornamento de las virtudes, pues las engrandece v no se
sin ellas. Por eso es dificil ser magnanimo de verdad, pues
es posible sin la perfeccién moral.5%

5 Asi pues, el magnanimo se relaciona mas que nada cop
los honores y los deshonores, y se complacera moderad;
mente con los grandes honores que le tributen los virtug.
s05,%! en la conviccion de que recibe lo que le es propio g
aun un poco menos, pues no puede haber honores dignos de
la virtud completa. De todos modos los aceptara, por 10 poder

1w ellos tributarles algo mayor. Pero despreciard por completo |
honores que vienen de [hombres] cualesquiera y por cosas pe

quefias, pues no es de eso de lo que es digno; y lo mismo con

los deshonores, pues en relacién con él no seran justos.

647. Como en el caso de la magnificencia; Aristételes destaca la re.
lacién de la magnanimidad con [a grandeza, aludida en cada casé en
el primer componente del nombre de una y otra virtud: «es propio

del magnénimo la grandeza» = «megalopsykhou [...] méga»: cf. supra, ii

1122512 y la nota 625,

648. Se sobreentiende que en las situaciones de peligro.
649. Cf. infra, 112543 y 14-15; y Platon, Repiiblica VI 486a.
650. «Perfeccion moral» (o «nobleza moral») = «kalokagathios
(literalmente, la condicién de «bello y bueno», kalos kai agathss).
La palabra expresé primeramente los valores particulares de la
aristocracia, y en el siglo V a. C. pasé a significar la calidad moral
positiva en general. ~ En el presente tratado no es término técnico.
-Cf. infra X ix 1179510.

651. Cf. supra, 1 v 1095828-29; Platon, Repiblica V 4754-5.
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. E] magnanimo se relaciona, por tanto, més que nada con
honores, como hemos dicho;%? pero ademas se condu-
con moderacién para con la riqueza, el poder y toda
a de buena fortuna y de mala fortuna, como quiera que
¢,y no se alegrard demasiado si es afortunado ni se ape-
5 démasiado si es desafortunado. Tampoco estd dispuesto
acia los honores como si fueran lo mas grande.®® Pues el
oder y la riqueza son elegidos a causa de los honores; al
.enos, quienes los ostentan, desean que se los honre a causa
o esas cosas. Pero para quien hasta los honores son algo pe-
fio, también [son pequefias] las demads cosas. Por eso se
s tiene por desdefiosos.

' Se cree comilnmente también que los bienes de la for-
na®* contribuyen a la magnanimidad. En efecto, los de
igen noble se consideran dignos de honores, lo mismo que
s que ejercen el poder y los ricos, pues se hallan en una
osicion superior, y todo lo que es superior en algin bien,
‘méas honorable. Por eso los [bienes] de esa clase% hacen
mds magnanimos a los hombres, pues algunos los honran
por ellos. Pero en verdad el dnico honorable es el bueno,
por mas que los que tienen ambas cosas se consideran dig-
nos de mas honores. Pero los que sin virtud poseen bienes
de esa clase, ni con justicia se consideran a si mismos dignos
de grandes cosas, ni es acertado que se los llame «magnéni-
mos», pues sin la virtud completa esas cosas no pueden ser.
Y los que poseen bienes de esa clase se vuelven desdefiosos
y soberbios, pues sin virtud no es facil sobrellevar conve-
nientemente los bienes de la fortuna. Como son incapaces

652: Poco mas arriba, en 1123522-23.

653. Ramsauer, y otros después de él, eliminan el «kds (517) y le
dan‘a la construccién un sentido concesivo: «a pesar de que son lo
mas grande». )

694, «Los bienes de la fortuna» = «/d eutykhemato»: la palabra implica
que se trata de bienes que le llegan a uno en forma azarosa o accidental.
635. Esto es, los arriba mencionados bienes de la fortuna.
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nzsp de comportarse y creen que estan por encima de los demg,
los desprecian, y obran a su antojo; imitan al magndnimg sin
ser semejantes a él, y lo hacen en todo lo que pueden: po
cierto, no obran de acuerdo con la virtud, pero despreciay
s a los demds. El magnanimo desprecia de manera justa
su opini6n es verdadera), pero el comtn de los hombres
hace] al azar.5%
[El magnanimo] no se expone a los peligros por co
menudas, ni ama los peligros, porque son pocas las co
que aprecia, pero enfrenta los peligros por cosas de impy
tancia, y cuando se halla en ellos, no se cuida de su vida, g
la idea de que no es digno vivir a toda costa.

Y es capaz de hacer beneficios, pero se avergiienza
10 recibirlos, pues lo primero es propio del que es superior, yle
segundo, de quien es inferior. Y devuelve los beneficios ¢
creces, pues de esa manera el primero [en beneficiar]s5 teg
drd una deuda con él y serd el beneficiado. Ademas, segr
se admite, [el magnanimo] recuerda los beneficios que h
hecho pero no los que ha recibido (pues el que los Tecibe
inferior al que los hace, y €l quiere ser superior), y escuch:
con agrado [hablar]| de los unos y sin agrado de los otros, P
15 eso Tetis no le menciona a Zeus los beneficios,”* y tampo
los espartanos al dirigirse a los atenienses,*® sino los que
bian recibido.

Fs también propio del magnanimo no necesitar de
adie, o solo de mala gana, pero servir [a otro] con buena

‘ posicién; y ser altivo con los poderosos y prosperos,
ero moderado con los de condicién media, pues ser supe- 20
or a aquellos es dificil y respetable, pero a estos, facil. Y
ostrarse grave ante aquellos no es innoble, pero es vulgar
acerlo entre los humildes, lo mismo que manifestar fuerza
on los débiles.

Y no ir a los lugares de honor o donde otros son los pri-
eros; y ser indolente y tardo, salvo donde [se trata de] un
onor o un hecho de importancia; y ser de pocas acciones, 2
o grandes y renombradas. Le es necesario manifiestar su
odio y su amistad (pues ocultarlos es caracteristico del que
eme, v [es también caracteristico del que teme] descuidar
s verdad mas que la opinién).%° Habla y obra abiertamente
[habla con libertad, pues es desdefioso, y es veraz, salvo en 3o
s cosas en que por ironia no [lo es]® al dirigirse al coman

_ de los hombres).*2 Y le es imposible vivir sometido a otro®®
que no sea su amigo, pues [eso] es de esclavos (por eso todos 1125a
los aduladores son serviles, y los humildes, aduladores.) Ni
es inclinado a la admiracién, pues para €l nada es grande.
Ni es rencoroso, pues no es de un magnanimo recordar las
cosas, sobre todo si son malas, sino mas bien desdefiarlas.
Tampoco habla acerca de los hombres, pues no hablard ni s

656. Como se ha destacado desde el comienzo del capitulo, el'm
nanimo tiene conciencia de la grandeza de la virtud; frente a eg
todo le resulta, con razén, mas o menos pequefio y desdefiable; ¢l
resto de los hombres desdeiia sin contar con ese criterio.

657. Literalmente, el que «tomé la iniciativa» (y beneficié al magn
nimo, y al que este le retribuye los beneficios con creces).

658. Que ella le habia hecho a Zeus: su hijo Aquiles le habia sy
rido que lo hiciera (fliada 1 394-406), pero cuando estd ante Zeus,
Tetis alude a ellos muy répida y genéricamente (I 503-504).
659. Al parecer, en el 370 a. C., cuando les pidieron ayuda conf
los tebanos.

660. Ese es el texto si se lee, con Bywater, «amelein», pero también
o3 posible leer «mélein> («preocuparse»), en cuyo caso el paréntesis
debiera cerrarse despues de «teme» y entenderse que el sujeto es el
magnanimo: «se preocupa por la verdad mas que por la opinién».
661 Bywater elimina las palabrs «eironeia dé» (= «y la ironfa») que
dparecen en este lugar. Se puede leer también «eirona dé [pros tois
pollotis]», en cuyo caso se tiene: «pero es irénico al dirigirse al comun
de los hombres».

662. -Acerca de la veracidad y la ironia, cf. inffa, vii. .
063. Ese parece ser el sentido mds probable de «pros dllon me
Dinastha zén».
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se [de hombres] aspira a las cosas que correspond.en a su 2
nidad, v [los pusilanimes] se abstienen de las acciones y
Jos cometidos nobles en la idea de que son indignos [de
os]; y lo mismo de los bienes externos.

n cambio, los vanidosos son necios y no se conocen a
mismos, Yy €s0 es manifiesto, pues se empefian en cosas
arosas aunque no son dignos,®® y en seguida son desmen-
‘os. Y se adornan en la vestimenta, en la figura y en cosas so
i Y quieren que sus bienes de fortuna® sean manifiestos,
hablan acerca de [esos bienes] en la idea de que por ellos
los honrara. .
Pero la pusilanimidad se contrapone mads a la magnani-
idad que la vanidad, pues estd mas difundida y es peor.

la magnanimidad se refiere, pues, a los grandes honores,
mo hemos dicho.5! 35

acerca de si mismo ni de otro, pues no le preocupa ni g
se lo elogie ni que se censure a los demas. Tampoco es j
nado al elogio. Por eso tampoco es maledicente, ni sig
respecto de los enemigos, salvo por insolencia.®*
En relaci6n con las cosas necesarias o insignificantes eg
1o menos propenso al lamento y a la siplica, pues comportay
de esa manera es propio del que se afana por ellas; y e
que mds bien posee cosas bellas e improductivas que g
y provechosas, pues [eso] es mas propio del [hombre] ig
pendiente.? '
Se acepta que es propio del magnanimo el movimiey
pausado, la voz grave, y el habla calma, pues el que po
15 afdn en pocas cosas no es apresurado, ni vehemente el g
piensa que nada es grande. La voz aguda y la precipitacj
derivan de eso.%¢ ‘
Tal es, entonces, el magnanimo. El que se queda atras
pusildnime, y el que se excede, vanidoso. Ahora bien, tam
poco estos®” son tenidos por malos (pues no hacen ning
mal) sino por equivocados. En efecto, el pusilanime, a pe
de que es digno de bienes, se priva a si mismo de aquell
20 [bienes| de los que es digno, y causa la impresion de \
hay algo malo en €l por no considerarse digno de ellos y p
desconocerse a si mismo, pues [si se conociese,] apetecer
las cosas de que es digno, puesto que se trata de bienes. C
todo, no se los considera necios sino mas bien temeros
Pero se cree que esa opini6n®® los hace peores, pues ca

v

‘A 2 10
También en relacién con ellos®” hay, a lo que parece,

erta virtud, como dijimos en las primeras secciones,”
que se dirfa que guarda con la magnanimidad una relacién
Je vecindad como la que mantiene la generosidad con la
agnificencia. En efecto, estas dos®™ estan alejadas de lo que
grande y nos disponen como es debido hacia las cosas s
moderadas y pequefias. Tal como en el tomar y dar dinero

664. Esto es, probablemente, en presencia del enemigo y no en
ausencia como es el caso del maledicente.

665. «Independiente» = «qutdrkes»; cf. la nota 104.
666. La expresion de Aristoteles es un tanto eliptica: el tono de v
elevado y la precipitacién al caminar derivan de rasgos de carae
opuestos a los del magnanimo. - Cf. GA'V vii 786835-787 2.
667. Es decir, como tampoco era el caso de los mezquinos y los vil
gares; cf. supra, i 1123431-33.

668. La que el pusilanime tiene de si mismo.

669. Asi segin el texto de Bywater; es posible leer también «hos>
[= «como») en lugar de «ow (= «no»), en cuyo caso se tiene: «como si

_ fueran dignos».

670:- Cf. la nota 654.

671 Supra, a lo largo de 1123a34-424.

_672. Con los honores, mencionados en la linea precedente.

673. Cf. supra, 11 vii 11075211008 a4.

674. La generosidad y la virtud de la que se ha comenzado a hablar.
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hay una mediania, un exceso y un defecto, asi tambijgy v
el apetito de honores hay un mas y un menos de lo que
debe, y un de donde se debe y un como se debe. En efe
10 censuramos al ambicioso™ en la idea de que aspira a
honores mas de lo que se debe y donde no se debe, y al £
de ambiciones porque prefiere no ser honrado ni aun por
|actos] nobles.
A veces elogiamos, en cambio, al ambicioso POT Ser
y amante de lo noble, y al falto de ambicién por ser mg
rado y prudente, como dijimos también en las primeras g
ciones.”® Y es evidente que, por ser multivoca la expres;
15 «amante de tal o cual cosa», no siempre aplicamos «amb;
0> al mismo, sino que cuando elogiamos [lo aplicam
al que [lo es] mas que el comin de los hombres, Y cuan,
censuramos, al que [lo es] mas de lo que se debe. Y ¢q
la mediania carece de denominacién, los extremos pare¢
disputarse el lugar como si estuviera abandonado.”
Pero en lo que hay exceso y defecto, hay también pun
medio; y se desean los honores mas y menos [de'lo que
20 debe]; también es posible, por tanto, [hacerlo] como se del
El habito que se elogia es, pues, ese, que es la mediania, sin (
nominacion, respecto de los honores. En relacién con la’am
cion, aparece como falta de ambicién, y en relacién con la
de ambicién, aparece como ambicién, y en relacién con amt
cosas, [aparece] en cierto modo como ambas a la vez.
Eso se da, a lo que parece, aun en las otras virtudes. Pe
25 en este caso es manifiesto que los extremos se Contraponen
porque el medio no recibié una denominacién.

foot i A $1n 679
1a apacibilidad es la mediania en relacion con la ira.f® 11

o el punto medio carece de denominacion, y préFtica-
ate también los extremos, aplicamos al punto me'dm.[la
minacién de] «apacibilidad» a pesar de que se inclina
cia el defecto, el cual carece de denominacion.
Se podria llamar al exceso «irascibilidad», pues el afeégo 30
a ira, y las cosas que la producen, muchas y diferentes.
Asi pues, el que se aira por las cosas por las que se debe
ntra los que se debe, y como se debe, cuando y durq.nte
empo que se debe, es elogiado. Ese seria, pues, apacible
es] en efecto la apacibilidad {lo que] se elogm. Pues el
acible quiere estar libre de inquietud y no dejarse llevar
¢ el-afecto, sino irritarse del modo, y por las causas y du- 35
te el tiempo que la razén mande. Pero causa mds bien la 1126a
presion de que yerra por defecto, pues el apacible no es
gativo, sino mas bien indulgente. ' .
Fl defecto (sea una especie de incapacidad de airarse o
o que fuere) es censurado. Pues los que no se.afran por las
as por las que se debe son tenidos por necios, como los
¢ no lo hacen como se debe ni cuando se debe ni contra
nes se debe, pues dan la impresién de que no sienten
i se duelen, y de que, como no se airan, son incapaces de
efenderse; y soportar que a uno se lo insulte y conterpplflr
con indiferencia que [se insulte] a los suyos es, en la opinién
de todos,®® servil.

e

679, Aristoteles emplea el plural («orgds» = «iras»), lo cual sugiere
que acaso esté pensando en las diversas manifestaciones o formas de
ste afecto. — La ira (orge) es definida en Rhet 11 ii 1378430-32 como
. wpetito penoso de venganza manifiesta a causa de una ofensa mani-
. fiesta hacia uno o hacia alguno de los nuestros, no estando la ofensa
justificada». Cf. Top IV v 127630 y De an 11 vii 1378430-32.

- 660. Cf. Rhet11 ii 1378510-1379410.

681. «Dan la impresion» y «en la opinion de todos» traducen los dos

675. Como ya hemos sefialado, «ambicioso» traduce «phildtimos
«amante de los honores».

676. Supra, en 11 vii 1107433-1108¢4.
677. Téngase en cuenta lo sefialado en la nota 675.
678. Cf. supra, 11 vii 1107532-110842.
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_ Pero también por lo que decimos [ahora] es evidente lo

ue hemos dicho en las secciones preceden‘tes,684 esto es,

ye no es facil determinar cémo, contra-qulénes, }?or qué

sas y cudnto tiempo hay que airarse, ni hasta qué punt’O 35

, lo hace correctamente o se yerra. Pues el que se desvia

- poco, para més 0 para menos, no es censurado, y a veces 126
ogiamos 2 los que se quedan atras y decimos que son «apa-
bles», y lamamos «viriles» a los que se irritan, en la idea de
ge son capaces de mandar. No es facil, por tanto, indicar en
a definicién cudnto y cémo debe uno desviarse para ser
ensurado, pues el juicio depende de las [circunstancias| par-
lares y de la percepcion.®® Pero al menos es evidente que
l elogiable el habito medio, segiin el cual nos airamos con-
5 los que se debe, por las cosas por las que se debe, como
 debe (mas las restantes [precisiones] de este tipo); y que
s excesos y los defectos son, en cambio, censurables: poco,
son leves; mads, si son mayores; y mucho, si son graves. Es
Jaro, pues, que hay que atenerse al habito medio.

Hemos tratado, pues, de los hébitos referentes a la ira. 10

El exceso se da en todos [los aspectos mencionados] (eg
1o es, contra quienes no se debe, por las cosas por las que nq
debe, més de lo que se debe, més rdpido y por mis tie
[de lo que se debe]); sin embargo, no se da [en] todos
aspectos] a la vez en un mismo [hombre], pues no es posi
porque el mal se destruye aun a si mismo, y, si se da ent
es intolerable.
Asi pues, los irascibles se afran pronto y contra los
15 10 se debe, por las cosas por las que no se debe y mis d;
que se debe; pero se calman pronto, lo cual es lo mejor
tienen. Eso les pasa porque no contienen la ira, sino que,
su vehemencia, reaccionan abiertamente, y a continuac
se apaciguan. Los coléricos son extremadamente veheme
e irascibles contra todo y por todo; de ahi su nombre 2
20 amargados son dificiles de apaciguar, y permanecen aira
mucho tiempo porque contienen su impulso; el reposo I
llega cuando se desquitan, pues la venganza hace que laj
cese, porque produce placer en lugar de dolor; mientras e
no ocurre, mantienen la pesadumbre, y como esta no g
hace manifiesta, tampoco nadie intenta disuadirlos; y diger
2 la ira que se tiene consigo requiere tiempo. Los de esa clag
son los mas molestos para si mismos y para sus amigos m
cercanos. Y llamamos dificiles a los que se irritan por
cosas por las que no se debe, més de lo que se debe y
mas tiempo, y no cambian su estado sin una venganz
un castigo.
A la apacibilidad contraponemos mais el exceso, porqy
s0 es mds frecuente (pues desquitarse es mas humano) y los «di
ficiles» son peores para la convivencia, 53

[

VI

En el trato, es decir, en la vida en comin y el intercam- 12
bio de palabras y de acciones, a unos se los tiene por obse-
quiosos: son los que, para complacer, lo aprueban todo y
1 nada contrarian, sino que piensan que no deben causar
ningin pesar en aquellos con quienes se encuentran; a otros,
~ que, por el contrario, se oponen en todo y no sienten la 15

_ menor inquietud si causan pesar, se los llama «intratables» y
«pendencieros».

valores que en estas lineas parece tener al mismo tiempo el «daké
de a6. - Cf. Gorgias 4835,
682. «Akrokholoi>, de «dkros» = «extremo», y «khdlos> = «coleran.

683. Peores que los que incurren en el defecto, el cual no hace
el que lo padece no pueda convivir con los demads.

064. Cf. supra, I ix 110951426, parrafos de los que lo que sigue es
reiteracion en parte literal.
665. «Percepcion» = «aisthisis»; cf. supra, 11 ix 1109423 y la nota 378.
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smo segun las demas diferencias, dandole a cada clase [de
ombres] 1o que es conveniente y, en principio, eligiendo
ausar agrado y evitando causar pesar; pero atendiendo a
s consecuencias si son de mas importancia; me reflero a lo
no y a lo ttil. Y causard pequefios pesares con vistas a un
cer posterior mas grande.

Tal es, entonces, el que ocupa el lugar medio; no ha reci-
0. empero, una denominacién. De los complacientes, el
mira al agrado sin ninguna otra causa, es el obsequioso;
| que [lo hace] para obtener algiin provecho en dinero o
a1 lo que [se consigue] mediante el dinero, es el adulador,
hemos dicho® que el que todo lo contradice es intratable
pendenciero. Es claro que los extremos se contraponen el
o al otro por carecer de denominacién el punto medio.

No es incierto que los habitos mencionados son censury
bles y que el que debe elogiarse es el que estd en el medig
ambos, de acuerdo con el cual se aprueban y se reprueh
las cosas que se debe y como se debe. [A ese habito] no se
ha dado denominacién alguna, aunque se asemeja mas qu
nada a la amistad,*® pues el que se ajusta a ese habito me
es, si se afadiera el aprecio, tal como ese al que Hamam
«un buen amigo». Pero [el habito en cuestion] difiere dg
amistad, porque se da sin afecto y sin aprecio hacia aque|
con quienes se trata, pues [el que lo posee] acoge cada cg
como es debido, no por amor o por odio, sino poriser
[como es]. Pues lo hard del mismo modo con desconocid
y con conocidos, con allegados y con extrafos, con’la s
vedad de que en cada caso lo hard como conviene, pues n
corresponde mostrarse solicito del mismo modo para con
allegados que para con los extrafios, ni tamnpoco molesto,

Hemos dicho, pues, en general, que tratara con los demge
como se debe, y tendra en la mira no® causar pesar o cay
sar agrado en relacién con lo [que es] noble y conveniente
Pues, a lo que parece, [este habito] se refiere a los placere;
y los pesares que se dan en el trato con los demas.®™ [El q
posee tal habito] desaprobard, de esos [placeres y pesare
todos los que para él no es bueno o es danino compartir, y
preferird causar pesar;® y si [alguno de aquellos placeres
pesares| le causa al que actiia un descrédito, y no pequeric
o un dafio, y la oposicién [de parte del hombre amable],
cambio, un pequefio pesar, {el amable] no [lo] admitira, si
que [lo] desaprobara.

Su trato sera diferente con los poderosos y con el comtn
o0 con personas que le son mas o le son menos conocidas; lo

VII

. Mas o menos con las mismas cosas®! se relaciona la me-
ania de la jactancia <y la ironia>,%"* y también ella carece
e denominacion. No [estara] mal examinar también los
[habitos| de esta clase, porque después de pasar revista a [los
sos] particulares conoceremos mejor lo concerniente al
ardcter; y nos convenceremos de que las virtudes son me-
anfas tras haber visto que es asi en todos los casos.

Hemos hablado,® pues, de los que en la convivencia
atan [con los demas de diversas maneras] en lo que con-
erme al placer y el pesar. Hablemos [ahora] acerca de los

£90.- Al comienzo del capitulo, en 1126514-16.

_ 691.-Las mismas cosas que forman el dominio de la virtud anterior
_ y han sido sefialadas supra, vi 1126511-12: «el trato, es decir, la vida
_encomun y el intercambio de palabras y de acciones».

692, Afadido admitido por casi todos los editores. — Acerca de la
_ fronia, cf. la nota 357

693. A lo largo del capitulo precedente.

686. Cf. la nota 361.
687. Algunos editores leen «&» (= «o») en lugar «mé» (= «no»), conlo.
que se tiene: «o causar pesar o causar agrado».

688. Es decir, ese es su ambito o esfera especifica.
689. Causar pesar, con el eventual rechazo, a la persona con la cual trate.

1127a

[

13
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cosas en que nada de esa indole tiene importancia,”™ es

eraz tanto en sus palabras cuanto en su vida porque por ha-
es tal. Cabe admitir que el que es asi, es honrado, pues
amigo de la verdad, si dice la verdad aun en las'cosgs'en
que no tiene importancia {hacerlo], con mas razon dird la
.:dad en las cosas en las que [eso] tiene importancia, pues
suardara de la mentira como de una cosa vergonzosa, de s
ual se guardaba ya por lo que ella es. El que es de esa
¢, es digno de elogio. Y se inclina mds bien a atenuar la
erdad; eso es manifiestamente mas atinado, porque las exa-
eraciones son desagradables.
El que, sin tener en vista otra cosa, finge [atributos]
a3 gTandes que los que tiene, causa la impresién de ser 10
. hombre] despreciable (pues de otro modo no hallaria
acer en la mentira); pero es claro que es mas vanidoso
ue malo. Pero si es con vistas a otra cosa, el que [lo hace
on vistas] al prestigio o a los honores, no es <como el
ctancioso>"" demasido censurable; pero [el que lo hace
on vistas al] dinero o a lo que ataiie al dinero, es mds in-
ecoroso (el jactancioso no estd en la capacidad sino en la
leccion, pues se es jactancioso por el habito y porque se es
¢ esa indole),” tal como también es embustero el que se
omplace en la mentira misma y el que apetece prestigio 015
anancia. Ahora bien, los que se jactan para obtener presti-
o, fingen cosas por las que se elogia o se felicita; en cam-
i0, los que [lo hacen] para obtener ganancia, fingen cosas
e las que el préjimo puede sacar provecho y cuya falsedad
uede ocultarse; por ejemplo, que se es adivino, sabio o2

que dicen la verdad y de los que mienten, [y ello] asimisy

20 en sus palabras y en sus acciones, es decir, en la forma
que se muestran.®
Pues bien, se considera que es jactancioso el que fig
[cualidades] prestigiosas que no tiene, o [finge] que son m
grandes que las que tiene. El irénico, al contrario, niega |
que tiene o las empequeriece. El que ocupa el lugar medj
es uno que se muestra tal como es,”* veraz en la vida y ¢
% los dichos, y admite los [atributos] que tiene, [y no finge g
son] ni més grandes ni mas pequenos.
Se puede hacer cada una de esas cosas®® con vistas'a alg,

o no. Y a no ser que actie con algin fin, cada uno dice
hace cosas tales cual €l es, y vive asi.” Mas de por si la me
tira es baja y censurable, y la verdad noble y elogiable, D
30 igual modo, el veraz, que ocupa el lugar medio, es digno d
elogio, y los dos que mienten, censurables, pero mas el jac.
tancioso. Hablemos de uno y otro, pero primero del veraz.
No hablamos del [hombre] que dice la verdad en log
contratos ni en las cosas que conciernen a la justicia y la i
ub justicia (pues esto pertenecerfa a otra virtud),* sino del qu

694. Literalmente «en el fingimiento» (¢6i prospoiémati), pero el se
tido parece verse mejor reflejado en el giro que hemos emplead
arriba. No obstante, en lo que resta del capitulo hemos traducide ¢|
verbo «prospoioma» como «fingir».
695. El giro «que se muestra tal como es» es la traduccién tal ve
més atinada de «authékastos». Otras traducciones posibles son «fra
co», «simple», «sincero».

696. Decir la verdad o mentir acerca de s mismo.
697. La observacion parece referirse al mentiroso: en principio dig
y hace las cosas que corresponden a su caracter de mentiroso, e
decir, miente, pero, si tiene una segunda intenci6n, puede ser qu
llegado el caso, diga la verdad, esto es, que sea veraz por accidents
Cf. Met V xxix 1025al-14.
698. Precisamente a la virtud de la justicia, de la que se trata en
siguiente libro V.

99, Esto es, segiin parece, en los casos en que mentir no supone
ansgredir ninguna ley.

00. Estas palabras son dudosas.

701 La frase, aunque auténtica, parece estar fuera de lugar. - Es la
_eleccién, o la intencién, de mentir lo que define al jactancioso o, en
neral, al mentiroso. Cf. Top IV v 126430-82; Met IV ii 1004522-26;
Rhet11 1355517-21.
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médico. Por eso la mayoria finge cosas asi y se jacta ¢
ellas; en ellas se da, en efecto, lo que hemos mencionadg:
Los irénicos, que hablan empequefieciendo sus cosas, ¢
muestran como de cardcter mas agradable, pues se consider,
que no hablan para obtener ganancia sino que evitan la ostent;.

25 cién. Estos disimulan mas que nada las cosas que dan prestigi@'

como hacia Socrates. A los <que fingen>""* cosas insignificantey

y notorias, se los llama «afectados», y son mads despreciableg.
Vveces eso aparece como jactancia, como la vestimenta de log e

partanos, ™ pues no solo es jactancioso el exceso sino tambigy

30 el quedarse demasiado atras. Pero los que hacen de la irop

un uso moderado y la aplican a cosas que no son demasiady

comunes y notorias, se muestran agradables.
Al veraz parece contraponerse el jactancioso, pues ¢
peor.”®

VIII

14 Como en la vida hay pausas para el descanso, y en ellac
esparcimiento acompafiado de diversién, se admite que

11282 también alli hay un modo de trato conveniente en cuanto a
la clase de cosas que se deben decir y al modo [de hacerlg
lo mismo vale para el escuchar.” Y habrd una diferenci

también segin la cualidad de aquellos a quienes se dirige ;

702. Es decir, que pueden ser beneficiosas para el otro y su falsedad
puede pasar inadvertida.

703. Vahlen propuso eliminar el «prospoiosimenod (= «que fingens),
que traen los manuscritos y suponer un «aparnoimenod (= «que disi
mulan», del mismo verbo de la oracién anterior) tacito, lo cual daun
sentido quizd mas aceptable. V
704. Cuya ostensible sencillez denotaba orgullo.
705. Peor que el ir6nico.

706. «Escuchar» tiene en este contexto el sentido de «admitir que se
diga de uno».
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 palabra y de aquellos a quienes se escucha. Y es evidente
1e también en esas cosas hay un exceso y un defecto del
unto medio.

Pues bien, los que se exceden en lo risible son tenidos s
or bufones y vulgares, pues desean a toda costa lo risible y
proponen mas suscitar risa que decir cosas decentes y no
usar pesar al que es objeto de la burla. En cambio, los que

o dicen por su parte nada risible y se irritan con quienes lo

hacen, son tenidos por rasticos y rigidos. A los que bromean

Je manera conveniente se los llama «graciosos», como [si se 10

dijera] «versatiles»” pues se considera que tales movimien-
t0s lo son del caracter, y como los cuerpos se juzgan por sus
movimientos, de igual modo [se juzgan] los caracteres. Pero
como lo risible es cosa difundida y los més se regocijan con
la broma y la burla mas de lo que se debe, también a los
ufones se los llama «graciosos», en la suposiciéon de que son 15
de buen gusto. Pero es claro, por lo que hemos dicho, que
difieren, y no poco.

También es propio del habito medio el tacto,*® y del
[hombre] de tacto, decir y escuchar cosas que cuadran al que
es honesto y libre, pues hay ciertas cosas que son apropiadas 2

708

_ para que un [hombre] asi diga y escuche en tono de broma,

pero la broma del hombre libre difiere de la del servil, y la
del-educado de la del que no lo es. Se lo puede ver aun en
las comedias antiguas y en las nuevas;™ en efecto, para los

707. En la linea precedente, «gracioso» traduce «eutrdpelos, esto
es, literalmente, «agil», «que se vuelve con facilidad»; en uno de sus
sentidos derivados, y figurados, con que se la emplea en este contex-
to; la palabra tiene el significado de «de espiritu flexible y versatil»,
dngenioso». Aristételes destaca ahora su sentido primitivo mediante
el término «eitropos> (= «versatil»), del mismo origen {esto es, de
«ei» = «bien», y irépo = «girar», «volver»). Cf. infra, X vi 1176512-16,
y Rhet 11 xii 1389511-12.

708. «Tacto» = «epidexioles>; cf. Reth 11 iv 1381a32-35.

709. La distincioén no se corres(ponde con la hoy usual entre la co-

_ media «antigua» y la «<nueva» (esta es posterior a Aristételes), sino
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[autores de las comedias antiguas| era gracioso el len
obsceno, mientras que para los [de la nueva) lo es mag
la insinuacién, y la diferencia entre estas cosas no es pe
fia en relacién con la decencia.

25 ¢Se debe definir, entonces, al que bromea de mga
correcta, por [el rasgo de] decir cosas que para el homp
libre no son inconvenientes, o por [el de] no causar pes
oyente y aun agradarle? ¢O también una cosa tal’’? es ing,
terminada, porque lo detestable y lo placentero difieren
una persona a otra? Y son también cosas de esa clase?ll |
que escuchara [el hombre libre], pues las cosas que to
escuchar son, segiin se admite, las mismas que hace: Deg
luego, no hard todas [las bromas], pues la burla es unaform
a0 de insulto, y los legisladores prohiben que se digan ciert
insultos, y acaso también debieran [prohibir| hacer [cierta,
bromas. Ahora bien, el hombre de buen gusto y libre
comportard como si él fuera una ley para si mismo.
Tal es, pues, el que ocupa la posicién media, ya sea

se lo llame «[hombre] de tacto» o «gracioso». El bufén
dominado por lo risible, y no prescinde ni de si mismo .
35 de los demds si va a causar risa, y [ello] diciendo cosas g
el hombre de buen gusto no dirfa, y algunas que ni siqu
uz8b escucharia.””” En cambio, el ristico es inapropiado pa
conversaciones asi, pues no aporta nada y se disgusta p

odo. Y se considera que la pausa y la diversion son necesa-
s de la vida.

Hemos mencionado, pues, tres medianias de la vida;
odas se refieren al intercambio de palabras y de acciones;
eren en que una se relaciona con la verdad y las otras
on el placer; y de las que se relacionan con el placer, una se
en la diversion, y la otra en el trato que corresponde a [un
,pecto] diferente de la vida.”*

713

(2

IX

No cabe hablar del pudor™ como de una forma de la o

irtud, pues se asemeja mds a un afecto que a un hébito.”® En
do caso, se lo define’” como un temor a la mala reputacién,
y se produce de manera muy parecida al temor por las cosas
terribles; en efecto, los que se avergiienzan, se sonrojan, y los

713. De la vida privada y cotidiana: la amabilidad, la veracidad y la
gracia.

714: Esto es, al aspecto serio. La mediania correspondiente es la
amabilidad. .
715: Aristoteles emplea de manera al parecer indistinta los términos
«aidi>> («pudor») y «aiskhyner («vergiienza»); cf. a21, 22; 28, 29, y
los cognados de ambos (<aidémin», «aiskhynomas, etc.). «Azdos» pa-
rece haber estado asociada primero al temor al descrédito (adoxia)
que una accién posible podia acarrear al agente, mas, a juzgar por
la definicion de «aiskhyne que se lee en Rhet 11 vi 1383412-14, esta
nocién parece haber absorbido a la de «aidés> para abarcar tanto las
acciones posibles o futuras cuanto las presentes y las pasadas: «En-
tendamos por vergilenza un pesar o inquietud referente a los [actos]
malos, presentes, pasados o futuros, que parecen llevar al descrédi-
to», — Solo infra, en X ix 1179411-12 pareciera insinuarse un matiz
diferencial entre «pudor» y «vergiienza».

716. En II v 1105428-1106413 se ha establecido que la virtud es ha-
bito (Aéxis), y no un afecto (pdthos).

717. Cf. Platon, Leyes 646¢, y Top IV v 12645-12.

entre la antigua y la media. De Poet v 144956-9 parece desprender
que para Aristoteles es la produccién de Crates, a mediados del sig]
V a. C, la que marca un cambio en la forma de contruir comedi
el abandono de un estilo de comicidad agresiva, directa y, come
destaca aqui, obscena, y, con ello, el inicio de la comedia que aq
se llama «nueva».
770. Esto es, €l rasgo expresado en la segunda alternativa: Pa
Aristoteles, la definicién correcta es la primera.
771. Es decir, cosas que tampoco son inconvenientes para un: hom:
bre libre y de buen gusto.
712. Cf. la nota 706.




1,

21

2

3

3

5

=3

5

<>

&

721. Se echa de menos el tratamiento de la indignacién (némesis),
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que temen a la muerte, empalidecen. 7* Las dos cosas se py
sentan, por tanto, como corporales en cierto sentido,” lo ¢y,
se tiene por mds propio del afecto que del habito.

Ese afecto no armoniza con toda edad sino con la juvey
tud. En efecto, pensamos que las [personas] de esa edad d,
ben ser pudorosos, pues, por vivir segin la pasion, comete
muchos errores, pero el pudor se lo impide. Y, de los jov
nes, elogiamos a los pudorosos, pero nadie elogiara a une ¢
mas edad por [ser] vergonzoso, pues pensamos que no debe
realizar ninguna accion por la que [se sienta] vergiienza, I,
vergiienza tampoco es propia del [hombre] bueno si en efe
to surge a causa de los [actos] malos (pues no se deben reg]
zar [actos] asi; no importa si unos son en verdad vergonzose
y otros [lo son] segin la opinién, pues no se deben realizar
unos ni otros, de modo que no haya que avergonzarse).

En cambio, es propio del malvado ser de indole tal ¢
realizar un acto vergonzoso. Pero es absurdo pensar que s
es bueno por hallarse en una disposicion tal de avergonzarse
en caso de realizar un acto de esa clase, pues el pudor es por
los [actos| voluntarios, y el [hombre] bueno nunca cometers.
voluntariamente [actos] malos. [Solo] hipotéticamente podr;
la vergiienza ser algo virtuoso, esto es, [el hombre bueno],
realizara [un acto malo], se avergonzaria; pero en relac
con las virtudes eso no es vélido. Y si la desvergiienza, est
es, no sentir vergiienza por realizar [actos] vergonzosos, es
una cosa mala, no por eso es virtuoso avergonzarse por rea-
lizar [actos] asi. Tampoco la continencia es una virtud, sing.
una especie de mezcla; pero [eso] se mostrarda mas adelan
te:”?* ahora hablemos de la justicia.”™

LIBROV

I

A propésito de la justicia y la injusticia debemos investi-
ar a qué clase de acciones se refieren de hecho, qué clase de
mediania es la justicia, y de qué [extremos] es punto medio
1o justo. Nuestra investigacién se ha de atener al mismo mé-
todo que las precedentes.””

Pues bien: vemos que con «justicia» todos quieren decir
un habito por el cual [los hombres] estan dispuestos a reali-
zar [actos] justos, realizan actos justos, y quieren las cosas jus-
tas; del mismo modo, a proposito de la injusticia: [se admite
que es el habito] por el cual [los hombres| cometen injusticia
y quieren las cosas injustas.

Demos por valido, pues, en primer lugar, también noso-
tros eso como esbozo general.

No es, en efecto, el mismo el caso de las ciencias y el de
las capacidades que el del habito, pues, segiin admitimos, la
capacidad y la ciencia de los contrarios es la misma, mientras
que el habito de uno de los contrarios no lo es del otro;™

718. Cf. Catviii 9511-33; 9835-1045, y Reth 11 vi 1384433-36.
719. Cf. De an1i 403al16-19.
720. «Una especie de mezcla» porque en la continencia coexisten el

saber de lo que es correcto y la propensién a hacer lo contrario; ef
infra, VII i-x.

que figura en el anticipo general de II vii 1108a35%6.

722, Esto es, al parecer, el método, de sesgo dialéctico, que parte de
_ las suposiciones comunes; cf. «Introduccién», 4; al menos, en lo que

sigue inmediatamente, el punto de partida es la nocién de justicia

corrientemente admitida.

723. El habito (género en el cual, como se probé supra en 11 v, cae

1129a

ot
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(27 pasa inadvertida, y no es manifiesta como llo es] en [el
caso de] los [homénimos] muy distantes [el uno del otro] (pues
diferencia en la figura’™ es grande); por ejemplo, el que se
Jlame homonimicamente «llave» la que [estd] bajo el puello de 30
Jos animales y [aquella] con que se abren las puertas.” ‘
Comprendamos, entonces, en cuantos sentidos se dice «in-
<sto»' Pues bien: se considera injusto [4] al que se aparta de la
ley™ y 4] al que toma para si de mas™ y [es| inequitativo;™* de

15 asi, a partir de la salud no se hacen cosas contrarias [a ella
sino solo las sanas, pues decimos que [un hombre] caminy
sanamente cuando camina como [camina] el que estd sano,

Por cierto, muchas veces el hébito contrario se conoce pgp
su contrario,* y muchas veces los habitos se conocen por lgg
sustratos;® en efecto, si el buen estado [del cuerpo] es man;

20 fiesto, también su mal estado se hace manifiesto; y a partir de
[las cosas| en buen estado, [se conoce] el buen estado, y a par-
tir de este, las cosas que se hallan en buen estado. Si el buep
estado es la dureza de la carne, el mal estado necesariamentes
sera la flojedad de la carne, y lo que causa el buen estado, |y
que causa la dureza en la carne. [De ello] se sigue, en la mayo-
ria de los casos,* que si uno de los dos [miembros de un par]

25 es multivoco,” también el otro es multivoco; asi, si «justo» [es
multivoco], también «injusto» [lo es].

A lo que parece, «justicia» e «injusticia» son [términos|
multivocos, pero por la vecindad [de sus sentidos], la homoni.

_ T—
728. «Homonimia» en el sentido aristotélico del término, esto es, la
multivocidad; cf. la nota precedente. — La vecindad a que se acaba
de aludir es la vecindad semaéntica existente entre los distintos sen-
tidos en que la palabra se aplica, o la vecindad conceptual entre las
clases de cosas que comparten el nombre.

729. «Figura» = «idéa»; el sentido de «concepto» es mucho menos
probable en este contexto.

730. Puesto que en griego «klei significa tanto «clavicula» cuanto olla-
ve». (También en castellano las dos palabras estan rglaaona}das entre si
etimolgicamente.) Una homonimia como la de «kle.'u?’, motivada por la
sernejanza perceptiva, es manifiesta porque la deﬁmFlon dela i:lavmula
y la de la llave son distintas y no caen bajo ningtin género comin.

731. Las distinciones que siguen, sugeridas por la lengua griega o im-
picitas en ella, parecen fijarse conceptualmente aqui por primera vez.
732. «Que se aparta de la ley» = «pardnomos, que mas literalmente
podria traducirse por «ilegal», como de hecho lo hacemos mas ade-
linte en otro uso del término; en el presente contexto parece prefe-
tible, sin embargo, traducirlo con aquella perifrasis.

733. Mas que lo debido y en materia de bienes. — Me parece in-
evitable recurrir a una perifrasis como esta, de seis palabras, para
traducir una sola, a saber, «pleonéks, a fin de mantener el bsentido
del comparativo «pléon» incluido en ella 'y que es aqui esencial y no
se veria reflejado en «ambicioso», «codicioso» o «avaro», palabras a
las que se ha recurrido en otras traducciones, pero que son concep-
tualmente poco fieles a la griega y resultarfan muy equivocas en el
marco de esta obra.

734. El inequitativo (= «dnisos», literalmente, «desigual»z es el
que quebranta la igualdad; esta nocién complementa aqui la de
«pleonékizs», pues, como se vera, el inequitativo es el que quiere
para si menos en materia de males. Cf. la nota precedente. — La
expresion «y [es] inequitativo» ha sido puesta en duda por algunos

la virtud) es monovalente, de manera que la justicia es el habito de
realizar solo actos justos: si tuviera la bivalencia de la ciencia o de [a
capacidad (dynamis), el justo serfa el que en mejores condiciones estd
de realizar no solo actos justos sino también actos injustos.
724. Acerca de la investigacién basada en los contrarios (efi tin
enantion), cf. Top 11 viii 113627-11447, donde uno de los ejemplos de
akolodithésis, esto es, de correspondencia o solidaridad entre- ellos,
es, como en lo que sigue arriba, la del par que forman el «buen
estado» : «mal estado» (del cuerpo).
725. «Sustrato» = «hypokeimenon>; el habito se conoce, pues, por los
sujetos o los individuos en que el habito en cuestion se da, y de los
que este se predica como cualidad. Cf. 7op VI ix 147412-15. - Esta po-
sibilidad y la sefialada precedentemente suponen la monovalencia del
habito, y legitiman el paso del acto particular al habito y a la inversa.
726. Cf. Top I xv 10649-23.

727. «Es multivoco» = «pleonakhés légetas (literalmente, «se dice [o
se aplica] de muchas maneras»); las cosas designadas por un término
de aplicacién multivoca son, por consiguiente, <homoénimas»; cf. las
notas 89 y 91.
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bsoluto;™ pero como se considera que el mal menor es

q cierto sentido un bien (y el tomar para si mas [de lo de-
ido]’* concierne a lo bueno), por eso se considera que [el 10
| justo] es el que toma para si de mas; es, empero, «inequita-
vo», pues esto [los] comprende [a ambos] y es comun.”* :
Puesto que el que se aparta de la ley es, segin dijimos,’*
injusto, y el que se atiene a la ley, justo, es evidente que todo
o que se atiene a la ley es, en cierto sentido,” justo, pues
las cosas establecidas por la legislacion son legales,* y de
cada una de ellas decimos que es justa. Las leyes se promul-
gan acerca de la totalidad de las cosas y tienen en la mira las
_conveniencia comun, ya sea de todos o de los mejores o de
Jos que dominan <por su virtud>™? o por algin otro criterio
semejante;”" de modo que, en un sentido, Hamamos «justos»

manera que”™ es evidente que <el>" justo sera [a] el que

atiene a la ley™ y [b] [el que] es equitativo.”® Lo justo es Sej
Fapto,”g [a] lo que se atiene a la ley y [b] lo equitativo-, P;);
1296 injusto, [4] lo que se aparta de la ley y [4] lo inequitativo, .

Puesto que toma para si mas [de lo debido], el injust;) i
serd en relacién con los bienes; pero no con todos, sino ¢ -
cuantos se refieren a la prosperidad y al infortur;io 70 ?111
son siempre bienes en sentido absoluto, aunque no [l,o sec;li ?
siempre para un individuo.” Sin embargo, los hombres .
5 den COn Sus Tuegos [a tos dioses] esos bienes, y los persigueplj
no deb1eran hacerlo, empero, sino pedir que los bienes -
sentido absoluto sean bienes también para ellos, y pref -
los que son bienes para ellos.? RAD
P(?I;O el injusto no siempre toma para si de mds, sino: que
también toma de menos cuando se trata de males en sentcildo

3

743. A este segundo aspecto corresponde la noci6n de «anison»; cf.
la nota 734.

744. «Tomar para si mas [de lo debido]» es la pleonexia, esto es, la
condicién de pleonékts; cf. la nota 733.

745. Esto es, la inequitatividad (# dnison) comprende genéricamente
ambas formas: (a) la de tomar para si mas de lo que se debe en ma-
teria de bienes, y (b) la de tomar para si menos de lo que se debe en
(materia de males; a la vez, es denominacion especifica de la segunda,
lo que lo convierte en un término homonimo. En resumen, el género
de lo «dnison» incluye dos especies: (a) la «pleonexia» y (b) lo «dnison>.
746. El «segtn dijimos» estd implicito en el iempo verbal empleado
por Aristoteles. La remision es a 1129432-51, en este mismo capitulo.
747. En un sentido relativo, puesto que es justo en virtud de una ley
positiva. Ademds, la justicia abarca la equitatividad.

748. «Legal» = «nimimos», que aqui es imprescindible traducir asi,
pero que en lo que precede de este capitulo hemos traducido por
«que se atiene a la ley». Como en otros casos, no parece posible la
constancia que seria deseable en la version de los términos técnicos.

749. Expresion omitida en algunos manuscritos.

750. Alusién a distintas constituciones: la democratica («de todos»)
¥ la aristocrética («de los mejores») o a sus desviaciones: la demago-
gia y oligarquia («de los que dominan», sea que se los escoja «<por
su virtud> o por alguna otro criterio semejante [=la riqueza, la con-

editores, pero no parece superl i a

tores, I perflua, pues, segilin se verd, «dni
fieslgfrga tanto el género de la inequidad (el del que quebr(a:tgoi‘:
Lgua ad en general) cuanto una de sus especies (la del que la que-
7ranta tomando una cantidad menor de males) ki

35. Inferencia inmediata basada en lo i
establecido poco mds arri
en 1129418, acerca de la solidaridad (akoloithesis) delios contrarilglba,
736. Palabra eliminado por Bywater. '
737. «Que se atiene a la ley» = «ndmi
) : y>» = «ndmimos», palabra que mas literalmen:
te %odna traducirse por «legal», lo cual resultaria, Si?l embargo rin:}])ii
];1;8 o (;;1 este contexto. Es el opuesto de «pardnomos»; cf. la nota 732

. «Equitativo» = «isos» (literalmente, «igual»). Como se vera ma
abajo,’la Fondjcién C!e «i505» se opone, a liuvez, a la del c;lue;at(;?na:,
para si mas de 1(3 debido en materia de bienes (el pleonéktés) y a la del
c;;; toPma para si menos de lo debido en materia de males (el dnisos)

. Paso del sujeto a la nocién, inferencia autori ‘
blecido poco mis arriba, en 1129418. nein astorizads por lo s46
740. Esto es, los bienes materiales o

S 3 ext .- i =
«eulykhia»; «infortunio» = «kakotykhia». Frmon. — <Posperidadn 2
741. Porque los bienes exteriores
/ pueden ser eventualment i
s714e21 u}szo qlue se hace de ellos no es bueno. Cf. supra, 1 iii 1034%1%3?9\703

- bn la vision de Aristételes el bien depende, si .
clusivamente del hombre. Cf. supra I ix 1095b9—2§? sin embarge; £
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sder mostrara al hombre», pues el gobernante lo es en rela- 130
6n con Oro, y estd en la cornunidaf;l. .
Por eso mismo la justicia es la tnica entre 1;5 virtudes que
H tenida asimismo como un «bien ajeno»,’ porque es en
Jacion con otro, es decir, realiza lo que le conv1en§ a otro,
a [este] el gobernante u otro miembro de la corgumdad.
 Por tanto, el peor [de los hombres] es el que ejerce la mal- 5
,d tanto en relacién consigo mismo cuanto en relaaog con sus
igos; ¥ el mejor, no el que ejerce la virtud en relamo_n’ c.on51—
o Misto, SiNo en relacién con ptro, pues esa es tarea dificil.
_ Esta forma de la justicia’® no es, pues, una Parte de la
: tud sino la virtud toda; ni la injusticia contraria a ella es
yna parte de la maldad, sino la maldad t’od'ft. - vistud
A partir de lo dicho es claro en qué difieren 72:7\/11“’(11 }ilo
sta forma de la justicia: se identifican, pero su ser no es e
gjismo, sino que, en tanto es en relacién con otro, es justicia,
en tanto es tal especie de habito, considerado absoluta-

ente, es virtud.

a los [actos] que producen o preservan la dicha y sus Darte
para la comunidad politica. \
20 Laley ordena también realizar las obras propias del valien,
te {por ejemplo, no abandonar la fila, no emprender la hy;
y no arrojar las armas), las del moderado (por ejemplo,
cometer adulterio ni ultraje) y las del apacible (por ejemplg,
no golpear a otro ni calumniarlo), y de igual modo en relacigy
con las restantes virtudes y maldades, ordenando las unas
25 prohibiendo las otras, [y lo hace] bien la [ley] que ha sido by
establecida y no tan bien la que ha sido improvisada.

Esa forma de la justicia™ es, por tanto, la virtud comple-
ta, pero no en sentido absoluto, sino en relacién con el oty
Y por eso muchas veces la justicia es considerada la mas v,
liosa de las virtudes, y que

ni el lucero de la tarde ni el de la aurora son tan admir
bles;™?

y empleando un proverbio solemos decir:
En la justicia estan resumidas todas las virtudes.”®

%0 Y es virtud completa en el mas alto grado, porque es
ejercicio de la virtud completa; y es completa porque el que
la posee puede ejercer la virtud también en relacién con el
otro y no solo consigo mismo. Pues muchos pueden ejercer
la virtud en las cosas que les son propias, pero no pueden
[hacerlo] en las relacionadas con otro.

Por eso se considera que esta bien lo de Biante,”* que «el

11

et 3 758
Pero investigamos la justicia que es parte de la V.lrtud, 4
kpues hay una [justicia] asi, como decimos; e [investigamos]

< también les es atribuida a Pitaco de Mitilene y a Solén.

755 Cf. Platén, Repiblica 1 xvi 343¢, 111v 3925,

756. La justicia «legal» o «general» -

757. Su ser (¢inaj) en el sentido de su esencia ({0 ti én fzznaz); cf. la nota
338. La definicion de la esencia de la justicia incluira e? rasgo de ser
«hi relacién con otro» (pros héteron), es decir, que se la ejerce en fav?r
del otro y no de sf mismo. Ese rasgo la diferencia de la virtud sin mas,
cuyo ambito inmediato no es, por tanto, el piblico o corrhlumtan(').-
758, Es decir, la justicia particular, que es una df’ lqs ylrtudes etlc:{ts,
y que, como se acaba de ver, se distingue de la justicia general o le-
gal, equivalente a la virtud completa.

dicion de libre, etc.]». La justicia legal depende, pues, de la constily-
cion vigente, razén por la cual se sefiald poco mas arriba, 1129512,
que es «en cierto sentido» justa. ‘
757. La justicia legal, que manda realizar los actos de las virtudes
particulares.

752. Linea que al parecer procede de Melanipa, una tragedia perdi
da de Euripides.

753. Teognis 147. La expresi6n ha sido atribuida también a Focilides:
754. Biante (s. VI a. C.) fue uno de los siete sabios de Grecia. Lafra-
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15 también la injusticia que es parte [de la maldad).s*
[1] [He aqui un] indicio de que la hay: en las demas f,.
mas de la maldad, el que actia comete injusticia, por cjer(t)r‘
pero no toma para si mas [de lo debido]™ (por ejemplo .
que arroja el escudo por cobardia, o el que por ser de Ca1:
ter dificil, injuria, 0 no presta ayuda con dinero por tacase
20 tfa); pero cuando se toma mas [de lo debido], muchas Ve‘Ek
no se lo hace a causa de ninguna de tales formas de maldze's
y menos aln por todas ellas; se lo hace, no obstante, por uﬂd,
f(_)rm& de maldad (pues lo censuramos), esto es, por injusﬁa
cia. Existe, por tanto, una forma de injusticia que es parte df
?a'total, y una forma de lo injusto que es parte del todo de ]:e
mjusto que consiste en apartarse de la ley. .
[2] Ademas, si un [hombre] comete adulterio para lograr
25 Una ganancia, y la obtiene, y otro [hombre lo hace] despugs
de pagar [para poder hacerlo] y sufriendo castigo a causa de]
deseo, este serd tenido por intemperante més bien que pdr
uno que toma para si mas [de lo debido], y aquel, por injug
to, pero no por intemperante; es claro, pues, que [es injusto]
por lograr ganancia.”

[3] Adgmés, todos los demas actos de injusticia son .
referidos siempre a una maldad; por ejemplo, si cometis

so adulterio, a la intemperancia; si abandoné al compaiiero, a
3.

759. 'Esto es, la injusticia particular, la cual, como se verd a con
nuacion, corresponde a la pleonexia, es decir, al habito de tomar para

?i mas de lo debido. Las demas formas particulares de la maldad son
laltas %on;ra la justicia general, esto es, contra la observancia ‘de 1
ey. — kEn lo que sigue, Arist6teles razona de acuerdo con |
cido supra, en 1129217.21. nloeel
760. «Toma para si mas [de lo debi B
ido}» (= «pleonekt i
curre en pleonexia. b = aplamakich), esto g5
76 7. _El rasgo diferencial de la accién injusta en el sentido de la in-
J(;lSthla «particular» es, por tanto, el propdsito de obtener ganancia
e manera indebida, cosa que puede hacerse a la vez que se realiza
una accién que, por lo demads, no se discierne de la d
maldad (kakia) «particular». cunah s

ETICA NICOMAQUEA 161

cobardia; si golped, a la ira; en cambio, si obtenia una ga-
cia, no [se lo refiere] a una forma particular de maldad,
762

o a la injusticia.
Es manifiesto, por tanto, que al lado de la injusticia total
y otra [forma de injusticia], que es una parte de aquella,
0 la que mantiene una relacion de sinonimia,®® porque la
fnicion se sitia en el mismo género, pues el significad
ambas radica en [el género de] la relacién con el otro;, pero
a una’® se relaciona con los honores, el dinero, la seguridad
rsonal (o el nombre tnico con que se pudiera abarcar to-
das las cosas de esa clase)™™ y tiene su causa en el placer que

riva de la ganancia; la otra™ se relaciona con la totalidad
de las cosas con que se relaciona el [hombre] virtuoso.
_AST pues, es evidente que hay mas de una forma de justi-
a,y que al lado de la virtud total hay una forma distinta de
virtud. Debemos comprender en qué consiste y qué cualida-
des tiene.™®

Lo injusto abarca, como se ha visto,” [a] lo que se aparta 10

de la ley y [8] o inequitativo, y lo justo, [a] lo que se atiene a la

5

ey y [b] lo equitativo. Ahora bien, la injusticia de que hemos

pablado primero es [injusticia) [a] en el sentido de lo que se

762. A la injusticia particular.

763. Una relacién de sinonimia en sentido aristotélico, esto es,
como se sefiala a continuacién, comparten un rasgo genérico y por
fanto pueden recibir por igual la denominacién del género; cf. De
inti 1al-16. Hoy diriamos que los liga una relacion semantica de
cohiponimia.

64. Entiendo «dynamis» (b1) como vis significand.

765. La injusticia particular.

766. Un nombre genérico que abarcase todo cuanto se relaciona
con la la prosperidad y el infortunio; cf. infra 112952-3.

767.. La injusticia general o legal.

768. Esto es, determinar su género préximo y su diferencia especifica.
- Algunos detalles del texto del parrafo que sigue son muy discutidos.

769. Supra, en i 1129433-b1.

0764 1130b

5
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o); otra [especie] es la que cumple una funcién correctiva usia
Jas transacciones.” Esta comprende dos formas, pues algu-
. transacciones son voluntarias y otras son involuntarias.” s
1 voluntarias, por ejemplo, la compra, la venta, el préstamo
_dinero, la garantia, el uso, el depésito, el alquiler. (Se las
ma voluntarias pues el principio de esas transacciones lo
) De las involuntarias, unas son clandestinas, como el hurto,
adulterio, el envenenamiento, la prostitucién, la corrupcion
esclavos, el asesinato y el falso testimonio; otras son forza-
as, como los malos tratos, el confinamiento, el homicidio, el
bo, la mutilacién, la difamacién y el insulto.

aparta de la ley, y puesto que lo inequitativo y lo que se apg;
de la ley no son lo mismo, sino cosas distintas, como [1{), k
la parte en relacién con el todo (pues todo lo inequitativg
aparta de la ley, pero no todo lo que se aparta de Ia ley ey .
equitativo), tampoco lo injusto y la injusticia [4] son las mjs =
cosas [que [d]], sino diferentes de aquellas, las unas comg py
tes y las otras como todos. Pues esta injusticia [4] es una p‘ ﬂ
15 de la injusticia total [4]; de la misma manera la Justicia [b]
e§] de la justicia [a]. Asi que debemos hablar acerca de 15 ju
cia que es parte [de la virtud] y de la injusticia que es parte Ic
la maldad], y asimismo de lo justo y de lo injusto.
Hagamos a un lado, pues, la justicia [a] que correspongd,
a la virtud total y la injusticia [d], pues son, respectivamen,
el ejercicio de la virtud total y el de la maldad [total] en ¢
20 lacion con el otro. Y es claro que lo justo y lo injusto han ’
definirse segin ellas, pues la gran mayoria de las cosas qu,
la ley fija son las ordenadas por la virtud total; la ley ordeﬁa’
en efecto, vivir de acuerdo con las virtudes particulare
prohibe [hacerlo] de acuerdo con las formas particulares d
25 la maldad. Y lo que produce la virtud total es lo que la '
establece para la educacién de la comunidad.”” Mas adelan
te”! deberemos determinar si la educacién individual porl
que un hombre es bueno en sentido absoluto, es propiade la
politica o de otra disciplina, pues tal vez no sea lo mismo ser
bueno como individuo y como ciudadano en general”? '
% Dela justicia que es parte [de la virtud] y de lo justo q
corresponde a ella, una especie es la que se da en la dis
bucién de honores, de dinero y de cuanto se divide entre
miembros de una comunidad politica (pues en ellas es posible
que uno reciba [una parte] igual o desigual a [la que recibe]

11

Y puesto que el [hombre] injusto es inequitativo, y lo , 8

wusto, inequitativo,” es evidente que también hay un pun-
medio de lo desigual,” y eso es lo igual. Pues en cuanta
cion es posible lo mas y lo menos, es posible también lo
;gual. Por tanto, si lo injusto es desigual, lo justo es lo igual.””
o es admitido por todos aun sin el apoyo de una argumen-
ion. Y como lo igual es un punto medio, lo justo serd un
erto punto medio.

773. La llamada «justicia distributiva» rige, pues, el reparto de los
bienes comunes entre los ciudadanos, y la «correctiva» el intercam-
bio de los bienes individuales entre particulares.

774. Las voluntarias suponen el consentimiento de ambas partes, mien-
fras que en las involuntarias no hay consentimiento de una de ellas.

775. Cf. supra, i 1129432-b4.

776. En lo que sigue, «desigual» traduce «dnisom», vertido en lo que
precede (incluso en su ocurrencia inmediatamente anterior en esta
misma frase) por «inequitativo»; e «igual», «&om», vertido antes como
«equitativo». Cf. las notas 734 y 738.

777. Cf. Pol 111 xii 1282518, donde se presenta esa idea como una
opinién corriente, tal como se lo hace arriba a continuacién.

770. Educacién destinada a hacer de los individuos buenos ciuda
nos, esto es, observantes de las leyes.

771. Cf. infra, X ix 1179520-1181512.
772. Cf. Pol111iv 1276516-1277432.
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icen que el mérito [consista en] lo mismo, sino que los demo-
-atas dicen que es la condicién de libre, los oligarquicos que
s Ja riqueza o el nacimiento, y los aristocraticos, la virtud.

Lo justo es, por consiguiente, una cierta proporcion, so
ues la proporcion no es propiedad solo del nimero como
anidad sino del nimero en general.”™ La proporcion es una

ualdad de relaciones, y [se da] entre por lo menos cuatro
terminos]. Que la [proporcion| discreta se da entre cuatro
tsrminos|, es, por cierto, evidente; pero también la [propor-
i6n] continua, pues se sirve de un [término| como [si fue-
ran] dos y lo menciona dos veces;™ por ejemplo:™* tal como 11
a [linea] A se relaciona con la [linea] B, del mismo modo
¢ relaciona la [linea] B con la [linea] C. La [linea] B ha sido
mencionada dos veces. Por tanto, si la [linea] B se pone dos
eces, los términos de la proporcién seran cuatro.

También lo justo se da entre por lo menos cuatro [térmi-
os), v la relacion [entre ellos| es la misma, pues se dividen
¢ manera semejante personas y cosas.”” Esto es: tal como 5
se relaciona con B, C se relaciona con Dj; por tanto,
ambiando los lugares, tal como A se relaciona con C, B se
elaciona con Dj asi que también el total se relaciona con el
otro] total [de igual modo].™ Es eso lo que la distribucion
ace corresponder, y si lo retne de ese modo, lo hace co-
_rresponder en forma justa.

15 Ahora bien, lo igual se da por lo menos entre dos: cos;
Asi pues, lo justo ha de ser necesariamente un punto medis
igual, y relativo, esto es, para algunos [hombres];”® y en t&n}
to punto medio, lo es de ciertos [extremos] (estos son'lo m
y lo menos);” en tanto igual, lo es entre dos cosas, Y, en
tanto justo, lo es para algunos [hombres].”!

Necesariamente lo justo se da, entonces, por lo mer

2 entre cuatro [términos], pues aquellos [hombres| para |
que de hecho es justo, son dos, y las cosas en las que se dam
son dos. Y la igualdad sera la misma para aquellos [hombrei
y en las cosas, pues como estén relacionadas estas, las cogas
lo estaran también aquellos;™® pues si no son iguales, no ten
dran partes iguales, sino que surgen disputas y litigios cuan.
do los que son iguales no tienen o no reciben partes iguales
o los que no son iguales tienen o reciben partes iguales.8

35 Ademads, eso es evidente por el [criterio del] mérito,®? pues
todos estan de acuerdo en que en las distribuciones lo justa
debe atenerse a alguna forma de mérito, pese a que no todos

778. Entiendo que el ke (al5) es apositivo. El «para algunos
[hombres|» corresponde al «en relacién con nosotros» (pris hemes)
opuesto al «segin la cosa misma» (kat'auto 10 pragma) supraen Il i
1106425-34. -
779. Lo justo es, por tanto, una medianfa en tanto punto de referen.
cia de los desvios hacia el mas o hacia el menos, que son grados de
lo injusto.

780. Segin se vera, entre el mérito y lo que se recibe.
781. Hombres determinados y con determinado mérito.
782. Las partes por distribuir.

783. Esto es, si Xe Y'son las personas, y x e y las partes, la distribu
cién debe ajustarse a la formula X: Y x:y. '
784. El hecho de que se formule un reclamo implica que ticitamen
te se advierte que no se ha respetado la proporcién en que, segin
procura mostrar aqui Arist6teles, consiste la justicia en este terreno.
785. «Mérito» = «axig». Mediante ese criterio se determina la condi
cién o categoria de cada ciudadano, lo cual, como se sefiala a conti
nuacién, varfa segiin la constitucién politica que rige.

786 Esto es, no solo del nimero como abstraccion sino de todo lo

oncreto que pueda ser medido o contado. Cf. Met X i 1052620-24;

IV vi 1092519-20.

87 Esto es,no A : B :: C: D (proporcion discreta) smo A: B B: C.

788. Las lineas que siguen parecen suponer un diagrama con el que

e ilustraria la explicacion, y que se ha perdido.

89, Cf. PolIII ix 1280al6-18, donde se remite a este lugar.

90. Esto es, si A (= persona X) : B (= persona Y) = C (parte ) : D
parte v}, entonces, («cambiando los lugares», esto es, mediante

una permutacién) A : C = B : D; por tanto, (A + C) : B+ D) =A:

. Se dara, entonces, a X lapartexyaYlapartey,y X (A+CleY

_B+D) quedan en la misma relacién A : B que antes.
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Por tanto, la reunién del término A con Cy la de B ¢

10 D es lo justo en la distribucién; y lo justo en ese sentidg
un punto medio, <y lo injusto> [es] lo que contraria a la Pro-
porcion, pues la proporcién es un punto medio, y lo jugq

proporcion.

Los matematicos llaman «geométrica» a la Propore;
de esa clase, pues en la [proporcién] geométrica se da qu
suma se relaciona con la suma como un [término| con ot

15 Y esa proporcién no es continua, pues no hay un término g

méricamente uno para una persona y para una cosa.™?

Por tanto, lo justo es eso, la proporcién, mientras qu
injusto es lo que contraria a la proporcién. [Lo injusto] g
por tanto, lo mas o lo menos, que es precisamente lo qu
ocurre en la realidad, pues el que comete injusticia tien
de un bien, de mas, y el que la padece, de menos.” E

20 caso del mal es a la inversa, pues el mal menor esta, en;
lacién con el mal mayor, en el concepto de un bien, pues.
mal menor es preferible al [mal] mayor, y lo preferible eg
un bien; y cuanto mas [digno de preferencia, un bien tantd}

mayor.
Esa es, pues, la primera especie de lo justo.

v

25 La [especie] restante es la correctiva, que se da tanto en
- las transacciones voluntarias cuanto en las involuntarias.”#

791. Como se ha mostrado supra, 113155-9; cf. la nota 787.

792. Dos cosas que fueran «numéricamente una» (heis arithmo)
serian un mismo individuo; cf. Met 111 iv 999533-34; vy es menester,
como se ha destacado supra, 1131433, que los términos sean cuafro.

793. Es decir, (A + C) : (B + D) es mayor o menor que A : B.Cf la

nota 787
794. Cf. supra, ii 1131al-9.
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Lo justo en este sentido tiene una forma diferente de la
[la tratada] antes. Pues lo justo distributivo de las cosas
qunes’” es siempre segln la proporcion mencionada.™
fecto, si la distribucion se hace de dineros comunes, serd 30
1n:la misma proporcién que guardan entre si los apor-

7 y lo injusto que se contrapone a lo justo en este sentido

que contraria a esa proporcion.

Pero lo justo en las transacciones, si bien es una forma

la igualdad, y lo injusto una desigualdad, no es, con todo, usza
in aquella proporcién sino segtin la aritmética. Pues no
orta si es el bueno el que robé al malo o el malo al bue-
_osi cometi6 adulterio el bueno o el malo, sino que la ley

a s0lo a la diferencia del dafo™® y trata [a las dos partes] s
mo iguales; y [atiende a] si uno comete injusticia y otro la
dece, y si uno caus6 dafio y otro lo ha sufrido.™”

Es, entonces, lo injusto en ese sentido, que es una des-
aldad, lo que el juez intenta igualar. En efecto, cuando el

o hiere y el otro es herido, 0 uno mata y el otro muere,
decimiento y accion®™ estan divididos en partes desigua-

, v el juez intenta igualarlos con una pena, quitando de

a «ganancia». (Pues en los casos asi se habla, sin mas, de 10
«panancia», pese a que a veces no es la palabra propia, por
mplo, para el que hirié; y de «pérdida», para el que fue

795, Cf. supraii 1130530-1131al.

. La proporcién geométrica.

7. Pareciera no tratarse en este caso de la distribucién de los bienes
iiblicos sino del reparto de las ganancias de una asociacién particular.
8. Tl sentido de la expresién «la diferencia del dafio» (tod bldbous
diaphordn, ad) no es claro. Podria tratarse de la diferencia que
eventualmente haya entre las partes (cf. infra, v 1132628-30) o tan
solo de gravedad del dario.

799. Esto es, en este caso se considera a las partes tan solo como
agresor y victima, no siendo relevante ninguna diferencia que ema-
1e del mérito de una y otra de ellas.

800. Esto es, el dafio y el acto quelo causa.
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herido; de todos modos, cuando se mide el dafio, ge
«pérdida» en un caso y «ganancia» en el otro.)*!
De manera que lo igual es punto medio de lo'mg
15 menos; y la ganancia y la pérdida son respectivamente, y
forma opuesta, lo més y lo menos: mas de bien y mengg
mal, la ganancia; y lo contrario, la pérdida; el punto me
de los cuales es, como vimos,*? lo igual, que decimos quk
lo justo. De manera que lo justo en sentido correctivo ser:
punto medio entre la pérdida y la ganancia,
Por es0,*” cada vez que se disputa, se recurre al jue
20 al juez esir alo justo, pues el juez quiere ser, por decitls
lo justo dotado de vida. Se busca al juez como punto ma
y algunos lo llaman «mediador», en la idea de que cuag,
alcanzan lo justo, alcanzan el punto medio. Por tanto, |
to es cierto punto medio, si en efecto también lo es el juez
25 Kl juez restituye la igualdad, y [ello] como si de una I
dividida en dos segmentos desiguales quitara la parte e
el mas grande excede de la mitad, y se lo anadiera al
mento més pequefio. Y cuando el todo ha sido dividide
dos partes, entonces [los hombres] dicen que tienen lo s
si reciben lo igual.
Y lo igual es punto medio entre lo mas grande y lo
30 pequenio de acuerdo con la proporcién aritmética. Por.
también [al medio| se lo llama «usto» [dikaion], porque &
una divisién en dos [dikha], como si se dijera «dtkhaion», y
juez [dikastés) se lo llamara «dikhastés> 5+ ~
~ En efecto, cuando de dos cosas iguales a una se le q
[algo] y se lo agrega a la otra, esta excede a aquella en

s]; pues si se le quitara a la una pero no se le agregara
tra, esta superarfa [a la primera] solo en una [parte].
anto, excede al punto medio en una [parte], y el punto 132
[excede] a aquella, de la cual se quit6, en una [parte].
eso sabremos, por tanto, a la vez, qué se le debe quitar

¢ tiene mas y qué se le debe agregar al que tiene me-
saber, al que tiene menos se le debe agregar la [parte]
que el punto medio [la] excede, y al que tiene més se le

¢ quitar [la parte] en que excede al punto medio.** {Sean
lmeas] AA’, BB’y CC’ iguales entre si; quitese de AA’ [el s
nento|] AE y afiddaselo a CC’ como CD, de manera que
al DCC’ supere a EA’ en CD y en CF; por tanto supe-
52 BB en CD.506 87

Esas denominaciones, «pérdida» y «ganancia»,**® han
ido del intercambio voluntario, pues se llama «ganar»
ner mas que lo suyo, y a tener menos que al comienzo,
rder», como en la compra y en la venta, y en todas las
4s cosas a que la ley hace lugar; y cuando a través de 15
45 no se tiene ni mas ni menos, sino lo mismo, se dice que
iene «lo suyo», y que ni se pierde ni se gana.’”

De modo que en las transacciones no voluntarias lo justo
el punto medio entre la «ganancia» y la «pérdida»: tener
mismo antes y después. 20

o

. Cf. la nota 128 de la «Introduccién».
. Esto es:

7 J— A
) JE——— B
801. CA. infra, 1132511-18. Do G Foeoee c

802. El «como vimos» estd implicado en el tiempo verbal nsade
Aristételes.

803. Porque se trata de hallar el justo medio. ,
804. Juego y creacion de palabras intraducibles (no pretende se
una etimologia; en todo caso, no es la aceptada): «dikhaion> sugi
«dividido en dos partes», y «dikhastzs», «divisor en dos».

07. Omito las lineas 113289-11, que se reiteran literalmente mds
delante (1133414-16).

08. Cf. supra, 1132410-14.

09. Si el comprador ha pagado lo que la mercancia vale y el ven-
edor ha dado una mercancia que vale lo que se paga, vendedor y
omprador tienen, al cabo de la operacién, lo mismo que antes.
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v

una reciprocidad proporcional:* en efecto, [los ciudada-
procuran o [devolver] mal [por mall, y si no [pueden]?
en que es esclavitud,® o [devolver| bien [poT bien] v, si 113ga
weden], no hay intercambio; y [es] por el intercambio

r lo que] se mantienen unidos. Por eso también levantan
Jugar destacado el templo de las Grac1as., para que haya
ibucion, porque eso es propio de la Gracia,”® pues d.qye
ha hecho un favor le debemos retribuir con un servicio,
mar la iniciativa de hacerle, a nuestra vez, un favor. 5
Ahiora bien, la retribucién proporcional resulta de una
6 en diagonal.® Supongamos que A es un constructor,
n zapatero, C la casa y D el calzado: el Constr}lctor debe
ibir del zapatero el trabajo de este y retribuirle con ?1 10
0. Si primero se da la igualdad proporcional y desPues
eciprocidad, se producird lo que decimo's;820 pero si no,
hay igualdad, y [la relacion] no se mantiene, pues nada
ide que el trabajo de uno valga mas que el del otro; por

Algunos opinan también que la reciprocidad®® es |y ;
to sin mas. Asi lo ensefiaban los pitagoricos, pues defip;,
lo justo sin mas como reciprocidad.®’ La reciprocida
armoniza, empero, ni con la justicia distributiva ni ¢g

25 justicia correctiva —con todo, pretenden que declara e
justicia de Radamanto:*?

Si padeciera lo que hizo, habria una justicia correcta-

pues en muchos puntos estan en desacuerdo. Por ejem
el que golpe6 [a un particular] es una autoridad public
debe a su vez recibir un golpe; pero si [un particular] golp
s0 a una autoridad piiblica, no solo debe ser golpeado sino
bién recibir un castigo.’® Ademas, entre el [acto] volun \
y el involuntario hay una gran diferencia.®* '
Con todo, lo que vincula {a los hombres] unos con ot
en las asociaciones de intercambio es esa forma de lo just
la reciprocidad, pero [la reciprocidad] de proporcién ¥y
de igualdad.8’5 Pues la ciudad se mantiene unida en Iaz de las transacciones econdmicas. — Aristételes comienza a tratar
‘ e la justicia conmutativa», que hg sidp vista como una tercera for-
1 de la justicia al lado de la «distributiva» y de la <<correct1va’». N
116, Esta forma de justicia se sitGa, pues, en un plano aun mas bési-
que las otras, puesto que es su vigencia lo que hace que los hom-
5 se congreguen en una sociedad. Cf. Pol 1l ii 12614a30-31, donde
emite al presente tratado.
' Esto es, creen que su condicién es la de esclavos de los otros.
18 Las Gracias (Khdrites) eran divinidades de la gracia y la grati-
JEn la frase que sigue se destaca la relacién existente entre su
mbre y el verbo kharizein = «hacer un favor».
719 Esto es: A B
¢”D
2 justicia de la transaccién estd presidida, pues, por la relacién en
jagonal de los términos de la proporcion geométrica.
320. Esto es, si primero se da la jgualdad entre los productos (que
una casa es igual a determinado nimero de pares de calzado)‘ ya
ontinuacién se hace la suma de los términos unidos por las diago-
ales. En ese caso, (A + D) = (B + C) = A : B; cf. la nota 790.

870. «Reciprocidad» = «1d antipeponthis>. La palabra encierrala id
de que la justicia no se diferencia del mero desquite: padecerel m
mo dafio que se ha causado.

811. DK 45 B 4. - Omito el «alli> (823) que Bywater admite §
«antipeponthds> («reciprocidad»), pero que aparece solo en algun
manuscritos y varios comentaristas rechazan.

872. Radamanto, hermano de Minos, el legendario rey de Creta,
la figura mitica del juez ideal. ~ El verso que sigue procede, al pa
cer, de una obra perdida de Hesiodo.

813. La condicién de magistrado del que recibe el daito hace que ¢l
hecho sea mas grave.

874. La simple idea de reciprocidad llevaria a considerar solo ¢l
cho, al margen de la responsabilidad del agente, pero en 1L} se ha
establecido que el caracter forzado de una accién o el que se la lle
a cabo en ignorancia mitiga o anula la responsabilidad. .
875. Con esa reserva, la idea de reciprocidad es aplicable en la &

gy
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tanto, se los debe igualar.®' Pues una asociacion [de jpiq.
cambio] no se da entre dos médicos, sino [, POT ejemp
entre un médico y un agricultor o, en general, entre los
son diversos y no iguales, y se los debe igualar.®?? ‘
[A] [a] Por eso todas las cosas de las que hay intercam
deben ser comparables entre si de alguna manera. [b]
20 es0 se introdujo la moneda, la cual en cierto modo eg
término medio, pues lo mide todo, asi que también [mide
exceso y el defecto. [c] Por tanto, [mide, por ejemplo] ¢y
tos pares de calzado son iguales a una casa o al alimento.
necesario, pues, que entre el constructor y el zapatero hay,
la misma relacion que entre la cantidad de calzado ylag
o el alimento, pues si no se da eso, no habra intercambig
asociacién; y aquello®™ no se daré si las cosas® no son
les de alguna manera. ‘
25 [B] [a] Todas las cosas deben poder ser medidas, pu
mediante una sola cosa, como dijimos antes,*” y esa ¢
es, en verdad, la necesidad, que todo lo une, pues si [
hombres| no tuvieran necesidad de nada o no tuvieran nece
sidades semejantes, no habria intercambio, o [este] no ser
el mismo. [b] Pero la moneda llegé a ser, por convencion®

especie de sustituto de la necesidad; por eso tiene el s
nbre de «moneda» [ndmismal, porque no es por natu.rale~
ino por ley [ndmos],*” y esta en nuestro pod?r cambiarla
olverla initil.*?8 [c] Habra, por tanto, reciprocidad cuandp
S Pfoductos] se hayan igualado, de mode que el campesi-
sté con el zapatero en la misma relacién en que el pro-
cto del zapatero esta con el del campesino. No se les ere
ar el esquema de la proporcion®® cuando se produjo el usab
ercambio (si no, uno de los extremos tendré los dos exce-
1890 sino cuando todavia cada uno conserva su producto;
sa manera estardn en igualdad, y asociados, porque esa
aldad puede darse en ellos. Pongamos por caso, A es el
scultor, C el alimento, B el zapatero y D el producto d.e 5
te igualado [con C]. Si de ese modo no hubier'a reciproci-
d, no podria haber asociacion. Que es la necesidad la que,
mo elemento tnico, reune [a los hombres], resulta mani-
sto, porque cuando no necesitan el uno del otro, ya sea
bos reciprocamente o uno solo de ellos del otro, no ha-
o intercambio.®¥ Por tanto, se debe hacer esa igualacién. 1o
cuanto a la transaccién futura, si por ahora no se tiene

o)

ITix 1257435-41 se sefiala que primeramente las piezas guardaban
oporcién con su valor material, pero con el tiempo pasaron a ser
ples portadoras del signo (sémeion) de su valor. El valor reposa en
aregla o ley (ndmos) fandado en una convencion (syntheke) tacita.
7. Acerca de la oposicién nomos : physis, cf. supra1ii 1094514-16 y
nota 22. — Por su origen la palabra «ndmisma» esta, en efecto, rela-
nada con «némos».
8. La misma idea se halla en PolI ix 1257510-13.
4829. Expresado supra en el grfico de la nota 819.
0: Uno de los dos extremos de la diagonal, y ello, segin parece,
rque si A entrega su producto a By no recibe el de B, B excede a
A en dos partes; cf. supra 11324a32-51.
§31. Los manuscritos incluyen a continuacién: «como cuandp uno
<no> necesita lo que otro tiene; por ejemplo, vino, y permiten la
exportacién de trigo» (68-10), palabras que la mayorfa de los edito-
res razonablemente considera una interpolacion.

821. Los manuscritos presentan a continuacion las siguientes lin
que se lefan ya en 113248-11 y que parecen ser una clara interp
cién: «Eso se da también en las demas artes, pues desaparecers
lo que el agente produce en cierta cantidad y con cierta cualidad,
fuera recibido por el paciente en esa cantidad y con esa calidad.»
. 822. En lo que sigue se reconocen tres redacciones distintas, pero
parecer auténticas, [A], [B] y [C], de un desarrollo cuyo conten;
basico, que comprende tres temas bien definidos, [a], [b] v [c], es en
lo esencial el mismo. Las tres versiones habrian sido colocadas una
tras otra en el momento de compilarse el texto del tratado. V
823. Larelacion de proporcién.
824. Los productos.
825. Poco mas arriba, en 519. -~ Cf. la nota 822: la frase podria haber
sido introducida por un compilador a fin de mitigar la reiteracion.
826. Para Aristteles la moneda es, en efecto, puramente artificial. Fn
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necesidad de nada, disponemos de la moneda como gar
de que la habra cuando se tenga necesidad, pues el que
lleve debera poder recibir.®? Por cierto, a la moneda le D
lo mismo,** pues su valor no siempre es igual, pero de 5
15 modos, tiende a ser mas bien estable. ‘
[C] [a] Por eso a todo se le debe poner un precio, P
de esa manera siempre habra intercambio, y si lo hay, |
bra asociacién. La moneda es, por tanto, como una med
que iguala las cosas al hacerlas conmensurables, pues
hubiera intercambio, no habria asociacién, y no habrig
tercambio si no hubiera igualdad, ni igualdad si no hupy;,
conmensurabilidad. En rigor de verdad, es imposible gy,
20 cosas tan diferentes lleguen a ser conmensurables, pero
relacién con la necesidad pueden llegar a serlo lo bastan
[b] Debe haber, por tanto, un elemento tnico, y haber sid
instituido (por eso se lo llama «moneda»[«ndmisman]) % ¢
hace conmensurables todas las cosas, porque todas se midj
con la moneda. [c] Supongamos que A es una casa; B,
minas; C, una cama; A es la mitad de B si la casa vale ¢
minas, o es igual a cinco minas; la cama, esto es, C, es
25 décima parte de B. Con eso es claro cuantas camas son i
les a una casa, esto es, cinco. Es evidente que la transaceion
era asi antes de que hubiera moneda, pues es lo mismo que
por una casa se den cinco camas o el valor de cinco camas
3  Hlemos dicho, pues, qué es lo injusto y qué es lo justo. Una
vez definidas esas cosas, resulta claro que la accion justa® es

832. Debera poder recibir, a cambio del dinero, aquello de lo que
en ese momento s tenga necesidad.

833. Lo mismo que a las mercancias.
834. Alusion a lo ya sefialado supra 1133430. — Al parecer, «a
hypotéseds» (= «por haber sido instituido»; literalmente, «por higg
tesis») equivale, en el contexto, a «katd synthekén» (= «por conven:
cién»), expresién empleada supra en 1133229, ‘
835. «Accidn justa» = «dikaiopragia», esto es, la actividad (enérgeid)
en que se ejerce el habito (Aéxis) de la justicia. — En lo que sigue pa-
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ts medio entre cometer ijusticia y padecer injusticia, pues usta
ano es tener de mds, y lo otro, tener de menos. .

L4 justicia es una forma de mediania, pero no del HgsrnO
do que las restantes virtudes, sino porque ellg es prop1a‘d.el

to medio, y la injusticia, de los extremos.®® Y la justicia
la virtud]®” por la que se dice que el justo puede realizar
usto por eleccion, y repartir entre €l y otro, o entre otro y
tercero, no de modo tal que de lo [que es] preferible [haya]
para €l y menos para el préjimo (ni a la inversa en el caso 5
lo dafiino), sino lo que es igual segin la proporcién, y del
ismo modo para otro en relacién con un tercero. o

La injusticia, por el contrario, [se refiere] a lo injusto,

o es, exceso y defecto de lo provechoso o de lo dafino en
ontra de la proporcion.®®® La injusticia es exceso y defecto
rque [es propia] del exceso y del defecto: cuandp se trata

e wino mismo, de exceso de lo provechoso en términos abso- 10
utos y de defecto de lo dasino, ylcuando se trata dg los otros
es] en general del mismo modo,* pero de cualquiera de !as
s maneras [se da] en contra de la proporcion. En el acto in-
to, el menos es padecer injusticia, y el mas, cometerla.

Acerca de la justicia y la injusticia queda dicho, pues, de 15
ste modo, cudl es la naturaleza de una y otra, y lo mismo

acerca de lo justo y lo injusto en general *

rece tenerse en cuenta exclusivamente la justicia distributiva.

436 No se contrapone, pues, a dos extremos, como las demé§ virtu-
 des éticas, sino solamente a la injusticia, y esta implica un més y un
_menos al mismo tiempo.

837, O «el habito».

438. El exceso y el defecto se dan al mismo tiempo, pues el hecho

. detomar de més para si implica dar de menos a otro, o dar de mas a
_ otro implica dar de menos a un tercero.

839. Del mismo modo que en el caso que se acaba de describir.
840. Cf. suprai 112943-5.
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VI

Puesto que®”! es posible no ser todavia injusto atin ¢
metiendo injusticia, ¢al cometer qué clase de actos injustes
se es ya injusto en cada forma particular de injusticia; por
ejemplo, ladrén, addltero o bandido? ¢O no habra ningy

2 diferencia [si se lo ve] asi?®? Pues [un hombre] podria tep
relaciones con una mujer sabiendo con quién [lo hace], pe
no por causa de una eleccion sino a causa de la pasion. ¢
mete injusticia, por cierto, pero no es injusto; asi, [un he
bre| no es ladrén, pese a que rob6, ni es adiltero, pese a q
cometi6 adulterio. Y lo mismo en los demés casos.

Hemos dicho antes®*® c6mo se relaciona la reciprocida

25 con lo justo. Pero no se debe olvidar que lo que busecampg
no es solo lo justo sin mas,** sino también lo justo en
comunidad politica.**® Eso se da en quienes toman parte
una vida en comiin para bastarse a si mismos*® y son libr
e iguales o desde el punto de vista proporcional o desde

841. Este parrafo (1133a17-23), que carece de nexos con lo que pre.
cede y con lo que sigue, parece haber sido traspuesto de otro lugar
del texto, acaso del capitulo viii de este mismo libro.
842. Esto es, si se considera solo el acto en su exterioridad Y10 e
atiende a la eleccién. No hay una clase determinada de actos injush
cuya sola comisién convierta al agente en injusto. Cf. infra el capi
lo viii de este mismo libro.

843. Supra, alo largo del capitulo precedente.
844. Lo justo «haplis», esto es, la nocién abstracta o genérica de justici
845. O «usticia civil» o «usticia politica» (asi traducimos la expre-
sién en la ocurrencia siguiente; en las restantes, como aqui) = «fp
politikin dikaion». Aparte de la nocién genérica de justicia interesan,
pues, las formas que lo justo asume en el plano comunitario’de la
pdlis, y, como se verd, también en el plano de la comunidad farniliar.
846. Pues la vida comunitaria tiene su raiz en la necesidad de asegu
rarse la subsistencia; cf. PolTii 1252628, y Platon, Repiblica 11 3695
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meérico.* Asi que entre los que eso no se da,**® no se da,
on sus relaciones mutuas, la justicia politica, sino lo justo en
to- sentido y por semejanza. Lo justo existe, en efecto,
tre aquellos cuyas relaciones reciprocas estan regidas por
ley; y hay ley en quienes hay injusticia, pues la justicia
| juez] es discernimiento entre lo justo y lo injusto. Y en-
los que hay injusticia, también les posible] cometer actos
stos (pero no en todos entre los que [es posible] cometer
ctos injustos hay injusticia), y eso consiste en atribuirse a s
mo mds de los bienes en sentido absoluto y menos de los
qales en sentido absoluto.™?

. Por eso no dejamos que gobierne un hombre sino la
80 porque [aquel] lo hace para si y se convierte en tira-
0. El gobernante es, en cambio, guardian de lo justo, y
s [guardian] de lo justo, [lo es] también de la igualdad. Y
omo se considera que no tendrd nada de mas si en efecto es
un hombre justo (pues no se adjudica a si mismo de mas en
0 que es un bien en sentido absoluto si no le es proporcio-
al; por eso se esfuerza en beneficio de otro; de ahi que se
iga que la justicia es el bien de otro, como dijimos también

antes),” se le debe dar, entonces, alguna retribucién, y esta

847 La igualdad numérica (esto es, la completa igualdad de los

judadanos en materia de derechos politicos) es lo que define a la

. Justicia civil en el sistema democratico; en otros sistemas, como el

istocratico, la justicia es la igualdad proporcional o segiin el mérito

(kat’axian); cf. Pol V1ii 131783-10, y supra V iii 1131425-29.

48. Esto es, entre quienes no son libres ni iguales, como es el caso

_de los ciudadanos sometidos a una tiranfa y de los miembros de la

comunidad doméstica; cf. infra 1134435-b1 y 113448-15.

849, Cf. suprai 112951-4.

850. Parece preferible leer «ndmom» = «ley», aun cuando esta pala-
bra aparece en uno solo de los manuscritos, en lugar de «/dgon»> =
«azén» (Bywater).

851. Cf. infra VIII x 11604a35-43.

852. Supra, en i 113043.

35
1134b

[
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[consiste en] honores y privilegios.®® Los que no se conge
tan con cosas asi, se convierten en tiranos.
Lo justo del amo y lo [justo] del padre no son igualey
aquellas [formas de lo justo], sino semejantes,*” pues p.
10 con las cosas de uno no hay injusticia en sentido absolutb\
la propiedad®’ y el hijo (hasta que es de determinada edad
se separa [del padre]), son como parte de uno, y nadie
dafiarse a si mismo. Por eso no hay injusticia en relacién ¢
uno mismo,** ni, por tanto, tampoco lo injusto ni lo justg
la comunidad politica, pues esto [dltimo], como vimos
segin la ley, y [se da] entre los que por naturaleza hay le,
estos son, segiin vimos también,*” [aquellos] en los que e
15 la igualdad en el gobernar y en el ser gobernados. Por esg
justo se da mds en relacion con la esposa®® que en relag
con los hijos y las propiedades.® Eso es lo justo en la com
nidad doméstica, y también ello es distinto de [lo justo] en
comunidad politica.

853. Cf. Platon, Repiiblica I 346¢-347a.
854. Pues no todos los miembros de la comunidad familiar son i

bres e iguales (a27-28), como lo son, en cambio, los miembros de I

comunidad politica.

855. Esto es, el esclavo, que es crudamente equiparado al resto.
las propiedades.

856. Tesis debatida infra, en el capitulo xi de este mismo libro: =

ha propuesto leer, en lugar del «pris hautén» (<en relacién con uno
mismo», 512-13) que traen los manuscritos, «pros autd> («en reélacign

con ellos», esto es, con los esclavos y con los hijos).
857. Los giros «como vimos» y «seglin vimos también» estan impli
cados en el tiempo verbal empleado por Aristételes. La primera de
estas remisiones lo es a 1134430, en este capitulo; la segunda solo
parece poder serlo a Po/ITI xiii 1283432. ~'
858. Cf. z'nfrq VIIL xi 1161422-25 y xii 1162416-29. A la mujer se fe re:
conoce una libertad que los hijos y los esclavos no tienen; cf. PolIxii.
859. Cf. la nota 855. V
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De lo justo en la comunidad politica, una [formal es natu-
1 v otra por ley.®° Es natural la que tiene en todas partes la
ma fuerza, y no porque [a los hombres les] parezca bien 20
0; es, en cambio, por ley la que en principio es indife-
ate que sea de esta o de aquella manera, pero deja de ser
diferente una vez que se la establece; por ejemplo, que el
4teb! cueste una mina o el sacrificio sea de una cabra y
o de dos ovejas; ademas, todo lo que las leyes establecen en
articular; por ejemplo, que se haga un sacrificio en honor de
casidas,?? y toda [disposicion| que tiene forma de decreto.*®
_ Algunos opinan que todas las cosas®™ son de ‘esa indole, 25
orque lo que es por naturaleza es inmutable y tiene en to-
as partes la misma vigencia {tal como el fuego quema tanto
ui cuanto entre los persas), pero ven que las cosas referen- 5
s a la justicia cambian.’%
Eso no es asi [en sentido absoluto] sino [solo] en cierto
odo. En verdad, tal vez entre los dioses nno lo es en modo

50. «Natural» = «physikén»; «por ley» = «nomikén». — La distincién

ise corresponde con la expresada en Rhet (I xiii 137351-27) en térmi-

nos de la ley comiin (koinds ndmos) a todos los hombres, la cual es
egtin la naturaleza (kata physin), y la ley particular (idios ndmos), que
cada pueblo establece para si mismo, o, segtin los términos en que

comunmente se alude a ella, entre «ley natural» y «ley positiva».

_867. El rescate de un prisionero de guerra.
862. El general espartano muerto cerca de Anfipolis en las guerras

del Peloponeso (cf. Tucidides, V xi). Los habitantes de esa ciudad le
rendian un culto heroico.

863. Esto es, una disposicién oficial que, a diferencia de la ley (ndmos),
que es de caracter general, vale para una situacion o un caso particular.
864. Todas las cosas en materia de justicia en la comunidad politica.
865. Ese era, al parecer, el punto de vista dominante entre los so-
fistas; cf.,, por ejemplo, Platon, Repiblica 1 338¢352d, Gorgias 482¢

| 484¢ Protdgoras 320d-3295.
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< son muchas, y cada una de aquellas es, en cambio, una,
o5 es universal.¥” - .
Hay una diferencia entre el acto m]ust.o y lo injusto, y en-
¢l acto de justicia y lo justo. Pues [lo] injusto [lo] es o por 10
turaleza 0 por prescripcion, y €so misimo, cuando se con-
ta-en la accion, es un acto injusto, pero an.teg de ser rea‘h-
do, no [lo] era, sino que era [solo] una cosa injusta- Lo mis-
vale para el acto de justicia, pues se lla@a mas bien «acto
to» al [acto justo] en general, y «acto de justicia» al acto Fle
aracién de un acto injusto.’”! Més adelante deber'emos in-
estigar en particular cudles y cuantas son sus esg;:mes y cudl
, indole de las cosas a que de hecho se refieren.” 15,

alguno,*® pero entre nosotros hay algo [justo] tambiéy
naturaleza: aun cuando todo [lo justo] sea cambiante, de o
dos modos hay lo [que es justo] por naturaleza y lo [que] ng
[lo es] por naturaleza. .
30 Cuales, entre las cosas que pueden ser de otra hane
son [justas| por naturaleza y cules no lo son [por naturaléZ
sino por ley, esto es, por convencion, es algo evidente, 4
cuando unas y otras son igualmente mudables.*” Tamp;,
en los otros casos es aplicable la misma distincién: ex efect
la mano derecha es por naturaleza la mas fuerte; pese a a4
35 a todos les es posible llegar a ser ambidextros.
ussa  Las cosas justas por convencion Y por convenien
son semejantes a las medidas, pues las medidas de ving y
de trigo no son iguales en todas partes, sino que cuandg
se compra son mas grandes, y cuando se vende, mas p
quedias.? Del mismo modo, las cosas justas que no sp
s naturales sino humanas, no son las mismas en todas par
tes, puesto que tampoco son los mismos los sistemas p()l
ticos, sino que solo uno es en todas partes el mejor segin
la naturaleza.?%
Cada una de las [prescripciones] de la justicia y de la ley
es como lo universal respecto de lo particular, pues las accio.

VI

Siendo los [actos] justos y los [actos] injustos los que se
han mencionadg, se comete injusticia y se rgahza un acto
sto cuando se los realiza voluntariamente;*” per.O c.ua‘mdo.
s los realiza involuntariamente, ni se comete injusticia ni
V e realiza un acto justo, salvo por accidente; pues .[en ese
caso] se realizan acciones que accidentalmente son justas o
injustas.””* El acto injusto y el acto justo se definen por su Vo~ 20
untariedad o involuntariedad, pues cuando es voluntario, se

866. ini6 in: of i 5 : .
De acuerdo con la opinién comin; cf. infra X viii 1178510-19, Cisura [al agentE], y entonces €s al mismo tiempo un acto

867. Por tanto, lo que es por naturaleza no forzosamente tiene
el caracter invariable que le atribuyen los que niegan una jush-
¢ia natural. — Se ha conjeturado una laguna en 530, en la que se
aclararia la distincién de la que se habla inmediatamente;, Y se
precisaria la forma de cambio que puede afectar aun a lo que es
por naturaleza. En este sentido, es probable que Arist6teles esgri-
miese que lo natural no se produce siempre de acuerdo con una
regularidad absoluta, sino también de acuerdo con la regularidad
relativa de 0 hds epi 1o poly); cf. Phys 11 viii 198435-36; Met V1
1027a8-11.

868. Esto es, cuando se vende al por mayor y se compra al por mengr,

869. Y del cual los muchos sistemas politicos particulares serfan solo
aproximaciones imperfectas y variables.

870. El pérrafo parece carecer de conexion con lo que precede y
con lo que sigue. Es probable que Aristoteles tenga en mente lo que
. discutira infra en el capitulo x de este libro. o

871. «Acto justo» = «dikaioprdgima»; «acto de justicia» = «dikaioma».
872, Arist6teles no lo hace en ninguno de los textos conservados.
873. La voluntariedad y la inveluntariedad de los actos han sido
discutidas con detalle supra en I11 1. ‘
874. Esto es, el acto puede ser objetivamente o de hecho iusto o in-
justo sin estar acompafado de intencionalidad o voluntariedad. Ct.
supra 11 iv 110555-10.
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injusto; de manera que serd algo injusto, pero atin no up a ‘
injusto, si no se agrega la volantariedad.
Llamo «voluntario», como también se ha dicho MAs ary
ba,” al acto que depende de uno y es realizado a sabien,
25 esto es,” sin ignorar a quién ni con qué ni con qué Prop6:
[se actial; por ejemplo, [sin ignorar] a quién se golpea, ¢
qué y para qué, y cada una de estas cosas ni por accideﬁk
ni por la fuerza (por ejemplo, si otro toma la mano de un
golpea con ella a un tercero, [uno] no [realiza la accién| volyp,
tariamente, pues no depende de uno). Puede ser que el go
30 peado sea su padre, y él sepa [solo] que es un hombre ¢
es uno de los presentes, pero ignore que es su padre. Dyl
hacerse una distincion asi también respecto del propésito.
la accién en su conjunto. Asi pues, lo que se ignora o, sing g
lo ignora, no depende de uno 0% es forzado, es involuntarg
También entre las cosas que son por naturaleza hay much
135> que realizamos y padecemos a sabiendas, y ninguna de el]
es ni voluntaria ni involuntaria, como envejecer y morir, k
Del mismo modo, en los [actos] justos y en los injustos &
posible la accidentalidad. Asi, un hombre puede devolver

un depé6sito involuntariamente y por temor;¥”* [en tal caso]

5 1o se deberd decir ni que realiza acciones justas ni que obra
con justicia, salvo por accidente. Del mismo modo, se de
bera decir que el que por ser obligado y contra su volunta

no devuelve un depésito, comete injusticia y realiza [actos]

injustos, [pero ambas cosas] por accidente.
De los actos voluntarios, realizamos unos habiéndolos

10 elegido y otros sin haberlos elegido; habiéndolos elegido, los

875, En 111 1109435-1110al y 1111a22-24.

676. Las circunstancias de la accién en las que puede recaer la igno-
Tancia y que se enumeran a continuacién, han sido estudiadas supre;

en 111 111143-19.
877. El coordinante puede tener valor apositivo = «es decir».
878. Cf. Platén, Repiiblica 1 3316-332¢,
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antes hemos deliberado, y sin haberlos elegido, los que
emos deliberado.™

Asi pues, los dafios que pueden producirse en las relacio-
entre los hombres son de tres clases.®®

1} Los producidos en ignorancia® son errores toda vez

e se actia sin sospechar que es la persona ni el acto ni el
srumento ni el prop6sito®™ ([por ejemplo, si} no se pensod
ear, 0 o golpear con eso 0 no a ese 0 NO con ese propé-
0, pero ocurrié, aunque no con el propésito que se habia 15
.nsado; por ejemplo, no para herir sino para pinchar, o no
gse 0 NO CON €S0).

9] Cuando el dafio se produce contra lo previsible, [es]
 hecho infortunado; pero cuando no [se produce] contra lo
evisible, pero sin maldad, [es] un error (pues se comete un
ror cuando el origen de la causa estd en uno, y se padece

1 hecho infortunado cuando viene de afuera).

 [3] Cuando [se obra] a sabiendas pero sin haber delibera- 20
o, [se comete] un acto injusto; por ejemplo, los [actos] causa-
os por un impulso [agresivo]*** o por otras pasiones que les
brevienen a los hombres de manera necesaria o natural.**
Al causar esos dafios e incurrir en esos errores, [sus au-
res] cometen injusticia, por cierto, y [sus actos] son actos
justos, pero no por eso son [aquellos] injustos y malos,
ues el dafio no ha sido por la maldad. En cambio, cuando 25

479 Cf. supra 111 1i 111156-20.
980 En Rhet 1 xiii 137451-12 se halla la misma distincién entre el
error (hamdrtéma), el hecho infortanado (atykhéma) y el acto injusto

dikima) que se presenta a continuacion.
481, En ignorancia respecto de las circunsancias en que se desen-

Welve la acci6n; cf. supra 1111 111142-21.

§82. De los que realmente se trata.

883, «Impulso [agresivo]» = «thymis; cf. la nota 60 de la «Introduc-

cion».
884. Aristoteles hace algunas precisiones acerca de esto infre, en
ViTiv 1147526-28 y v 1148515-17.
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[derivan] de una eleccién, [se es] injusto y malvado.
Por eso esta bien que los [actos] que derivan del impy

sino el que causé la ira. Ademas, tampoco se debate 3eq:
de si [el hecho] aconteci6 o no, sino acerca de lo justc}r
sopues la ira es causada por lo que parece injusticia, Ng.
debate, pues, acerca de si [el hecho] acontecio, como [si
lo debate] en los contratos, en los que necesariamente yp
de los dos es de mala fes (salvo que se obre por olvid,
sino que, estando [los dos] de acuerdo acerca del hecho.
debate de cual de las dos partes esta lo justo (el que tm;ﬁ
u36a un dafio no lo ignora), asi que el uno cree sufrir injusticia, y
el otro lo niega.® -
Pero si se causa dafio por eleccion, se comete injust
y por tales actos, que son ya actos injustos, el que come
Injusticia es injusto toda vez que [esos actos| son en contra
de la proporcién o en contra de lo igual. Del mismo mg
también se es justo toda vez que se realiza un acto justo k.
biéndolo elegido, y se realiza un acto justo solo si se acty
voluntariamente.
5 De los actos involuntarios, unos son disculpables y otros
no son disculpables. Los errores que se cometen no soly
ignorando sino también por ignorancia son disculpableg;#s

885 Esto es, no se debate acerca de si el dafio causado por el qu
air6, en efecto se produjo, sino acerca de si el acto que suscito su ira
es justo o no.

886. O «malvado» (mokhterds). — Esto es, si, por ejemplo, una persc
na dice haberle prestado dinero a otra, y esta lo niega, se debate, e
efecto, acerca de si el hecho ocurrié o no. ' L
887. Cree haber sufrido injusticia el que por ello golpe6 a otro, y lo
niega el que realiz6 el acto que suscit6 el enojo y recibi6 el golp:i. En
ninguna de las dos partes hay ni premeditacion ni mala fe. ‘
888. Aristoteles omite aqui toda referencia al arrepentimiento y

la pena que el agente experimente al saber de las consecuencias

daninas de un acto realizado en ignorancia, aspecto destacado; si
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cambio, los [actos] que no se cometen por ignorancia sino
orando, [y ello} a causa de una pasién que no es natural
pumana, no son disculpables.®

IX

Se podria plantear la dificultad®” de si la distincion hecha 1011
proposito del padecer injusticia y el cometer injusticia es
ficiente;**! ante todo, [1] si es como ha dicho Euripides al
+mar, en forma absurda:

~Maté a mi madre, para decirlo en pocas palabras.
—;Con tu voluntad y la de ella o contra su voluntad y la tuya?™*

Pues des en verdad posible padecer injusticia volunta-
amente? (O no [es posible], sino que [padecer injusticia] 15
siempre algo involuntario, tal como también cometer
justicia siempre es voluntario? Esto es, des siempre de
ta o de aquella manera 0% a veces es voluntario y a veces
involuntario?®* Lo mismo [se podria plantear] respecto del

embargo, supra, en 1111 1110518-24. Cf., ademds, 11T v 1113 b30-33.

9. Acerca de los actos movidos por la pasion, cf. supra 11T i
[11089-17 y 1111424-83; acerca de las pasiones bestiales, infra VII v
1148519-25.

490. En lo que sigue, los mimeros en redonda corresponden a cada
a de las dificultades, y los nimeros en bastardilla a la resolucién
respectiva.

497, Fn rigor, en lo que precede tinicamente se ha tratado de lo se-
gundo; fa cuestion de padecer injusticia es introducida solo aqui.

892. Fragmento de Alemedn, tragedia perdida de Euripides.

893. El texto transmitido incluye aqui la frase «tal como también
cometer injusticia siempre es voluntario», rechazada por los editores
por ser una clara repeticién de la linea anterior.

894. Esto es, padecer injusticia (a) es siempre involuntario, (b) es siem-

_ pre voluntario o (c) a veces es voluntario y a veces es involuntario.
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dafia a si mismo voluntariamente, uno podria pade-
injusticia voluntariamente y podria cometer injusticia
atra si mismo. (Esa es también una de las dificultades
nteadas: si es posible que uno cometa injusticia contra si
:smo.)*® Ademas, a causa de la incontinencia uno podria 1136b
untariamente hacerse dafiar por otro que obrase volun-
riamente, de modo que seria posible padecer injusticia
pluntariamente. ¢O acaso la definicién no es correcta y a
dafiar sabiendo a quién, con qué y como» se debe afadir
contra el querer™ de aquel»?*” Asi pues, uno se dana y
dece actos injustos de manera voluntaria, pero nadie pade-s
« injusticia de manera voluntaria, pues nadie lo quiere, ni
iquiera el incontinente, sino que actia contra el querer;

1 efecto, nadie quiere lo que no piensa que es bueno, y el
incontinente hace lo que piensa que no se debe hacer.”” El
ue da lo que es suyo, como, segin Homero, Glauco le dio »

Diomedes

hecho de recibir justicia, pues realizar actos justos es siemy,
voluntario, asi que serfa razonable [pensar] que existe -
20 cpntraposicién semejante en cada caso y que padecer injug

cia y recibir justicia son o voluntarios o involuntarios. Mja:
Rodria considerar absurdo, en el caso del recibir justicia -
siempre sea voluntario, pues algunos reciben justicia c(,)r?;e‘
su voluntad.8 -
A continuacién se podria plantear también esta dificy}

tad: [2] si todo el que padece un acto injusto padece ipj
25 ticia o {si] en el caso del padecer es como en el de acnﬁr
pues en ambos casos se puede participar de las cosas Jugtas
por accidente. '
[2] Es evidente que [lo mismo puede darse| en el caso da
las cosas injustas, pues no es lo mismo realizar actos mjustos
que gometer injusticia, ni padecer actos injustos que padecer
injusticia®® <, y lo mismo en el realizar actos justos y reciby
g0 justicia>¥" pues es imposible padecer injusticia si nadie comég
injusticia, ni recibir justicia si nadie realiza un acto Jjusto. -
[7] S% cometer injusticia es, sin mas, dafar a alguién
volugfanamente, y [un acto] es voluntario cuando se sabe
a quién, con qué y cémo [se danal,’*® y el incontinente

[armas] de oro por [armas] de bronce; unas de cien bueyes
[por unas de nueve bueyes,*”

no padece injusticia, pues dar depende de él, mas padecer
injusticia no depende de él, sino que debe haber quien co-
meta injusticia [contra el primero].** Es evidente, pues, que

895, Por consiguiente, la posibilidad que se acaba de esbozar tiene padecer injusticia no es voluntario
que ser rechazada. La solucién se encaminard en otro sentido; inme. . ! .
diatamente después de plantearse y resolverse [2] (1 136(123-31,).

{?’96'.’Est0 es, se aplica, a propésito del que padece la accién, T4 dis
tll”lC.IOn, establecida en el capitulo precedente {cf. 1135a15'20)’ a pfo»
posito del que la ejerce, entre el acto accidentalmente Jjusto y el acto
intencionalmente justo. De acuerdo con eso, cabra distinguir ahora
entre «cometer un acto injusto» (ddikon poiein) y «cometer injusticia»
(zfd%kezn)l; correlativamente sera posible «padecer actos injustoss
(ddika pdskhein), esto es, actos que son accidentalmente injustos; y 1o
por eso «padecer injusticia» (adikeisthai), correlato pasivo del sjerci
cio intencional de la injusticia (adikein). !
897. La autenticidad de esta frase, admitida por Bywater, ha sido
razonablemente puesta en duda por algunos editores. ’

898. Cf. supra viil 1135423-28.

899, Se la discute en el capitulo xi de este mismo libro.

- 900. «Querer» = «boilsisr.

. 907. La definicién de «adikein> requiere, por tanto, de ese comple-
mento, con lo que se resuelve [1].

902. Cf. supra 11l iv y la nota 231.

903. Iliada V1 236. Glauco y Diomedes intercambian sus armas
para confirmar la relacién de hospitalidad que une a sus familias.
904. De acuerdo con el complemento afiadido a la definicion
(113643-5), Diomedes no actda, pues, contra el querer de Glauco, de
modo que no comete injusticia (adikein) ni consiguientemente aquel
la padece (adikeistha).
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Es POSibiﬁ tratar todavia dos de las [cuestiones] que g
propusimos,” a saber, [3] si comete injusticia el que reparg
en contra del mérito [dando] de mas o [si la comete] g] qﬁ

15

1 906 5 3
lo recibe,” y [4] si es posible que uno cometa injusticia ¢y

tra si mismo.%

si alguien, a sabiendas y voluntariamente, al repartir da a otro

0 gas que a .51 mismo, ese comete injusticia contra si mism
sc(l) es precisamente lo que se considera que hacen los mod‘
rados, pues el fhombre] bueno propende a tomar de mengs %

[3] ¢O tampoco eso es simple?™ Pues, llegado el caso

obtiene de mas de otro bien; por ejemplo, de prestigio o ¢

lo noble en sentido absoluto. Ademas, [la cuestion) se resuel
veﬁcon la definicién de cometer injusticia,”® pues él nadg
s i ;
ulre contra su querer, asi que, al menos por eso, no comete

25 Injusticia, sino que, en todo caso, solo se produce un dafig

Y es manifiesto que también el que reparte [de més]‘

comete injusticia, pero no siempre el que recibe de mas !
. . . 2

pues no comete injusticia aquel que posee lo [que es] injusto

;

gfei.eg:‘ro que no han sido expresamente mencionadas en lo que
906. La cuestion abarcara no solo la justicia distributiva si
bién la que imparte un juez; cf. infra llé%sbg(;a 1 {i?:;zlt.)uuva e
907. Esta cuestién es discutida a lo largo del capitulo xi.
93;9.61Cf, Top V1 iii 141a16. - La respuesta del sentido comiin (esto es
3’ € el que comete injusticia es el que reparte) lleva a la conclusion para.
Gjica de que el hombre bueno (gpieikés) propende a cometer injust?cia
909. O quizés: <<§O acaso eso no debe tomarse en sentido absolut .
esto es, sin especificaciones, como en el caso de la cuestién anterio(:),
910. Ccin el complemento introducido en 113653-5. .
31” (:Aj; /jeguri el texto dg .Byv.va.ter. Se ha defendido también la lec:
ra1 adiked» (—‘ «comete injusticia») en lugar de «aes (= «siempre»),
con 1o que se tiene un §enﬁdo muy distinto: «pero no comete ir%usti:
cia el que recibe de més», que parece armonizar mejor con 1
siguiente de la argumentacién. ! neE
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o-aquel en quien [se da] el hacerlo voluntariamente, esto
[aquel] del que deriva el principio de la accién, el cual
rincipio] esta en el que reparte, no en el que recibe. Ade-

45, puesto que «hacer» es multivoco, y es posible [decir] 30
que las cosas inanimadas «asesinan», lo mismo que la mano

¢l servidor del que se lo ordena, no cometen,” por cierto,
iusticia, pero «hacen» cosas injustas.

Ademas, si juzgaba en ignorancia,’® no comete injusticia
desde el punto de lo [que es] justo por ley,” ni es injusto su

o (sino que es injusto en cierto modo, pues lo justo por

y lo [justo] primario®™ son cosas diferentes).”® Pero si
juzgaba de manera injusta a sabiendas, también él toma de
mas, ya sea de gratitud o de desquite.” Asi pues, como el 172
que recibe una parte [del fruto] de un acto injusto, también

el [juez] que por eso®® juzgo injustamente, tiene de mas: en
efecto, tras juzgar acerca de un campo, en favor de aquel,®
no-obtiene un campo, sino dinero.

Los hombres® piensan que cometer injusticia esta en su ; 1

=

972. Fl verbo no tiene sujeto explicito, y cabe suponer que es «el

_ que recibe de mas», al que se exime de responsabilidad, y no «el que

da de mas» o «la mano» o «el servidor», mencionados mas arriba.
973. De las circunstancias particulares de la accién. El sujeto tacito
del juzgaba» podria ser «el que reparte» o, mejor, «el juez».

914. «Lo [que es] justo por ley» = «t0 nomikon dikaion>; cf. supra vii
1134518-22 y la nota 860.

975. «Lo justo primario» (¢ proton [dikaion)) es sin duda otro nom-
bre de la justicia natural (¢ physikon dikaion); cf. la nota precedente.
976. Al parecer, el error por ignorancia en que incure el juez no deja
de ser una falta desde la perspectiva de la justicia primaria o natural.—
Lo que resta del parrafo es muy problematico en sus detalles.

977. De gratitud de la parte favorecida y de desquite en perjuicio de
la otra parte.

978. Para que una de las partes se sienta obligada hacia él, y para
desquitarse de la otra por alguna razén personal.

979. Esto es, en favor de una de las partes.

920. Los parrafos que siguen hasta el final de este capitulo interram-
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tar o en dar una medicina o no darla, sino [en hacerlo] de 25
terminada manera.

Los [actos] justos se dan [solo] entre los que participan de

< bienes en sentido absoluto,”® y tienen exceso y defecto

¢ ellos; pues algunos no tienen exceso de ellos, como tal
ez es el caso de los dioses; a otros, cuya maldad es incura-
e, no les es provechosa ninguna parte [de los bienes], sino
e todas [los] dafian; a otros [les son provechosas| hasta s
erto punto. Por eso [la justicia] es algo humano.?

podef Y que por eso también lo justo es facil. Perg
es asi.“Tener relaciones con la [mujer] del vecino es] ,
al préjimo y sobornar es, en efecto, facil y estd en ;ugo -
?’er_o hacer’lo hallandose en determinada disposicién 921?01 k
acil ni estd en su poder. )

. Y piensan que no es sabidurfa ninguna conocer lag
1o justas y las injustas, porque no es dificil comprender lo |
leyes dicen (aunque esas no son las cosas Justas salvo .
Flente).”” Pero saber c6mo se debe obrar o repartir a.rzf . |

Justo, es, desde luego, mas arduo que [saber cudles sIc))n] Iaciuesea
Fuenlas para la sglud; con todo, aun en este caso es facil ;::1:
. tgue o sonila rm’el, el vino, el elébor‘o, la cauterizacion yel eo
» pero [saber] cémo se las debe aplicar para producir la saj

a quién y cuando, es trabajo tan grande como ser médico,
Por. €s0 mismo?* [los hombres] piensan también .ue
Irlneter Injusticia no es menos propio del Jjusto, porque 21 Jusf
. dz lzss megos capaz, sino ain més capaz, de realizar cada uﬁa
de COaccmnes de esa clase; [puede,] en efecto, tener relacip.
escudonyu\?jl \leljlzre)sf i(l)iipear, y el valiente [puede] arrojar el
o o la palda para echarse a correr en cualquier
direccion. f0 comportarse cobardemente y cometer in.
Justicia no consiste en hacer esas cosas, salvo por accidente,
sino en hac.(?rlas estando en determinada disposicién,? as;
como también ser médico y curar no consiste en cortar 0 ng

=

X

Procede® tratar ahora de la equidad y de lo equitati- 14
0, vy de la relacién de la equidad con la justicia y de

o equitativo con lo justo.? Pues si se las examina atenta-
_mente, [la justicia y la equidad] no se presentan ni como

o mismo sin més ni como diversas en género. A veces
elogiamos lo equitativo, y al hombre que lo es, en forma s
tal que, en el elogio, aplicamos traslaticiamente [tal cali- ns7b.
ficaci6n) a cosas diversas [de las equitativas], en lugar de
[decir que son| «buenas»,®' dando a entender que «mas

926. Los bienes exteriores; cf. suprai 112951-6; vi 113446-11.
927. Cf. infra X viii 1178a10-20.

928, Aun cuando en &l Aristételes se ocupa todavia de las dificul-
tades (aporiai, cf. infra b6) concernientes a la justicia, la inclusion de
este capitulo en este lugar amplia la interrupcién del tratamiento de
Jas dificultades anunciadas y resueltas en parte en el capitulo prece-
dente; su discusién no se reanudara hasta el capitulo xi.

929. En el presente capitulo «equitativo» y «equidad» traducen, res-
pectivamente, «epieikes> y «epietkein», y no «iso» y «10 isom», COMO en
el capitulo i de este mismo libro. Cf. la nota 738.

930. Aistoteles trata de la equidad también en Rhet I xiii 1374d26-523.
937. Y, en efecto, el propio Aristételes a lo largo del texto ha em-
pleado con cierta frecuencia «epieikes («equitativo») en lugar de

«agathés> (<bueno»).

en la discusi6 i
(I;)apftulo Xi'uswn de las dificultades, la cual no se reanuda hasta ‘e‘l
921. «Hallandose en determi isposici
B : inada disposicién» = «hidi ékhontas; 1a ex.
Bzezslolrzlnpilrece zh(lidlr ala posesién del habito (la Aévis) de la injust,ic?aex
- L0 la medida en que, como se verd i igui .
lgzyjregeja solo parcialmente la justicia nl;latuerrellfl cepiilo siguienie
- Forque creen que es facil j inj i
supone Ia osesion ((iqe ° ;Shaai)cilt:er Jjusto o injusto e ignoran que eso
fﬁiéﬁ?&? (l}zlxé;/gmd éltihCE} no consiste en una capacidad (dynamis) sino
i » ¥ el habito es monovalente; cf. Vi 1120411-14 yla

925. «Estand . . L
e 9213. ando en determinada disposicién» = «hddi ékhonta»; cf la
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equitativo» es «mejor»; otras veces, al seguir el orden |g
co, resulta extrafio que lo equitativo, siendo algo que g5
al margen de lo justo, sea elogiable; pues o lo justo g

5 bueno,”? ¢ Io equitativo, si es algo diverso, no eg just
0 aun, si ambas cosas son buenas, son lo mismo.

La dificultad®* concerniente a lo equitativo se plap
pues, mas o menos por esas razones. Son todas ellas Corre
tas en cierto modo, y no encierran nada contradictorio, Due
lo equitativo, aunque es mejor que cierta forma de lo just

1o es justo, y no por ser otro género es mejor que lo justo. Py,
tanto, lo justo y lo equitativo son lo mismo, Y pese a que |
dos cosas son buenas, lo equitativo es mejor.

Origina la dificultad el que lo equitativo es justo, pero
[lo justo] segiin la ley, sino una correccién de lo Justo legal.
La causa es que toda ley es general, y hay cosas de las qu
no es posible expresarse correctamente en forma general
Entonces, en los casos en que es necesario expresarse en tér.

15 minos generales pero no es posible hacerlo correctamente,
la ley considera lo que se da las mas de las Vveces, sin ignorar
el error™ Y no es [por eso] menos correcta, pues el error ng
estd en la ley ni el legislador, sino en la naturaleza de Ia cosa,

932. Aquiy en la ocurrencia siguiente {45), <bueno» traduce «spoudaions,
Es natural que Aristételes emplee ese término y no «agathisn», porque se
estd viendo a lo bueno como objeto de elogio; cf. I xii.

933. «No es justo» (ou dikaion, b4) falta en un manuscrito y es recha:
zado por algunos editores.

934. «Dificultad» = «aporia». La dificultad (a la que no se habia hecho
referencia en el capitulo precedente) que plantea la equidad, es; pues
que «equitativo» equivale a «bueno» Pero se opone a «justo». ‘
935. A saber, mejor que la de lo que es justo «por ley» (£0 nomikon),
cf. vii 1134518-21' y la nota 860. En Rhet I xiii 1374428 se precisa
que lo equitativo es lo justo que estd fuera de la ley escrita (pari ton
gegrammenon némon). .

936. El error que, como se acaba de sefialar, conlleva el hecho de
valerse de una expresion universal en la que no es posible contem-
plar los casos particulares en toda su singularidad.

_mejor que cierta forma de lo justo. A pairtir'de eso Srn o
 ss manifiesta la cualidad del hombre equitativo, a saber, |es

k i i la accion ¢
| que propende a elegir y a reah.zar en
} ienccll(‘)lle I;)efét)lada y no se atiene rigidamente a la ley {enlo que
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tal es, sencillamente, la materia®’ de las [cuestiones| con-
es ’ by
‘entes a la accién. o —
n;)lor tanto, cada vez que la ley habla en términos gene-
ero de hecho se da, en lo que ataiie a ella, algo [que’
e,? 51 margen de lo general, entonces es acertado, alli

zde el legislador no atendi6 a algo y cometié un error por

i ision; irfa el
ablar en sentido absoluto, corregir la omision; eso d

opio legislador de estar ahi presente; y §i hubiese p;e\lflsto
I faso particular en cuestion], [lo] habria mcluld(? en la ley.
Por eso [lo equitativo] es justq, y mejor que cu;rtalf(z;r;lgag
lo justo, pero no mejor que lo justo en sen?ldoda s)(z Iies,ar _
 [es] mejor que el error causado por [el hecho de exp

| i to.

| i[nesgl telj (faarkl)esxglrla?eza de lo equitativo: ser correcci'én de
aley en tanto esta incurre en omisiones a causa (Ele su 1{1@:1);6;
seneral. La causa de que no todas las cosas estén inc 1111

gfl una ley es que acerca de algunas es imposible 9eestatb ecir
una ley, y en consecuencia hace faltfft'un‘ decreto.‘ illleasl 12 )
egla para lo indeterminado es también 1ndeterr':r31ne:i , e
manera de la regla de plomo para la construccion de caeCe
en Lesbos: se adapta a la forma de la piedra y no perman
rgida,* y el decreto [se adapta] a los hechos.

) . itati ue es justo
Es evidente, pues, qué es lo equitativo, y q ] biég

25

i

osas de la 35

937, «Materia» = «hyle»; cf. supra Liii 1094512 y la nota 20.

j j e lo que es
. Mej e lo que es justo por ley, pero no mejor que lo que s
j’fsfo 1p\>/£)erjOrietctlllllralezzcil (to physiken, vii 1134518} o lo justo «primario

{«proton», ix 1136534).

_939. Cf. lanota 863.

940. Al parecer, una pieza de plomo flexible con que se tomaba la
forma de cada piedra para buscar la que se adaptara a ella.
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138, es] para peor, sino que tiende a ceder,’*? pese a que tiene
la ley como defensora; y ese habito es la equidad, que es yp
cierta forma de justicia y no un habito diferente.

X1

15 Es manifiesto, a partir lo dicho,?? [4] si es posible o 5
cometer injusticia contra si mismo.%*

5[4 [a] En efecto, entre los [actos] justos, se hallan Ios que

estan ordenados por las leyes en conformidad con la vi

completa;* asi, la ley no manda suicidarse, y las cosag qu
ella no manda, las prohibe %6 Ademas, cuando [un hombre
en contra de la ley, causa dafio [a otro] voluntariamente, nqo
respondiendo a un dafio que haya recibido, comete injusty

cia, y [lo hace] voluntariamente el que sabe a quién-y con:

qué [dafia]. Pero el que, movido por la ira, se degiiella, hace

10 eso voluntariamente y en contra de la recta razén, cosa que

1

941. Esto es, para castigar. ‘
942. Es decir, como se sefala en Rhet I xiii 137443-5, el equitative
prefiere ser indulgente y diferenciar entre el error (hama’rtéma), ol
acto injusto (adikéma) y el hecho desafortunado (atykhéma); cf. supra
viii 1135511-22. k

943. La remisién es dificil de precisar; acaso lo sea ai 1129431-51.

944. La cuestion habia sido planteada supra, en ix 1136515. La res.

puesta negativa que Aristételes se dispone a dar se apoya en dos
series de argumentaciones: [a] 113845-14 y [b] 1138414-26, que se
corresponden, respectivamente, con la perspectiva de la justicia
legal y la de la justicia como virtud particular, definidas supra, en j
1130414-65; para Aristoteles, [c] (113885-13) solo en sentido metafé:
rico se puede hablar de justicia respecto de si mismo.
945. Cf. supraii.

946. Para explicar esta expresién, que resulta extrana, se han suge-
rido varias hipétesis, entre ellas la de que el homicidio que no estd
expresamente ordenado por la ley, esta prohibido, y que ese serfa el
caso del suicidio.
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ey nO permite; por tanto, comete injusticia. Per? c'c'ontrz;
¢n? (No es acaso contra la ciudad, y no contra si mismos
s padece voluntariamente, pero nadie ptcxdece injusticia
untariamente.®” Por eso la ciudad lo castiga, y al. que se
16 la vida le impone cierto deshonor™® por considerarse
comete injusticia contra la ciudad. S
[b] Ademas, en la medida en que el que 9cgrnete mJust?gia 5
olo injusto y no completamente malo, no es pos1d ell
ometer injusticia contra si mismo (este caso es dlferente1 e
iro0, pues el injusto es en cierto modo tan malo como el co-
de, mas no porque tenga la maldad completa, de manera
ge tampoco comete injusticia con esa forrpa de .maldaci),
pues equivaldria a quitar y agregar .al mismo tiempo lo
wmismo a lo mismo; pero eso es imposible, porque lo ’Juséo
o injusto necesariamente siempre se dan er.ltre més de 20
o [ii} ademas, [el acto injusto] es Voh-mtano, derivado
¢ una eleccion y anterior (pues no se considera que cgmete?
jjusticia quien, porque sufrié un dafio, devuelveA lo m;imo),
¢l%' padece y se hace a si mismo «a la-vez lo mismo;*** [19151
demas, seria posible padecer Voluntanar'n(.ente: 1.nJu.st1c1a..
v] Aparte de esas razones, nadie comete injusticia sino bajo
a forma de los actos injustos particulares, y nadie comete 25
dulterio con su propia [esposa] ni rompe el muro de su casa
ara robar ni hurta las cosas que le pertenecen. En geqeral,
a [tesis de] que es posible cometer injusticia contr?x si mismo
¢ refuta también con la definicién acerca de [la imposibili-

947. Cf. supraix 113653-14.
 948. En Atenas al suicidado se le cortaba la mano y se la enterraba

por separado. ‘ o
949. La injusticia se toma ahora en el sentido restringido de una

 maldad particular.

 950. Cf. supra, iii 1131410-1132424. . o

_ 957. El que pretendidamente comete injusticia contra. sf mismo.
_ 952 Esto es, la agresioén y el desquite coinciden o se identifican.

953. Cosa que en ix 1136415-513 se ha probado que no es asi.
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dad de| padecer injusticia voluntariamente.%*
Es manifiesto que ambas cosas son malas, padeces

%0 justicia y cometer injusticia (lo uno es tener menos y lo
tener mas que el punto medio, el cual es como lo sagg
medicina y la buena constitucién corporal en la gimnag
no obstante, es peor cometer injusticia, pues cometer i
cia conlleva maldad y es censurable, ya se trate de la maldy
completa y en sentido absoluto o de una cercana (pues
todo [acto] voluntario supone injusticia), mientras que
35 padecer injusticia no conlleva maldad ni injusticia. Por tang,
138 padecer injusticia es, en si, menos malo, pero nada imp ]
que accidentalmente sea un mal mayor. Pero al arte% ggq ¢
le importa, sino que dice [por ejemplo] que la pleureggy

una enfermedad mas grave que una torcedura, aun cy
por accidente podria ser alguna vez lo inverso, si ocurr
que el que se tuerce, por caer fuese atrapado por los ene
gos y recibiese la muerte. '
5 [c] Metaforicamente y por semejanza, se da lo justo,

de uno para consigo mismo sino entre las [partes] de uno:¥s

52

10, empero, toda forma de lo justo sino lo [justo] del amg
lo [justo] de la comunidad doméstica,”” pues en esas relacig
nes®® esta la parte racional del alma con la irracional, y eg,
por tanto, al atender a ellas cuando se cree que hay una in

954. Cf. supra ix 1136431-b5. - El segmento que sigue es una digrg"

sion; la argumentacién no se reanuda hasta [13825.
955. «Arte» (= «tékhne») en un sentido que es practicamente el de
«ciencia»; cf. la nota 5. — Como parece claro, en este caso se trata
del arte o de la ciencia médica. -
956. Se trata de la justicia como relacién arménica entre las partes
del alma, segin Platén la entiende en Repiblica (IV 443c-¢). Para
Aristételes esas partes no forman una auténtica pluralidad, como la
que requiere la nocién de justicia.
957. Cf. supra vii 113448-19.

958. «Relaciones» traduce «ligois» (48), palabra que ha sido entendi-
da en este contexto también como «argumentos» o «textos», con lo
que se haria una referencia especifica a la exposicién platénica.
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cia en relacion consigo mismo, pues es Posib&e qued[estei 10

es] padezcan algo en contra de sus apetitos, de gno 0ara

en sus relaciones reciprocas pudiera haber tam 1en1p

una cierta forma de jusctlicia, como la hay entre el que
el que es gobernado.

b,lfcr:iz declla justi%ia y de las demas virtudes éticas deben

‘ blecerse, pues, las distinciones de ese modo.
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LIBRO VI

1

Puesto que antes™ hemos dicho que se debe elegir el pun-
medio, no el exceso ni el defecto, y que el punto medio es
mo lo dice la razén correcta,’® analicemos [ahora] eso.

En todos los hébitos que hemos mencionado,’ como en 20
demas, hay cierto blanco, mirando hacia el cual el que
see razon tiende o distiende [la cuerda],? y hay un limite
las medianias®® que decimos que estan en medio del ex-
so y del defecto porque se ajustan a la razén correcta.

9. En 11 ii 1104al1-53; la tesis es explicada en IT vi; cf. en especial

106426-535. -

60. «La razén correcta» (ho orthis ldgos) es, pues, la que determina

2 mediania en que consiste toda virtud ética; cf. II vi 1106535-

742 y la nota 336.

967. Esto es, en las virtudes éticas, estudiadas en particular de IIT vi
V xi.

962. La expresion sugiere la accién de poner mas tensa o mas floja

2 cuerda de un arco o de un instrumento musical. Con ello se alude

guradamente a la graduacién indispensable para dar con el justo

medio en materia de afectos y de acciones.

| 963. «Limite» traduce «Adros», palabra que podria tener también el

significado de «definicion», aunque eso parece aqui menos probable.

Es posible que Aristoteles se refiera a limites como los aludidos en

IV'v 1126432-52. La palabra recurre con la misma problematicidad

ol final de parrafo siguiente (634).
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25 Tal afirmacién es, por cierto, verdadera, pero en
al'guno clara, pues también en los demas campos demq
dio de que trata una ciencia es verdad decir eso: ues
debe uno esforzarse ni ceder en el esfuerzo ni de I’I.lé(i -
menos, sino en el punto medio y como [lo dice] la raz(’)m

30 rrecta. Pero si uno contara solo con eso, no sabria nadan -
por ejemplo, [no sabria] qué clase de cosas se debe » 11?
al cuerpo si [solo] se le dijera: «Las que la medicina ofdci
y en la forma en que lo dice el que posee esa [ciencial» ;n;
eso también en relacién con los habitos del alma no solo tlo:
ne que quedar dicha aquella verdad, sino también defini
cudl es la razén correcta y** cual su limite.%5

Pues bien, al distinguir las virtudes del alma dijimos® g,

11392 UNas son propias del cardcter y otras propias del pensaquug
to.”” Hemos pasado revista a las éticas;"® de las restantes h‘:
remos a continuacién, después de referirnos al alma.

2 .Dijimos mas arriba® que las partes del alma son dos:

5 rac1opal y la irracional. Debemos hacer ahora una distineig
semejante en relacién con la [parte] racional. Establezcamg
entonces, que las [partes] racionales son dos: una, con la que
conocemos los entes cuya indole es tal que sus pﬁncipiosqnd

pueden ser de otra manera, y otra, con la que [conocemps

los entes] que pueden [ser de otra manera].”® Pues para
cosas diversas en género, también la parte del alma natural.
1 mente referida a cada clase de ellas es diversa en género, 4
en verdad el conocimiento les es asequible en virtud de u’né

ﬁg; g?.egen%ﬁ 316;/mé> {«y») tenga aqui el valor de «es decir»
966. Supra, en 1 xiii 1103a4-5.
967. Las virtudes éticas y las dianoéticas respectivamente.
968. Enlo que va de ITI viii a V xv.
ﬁgg FI;Zn I xiii 1102427-110343.

. Esto es, los en i i i i
variables r‘especﬁvartrE;ZrI:te::?iaand(;efelﬁ;zn:sbllss(,]a]el(;Z}f:rtaese;ctiuggeelns:;)i
po delacienciay el de la opinion. ~ Cf. Platon, Republica V 4764-480a
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1a semejanza y parentesco.”’ Llamemos a la una «cien-
ca», y @ la otra «calculadora», pues deliberar y calcular

o mismo, y nadie delibera sino acerca de las cosas que
.den ser de otra manera.”®

Asi que la calculadora es una [sub]parte de la parte racional. 15
Debemos comprender, por tanto, cudl es el habito mejor
ada una de esas [subpartes], pues esa serd la virtud de
auna, y la virtud se refiere a la funcion propia.*

II

Son tres las cosas que en el alma presiden la accion y
verdad:¥”® la percepcion, el intelecto y el apetito.”® De
as, la percepcién no es principio de ninguna accién. {Eso
ulta] evidente por el hecho de que los animales tienen 2
rcepcién pero no participan en la accion.”” Lo que en el

1. Suposicién admitida ya por Platon (cf. Repriblica V1 4908; Fedon
$794), y que se remonta a la filosofia de Empédocles, de acuerdo
n la cual lo semejante se conoce por lo semejante.

172, «[Parte] calculadora» = to logistikdn, llamada més abajo «doxas-
jikom = «opinativa», y en De an (I11 x 4334) «bouleutikom» = «de-
liberativa». En Republica TV 4394 Platén emplea «logistikén» como
denominacién de la parte racional en su conjunto.

973. Punto establecido ya en IIT iii 1112421-31 al tratarse acerca de
la deliberacion.

974. Cf. supral vii 1097524-35.

975. La accion y la verdad son, respectivamente, el ambito de las
virtudes éticas y el de las virtudes dianoéticas. La funcién (érgon)
de estas dltimas es justamente, como se vera mas abajo, captar la
verdad.

976. Respectivamente, «aisthésis», «nods» y «drexis>. Segun se lo en-
tiende cominmente, «nods> alude aqui al pensamiento en general.
977. En los animales no hay, en efecto, accion (praxis) en sentido

_ propio, sino solo un movimiento (kinésis) hacia el objeto deseado,

porque carecen de capacidad deliberativa. Cf. De an 11 xi 433528-
30; 43446-15.
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pensamiento” son afirmacién y negacion, lo son en 1a
tito la persecucién y la huida. En consecuencia puegir ’
la virtud ética es habito electivo®™ y la eleccic’)n, [es] ao;q
deliberado,™ el razonamiento debe ser, por eso, verd Izl
25y el apetito, correcto, si la eleccién ha de ser bue’na 9*“a ’
marse y perseguirse las mismas cosas. %2 .
Ese es, entonces, el pensamiento y la verdad prie

En el pensamiento teérico, y no practico ni productive
bien y el mal son la verdad y la falsedad.®®* Esa es, en e;“
la funcién de todo lo que es intelectual;?s pero [ia funk ~
s0de la [parte] practica e intelectual [es] la verdad que s(:10
rresponde con el apetito correcto.%6 ‘ -

ef9n7<‘);l «Pensamiento» traduce en este contexto «didnoi palabra \
gunas ocurrencias asume el significado ma i .
samiento discursivo» o «reﬂexivo».gm Fac mas cspecilico de “P?
979. Cf. supra 11 vi 1106436-110741.
980. Cf. supra 111 iii 111349-11.
981. El razonamiento (= «/g i i
; : gos») a que se acaba de aludir es, sin d
el razonamiento deliberativo. La bondad de la eleccién no d?peﬁg
Ipues, solo dela correccion del apetito (o del fin que el apetito pone
]O é:ulal den\./? de la mmd, sino también del acierto (o la «verdady) de
qaueedlebteraqon,les dec(lir, del pensamiento practico (hé praktike dignes
ermina los medios y que es funcié !
o e T o s med Y q ncién de la subparte «calculad
982 Esto es, el apetitg (drexis), que es el factor dinamico de' la a
(cjlon, Y que tras la deliberacién se constituye en «querer» (bonlésis
ebe perseguir la realizacion de la misma secuencia de medios qu
el pensamiento practico ha «afirmado». -

8; el pensamiento practico y el productivo dependen, en cambio.

por igual, de la subparte «calculadora», que se desenvuelveen e]’”

terreno de la contingencia.
984. Cf. De an 111 vii 431510-12.
985. «Intelectual» = «dianoétikin».

986. La «verdad» parece ser una vez ma i i
6. as el acierto en la delibera.
cion; cf. la nota 981. - El sentido de la expresion «homologos ékhousa
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Ahora bien, el principio de la accién ([el principio] del
[procede] el movimiento, no el fin al que se dirige)™
eleccion, y [el principio] de la eleccion es el deseo y el
namiento que se dirige a un fin.”® Por eso la eleccion no
4 sin intelecto y pensamiento, ni sin habito ético, pues
ccion buena® y su contrario en la accién no se dan sin
samiento y sin caracter.®® 35
El pensamiento de por si* nada pone en movimiento,
[que lo que lo pone en movimiento es] el [pensamiento]
ue se dirige a un fin y es practico.”” Este, en efecto, gobier- 119
aun al [pensamiento] productivo,’ pues todo el que pro-
¢ lo hace con vistas a un fin, y el producto no es un fin
. sentido absoluto (sino [un fin] en relacién con algo y de
guien), pues [fin en sentido absoluto] es la accién,”* pues
fin es la accién buena,”” y el apetito [lo es} de eso. Por eso

_ IE——
 oréxei 161 orthép (a30), traducida por «que se corresponde con el

elito correcto», es discutido.

47, Es decir, la causa eficiente (cf. IT1 1), no la causa final (el Aod héneka),
¢ es el bien, o lo que al agente se le presenta como bueno (cf. IIT iv).

88, Es decir, el razonamiento deliberativo; cf. supra 111 iii 1112515-28.
89, «Accién buena» traduce «eupraxio»; la palabra también podria
udir a la dicha; cf. supra I viii 1198422 y la nota 35.

90. Algunos editores consideran agregado auténtico lo que va de
ues la accion» hasta «sin cardcter» {a34-35); cf. Poet vi 14504a1-2.

97.- El pensamiento (didnoia) no asociado al apetito (Grexts).

92. El aludido poco mas arriba, en a32; cf. la nota 988.

93. Esto es, al pensamiento, de indole también deliberativa, que
terviene en el ejercicio de un arte (#6kAné). Acerca de esta nocion,
. el siguiente capitulo iv.

94. O, tal vez mejor que «la accién», «la accion posible» (to
rakton), asi como mads arriba (83), el «producto» es mas bien «el
producto posible» (t0 poigtén). — La accién es fin en sentido abso-
uto porque la ejecucion es constitutiva de ella, mientras que en la

actividad productiva es extrinseca al producto. Cf. la nota 161 de

la «Introduccién».
95. «La accién buena» o «la dicha»: «eupraxio; cf. la nota 989; Pol

VILiii 13250621 y Phys I1 vi 19785.




. . 996 " .
5 la eleccién es intelecto apetitivo o apetito reflexivg 9

10 Pues solo de eso esta privado aun el dios:

15
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principio tal es el hombre.9%
Nada- que haya pasado ya puede ser elegido; por ¢

plol, nadie elige haber expugnado Troya; pues tampgée

delibera acerca de lo pasado sino acerca de lo futurg f

sible, y lo pasado d
dive A}{;ratérlfﬁ’% no puede no haber pasado. Por €so by

hacer que no hayan pasado las cosas que estan hechag

La funcién propia de las dos partes intelectuales g ,
tanto, la verdad; los habitos!® de acuerdo con'los cuales &HP
otra mas capten la verdad seran, pues, las virtudes de ambas

1T

Comencemos pues 'por el principi
\ , principio y tratemos de nuey
acerca de ellos. Admitamos, pues, que los [habitos] por -
que el alma capta la verdad por medio de la afirmacién yla

996. «Intelecto» = «nois»; la palab i i i
miento on ganoral » 1a palabra pareciera aludir aqui al pe
997. Ambas expresiones subrayan la colaboracién del apetito
pensamiento en la accién: es pensamiento animado por el apetits o
apetito orientado por el pensamiento.
i&s’é’c Ellpérrafo que Csligue hasta 1139511 carece de relaciones evid
on lo que prec igue;

tes con 0 lcl;l precede y con lo que sigue; su lugar natural parecier,
999. Poeta tragico ateniense de la se i i

A . gunda mitad del siglo V y ¢o.
mienzos del IV a. C., del que solo se han conservado fi i
al que Aristételes cita varias veces. e Tangent05717
7000. «Habito» (héxis) es, pues, el género al que pertenece la virtud
en general, esto es, no solo la virtud ética {cf. 11 v) sino también la
virtud dianoética; la diferencia especifica por la que se define’la in-
tele(’:tuzfd es, como se ha visto (supra 1139415-17; 26-29) y se destaca
aqul mismo a continuacién, la captacién de la verdad.
7001. De los hébitos, mencionados en la linea precedente ($14)
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cién son en namero de cinco, a saber, el arte, la ciencia,
rudencia, la sabiduria y el intelecto.? Pues por medio de
osicion,®? esto es, de la opinién, es posible engafarse.

Ahora bien: qué sea la ciencia (si [hemos de] expresarnos 2
precision y no dejarnos llevar por semejanzas)'®* resul-
manifiesto a partir de lo que sigue.

Todos damos por supuesto que lo que conocemos por
cia no puede ser de otra manera. (Lo que puede ser de
manera, cuando se da fuera de nuestra observacion, se

s oculta si es 0 10.)"" Lo que es objeto de ciencia es, en-
nces, necesario. Es, entonces, eterno, pues todos los entes 25
solutamente necesarios son eternos, y los entes eternos
1 inengendrados e indestructibles.*”

_Ademds, admitimos que toda ciencia puede ser ensefiada
que lo que es objeto de ciencia puede ser aprendido.*” Y
da ensefianza parte de cosas ya conocidas, como decimos
mbién en los Analiticos ™ pues [procede] en parte por me-

el

02. Cf. An Post 1 xxxiii 8957-9. «Arte» = «tékhné»; «ciencia» =
istime>; «sabiduria» = «sophia»; «intelecto» = «nods.

1003. La hypdlepsis = «suposicion» (o «creencia») es el género que
arca la ciencia, la prudencia y la opinion (De an IIT iii 427523
}. En la frase de arriba la palabra «suposicién» parece ser tomada
nonimicamente» como denominacién de la altima de las especies
ncionadas (pues «kap, 518 = «es decir»).

4. Posible referencia critica a las imagenes de la tablilia de cera y
el palomar empleadas por Platon en Teeteto 191¢ y 197¢ respectiva-
metite.

1005. Eso es propio de la opinién (déxa; cf. la nota 1003) en contras-
¢ con la ciencia. La doixa verdadera deja de serlo cuando la cosa a la
que se refiere cambia, y puede darse que ignoremos que ha cambia-
do. - Parece indispensable afadir el paréntesis.

1006. Si es necesaria en sentido absoluto, la relacién de un atributo
con una cosa no esta sujeta a limites temporales; asi que es «eterna»
lo intemporal); no se ve tampoco c6mo podria haber comenzado a
ser o c6mo podria dejar de ser alguna vez.

1007. Cf. Met1198157-10.

1008. Cf. An Post1 71al-2; 11-16.

D
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dio de la induccién y en parte

La induccién es también principio de lo universal, per,
s silogismo parte de lo universal.!% Por tanto, hay Pl‘inciak:
de los que el silogismo parte y de los que no hay silg i
[de ellos] hay, por tanto, induccion. ! -
Por tanto, la ciencia es un hébito demostrativo, mags to
las restantes precisiones que sefialamos en los Analiticgs
Pues uno conoce cientificamente cuando tiene certidum
d.e una determinada manera'™® y los principios le son cgp
35 cidos, porque si no [le son conocidos| mejor que la concl
sion, tendrd ciencia [solo] por accidente.'o*
Respecto de la ciencia cabe hacer, pues, la definicigy

€sa manera.

v

Al ambito de lo que puede ser de otra manera [de comg es]
pertenece tanto lo realizable en la produccién cuanto lo realizs.
ble en la acci6n. Pero produccién y accién son cosas distintas (5

71009. Esto es, por medio de la deduccion,

71070. Ct. An Post I xviii 8151-9.

7Q77. Los principios de los que parte todo silogismo son los priticipios:
primeros, de los cuales no hay silogismo, como se dice arriba, en &l Sem
tido de que de ellos no hay demostracién, esto es, no son prémisas ué
se extraigan como conclusién de otras premisas. Su conocimiento d%ri-»
va dg un proceso de induccién que se inicia en el nivel de la percepcién:
sensible de las entidades particulares. Cf.4n Post II xix 100a15-417 k
77072; En dn Post1ii 7151725, donde se afirma que la demostracién
aennﬁca parte de premisas verdaderas, primeras, inmediatas més
conocidas que la conclusién, anteriores a la conclusién, y qu’e sonl’:

causa de ella.

7013. Se trata de la conviccién que deriva especificamente del

hecho de conocer la demostracién.

acompafiado de conviccién y no ser cientifico.

7074. Esto es, se conocers el hecho
Prlii71528-33.
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oesito de ellas nos remitimos también a los escritos exotéri-

}}wﬁ de modo que el hébito practico acompafiado de razon
- 1016

por medio del silogism

diferente del hébito productivo acompafiado de razon.
507 no esté el uno comprendido en el otro,* pues ni la 5
on es produccién ni la produccién es accion.

Como la produccién de casas es un arte, y esencialmente
una forma de hdbito productivo acompafiado de razoén, y
hay ningtin arte que no sea habito productivo acompafia-
de razon, ni un hébito asi que no sea arte, resultan ser lo
mo un arte y un habito productivo acompafiado de razon 1o
dadera.® Y todo arte versa acerca de la generacion,™ y
gjercicio [consiste en] ver como puede pasar a la existen-
una cosa que puede ser 0 no ser y cuyo principio esta en
ue produce y no en lo que se produce.® Pues el arte no
refiere ni a los entes que son o llegan a ser por necesidad 15
a los que [son o llegan a ser| segin la naturaleza,”® pues

5. Esto es, a las obras publicadas que estaban destinadas al pd-
o general, no especializado. Cf. supra I xiii 1102426-27.

6. El giro «acompafado de razén» = «metd ligow, empleado
en otros lugares, parece aludir, en el caso del arte, a que en él
3 razon interviene bajo la forma de una reflexién deliberativa, que
gpondria al arte a las formas solo empiricas de produccién.

077. Algunos editores leen «y» («<kap) en lugar de «por eso» («did).
1078. Como una especie lo estd en un género.

019. Se ha sugerido la posibilidad de que en el giro «héxis meid ligou
gkthois», traducido arriba como «hébito acompafiado de razén verda-
era» (esto es, de una deliberacion correcta; cf. la nota 1016), «akthois
o esté referido a «ldgow» sino a «héxis», asi que se tendrfa: «hdbito de lo
erdadero acompariado de razon»; cf. vi 1140620-21; pero, segln se ha
falado supra i 1139416-17, la verdad es la funci6n propia de la parte
rcional en general, y eso sin duda ha de valer también para el arte.
 1020. Cf. An Post 11 xix 100a9-10; Met VII vii 1032425-85.

__ 1621. El principio, esto es, el punto de partida del movimiento estd,
. en'la produccién artificial, en el agente, de modo que es exirinseco a
la cosa originada; en la produccion natural, como se precisa a conti-
_nuacién, es, en cambio, intrinseco a ella.

1022, Cf. supra 111 iii 1112a32-33; An Post I1 xi 94534-9549; Met V11
- i 1032412-13.

Un conocimiento puede ‘estar

pero no su fundamento; cf. 4
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uso de la palabra se ha condensado una induccién acertada.
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estos tltimos tienen en si mismos su principio 0%

Puesto que la produccién y la accion son cosas dis
el arte se refiere necesariamente a la produccion, y
ac‘ci(’)n. Y en cierto modo el azar y el arte se refieren 4
mismas cosas, como también dice Agaton:'®*

el arte ama el azar y el azar el arte.)*?

Asf pues, el arte, como hemos dicho,"%? es habito pr U
tivo acompanado de razén, y la falta de arte, por el Con
rio, habito productivo acompailado de razén falsa; referé'
a las cosas que pueden ser de otra manera [de como son],

v

En cuanto a la prudencia, podemos comprender {lg
ella es] considerando a quiénes llamamos «prudentes» %7

Pues bien, se admite que es propio del prudente po
deliberar bien acerca de las cosas buenas y convenieﬁ :
para €l, pero no en un dominio particular, por ejemp
[acerca de] cudles son las cosas [buenas y convenientes] par
la salud o para el vigor, sino cuales [lo] son para el vi
bien'* en general. Indicio [de ello] es que los larianios

7023. Que es la propia naturaleza. Cf. PhysI1i.
7024. Cf. la nota 999. .

1025. Agaton, fr. 6. — De Poet xiv 1454410-11 se desprende qu
en la visién de Aristételes, es a partir de intentos azarosos coma s
des‘cubrAen pautas productivas generales que se condensan en la ex
periencia y que el arte recoge mas tarde como una regla. ‘
1026. Poco mas arriba, en ¢9.

7027. Esto es, el sentido implicito en el uso corriente de la palabm
«phrénimos>. Como en otros casos, Aristoteles confia en que en ¢

7028. «Vivir bien» (e z6n) o «ser dichoso»: cf. I iv 10954218-20: .
1098420-22 y la nota 35. ’ v al8-20; 1 viii
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dentes respecto de algo cuando razonan'® bien en rela-
con un fin bueno de los que no existe un arte. Asi que
bién, en general, resulta que el prudente es un [hombre]
ctente en la deliberacion.
oro.nadie delibera acerca de las cosas que es imposible
sean de otra manera ni acerca de las que &l no pueda
ar 2 la accion.!”™ Por tanto, si en efecto la ciencia se
mpaﬁa de demostracion, y no hay demostracién de co-
cuyos principios pueden ser de otra manera (pues tam-
todas ellas pueden ser de otra manera), ni es posible
berar acerca de los entes que son por necesidad, enton-
la prudencia no podré ser ni ciencia ni arte: [no podra
ciencia, porque lo que es objeto de la accion puede
de otra manera, y [tampoco] arte, porque el género de
accién es uno, y otro el de la produccion.!” Resta, por
ato, que [la prudencia] sea habito practico verdadero," ™
ompanado de razon, referente a las cosas buenas y malas
£l fin de la produccién'®® es, en efecto, distinto,”®* pero
de la accién no podria serlo, pues [el fin] es la propia ac-
6n buena.'®

Por eso'**® pensamos que Pericles y los hombres como él
n prudentes, porque son capaces de ver las cosas que son
enas para ellos y las que [lo] son para los hombres, y con-

29. O «calculan»: «logizontai», de «logiz», verbo empleado arriba
i 1139412-13) para caracterizar la obra propia de la subparte «calcu-
ladora» (#0 logistikon) del alma racional.

30. Punto establecido ya en I11 iii; cf. en especial 1112418-31.

1031. Comao se ha sefalado insistentemente en el capitulo v.
1032. Cf lanota 1019.

1033. Estas lineas (§6-7) parecen estar fuera de lugar y deber colo-
rse un poco mds arriba, en 64, después de «produccién».

1034. Del ejercicio de la propia actividad productiva.

1035. O «dicha» (eupraxia). Cf. supraii 1139434; 113943 y la nota 989.
1036. Por lo establecido en el final del parrafo que precede inme-
diatamente al anterior.

1140b
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10 sideramos que los que administran una casa y los pols
son hombres de esa clase.'®’ . Iﬁ
De ahi que llamemos a la moderacién con ese nombya
la idea de que «salva a la prudencia»;"¥® y salva a Ia Sﬁe’
cion de esa indole.*® Pues lo placentero y lo doloroso n@?
truyen ni deforman toda suposicion (por ejemplo, [no de"“’
15 yen| la de que el tridgngulo tiene o no tiene sus angulos j S
a dos rectos)'™ sino las referentes a la accién posible pgn
principio de la acci6n posible es el fin de esa accién., P
[hombre] que estd destruido por el placer o por el dolor
le manifiesta inmediatamente el principio, ni que debe elg,
lo todo y actuar con vistas a él ni a causa de éL Pues lam
20 es destructora del principio.® De manera que la pruden
es necesariamente un habito practico verdadero referent,
los bienes humanos acompafiado de razén. ‘
Y si bien hay una excelencia!®? del arte, no la hay‘ .

la prudencia. Y en el arte es preferible el que se equivoes

voluntariamente, mi.e’ntras que en el caso de la prudencia g
peor, como es también el caso en las virtudes.” Es eviden

7037. Cf. infravii 11413-8.
7038. Interpretacién «etimolégica» de la pal 7 jne

] : » palabra «sdphrosyngs(eme
deraci6n»), ’sugepda ya por Platon (Cratilo 411¢), segiin la ?ual (aqui
Hla encerraria L';_ idea, expresada arriba, de que «salva a la prudenciaQ
{«his soizousan ten phronesin). La primera silaba de «sgphrosyné» («36_51
contendria la base del verbo «siizein> («salvar»); la segunda («phres)
es igual a la primera de «phrd-ngsis> («prudencia»). ‘
7039. La suposicion (hypdlpsis, cf. la nota 1003 -
Tt e ypolep ,v a nota ) de la prudenci
7040. Esto es, no influyen en el juicio de la sabidurfa tedrica.
7047. Cf. infra xii 1144434-36 y VII viii 1151215-20.
7042. «E)}(celencia» = «arefg», término que no corresponderia tra-
ducir aqui por «virtud». En el arte la aret es, como se ha visto {Lvii
119847-11), el grado maximo de competencia, por debajo del cual
hay otros grados de competencia menos completa. En cambio, la
prudencia representa un grado méximo de por si, sin gradacién. k
7043. El error voluntario es en el arte indicio de que se lo domina,
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pues, que [la prudencia] es una virtud y no un arte.

Y puesto que las partes racionales del alma son dos, [la 25
_dencia] sera la virtud de una de ellas, de la [parte] «opina-
a»,%% pues la opinion se refiere a lo que puede ser de otro
odo, v lo mismo [hace] la prudencia. Pero tampoco es [esta]
lo habito acompafiado de razén; es indicio [de ello] el que de
hébito asi es posible el olvido, pero de la prudencia, no.*®

VI

iversales y de las que son por necesidad, ' y hay prin-
pios de las cosas demostrables y de toda ciencia (pues la
encia se acompana de razon),'® del principio de lo que es
entificamente cognoscible no puede haber ciencia ni arte
prudencia; en efecto, lo que es cientificamente cognosci-

jentras que en la prudencia es inconcebible, pues seria su nega-

‘cién. Cf. la nota 723.

1044. «Opinativa» = «doxastikon»; es la que supra, en i 1139412, ha
sido Uamada «calculadora» (¢ logistikon).

1045. Aristoteles ha sefialado en 1 x 1100612-17 que la virtud es es-
table porque se la ejerce todo el tiempo y a lo largo de toda la vida;

eso mismo debe suponerse que ocurre con la prudencia, la cual, por

btra parte, como se verd mas abajo, es indisociable de la virtud ética.
1046. «Suposicién» = «fypolepsis»; cf. la nota 1003.

1047. La sintaxis de la traduccién de este parrafo refleja la sintaxis,
no del todo cuidada, del texto griego.

1048. «Se acompaiia de razén» = «metd ligow; cf. la nota 1016. Esta
vez la reflexion es de caracter deductivo; cf. An Post1ii 15-17.

1049. Y los principios en cuestién no lo son. Se trata de los princi-
pios a que se hizo referencia supra, en iii 1139631-32; cf. la nota 1011.
1050. El arte y la prudencia.

1057. De los principios de la ciencia.

Como la ciencia es una suposicion'™® acerca de las cosas w0

&

ble es demostrable; ¥y estas®® de hecho se refieren a cosas 1141a
que pueden ser de otra manera. De ellos! tampoco hay,
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por tanto, sabiduria, pues es propio del sabio poseer |
a

mostracién de algunas cosas.!052

Por tanto, si [las capacidades] mediante las cual :
mos la verdad y no nos engafiamos en relacién co B
que no pueden ser de otra manera y con las que pued

5 lo, son la ciencia, la prudencia, la sabiduria y el inteleittl(;S
S

y de estas tres (y con «estas tres» me refiero a

la ciencia y la sabidurfa) ninguna puede serlo

capacidad] de los principios sea el intelecto 105¢

VII

En las artes les atribuimos la sabiduria alos

en ell_as; por ejemplo, [llamamos] a Fidias «escultor s
10 a Policleto «[sabio] hacedor de estatuas»; pero en esos ¢

no c‘lamos a entender con «sabiduria» otra cosa que « .

lencia en un arte».”” Pero creemos que algunos [homixc

son sablos en general, y no en particular ni en alguns =

determinada,'®*® como dice Homero en el Margites: ]%';ﬂ - 0

Lf)s dioses no lo hicieron cavador ni labrador
15 ni sabio en alguna otra cosa.

7052. Esto es, conocimientos mediatos,

7053. Como se ve, en esta lista Aristo i
. ve, stoteles omite el art
l;a en la lista de iii 1139415-17 y fue mencionado aun enei l?ll(l)eb??g-gila-
054. Esto es, el nogs, que los capta inmediatamente: '

xix 10044-12.

1055. Ese es el significado
. . ado que la palabra «sophiz> ostenta
corriente, del que se diferencia el significado técnico que sznpile:izz

a continuacidn.

7056. «Fn alguna cosa determi
056. 2 nada» es el sentido mas prob,
<;Zléa7tp;,’ que taxI{blgn podria ser traducido como «en algunap:t)raacbol:afe
- foema cémico que los antiguos atribufan a Homero. Cf. Po.et

iv 1448428-114942.
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De manera que es evidente!®® que la sabidurfa sera la
cecisa de las ciencias. El sabio no solo debe conocer,
s, las cosas que derivan de los principios, sino también
tar la verdad respecto de los principios. Asi que la sa-
Liria sera intelecto y ciencia: una ciencia que posee, por
irlo asi, lo capital ™ de las cosas mas dignas de honor. 20
Pues serfa absurdo creer que la mejor [forma de saber] es
olitica o la prudencia, a menos que el hombre sea la cosa
valiosa en el universo.® Por cierto, si lo sano y lo bueno
] cosas distintas para los hombres y para los peces,'
«r0 lo blanco y lo recto [son] siempre lo mismo,*®? todos ad-
sitiran que lo sabio es [siempre] lo mismo, pero lo prudente,
tinto Jen cada caso]; en efecto, [los hombres] dicen que pru- 25
ente es ver lo que es bueno en cada clase de cosas, ' y estas
« son confiadas [a la prudencia]. Por eso se dice que incluso
os animales son prudentes,* [a saber,] los que manifies-
an tener capacidad de prevision para su propia existencia.

0 las ¢

la, pmdeu
resta que [la

=

mMas precis

abio» Y '

58. Esta expresién no se justifica en absoluto a partir de lo que

Ja precede, asi que es probable que se hayan perdido las lineas que

starian inmediatamente antes de estas, en las que se expondrian los

ndamentos de lo que ahora se extrae como conclusion.

059. Literalmente, «la cabeza».

 1060. Lo cual, a juicio de Arist6teles, no es el caso. Como la je-
rarquia y el valor de las formas de saber corresponde a las de sus

 objetos (cf. Met V1i 1026418-23), si el hombre fuera lo mds valioso

del universo, entonces la prudencia ostentaria la jerarquia maxi-

ma. — Con lo que aqui se sefiala quedaria insinuada o anticipada

la superioridad de la actividad terica respecto de la practica, que

Arist6teles afirma expresamente en el libro X. — Acerca del lugar del

_hombre, cf. infra 1140434-52.

1067. Cf. Heraclito DK B 61.

7062. Lo blanco y lo recto son ejemplos de objetos estables, no, por

cierto, de los objetos de la sabiduria.

1063. El texto ofrece variantes. Leo «to gar peri hékasta> (a25) y no

«ta gar peri hauto hékasta> (Bywater).

7064. Lo hace el propio Aristoteles respecto de las hormigas y las

abejas. Cf. Met 11 980a27-525.

cf. An Post11
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Es manifiesto también que «sabiduri ti
Saoiguria» « .
30 pueden ser lo mismo, pu 4 @ | }t]) politicas g, Je las que no tengan un fin, y no sea este un bien que pueda
o o gue o reﬁeré 51 :Ss Cs:) Ss:s lfri e hnom re de «sab; or levado a la accién. Y el que delibera bien en sentido abso-
habri h . provechosas para cada up to es el que, siguiendo la reflexién, tiene en la mira el mayor
abria muchas sabidurias; en efecto, no [habria] una e, : . & 1070
referente al bien de Ia totalidad 1 e 18 Uniicy ge los bienes que el hombre puede llevar a la accion.
distinta referente al de Oc:c{aaunc())s ssaelres v1v1e}r11tes, 8100 up _ Tampoco se refiere la prudencia solo a lo universal, sino
VO que 5 ;
ana sola medicing pars todos Los s’ 1065qY aya tamb que debe conocer también las cosas particulares, pues es 15
fse pretenda que] 5 bormbre o0 meélrse& i no lrnlporéa Que 4ctica, y la accién se refiere a cosas particulares."”” Por eso
valioso que los de , 5 i6
- ~ incluso algunos que no saben son maés aptos para la accién
seres vivientes,!66 inclu
s vvien el’h PECS.OUOS son PlOr naturalez~a mucho m que otros que saben; en los otros [dmbitos son mas eficaces]
maniﬁes?os [a u0§1 ]re, plor ejemlf 9 [p;mra senfllar]loi?s 1 los hombres de experiencia,'”” pues si [uno] sabe que las
De Io d’ichcé iesolflteetn isegu:v? dzmin o Coln smtz J carnes livianas son ficiles de digerir y sanas, pero ignora
nte que la T ‘o 3 i
ciencia e intelecto de la’s Pc) osa; o aci Sabiduria e, cusles son las livianas, no podra producir la salud; en cam-
h P & por naturaieza mas dignas de bio, la producird mas bien el que sabe que las de ave son 20
bonor. or eso se dice que Anaxagoras y Tales, y los hom. dligeras y>1"* sanas. "
5 1068 . ! = .
irezrz?lrrll:s ellos, soln sabios, y no.prudt‘antes, si se ve que La prudencial®”® es practica, asi que debe poder ambas
g1 cosas que les son convenientes: Y se dice que co- osas, ' y, sobre todo, la segunda. Pero también aqui'”” ha-
nocen cosas extraordinarias, admirables, dificiles y divinas ; ; ' 1078
f . . 0y
pero inttiles, porque no buscan los bienes humanos.
8 En cambio, la prudencia se refiere a las cosas humanas y
[, dentro de estas, a aquellas] acerca de las cuales es posible
deliberar, pues decimos que la funcién propia del prudente es
10 ante todo esta: deliberar bien; pero nadie delibera acerca de
las cosas que es imposible que sean de otro modo, ni'® acercq

o

bra una [disciplina] arquitecténica.

1070. Cf. suprav 1140425-33.

1071. Cf. supra 1111 1110%6.

1072. Acerca del hombre de experiencia, cf. MezIi981a12-23.

1073. Palabras eliminadas por algunos editores.

7074. El que conoce «las carnes livianas son sanas», dispone de un
conocimiento que puede funcionar como premisa mayor; pero si
~ ignora cudles son las carnes livianas, ignora la premisa menor que
. permitirfa aplicar aquel saber general. Es mas eficaz, en cambio, el
__que por experiencia conoce la conclusién, esto es, «la carne de ave
es sana», aunque desconozca el término medio.

1075. A partir de aqui y practicamente a lo largo de todo el capitulo
viii el texto ofrece gran nimero incertidumbres desde los puntos de
vista gramatical, compositivo y conceptual.

1076. Conocer lo universal y conocer lo particular.

1077. Al parecer, en el dmbito de la prudencia.

1078. Cf. la nota 8.

1065. Cf. supra a22-23.
1066. Esto es, serd ineficaz la eventual objecién que aduzca tal cosa‘
y afirme que por eso la prudencia es la forma de saber mas elevada
7.067. Los astros, que son entidades vivientes y divinas (cf; por
ejemplo, Met X11 viii 1074430-31; Phys 11 iv 196433-34) y no caen en
campo de la prudencia sino en el de las ciencias teéricas. — «[Para.
sgnalar] los mas manifiestos», porque, a diferencia del Motor Inmé:
vil, son accesibles a la mirada de todos. ‘
7068. Esto es, los demas filosofos presocraticos, que como Tales de
Mileto (§1glos VII-VIa C,) y Anaxagoras de Clazomene (siglo V'a. ),
estaban interesados ante todo en la explicacion del mundo natural.
71069. Hay que suponer: «entre las cosas que pueden ser de otro
modo»,
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VIII

denominacion genérica de «prudencia». De aquellas,®

a forma es «economia»; otra, «legislacién», y otra «politi-

ca», y de esta, una forma es deliberativg, y otra, judicial. .
 Habra, pues, una forma de conocimiento que consiste
51 saber lo que es [provechoso] para uno mismo;'* pero
resenta muchas diferencias.'”® Se considera prudente al 1422
e sabe las cosas que le conciernen y se ocupa en ellas,
ientras que los politicos se ocupan en muchas cosas. Por

<o dice Euripides:!*

La politica y la prudencia son el mismo habito,"” mag s
%% no es el mismo. De la [prudencia] referente a la
25 dad,'® una forma, en tanto arquitectonica, es la legislativ.
la otra, en tanto [referente] a las cosas particulares, tiene
denominacién genérical® de «politica». Esta es practies «
deliberativa, pues el decreto’™ se refiere a la accién en tant,
[se refiere a]'%* 1o [que es] iltimo."® Por eso se dice que solg,
esos [hombres]'®® «administran el Estado», pues son los ang
Cos que actiian, a Ia manera de trabajadores manuales.
Se admite también que es prudencia més que nada la que
30 se refiere a uno, esto es, al individuo.'’’’” También esta s

ser

;Cémo podria haber sido yo prudente, si me fue posible sin
[esfuerzo,

contindome en la muchedumbre del gjéreito, tener la misma
[parte?

o

Pues los que pretenden mucho y hacen mas...

7079. Esto expresa con nitidez la unidad tltima de la ética y la polg.
tica en el planteo aristotélico. .
7080. Su ser (¢inas) en el sentido de su esencia (¢ {7 én einal), 14
definicién del ser de la prudencia y de la politica se expresar4; por
tanto, en féormulas distintas.

7087. Referente al gobiemno de la ciudad.

7082. Comin a la precedente.

7083. Cf. la nota 863.

7084. Es mds que probable que haya aqui una laguna.
1085. «Lo {que es] Gltimo» = «£o éskhaton». La expresion no ests
exenta de problematicidad. En Arist6teles, «éskhaton» suele ser en
particular «lo dltimo» en tanto no es ya susceptible de un grade
mayor de analisis. «Lo ultimo» puede aludir en este caso a la accién
particular en un contexto determinado (cf. supra V vii 1034423 y
V x 113782729) o al término dltimo de la deliberacién y primero
en la realizacion (cf. infra 111 iii 1112823-24 y 434-1113a2). Desde el
punto de vista del silogismo préctico se lo equipara infra (xi 114353)
a la premisa menor y se sefiala que es captado intuitivamente por el
intelecto (nods). — Se ha observado que la jerarquia de las formas de
la prudencia mencionadas pareciera corresponderse con los niveles
de lo universal {£6 kathélou) de la legislativa, de lo particular (fa kath’
hékasta) de la politica, y de lo individual (6 éskhaton) del decreto:
7086. Al parecer, los autores de decretos.

71087. Eso parece representar la visién usual de la prudencia.

Pues {los hombres| buscan lo que es bueno para ellos, y
_creen que es eso lo que se debe hacer. De esa opinién viene
el que [se piense que] esos sean los prudentes.'*** Pero tal vez
lo bueno para uno no sea posible sin la organizacién domés-
fica y sin organizacion politica.””

Ademas, es incierto, y debe investigarse, como se deben 10
administrar las cosas de uno.

Es indicio de lo que hemos dicho'™* el que los jovenes

1088. Esto es, segin parece, de las formas de la prudencia que se
refieren a la comunidad, no al individuo.

1089. La prudencia individual a que se aludi6 en §29-31.

1090. Respecto de las demas formas.

10917. Las lineas que siguen pertenecen al Filocietes, tragedia de Euri-
pides de la que solo se conservan fragmentos. El texto citado forma-
ba parte de un parlamento de Odiseo.

71092. Lo cual explica que en la forma de ver corriente se llame
«prudencia» solo la prudencia individual.

1093. Esto es, sin considerar a la vez el bien de la familia y de la
comunidad.

71094. Al parecer, de lo dicho supra vii 1141514-22, esto es, que la
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llegan a ser ge6metras y matematicos, y sabios en [mater;

£ 1095

asi, -

y no se piense que lleguen a ser prudentes. La cays
[de ello] es que la prudencia también se refiere a las co 3:

15 particulares,'" las cuales llegan a ser conocidas a partjrsd
la experiencia, y el joven es inexperto, pues es el tiempo e}:e
que produce experiencia. (También esto podria investigame?
por qué un jovencito puede sin duda llegar a ser matemétic(‘;
pero no sabio o fil6sofo de la naturaleza. iNo es porque Iy
[objetos de las matematicas existen] por la abstraccion; rnienf
tras que los principios de los [de la filosofia de la naturalega]

20 proceden de la experiencia, y de ellos los jovenes hablan sin
haber alcanzado una conviccion,'®” mientras que el ser da
los otros™™® no les es incierto?)

Ademas, el error en el deliberar atafie 0 a lo universal ¢ 5
lo particular: [por ejemplo, el error puede recaer] en que todas
las aguas pesadas son malas o en que esta es agua pesada.l%99

Es claro que la prudencia no es ciencia, pues se refiere

25 como hemos dicho,'® a lo [que es] tltimo,"0! pues lo que sé
puede realizar en la accién es de esa indole. [La prudencial se
contrapone, por tanto, al intelecto, pues el intelecto se refiere
a las definiciones, de las que no hay argumento;!? aquella s
en cambio, se refiere a lo ltimo,"* de lo que no hay cien,cia

prudencia requiere el conocimiento de lo singular.
7095. En las que se trata con abstracciones.

7096. Aparte de referirse a lo universal, como se lo ha sefialado sz
pra, en el capitulo precedente, 1141421-29.

7097. Esto es, repiten o recitan los conocimientos sin haberlos com-
prendido cabalmente.

7098. De los objetos de las matematicas.

7099. Cf. supra vii 1041514-22.

7700. Supra en vii 1141514-15.

7707. «Lo [que es] dltimo» = «£d éskhaton»; cf. la nota 1085.
7702. Esto es, de las que no hay demostracion. — La definicién y
en general, los principios son algo «iltimo» que se encuentra en el
extremo opuesto al de lo «iltimo» que se da en la percepcion.
7703. La prudencia.
7704. Cf. la nota 1085.
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im0 percepcion; no la [percepcion] de los [sensibles] pro-
jios!!% sino una [percepcion] como aquella por la que <en
matematicas>!"" percibimos que eso dltimo es un triangulo;
en efecto, también ahf uno se detiene."”

Pero esta es percepcién, més que prudencia, y es una es- 30

pecie distinta de aquella."®®

IX

El investigar y el deliberar son cosas diferentes, pues €l 10
deliberar es una forma del investigar.® Debemos compren-
der también qué es la «buena deliberacién»:""" si es una
forma de [a] la ciencia, [b] la opinién, [c] la sagacidad "' o
algiin otro género.

[a] Por cierto, no es ciencia,'''? pues no se investiga acer-
cade lo que se sabe, y la «buena deliberaci6n» es una forma 12b
de deliberacion, y el que delibera, investiga y calcula.

1705. Los rasgos sensibles «propios» {idia) son los captados por un
sentido especifico; se oponen a los «comunes» (koind), como el mo-
vimiento y la forma, captados por el sentido comin. Cf. De an IT vi
41847-25,

1706. Palabras suprimidas por Bywater.

1107. Es, pues, en efecto, algo «dltimo». — La percepcion de una
figura geométrica es una operacion del sentido comun; cf. la nota
1105. Al parecer, la percepcion de la prudencia es semejante a la
percepcién en ese sentido solo por su inmediatez.

1708. Al parecer, porque en la prudencia la captacion inmediata
de lo «dltimo» no es de indole sensible sino intelectual; cf. infra xi
1143a35-56.

7709. Es probable que esta frase se halle fuera de lugar y deba ser lei-
da a continuacién de «calcula» en 114282, Cf. supra 11T iii 1112521-23.
7770. Una sola palabra en griego: «euboulia».

7771. «Sagacidad» = «eustokhia>; la palabra alude a la capacidad de
dar en el blanco y, por extensién, de acertar en general.

1712. Cf. Platén, Republica IV 4285.
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[c] Pero tampoco es sagacidad, pues la sagacidad ng %
acompaiia de razonamiento, y €s una cosa rapida, mientraq

que se delibera largo tiempo; y se dice que se debe poner
en practica con rapidez lo que se deliberd, pero delibera,

5 con lentitud. Ademds, la «buena deliberaci6n» y la vivacidag
de espiritu™ son cosas distintas, pues la vivacidad de espin-
tu es una forma de la sagacidad.

[b] La «buena deliberacién» tampoco es, por cierty
ninguna forma de opinién. Pero como el que delibera ma ,
yerra, y el que [delibera] bien, delibera correctamentes e;
evidente que la «buena deliberacién» es una forma de ’co-
rre'ccfién, aunque no la correccién de la ciencia ni la de la

10 opinién; en efecto, de la ciencia no hay correccién (comg

tampoco hay error),'” y la correccién de la opinién es

la 'Verdad. Al mismo tiempo, todo aquello de lo que hay
opinion estd ya definido."'® Pero la «buena deliberacigns
tampoco se da sin un razonamiento.!"” Resta, por tanto

[que sea correccién] del pensamiento,!!s pues este no es

aln afirmacion; la opinién, en cambio, no es investigacion
sino ya una forma de afirmacion,' y el que delibera, sea

7773. La frase que viene a continuacién tendria el caracter de un
dicho usual.
7774./Se~g(1n An Post 1 xxiv 89510, la «vivacidad de espiritu» (=
«agkhinoia») es una forma de la sagacidad (eustokhia) consistente en la
capacidad de captar instantdneamente el término medio.

T775. Pues por definicién el conocimiento cientifico es verdadero y
cierto.

7776. Y, parece implicarse, en la deliberacién, no.
1777. Rasgo por el que la «buena deliberacién» se opone maés bien
ala sagacidad (cf. supra 82-3): a diferencia del sagaz, el que delibera
bien, reflexiona, y tiene, por tanto, un fundamento racional.

7778. «Pensamiento» = «didnoia», que parece valer aqui como «pen-
samiento discursivo».

7719. Es afirmaci6n («phdsis») en la medida en que expresa la creencia
en que algo es verdadero; acaso por eso mismo se sefial6 poco mas arti-
ba (511), que «todo aquello de lo que hay opinién estd ya definido».
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ue delibere bien o delibere mal, investiga y calcula. 15
Pero la «buena deliberacién» es una forma de correccién
de la deliberacion. <Por eso hay que investigar primero que
sy a qué se refiere la deliberacion.>"?" Puesto que «correc-
cion» [se aplica] en muchos sentidos, es evidente que no toda
correccion es la correccién de la «buena deliberacion»].!™

[1] En efecto, el incontinente, esto es, el malvado, alcan-
sara por medio del cdlculo lo que se propone,''® asi que ha-
bra deliberado correctamente, pero habra obtenido un gran

mal. Se piensa, empero, que haber deliberado bien es algo 20
_bueno. Una tal correccion de la deliberacién es, entonces,
]a «<buena deliberacion»: la que alcanza un bien.

1123

[2] Pero es posible alcanzarlo también mediante un silo-
ismo erréneo; esto es, alcanzar lo que se debe hacer, pero

4 través de lo que no [se debe], sino que el término medio
__es erroneo. De manera que no es ain «buena deliberacién» 25

esta, mediante la cual se alcanza lo que se debe pero no me-

diante lo que se debiera.'**
[3] Ademas, puede que uno [lo] alcance deliberando

7720. La frase parece fuera de lugar, pues la deliberacién y el cam-
o de lo deliberable ya han sido tratados supra II1 iii. Es posible, no
obstante, que el presente libro VI haya sido redactado antes que el
111 y que al hacerse el ordenamiento definitivo se haya pasado por
alto esta incongruencia.

7727. En lo que sigue Aristoteles establece cuatro puntos en este sen-
tido: [1] la deliberacion correcta es la que apunta a un fin correcto; (2]
establece los medios correctos; [3] es correcta desde el punto de vista
temporal; [4] apunta a un fin absoluto y no a un fin particular.

7722. Los manuscritos incluyen una palabra corrupta, leida como
«idein» («ver») o «dein» («deber»), que omitimos. En su lugar se
han propuesto conjeturas como «tykhein» («alcanzar») y «ei deinds»
(«si es habil»).

1723. Parece preferible leer «dra» (= «entonces») en lugar de «gar
{= «en efecto» o «pues»).

7724. Probablemente ello implica que en la deliberacién los medios
no solo deben ser eficaces sino también morales.
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largo tiempo, y otro, en cambio, con rapidez; por tanto, tam.
poco serd aquella una «buena deliberacién», sino que {Sul
correccion es la que atafle a lo conveniente, a lo que se debe
y al modo y al momento [debidos]. “’
[4] Ademas, es posible haber deliberado bien tante
sentido absoluto cuanto en relacién con determinade ﬁn;
30 por tanto, es [«buena deliberacién»] en sentido absolut kla

que estd bien dirigida a un fin en sentido absoluto,!'2s mien.

tras que es [deliberacién] en un sentido determinado la que

[estd dirigida] a un fin determinado.

Asi pues, si deliberar bien es propio de los prudentes, [y

«buena deliberacion» serd la correccién respecto de lo que
conviene en relacién con el fin, del que'™ la prudencia es Ja
suposicién'® verdadera.

X

11
msa  Tampoco la inteligencfa y la «buena inteligencia», 2

por las que decimos [de ciertos hombres] que son inteli-
gentes y entienden bien, son en general lo mismo que la
ciencia o que la opinién (pues'* todos serfan inteligentes);
ni son una de las ciencias particulares, como la medicin::;
[es ciencia] de las cosas sanas o la geometria [lo es] de las

7725. La dicha.

- 7726. El antecedente de «del que» (hod) parece ser solo «fin», aunque
podria serlo también «lo que conviene en relacién con el fin». Entodo
caso, la «buena deliberacion» estd subordinada a la prudencia.
1727, «Suposicién» = «hypdlepsis>; cf. la nota 1003.

1728. «’Inteligencia» vierte «synesis» y «buena inteligenciar,
«eusynesie», palabras dificiles de traducir sin desleir un tanto su signi-
ﬁcado,Aque de todos modos Aristételes precisa en lo que sigue. = Se
debe diferenciar «synesis> de «noiis» («intelecto»).

7729. Se sobreentiende: «de ser la inteligencia lo mismo que la
opinion».

[inteligencia que opera] en el aprender; en efecto, a menudo
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agnitudes, pues la inteligencia no se refiere a los entes
ternos e inméviles ni a ninguno de los que pasan a la exis-
acia, ' sino a cosas acerca de las que se pueden plantear
udas y cabe deliberar. Se refiere, por eso, a las mismas co-

s que la prudencia; con todo, inteligencia y prudencia no
on’'lo mismo, pues la prudencia es imperativa, ya que su
1 es [determinar] qué debe hacerse o no hacerse, mientras
ue la inteligencia es solo critica. Pues la inteligencia es lo o
ismo que la «<buena inteligencia», y ser inteligente lo mis-
o que entender bien.

La inteligencia no consiste ni en tener prudencia ni en
btenerla, sino que, tal como el aprender se llama «enten-
er» cuando se ejerce la ciencia,'™® de igual modo [ocu-
]2 cuando se ejerce la opinion para discernir cuando
abla otro de las mismas cosas a las que se refiere la pru-
encia, y hacerlo correctamente (pues «correctamente» es lo 15
ismo que «bien»).? El nombre de «inteligencia» (por la
ue algunos son «de buena inteligencia») viene de alli, de la

(¢

al aprender lo llamamos «entender».

7130. Esto es, en definitiva, la inteligencia no se refiere a lo que es

objeto de ninguna de las ciencias tedricas.

1137. De acuerdo con SE iv 165832-34, «manthdnein» tiene dos sen-

fidos: es «entender» (= «syni¢nai>, verbo que corresponde a «synesis>
«nteligencia») mediante la aplicacién una ciencia, y es adquirir

una ciencia. La distincién procedia de Prédico; cf. Platén, Eutidemo

277¢278a.

17132. Es decir, también se lo llama «entender».

7733. Aristoteles se refiere al «bien» {«ei») incluido en «eusynesia», la

«<buena inteligencia».
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ulgente —pues los [actos] equitativos son comunes a todos
s [hombres] buenos en su relacién con el otro— es ser capaz
discernir en las cosas que atafien al prudente.* Y todo
que puede realizarse en la accion [pertenece al dominio]
Jas cosas particulares y tltimas; asi pues, el prudente debe
ocerlas; y la inteligencia y la comprension se refieren a s
acciones posibles, y estas son ultimas. El intelecto [tiene
omo objeto] las cosas tltimas en uno y otro sentido,'* pues
¢l intelecto, y no el razonamiento, el que [conoce] los
rminos primeros y los dltimos, esto es, por un lado, en las 1u43b
mostraciones, los términos invariables y primeros, y, por
tro, en las [demostraciones]!*? practicas, lo que es dltimo y
suede [ser de otra manera], esto es, la segunda premisa.}'®
Pues esos [son] los principios del fin,"** pues [se llega) a lo
iversal a partir de las cosas particulares; de estas, entonces,
» debe tener una percepcion, y esta es el intelecto."* 5
Por eso se cree que esos [habitos]"*® son naturales, y que
pesar de que nadie es sabio por naturaleza, se tiene [por
naturaleza] comprension, inteligencia e intelecto. Indicio [de
ello es] que pensamos que acompaian a edades de la vida,
esto es, que tal edad conlleva ya intelecto y comprension, en
aidea de que la causa [de ellas] es la naturaleza. <Por eso el

La llamada «comprension»,'** en virtud de la cug] de
20mos que [los hombres| son indulgentes y tienen com -
sién, es el discernimiento correcto del [hombre] e -
vo."* Indicio [de ello] es que del equitativo decimog -
todo d i o
que propende a ser indulgente, y que es equitatjy
te'ner indulgencia a proposito de ciertas cosas. Y la indul 0
cia es la comprension que discierne correctamente lg [gEn
es| equitativo; y «correcta» es la que estd de acuerdo CO(BIE
verdad.!36 >
s lodos los habitos!¥ apuntan, como es comprensible 1
lo mismo," pues hablamos de comprensién, inteligen”"tEl
prudencia e intelecto cuando atribuimos a los mismos [ho -
bres] el tener comprensién e intelecto y ser prudentes e mItH
ligentes. Pues todas esas capacidades se refieren a las cosg—
30 Gltimas!®® y particulares. Y ser inteligente, comprensivoa:

71134. «Cornprensién» expresa contextualmente <<gn5mé» palabk"f
cuya traducci6n enfrenta el mismo riesgo que hemos sefialado an-iga
a propdsito de «synesis>. Por su relacion con «gigniské» («conocess -
<<rec.0n.0cer»), la «gnomé» es, en principio, «conocimiento» o el «req .
nocimiento» (de las cosas); pero también la «forma de ver» genergi
acerca de las cosas, y la frase 0 maxima en que esta se resume Ey
l.a linea que sigue arriba Aristoteles la aproxima, de manera un t;).nto
libre, a «eugnomom> («comprensivo», «indulgente») y a «sygnimé» {¢in-
dulgencia», «<bondad»), lo cual le permite ponerla en relacién con |
equidad de que ha tratado supraen V x. -
7135. Cf. supra 'V x 1137535-113848.

7136. El tratamiento de la gnomé conclu i

’ atar A ye aqui. En lo que resta del
capitulo Aristoteles considera la relacién entre las capa((lzidades int§~
lectuales tratadas dltimamente y la prudencia.
7737. Los habitos no reflexivos considerados en lo que precede, esto
es, el intelecto (nois), la inteligencia (synesis) y la comprension (gnome),
7138. Esto es, a la prudencia.
7739. «Las cosas altimas» = «ta éskhata»; se trata, al arecer, lo mis-
mo que en las otras dos ocurrencias en este parrafo (a33; 35), de los
términos tltimos de la deliberacién. — Cf. la nota 1085. ’

 1140. Cf. supra Vi 1130al-5.

1747. Ea un sentido, los principios indemostrables, y en otro senti-
' do, las cosas particulares.

1742. La palabra, que el contexto obliga a suponer, debe de estar
. usada aqui como equivalente de «silogismo»; cf. infra xii 1144431-32.
_ 1143. Bs decir, la premisa menor del razonamiento practico; cf. la
_nota 164 de la «Introducci6n».

1744. Cf. supraiii 1139629-30.

17145. Es, pues, también el intelecto {notis) el que reconoce los casos
particulares que llevan por induccién a las premisas mayores, que
en el terreno practico representan los fines de la accion. Cf. supra viii
1142425-30.

1746. Los habitos intelectuales de los que se viene tratando.
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w intelecto es principio y fin, pues las demostraciones parte
de esas cosas y se refieren a ellas.>'"" De manera que ]
afirmaciones y opiniones no demostradas de los hombres

experiencia, de los més ancianos o de los prudentes; se Jo.

debe prestar no menos atencién que a las demostracioHe
pues por haber recibido de la experiencia un «ojo», ven o
rrectamente. ;,
i, . . . .
Hemos dicho, pues, qué es la prudencia y qué es Ia g

biduria, y a qué se refieren una y otra, y que cada una [de

ellas| es virtud de una parte distinta del alma.

XII

13 Respecto de ellas'™® podria plantearse la cuestién de EH;

qué son tiles,

[1] Pues, por un lado, la sabiduria no estudia ninguna dé\
20 las cosas por las que el hombre puede ser dichoso (pues ng
se refiere a ninguna forma de generacion);™ por su lado, Iy

prudencia si lo hace, pero {para qué hay necesidad de ella?
Si en efecto la prudencia se refiere a lo que es justo, nobls
y.bueno para el hombre, y esas son las cosas que es pro
pio que el var6n bueno haga, [entonces] no por conocerlas
25 seremos mas aptos para la accién, puesto que las virtudes
son habitos; como tampoco [hay necesidad de conocer, por
ejemplo,] las cosas a las que se llama «sanas» o «Vigorosas#
no porque produzcan [la salud o el vigor] sino porque [deri-
van] del habito;"®" en efecto, no por poseer la medicina y la

7747.: Frase que manifiestamente est4 fuera de lugar ¥ que se ha pro-
puesto colocar en 114345, como cierre del parrafo precedente.
7748. De las virtudes que se acaba de mencionar.

7749. Porque versa acerca de lo invariable; cf. supra vii 1141423-24.

7750. Y son expresi6n o indicio del estado de sano o de vigoroso
del cuerpo. ‘

1757, Esto es, los conocimientos de indole tedrica o reflexiva acerca

Jasalud o del vigor para el hombre que es ya sano o vigoroso. |
1152. Sigo la conjetura de «khrésimon» (= «itil») en lugar del |
«phronimom (= «prudente») que lee Bywater. - |
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nastica seremos mas aptos para su ejercicio."”!

 [2] Y si hay que decir que [la prudencia] no es util'** para
0% sino para llegar a ser [virtuosos], [entonces] tampoco
atil para los que son virtuosos; pero tampoco para los
1e no poseen [la virtud], pues dara igual que [la] posean 30
los [mismos] o hagan caso a otros que [la] poseen: [eso]
bdria bastarnos, como también [nos basta] en el caso de la
Jlud, porque, si bien queremos estar sanos, no aprendemos,
embargo, medicina.
[3] Ademas de eso, podria parecer absurdo que fla pru-ss
encial, pese a ser inferior a la sabiduria,'”* sea mas sobera-
a que ella, pues [es] la que produce' [la que|] gobierna y
rdena en cada cosa.l’®
A esas cosas debemos referirnos, por tanto, pues hasta
ora solo hemos planteado las dificultades.
[a] Digamos, pues, primero, que [la prudencia y la sabi-
urfa] son necesariamente elegibles por si mismas, pues cada
ana de ellas es virtud de una de las dos partes del alma,'” y 1144a
s0 aun cuando ninguna de ellas nada produjera.
[b] Pero, ademas, también producen [ellas algo], [solo
ue] no como la medicina [produce] la salud, sino como
a salud [produce]:"®* de ese modo produce la sabidurfa la

¢ la virtud, cuando ya se la posee, son tan superfluos como los co-
nocimientos de medicina o de gimnastica referentes a los indicios de

1153. Para tener conocimiento de las virtudes.

1154. Cf. supra vii 1141420-58.

1155. Es probable que el texto de esta linea esté corrupto.

1156. Cf. infra xiii 1145a6-11.

1157, De las dos subpartes del alma racional, la «cientifica» y la
«calculadora», distinguidas suprai 1139¢4-14.

1158. Como la salud produce el estado de sano del cuerpo que esta
sano, esto es, como la causa formal o el concepto (ldgos), que es una
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dicha, pues, como es una parte de la virtud total, hace [al nden a la meta propuesta, y alcanzarla; si la meta es noble, 25
s hombre] dichoso por su posesion y su ejercicio. capacidad] es elogiable; pero si es mala, es [solo] astucia.
[c] Ademas,"™ la funci6n [especifica del hombre] se cum. ¢ eso tanto de los prudentes cuanto de los malvados®
ple por medio de la prudencia y de la virtud ética, pues Ia cimos que son habiles. La prudencia no es esa capacidad,
virtud hace que la meta sea correcta, y la prudencia [que Jo ro no se da sin esa capacidad. Y [ese] habito no se da en
sean| los [medios] que conducen a ella. De la cuarta parte de] ¢ «ojo del alma» sin la virtud, como hemos dicho!® y so
10 alma, la vegetativa, no hay una virtud asi, pues no depende mo es evidente, pues los silogismos practicos tienen un
de ella actuar o no actuar. . rincipio:'® «Puesto que el fin, esto es, lo Optimo, es esto o
[d] Respecto de que por la prudencia no seremos has uello» (admitamos, a los fines de la argumentacion, lo que
aptos para realizar acciones nobles o justas, debemos re. ere); y ese [fin] no se le aparece sino al bueno,"™ pues la s
montarnos un poco mds atrds tomando el siguiente punty aldad distorsiona y causa el engafio acerca de los princi-
de partida. Tal como decimos que algunos, por mas que os de la accién."¥” Asi que es manifiesto que es imposible
15 realizan acciones justas, no son ain justos —por ejemple, r prudente si no se es bueno.
los que realizan las [acciones] que las leyes ordenan; pen;
involuntariamente o por ignorancia o por alguna otra causa{
y no por ellas mismas (por mas que hagan lo que se debe
y cuanto es necesario que el virtuoso haga)-,"® del mismg
modo es posible, seglin parece, realizar cada acto dispuests
de manera tal que se sea [un hombre] bueno;"® quiero de
cir, por ejemplo, [actuar] a causa de una eleccién y por las
20 acciones mismas. Ahora bien, es la virtud la que hace que la.
eleccién sea correcta; pero [hacer] las cosas que naturalmen-
te se hacen con vistas a aquella no es propio de la virtud sino
de otra capacidad.
Pero debemos detenernos en este punto y tratar mas cla-
ramente acerca de eso. k‘
Hay, como se sabe, una capacidad'®? a la que laman
«habilidad», y ella es tal que puede realizar los actos que

XIII

Debemos considerar, entonces, una vez mas, la virtud, 14w
pues también la virtud se halla en una relacién muy cerca-

a a la que la prudencia guarda con la habilidad (no son lo
‘mismo, por cierto, perc son semejantes): de igual manera se
telaciona la virtud natural con la virtud en sentido propio.!s®

_ Todos creen, en efecto, que cada uno de los caracteres se
da en cierto modo por naturaleza, pues somos justos, pro- 5
pensos a la moderacion, valientes, y lo demas, desde el mo-
mento mismo del nacimiento. Pero aun asi buscamos algo /

1163. Leo «<tous> panotrgous» (a29).

1164. Aristoteles no lo ha dicho expresamente; puede estar implica-
do supra en 114446-9 y 20-26.

1165. Esto es, una premisa mayor. Cf. xi 114343 y la nota 1143.

1166. Cf. I iv 1113422-31.

1167. Cf. supra 11l iv 1113a33-82 e infra VII viii 1151415-19.

1768. La virtud en sentido propio (més abajo, 47, «el bien en senti-
do propio»), es la virtud ética, no natural sino adquirida.

‘causa simultanea (hdma): cf. Met XII1 iii 1070421-26.

7759./Arist6teles tiene presente lo establecido acerca de la funcién
especifica del hombre y las distinciones en la estrucutura del alma
en I vii 1097633-1098al y I xiii 1102416-17; 32-512.

7760. Cf. 11iv 1105a28-89; V vi 1134a17-23; V viii 1135416-113649.
1767. Cf. supraIliv 1105428-33. ‘
+ 1162. «Capacidad» = «dynamis»; cf. la nota 723.
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»la razon correcta, y la razon correcta en este orden de
sas es la prudencia.'™ S6crates pensaba, en efecto, que las
cudes eran formas de la razon (pues [decia que] todas ellas

. formas de ciencia);'" nosotros, en cambio, que se acom- 30
7an de Tazom.

A partir de lo dicho resulta evidente, pues, que no es posi-
 ser [un hombre| bueno en sentido propio sin prudencia, ni
.dente sin virtud ética. Y de esa manera también se puede
futar el argumento con el que se podria pretender que las
tudes estdn separadas las unas de las otras, pues un mismo
mbre no esta naturalmente bien dotado para todas, asi que
abré adquirido ya una, pero tedavia no otra. Eso puede ad- 35
se respecto de las virtudes naturales, pero no respecto de
uellas por las que se dice [de un hombre que es] «<bueno» en
tido absoluto, pues en el momento en que se dé una sola, a 114sa
er, la prudencia, se dardn todas.

Y es evidente que, aun cuando [la prudencia] no fuera
ictica, se tendria necesidad de ella por ser la virtud de la
rte [del alma],'” y porque la eleccién no sera correcta sin
dencia ni sin virtud, pues la una produce el fin, y la otra 5
ce que se realicen los actos que conducen al fin."”

Sin embargo, no es tampoco soberana de la sabiduria ni
de la parte mejor [del almal," tal como la medicina no lo

distinto (el bien en sentido propio) y poseer aquellos [ras
de otro modo. Pues también en los nifios y en las bestia
dan los habitos naturales, pero sin intelecto son manifie

10 mente dafiinos. Al menos esto parece observarse: qué ;
COIMO a un Cuerpo vigoroso que se mueve sin vision e o
rre que cae con fuerza, [precisamente] por no tener visign
mismo ocurre aqui."® Pero si [el hombre] adquiere intele
su actuar sera distinto, y el habito, aun siendo semejant
sera entonces virtud en sentido propio. ~
En consecuencia, asi como en la [parte] opinatival?

15 dos formas, la habilidad y la prudencia, también en la Ipe ‘
ética'™ hay dos, la virtud natural y la virtud en sentido pfo'

y de elles, la virtud en sentido propio no se da sin la prudencig.
Por eso algunos afirman que todas las virtudes son fonngg

de la prudencia, y Sécrates en parte inivestigaba con aciertg o
20 en parte se equivocaba, pues al pensar que todas las Virtudez ;
son formas de la prudencia se equivocaba, pero al decir e
no [se dan] sin prudencia, acertaba. He aqui un indicio: to(cllgg
los de ahora,'” al definir la virtud, tras sefialar que es habito
y las cosas a que se refiere, agregan: «conforme a la razf;
correcta»; y «correcta» es «conforme a la prudencia». Se ve
pues, que de algiin modo todos adivinan que la virtud es u;;
25 hadbito de esa clase, a saber, el que es conforme a la prudencia
Pero debemos avanzar un poco. Pues la virtud no es sok;

el hébito conforme a la razén correcta, sino el que se acompa-

1174. Esto es, la virtud ética no solo se atiene al justo medio, y en
este sentido es «conforme a la razén», sino que también se ajusta a
una deliberacién correcta, aportada por la prudencia, y en este senti-
do «se acompaiia de la razén correctar.

1175. Y en eso se equivocaba, pues en si la virtud no es de naturale-
s intelectual, sino el habito de desear ciertas cosas o de desearlas de
_una determinada manera.

1176. De la respectiva subparte de la parte racional, esto es, la «cal-
culadora» (£ logistikdn) u «opinativa» (0 doxastikdn).

1177. Esto es, la virtud fija el fin correcto y la prudencia los medios
para alcanzarlo.

7178. Cf. la dificultad [3] expuesta supra xii 1143533-35.

7769. Est;(z es, es menester que la prudencia aporte, por medio dé lx
deliberacién, la «visién» que permite ejercer la virtud en las situacio-
nes concretas.

7770. A la virtud natural.
7771. La subparte opinativa (¢ doxastikén) del alma racional se idente
fica con la subparte «calculadora» (£ logistikon); cf. suprai 1139a11-13.
7772.' La «parte ética» (¢ ethikon) se identifica con la parte llamada
«apetitiva» (10 orektikon) en 1 xiii 1102830.

1773. Fil6sofos, que no es posible identificar, de la & isto-
teles; cf. Met T ix 092433, ol fpoca de AT
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es de la salud, pues no se vale de ella, sino que atiende G
10 se origine, y ordena por tanto, con vistas a ella, no a efly A

més,'™ seria como decir que la politica gobierna a log d .

porque manda acerca de todas las cosas de la ciudad 18

7779. Se sobreentiende: «afirmar
de la sabiduria...».

7780. Entre las cuales se incluye el culto publico a los dioses:

que la prudencia estd por encima

233
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LIBRO VII

Después de esas cosas debemos decir, estableciendo un
jevo punto de partida,'® que son tres las formas que se de-
evitar en materia de caracteres: la maldad, la incontinen-
ay la bestialidad. Los contrarios de dos de ellas son claros:
uno lo llamamos «virtud», y al otro «continencia».'®* En
Jacion con la bestialidad, en cambio, lo que mas cuadra es
falar [como su contrario] la virtud que estd por encima de
jsotros, cierta [virtud] heroica y divina,'® tal como Home-
le hace decir a Priamo, acerca de Héctor, que era bueno
 grado extraordinario,

_y no parecia

ser hijo de un hombre mortal sino de un dios''®

§1: Esto es, un cambio de tematica y de enfoque; cf. «Introduc-
on», 12.

62. Acerca de la continencia y la incontinencia, cf. la nota 231.
lo que sigue (i-xi) Aristoteles trata casi exclusivamente de la in-
ntinencia.

63. Ni la bestialidad ni la forma suprahumana de virtud han sido
encionadas en lo que precede; Aristételes parece introducir aqui
as nociones a fin de definir el marco de la discusién del tema cen-
al, que es la incontinencia.

84. Tliada XXIV 258-259.

k|
15
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De modo que si, como dicen, los seres humanos ge
vierten en dioses a causa de un exceso de virtud, e] habi,
25 contrapuesto a lo bestial serfa evidentemente de esa clase .
Pues tal como no hay maldad ni virtud en la bestia, tampé_‘
co las hay en el dios, sino que la [bondad del dios] e g,
mas honorable que la virtud,"® y la [«maldad» del anim k
es| un género distinto de maldad.® Y tal como es rarg
haya un var6n divino (como acostumbran decir los la(:(,nms
cuando admiran mucho a alguien; dicen: «varén divino») iy
s0 también el bestial es raro entre los hombres. Se da SOl’}re k
todo entre los barbaros; pero en algunos casos llega a ha:
berlo® a causa de enfermedades y defectos.™® Y con eg
palabra también descalificamos a los que, entre los hombres
sobresalen a causa de su maldad. “’
Pero de tal disposicion haremos mencién mas adelante.i
y de la maldad hemos hablado anteriormente.!’% Debemg.
35 hablar [ahora] de la incontinencia, la flaqueza y la molic
la continencia y la fortaleza.® Pues no hay que suponer q

a2 v otra!™® se refieren a los mismos habitos que la virtud y 114sb
maldad,""" ni que son un género distinto."”

omo en los demas casos, después de [i] establecer los

3
chos segin se muestran'% y [ii] analizar las dificultades,"”
Lemos [ili] demostrar,!'*® lo mas gue se pueda, todas las s
9 3
iniones corrientes en relacidén con esas afecciones o, si
as mas v las que mas dominan, pues si se resuelven los
2

tos] dificiles v las opiniones quedan en pie, se habra de-
111 s
strado™® suficientemente. 2"

/i) es una especie de la debilidad; of. infra vii 115042-3.
3. Esto es, la incontinencia y la flaqueza por un lado, y la conti-
ciayla fortaleza por otro, considerado cada par como un singular.
4. El detalle gramatical del giro traducido por «se refieren de
mismos habitos» es un tanto obscuro. Es claro, no obstante, que
que se da a entender es que la continencia no es una virtud ni la
incontinencia un vicio.
5. Acaso se sobreentienda: «como lo son, en cambio, la bestiali-
dad y la virtud sobrehumana».
1196. «Los hechos segiin se muestran» = «id phaindmena>. La expre-
sion equivale aqui a «id éndoxa», es decir, «las opiniones corrientes»
q, 120, «las cosas que se dicen», «id legimena»). Esas opiniones
{{]-[6], 114558-20) constituirin el punto de partida, dialéctico, de la
investigacion. Cf. supra I viii, en especial 109849-12 y la nota 136.
1197. El propésito del andlisis de las dificultades (diaporein} es poner
de manifiesto las tesis divergentes, aunque en principio igualmente
findadas, que estan implicitas en las opiniones corrientes. Tal anali-
is esta expuesto en [a]-[d] 1145521-114655.
1198. Literalmente, «mostrar» {deiknynai), porque no se trata de
na demostracion (apddeixis) stricto sensu o cientifica, sino de una
arpumentacion dialéctica, cuyo punto de partida son las opiniones
admitidas. Cf. 76p 11 100425-518.
1199. Literalmente, «mostrado»; cf. la nota precedente.
_ 1200. La «demostracion» dialéctica de la verdad de las opiniones
admitidas consiste en poner de manifiesto las razones por las que
aparecian como contradictorias; lograda la resolucién (fsis) de las
porias {que se emprende en 114646), las opiniones quedan valida-
das. Eso es una prueba suficiente, y la Ginica posible en el terreno de
o opinable. Cf. Met TI1 1 995428-53.

7785. Cf. supral xii 1101518-24.
7786. O acaso: «un género distinto de la maldad» (genitivo separal
1787. «Divino» = «sefos», forma dialectal de «theios>. Cf. Platon, Me
ndn 994.
7788. Se sobreentiende: «aun entre los griegos» o «aun entre los
hombres civilizados».

7789. La palabra «perosis», traducida aqui como «defecto», alude a ug
desarrollo corporal defectuoso; su aplicacion parece ampliarse aqui
para abarcar sus correlatos o equivalentes en el desarrollo del caracter
7190. En este mismo libro, v 1148517-31. V
7791. A lo largo de los libros 1T a V, al tratarse de sus opuestos, lag
virtudes éticas. -
1192, Cf. infravii 115049-16; Ta flaqueza (malakia) y 1a fortaleza (karter
mantienen con los dolores la misma relacion que Ia incontinencia y 4
continencia mantienen con los placeres; el ambito de la flagueza; fa f
taleza, la incontinencia y la continencia es el mismo que el de la inte
perancia (akolasia) y la moderacion (sgphrosyne), esto es, los deseos y las
aversiones en relacién con el sentido del tacto y del gusto. — La miolicie
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Es, pues, opinién corriente [1] que la continencia ylat
taleza se cuentan entre las cosas buenas y elogiables, yla
1 continencia y la flaqueza entre las malas y censurables-mofﬂ‘
[2] que el continente se identifica con el que propende ;La _
nerse al razonamiento, y el incontinente con el que pfop
de a apartarse del razonamiento.”? Y [3] que el mncontiney
sabe que hace cosas malas, [y las hace no obstante] a ¢4
de la pasion,'™ y que el continente, en cambio, sabe -
sus deseos son malos, pero no los sigue, [y ello] a causa d
la raz6n.** Y [4] que el moderado es continente y fuerte.us
15y del que es asi, unos dicen que es moderado en todo,fﬁgﬁ
otros que no; y que el intemperante es incontinente; y el
continente, intemperante, sin hacer distincién, mientras q
otros dicen que son distintos.?” [5] A veces se dice que o
prudente no puede ser incontinente, pero a veces se afirma
que algunos, que son prudentes y hébiles, son incontinep
tes.””® Ademads, [6] se habla de incontinentes en relacién coﬂ
20 el impulso [agresivo],2® el honor y el dinero.1 Esas son

pues, las cosas que se dicen.

7201. Cf. [a], [b], [c], [d] y [e] en el capitulo siguiente; y Platén, Re

pliblica IV 431a-b.

71202. Cf. [c] en el capitulo siguiente.

7203. Cf. Platén, Protdgoras 352d-e.

1204. Cf. [al, [d] y [e] en el capitulo siguiente.

1205. «Fuerte» = «karterikis», el que posee fortaleza = karteria; cf b

nota 1192.

7206. Entiendo el «pdnta» (b15) como acusativo de relacién.

7207. Cf. [b] en el capitulo siguiente.
7208. Cf. [a] in fine (114644-9) en el capitulo siguiente.

7209. «Impulso [agresivo]» = «thymds»; cf. la nota 60 de ]é «Intro-

duccion».
7270. Cf. [f] en el capitulo siguiente.
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I

[a] Se podria plantear la dificultad de c6mo incurre un
mbre en incontinencia si su suposicién'!' es correcta.??

Por cierto, algunos niegan que ello pueda darse en el que

e ciencia, pues seria extrafio, como pensaba Sécrates,'"
si [en un hombre] hay ciencia, alguna otra cosa gobier-

y la* arrastre de aqui para alla como a un esclavo. En
¢to, Socrates combatia a ultranza ese argumento,?” en 25
onviccién de que no existe la incontinencia; [crefa,] en
cto, que nadie obra a sabiendas en contra de lo mejor,

o por ignorancia.”® Ahora bien, ese argumento estd en
nifiesta contradiccién con la manera en que se presentan
hechos;'?” y en relacién con esa afeccion'® se debe in-
tigar, en caso de que [se actle] por ignorancia, cual es la
dalidad de la ignorancia que se da, pues es manifiesto que
ue actia con incontinencia no piensa [que deba hacerlo], 30
ta que experimenta la afeccion.’*

e -

e

¢

211 Arist6teles emplea «hypolambdnén», participio del verbo al que
grresponde «hypdlgpsis>: cf. la nota 1003. En lo que sigue, se tienen
n cuenta las tres especies de la Aypdkpsis: la ciencia, la opinién y la
nidencia.
212. Cf. [3] en el capitulo precedente.
713. Cf. Platon, Protdgoras 352a-c.
714, A la ciencia «autén», b24; se ha defendido «autdn», esto es, «lo
amastre» (al que posee ciencia).
5. «Argumento» = «ljgos», aunque no puede excluirse que la
alabra esté aqui por «definicién», esto es, la definicién de la incon-
_tinencia como actuar mal a sabiendas.

216. Cf. Jenofonte, Memorabilia, 111 ix 4-5.
217. «Con la manera en que se presentan hechos» = «tois
hainoménois>; cf. la nota 1196. — La idea socratica contradice el he-
lio, patente para todos, de que la incontinencia existe.
218. «Afeccién» (pdthos) parece aludir al peculiar estado de igno-
ncia en que se halla el incontinente al actuar.
219. Aristoteles insiniia aqui su solucion.

3
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Pero hay quienes aceptan unas cosas y no otras, 220 {b] Ademds, si pertenece al [hombre] con%inente. tener 10
admiten que nada es mas poderoso que la ciencia; 22 pers £0S pqderosos y malos, el moderado no serd continente,
no admiten que nadie actiie en contra de lo que en su gp k ¢l continente, mod’era(.io, pues no es propio del mgderado
es mejor, y por eso dicen que si el incontinente es gobe enerlos e§ demasia ni malos.”*! No obst?nte, deb1era’ [fjﬁ

35 do por los placeres, no posee ciencia, sino opinién. 1232 pues si los deseos fueran buenos, sgna 11.1810 el.hablto
en verdad es opinion y no ciencia, Yy 1O es una suposicig impidiera pgrseguirlos, ast que la contn,le.naa no siempre

1462 vehemente sino una débil la que se opone [al placer] (¢ fa virtuosa;"** y si [los (/ieseos] fueran débiles y mo malos, 15

en los que dudan), [tendriamos] indulgencia hacia el que ng onerse a ellos] no tendria n.ada'de notable, y si fueran ma-
se mantiene en ella frente a deseos poderosos; pero hacia débiles, nada de extraordinario.
maldad no hay indulgencia, como tampoco hacia ningy c] Ademds,”* si la continencia hace que uno se aferre a
otra cosa censurable.!22 a opinién, entonces es mala si también [hace que uno se

5 ¢Es acaso la prudencia,”* que es lo mas poderoso!22s rre] a la falsa; y si la incontinencia hace que uno pueda
nosotros], la que se opone [al placer, y es vencida]? Perg partarse de toda opinién, podra haber una incontineqcia
carece de sentido, pues [en tal caso] el mismo [hombre] se osa; por ejemplo, en el Neoptélemo de Séfocles en Filoc-
a la vez prudente e incontinente, y nadie dirfa que es prop tes,”** pues se lo E)uede elogar por no a.ferrarﬁe alas cosas de 2
del prudente realizar voluntariamente los peores [actes}; Odiseo lo hab1a persuadido, pgrque 1’6 inha Hle.ﬂtlf-
Aparte de es0,2% mas arriba?? se ha demostrado que el pry.  [d] Ademas,®** el argumento’® sofistico [enc1erra]. una
dente es apto para la accién (pues su dominio son las cosas ificultad (pues como [los sofistas] quieren refutar mediante

14 - e . . e 3 3 3 1238 45
tiltimas)'?* y est4 en posesién de las demas virtudes. 229 procedimiento de las paradojas'®® a fin de pasar por ha-
fles si tienen éxito, el silogismo resultante se convierte en

gna dificultad, pues el pensamiento queda atrapado, cuando a5

Sy

7220. De la teorfa socratica que se acaba de considerar.
722]1. Mas poderoso en el sentido de suscitar una adhesion o una
conviccién mas sélida. En lo que sigue, la distincién entre opini(mf
y ciencia atiende solo al grado de vehemencia de la conviccién que
acompafia a la suposicion (hypdkpsis). Cf. Top V ii 130416-17.
71222. «Suposicion» = «hypolpsis>; cf. 1a nota 1211.
71223. Cf. [1] en el capitulo precedente.

7224. Cf. [5] en el capitulo precedente. No se trata ya de la tesis
socritica. — En VI ix 1142433 se ha dicho que la prudencia es una
suposicién (Aypdkpsis) verdadera. -
7225. Lo mas poderoso en el sentido, ya sefialado, de que suscita
una adhesion o una conviccién mas sélida.
7226. El argumento que sigue da por sentada la validez de la vision
aristotélica de la prudencia.

1227. En VI v 114054-6; xiii 114542-5.
1228. «Las cosas dltimas» (= «ta éskhata»); cf. 1a nota 1085.
1229. Cf. VI xiii 1144430-114545.

230. Cf. [4] en el capitulo precedente.

237, Cf. 111 xi 1119411-20.

232. Esto es, habria que suponer deseos malos y en demasia en el
ombre moderado.

233. Cf. [1] en el capitulo precedente.

234. Cf.[1] y [2] en el capitulo precedente.

1235, Tragedia representada en el 409 a. C. Cf. vv 54-122; 895-916.
Neoptélemo, hijo de Aquiles, siente pena ante el sufrimiento de Fi-
logtetes y no lo engaiia, como le habia aconsejado Odiseo.

1236, Cf.[1] y [3] en el capitulo precedente.

1237 Con la mayoria de los editores, Bywater elimina la palabra
_ {pseuddmenos» incluida aqui en los manuscritos.

1238 Consistente en llevar al adversario a conclusiones que contra-
. dicen las opiniones admitidas; cf. SEiii 165518-22.
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Tales son, pues, mas o menos las dificultades que se pre- 4
ntan. De ellas, algunas deben ser resueltas y otras deben
pedar en pie!*”® Pues la resolucion de la dificultad es el
allazgo [de la verdad].

no quiere permanecer, porque la conclusion no le satisfy,
pero tampoco puede avanzar,” porque no puede refuts; e{
argumento);”* asi, de cierto argumento resulta que «la inge,
satez acompafiada de incontinencia es una virtud», pueg por
incontinencia [un hombre] realiza los actos contrarios a sy g

30 posicién;™* pero supone que lo bueno es malo y que no deh,
realizarlo, asf que realizard las cosas buenas y no las malagiti

[e] Ademas,*** el que actia por conviccién y persigue [ag

cosas placenteras eligiéndolas,*** podria ser tenido por mejor

que el que no lo hace por razonamiento sino por incontinen.

cia, pues seria mas facil de curar por medio de la disnasien

Al incontinente le es aplicable el dicho que declara: «Cuange

35 NOs atragantamos con agua, ¢qué vamos a beber?»,'** py
146b estuviera convencido de lo que hace,?*¢ dejarfa [de hacerlo}:
una vez disuadido; pero aun estando en realidad convencidg
[de que debe hacer una cosal, no hace menos otra.
[f] Ademas,¥ si hay incontinencia y continencia en re.
lacién con todas las cosas, {quién es incontinente sin mag?
Pues nadie tiene todas las formas de incontinencia; pese a
eso, de algunos decimos que son [incontinentes] sin mas.

111

[7] Primero se debe investigar si [los incontinentes ac-
an] a sabiendas o0 no,”* y [en caso de que actlien a sa-
endas,] cudl es la modalidad de ese saber;*° [2] después
debe establecer la indole de las cosas a las que se refieren
continente y el incontinente; quiero decir, si a todo placer
a todo dolor o0 a algunos determinados;*”' y [J] si el con-
ente y el fuerte™” son el mismo o si son diferentes;?* y
imismo [4] acerca de todas las demds cosas emparentadas
n este estudio.!?* )

El punto de partida de la investigacién es [if la cuestion
de si el continente y el incontinente se distinguen'?” por 15

0

.

(2]

1248. Cf. suprai 114552-7 y notas 1197 y 1200.

1239. En eso consiste precisamente una aporia. 1249. No, desde luego, en el sentido de si tienen conciencia o no de
7240. El paréntesis parece indispensable a fin de aislar la digresion. Ja accién que llevan a cabo, sino en el de si saben o no que lo que
7241. Cf. [2] en el capitulo precedente. “ hacen no es bueno. ' o B
71242. A causa de su insensatez supone que lo bueno es malo y que 7250‘( Cf. [3] en el' /capitulo 1 _El punto fue ant1c1patdo supra, en ii
no debe realizarlo, y a causa de su incontinencia hace lo que supone 1145629, — La cuestion es d(?banda en el presente capitulo.

que no debe realizar, y como a consecuencia de ambas cosas hace ¢ 1257. Cf. [6] en el capitulo i. - La cuestion es debatida en los capitu-
bien y no el mal, resulta que la combinacién de insensatez e inconti- los iv, v y vi de este mismo libro.

nencia es una virtud. Tal conclusién choca con el sentido comun. 1252. Cf. la nota 1205.

7243. Cf. [1] y [3] en el capitulo precedente. 1253. Cf. [4] en el capitulo i. — El punto es debatido en los capitulos
7244. Es decir, el intemperante. vii y viii de este mismo libro.

71245. Si es agua lo que tomamos cuando nos atragantamos con 1254. Cuestiones relacionadas, como se vera, con las opiniones co-
algo, iqué deberemos tomar si aquello con que nos atragantamos es entes (2], [4] y [5] del capitulo i; se las discute en los capitulos ix y
agua? Es decir, {c6mo se podria convencer al incontinente de lo que x de este mismo libro.

es correcto si ya lo sabe? 1255. La cuestién es la de la diferencia especifica (% diaphord) por
71246. Esto es, si estuviera convencido de que debe hacer lo que haee. la que la continenf:ia y la incontinencia se oponen a la virtud yla
71247. CA. [6] en el capitulo precedente. ‘ maldad, no entre si.
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las cosas a que se refieren o por el modo [en que lo hacen]
esto es, si el incontinente es incontinente solamente por re:
lacionarse con tales cosas, o no [por eso] sino por el modg
[en que lo hace], o tampoco por esto, sino por ambas cogag
Después, [ii] si la incontinencia y la continencia se refiereq ,
todas las cosas o no,"”*® pues ni el incontinente en térming,
absolutos lo es en todas las cosas, sino en las mismas que ¢
intemperante, ni por referirse a ellas en general (pues [entgp
ces la incontinencia} serfa lo mismo que la intemperancia),
sino por hacerlo de una manera determinada, pues.el ungls
se conduce por eleccién, considerando que siempre d‘e o
perseguir el placer presente, mientras que el otro™* no pien.
sa [asi], pero lo persigue.'?%

[7] Pues bien: el que sea opinién verdadera y no cienciy
lo que se contraria al incurrir en incontinencia,® ng tiene
importancia para el argumento, pues algunos de los que
tienen una opinién no dudan, sino que creen tener un saber
preciso. Asi pues, si [se aduce que es| por la debilidad de
su confianza [en ella por lo que] los que tienen una opinien
actian mds en contra de su suposicién que los que tienen
ciencia, en nada diferird la ciencia respecto de la opinién 2
pues algunos confian en las cosas de las que tienen opinién

menos que otros en las cosas de las que tiemen ciencia.
raclito lo muestra con claridad.?% 30
[a] Pero como «tener ciencia» se dice en dos sentidos
qes decimos que «tienen ciencia» tanto el que posee
clencia pero no la utiliza cuanto el que [la posee y la
rce),?®® habra una diferencia entre hacer lo que no se
be teniendo [ciencia de ello] pero sin ejercerla y [hacerlo]
rciéndola.?®* Se ve en eso algo extrafio,?s’ pero no [lo es] s5
se actiia) sin ejercer [la ciencia).

[4] Ademas, como hay dos tipos de premisas,”® nada im- 147
e que alguien, aun cuando posea ambas, actie en contra

e su ciencia si utiliza la universal y no la particular,*® pues
s acciones posibles son particulares.

1266

1262. Heraclito es tomado, pues, como ejemplo del notable grado
e conviccién que puede llegar a suscitar lo que es mera opinion y
¢onocimiento cientifico.
763. Hay que tener en cuenta, pues, la diferencia entre poseer
hein) la ciencia y aplicarla {khrésthai); lo primero consiste en
poner de una capacidad (dynamis); o segundo, en su ejercicio
imergeia) real en un acto concreto. — En sus ocurrencias en este
arrafo, «ejercer» vierte «thedrein», verbo especifico para aludir a la
ctualizacion de la ciencia.
264. El caso del incontinente es el primero. — Bywater elimina las
alabras «toil ékhonta kai thedrointa» (= «del que la posee y la ejerce»)
ue algunos manuscritos traen a continuacién.
1265. Socrates lo veia asi (cf. supra i 1145023), pero la distincién
ntre ciencia en potencia y ciencia en acto permite ver que en todo
250 no es paradéjico que en la incontinencia coexistan la ciencia de
o que es bueno y la posibilidad de actuar mal.
766. Esto es, la premisa mayor y la premisa menor, a las que se
_alude a continuacién con los términos «universal» «particular» res-
pectivamente. Aristételes describe la realizacion de la accién como
¢l desenvolvimiento de un razonamiento deductivo practico. Cf.
supra V1 xi 114382-3; De motu vii 701a7-25.
1267. Como serfa el caso del incontinente, que ejercerfa su conoci-
. miento de una premisa mayor que expresase la regla correcta, pero
1o el de la menor, asi que no llega a la conclusién, que se expresa
en el cumplimiento de la accion o en la abstencion de hacerlo. Cf.
An Pr1l xxi 67a9-33.

1256, Estas lineas (518-19, «Después [...] o no») han sido puestas en
duda.

1257. El intemperante.
1258. El incontinente.
7259. Esto responde ya a [i], cuestion planteada poco mds arriba en
este mismo capitulo: el intemperante y el incontinente no se distin.
guen entre si por «las cosas a las que se refieren» (es decir, los place
res; cf. 111 x) sino por el modo en que lo hacen.
71260. Esto es, la tesis considerada supra, bajo [a], en ii 1145531
114645.
72671. O quizas: «en nada sera superior (didiser) la ciencia a'la opi
nién». En cualquier caso, si se toma como criterio el grado de vehe
mencia de la conviccién, la distincién entre la ciencia y la opinion
desaparece, puesto que, como se sefiala arriba, la opinion-puede
acompanarse de igual grado de certidumbre que la ciencia.
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weer [la ciencia] en cierto modo y no poseerla,”” como [es
caso en] el durmiente, el demente o el ebrio. Ahora bien:
esa disposicion se encuentran también los que son pre-
de una pasion, pues los impulsos [agresivos], los deseos 15
<uales y algunos otras [pasiones| de esa clase, notoriamen-
producen cambios aun en el cuerpo, y en algunos [casos]
sta producen formas de locura. Es claro, entonces, que
bemos decir que el estado en que se hallan los incontinen-
s es similar al de aquellos.” El que expongan argumentos
ocedentes de la ciencia?® no es indicio [de nadal, porque
bién los que son presa de esas pasiones” recitan de-
ostraciones y versos de Empédocles,*” y los que se inician 20
el aprendizaje [de una ciencia] enlazan los enunciados
o adin no tienen un saber, porque hay que incorporarlos,
eso requiere tiempo. Asi que debemos suponer que los
que incurren en incontinencia hablan como los actores que
representan un papel.’””

[d) Ademés, se puede considerar la causa [de la inconti-
nencia] desde el punto de vista natural,*” de la siguiente ma- s
nera. Una [premisa) es una opinion universal; la otra [premi-
sa] versa acerca de lo particular,” donde es determinante la
percepcién. Cuando de ellas surge una sola [proposicion], el

Y aun en el [término] universal”™™ hay una diferenq
5 pues uno se aplica a uno mismo y otro a la cosa. Por e_e,?%
plo, «El alimento seco es conveniente para todo honlbrje»“
«Yo soy hombre» o «Este alimento de tal especie es sec k
Pero de que este alimento es de tal especie, [el iﬂCOntinen(Z»
o0 no tiene [ciencia] o no [la] ejerce.*™ Por tanto, segin .
trate de una u otra de] esas modalidades, habrd una diféren
cia considerable, al punto de no resultar para nada [lama¢
que [el incontiente| conozca de un modo; pero [resultar{;ﬂ
1 sorprendente que [conociese] de otro.*” -
[d Ademas, los hombres pueden «tener ciencia» de otra
manera aparte de las mencionadas poco antes.!” py,
vemos que en el poseer [la ciencia] sin utilizar(la] el hébifg
presenta diferencias,"” de modo tal que también [es posiblé}

7268. Esto es, cada una de las dos nociones enlazadas en la Premisa
mayor o regla general (que en el ejemplo que sigue es: <El alimeng,
SECO es b}leno para todo hombre»). Como se sefiala a continuacign
las premisas menores resultan de la aplicacién de uno de ellgs 4
agente («Yo soy un hombre») y del otro a la cosa en la que recae |z
accion posible («Esto es un alimento seco»).
7269. Es decir, no sabe que este alimento particular se puede sub
sumir en el concepto de «alimento seco», de manera que, a pesar de §
tener conocimiento de la regla correcta, no puede llegar a la conely. .
sién. Cf. VI vii 1141518-21.
71270. No resulta Hamativo que se incurra en incontiencia si se tiene
un conocimiento actual de la premisa mayor y un conocimiento solo
potencial de la menor; serfa’ sorprendente que se lo hiciese con un
conocimiento actual de ambas premisas. ‘
1271. Suprq, en 1146431-33: la ciencia como posesién y la ciencia
€omo ejercicio.

1273. Esto es, poseerla en potencia y no poseerla en acto.

1274. Al del que duerme, el demente y el ebrio.

1275. Probablemente, de la ciencia practica. El que lo hagan podria
fomarse como prueba de que ejercen la ciencia.

1276. Lalocura y la ebriedad.

1277. Aristételes piensa quizas en los Katharmo, en los que se reco-
_ mienda una vida pura.

1278. Esto es, mecanicamente, desdoblandose y, por tanto, como
_ algo que no les pertenece.

1279. Esto es, atendiendo a la naturaleza de los hechos (physikds) y
ya no con un enfoque dialéctico y de manera abstracta, como en los
puntos anteriores.

1280. Esto es, las premisas mayor y menor de un silogismo. Se con-
. sidera primero el tedrico y a continuacién el practico.

1272. Diferencias en el grado de la posesién de la capacidad: {a) la
capacidad «indeterminada» del que puede adquirir la ciencia pero
aun no la ha adquirido, y (b) la capacidad «determinada» del que ya
la ha adquirido pero no la ejerce en un acto concreto. Cf. supra.l vii
1098433-109942 y las notas 250 y 251. Hasta ahora solo se habia teni:
do en cuenta (b}, esto es, la posesion de la ciencia como habito (fxs);
en lo que sigue se asimilan a (a) el estado del que duerme, del esti
loco o del esta ebrio, y el estado del que incurre en incontinencia.
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alma necesariamente afirma alli'®® |a conclusién; PEro eq
productivos'®? [necesariamente] se actia de inmediatg 1
Asi, si «Hay que gustar de todo lo que es dulce» y <<Esto,}
s0 tanto cosa particular) es dulce», el que tiene la Capaciday
no esta impedido, necesariamente actia'®* al mismo tiem
Asi pues, cuando, por una parte, estd presente [en nosoﬁm
la [premisa] universal que prohibe gustar [de lo dulce]
por otra, la de que «Todo lo dulce es placentero» ¥ que «F,
es dulce» (y esa es la que se pone en acto), y se da que
estd presente [en nosotros| el deseo, entonces, mientrag Zu
una ordena evitar eso, el deseo conduce [a ello],28 por
35 [el deseo] tiene la capacidad de poner en movimiento cigd
17 parte [de nuestro cuerpo].2¥ Asi que resulta que se incyry
en incontinencia bajo una razén,” si se quiere, o:de up

(en

7287, En el caso del silogismo teorico.
7282. Se esperaria «practicos» més bien que «productivos».
7283. La acci6n es en el silogismo practico el correlato de la afirma.
cién o aceptacion de la conclusién en el silogismo teérico. ~ Cf ),
motu vii 701a7-25. ~
7.284{. Esto es, gusta de la cosa dulce. — El ejemplo corresponde al
s1'loglsmo préctico de la intemnperancia, en el que no hay ignorancis
ni de la mayor ni de la menor.

7285. La que declara «Todo lo dulce es placentero.
7286. Esto es, en la mente del incontinente hay dos premisas ma-

yores: la que prohibe comer cosas dulces {y representa la razon

correcta, cf. infra, 11465, «orthés ligos»), y otra, una opinién (doxa) en
principio descriptiva, que recuerda que todo lo dulce es agradable.
Es la aparicién del deseo (epithymia) y de la particular «Esto es dul
ce», que es un juicio del orden de la percepcion (aisthésis; cf. supra
@26), lo que hace que el incontinente se incline por esa otra premisa,
le confiera la condicién de normativa y, por tanto, vea lo particular
como algo que debe subsumirse en ella y no en la correcta.

7287. Mas bien que de nuestra alma, como suele entendérselo: Al
hacerlo, el deseo reemplaza a la eleccion. ‘
1288. «Bajo una razén» (Aypd ldgou), esto es, al parecer, la segunda
premisa mayor («Todo lo dulce es placentero>>§, la cual, como se

sefiala a continuacién, no estd en conflicto con la primera de por si

sino solo de hecho, y en virtud de la influencia del deseo.
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inion, contraria a la razén correcta, aunque no [contraria
¢lla] de por si sino por accidente, pues contrario [a la raz6n
rrecta] es el deseo, no la opinién.

Por es0,”™ ademds, las bestias no son incontinentes, pues

, tienen suposiciones universales sino imdgenes y recuer- 5
s de cosas particulares.'2%

_En cuanto al modo en que se resuelve la ignorancia y vuel-
¢l incontinente a poseer ciencia, la explicacion es la misma

e para el que estd ebrio y para el que duerme; no es especi-

2 de esta afeccion,”™ y debe aprendérsela de los fisidlogos.

. Pero como la tltima premisa'®? es una opinién acerca de
sensible y determina las acciones, [el incontinente|, al ser 10
esa de la pasion, o no la posee o la posee en la forma en

e «poseer» no equivale, segin dijimos,"*” a «tener ciencia»

0 a «decir» a la manera en que el ebrio [dice] los [versos]
Empédocles.® Y como el término dltimo™*® no es uni-
rsal, ni se lo considera cientifico, como [lo es] el universal,
tiene la impresion de que acontece lo que Sécrates preten- 1s
3,%% pues la afeccion™” no se da al presentarse [en uno]
que se considera ciencia en sentido propio™® (ni es esta

49. Porque en la incontinencia hay, de todos modos, una razén
neral.

90. Cf. Met11980625-27; De an 111 xi 43449-12.

1297. De la incontinencia.

92. Esto es, la premisa menor del silogismo préctico (del estilo de
«Esto es dulce»), que precede inmediatamente a la accion. Cf. De an
111 434al6-21.

1293. Estas dos palabras estan implicitas en el tiempo verbal em-
pleado por Auristételes.

1294. Poco mas arriba, en 1047420, en este mismo capitulo.

1295. El término menor, que designa la cosa individual («<esto»), y
funciona como sujeto de la premisa menor.

1296. Esto es, que en la incontinencia no hay ciencia. La tesis socra-
lica tiene, pues, una justificacion.

1297. La incontinencia.

1298. Esto es, el conocimiento actual del universal.
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arrastrada de aqui para alla por causa de la pasion), 2% sy oy a las relaciones sexuales, esto es, las corporales a que se
[ciencia] sensible.¥% ofieren, segun afirmamos,”® la intemperancia y la modera-
' Hasta aqui cabe tratar, pues, lo concerniente [a la cyeq ion), y otras [ii] no son necesarias, pero son elegibles por si
tion| de si [el incontinente actdal a sabiendas o no,% mismas (me refiero, por ejemplo, a la victoria, los honores,
caso de que actde a sabiendas] cual es la modalidad de] 5, 2 riqueza, y los bienes y los placeres de esa clase), a los que, s

ber con que es posible incurrir en incontinencia. o contra de la recta razon que hay en ellos,®"% incurren en
<ceso en esas cosas no los llamamos incontinentes sin mas,

ino con un afadido: «incontinentes en las riquezas», «en la
anancia», «en los honores» y «en el impulso [agresivo]», en
aidea de que son diferentes™® y de que se los llama de ese
odo por semejanza. (Tal como a Hombre,"*® el vencedor ss
n los Juegos Olimpicos, pues la definicion general diferfa 114
oco de la propia, pero era distinta).** Indicio [de eso™? es

ue| se censura la incontinencia no solo por ser un error sino
mbién por ser una forma de maldad,®" ya sea en sentido

v

20 [2] Debemos tratar a continuacion [la cuestién]®® de ¢
un hombre puede ser incontinente en sentido absoluto ¢ g
todos [los incontinentes] lo son en particular; y, si es [verdad
lo primero], en relacién con qué clase de cosas [lo es]. -

Es claro, pues, que los continentes y fuertes, y los in:
continentes y débiles, lo son respecto de los placeres y los
dolores.”™ Ahora bien,** como de las cosas que producen
placer, [i] unas son necesarias, y [ii] otras [son] elegibles por
si mismas, aunque puede haber de ellas un exceso; y son [j]

25 necesarias las corporales (llamo tales las referentes al alimen:

305. En 111 x 1118423-25.
_ 1306. Es decir, a pesar de conocer la regla correcta, como es propio del
continente en general. Los aludidos aqui comparten con el incont-
nente ese rasgo, pero difieren de €l por el ambito que les es propio.
1307 Diferentes de los incontinentes en sentido propio.

- 1308. <<Ant/zmpos» (= «<Hombre»), pugilista que vencié en los Juegos
Olimpicos de 345 a. C.
309. Esto es, la definicion general de <hombre» difiere poco de
Ja definicién propia de «Hombre». (En rigor, en Arist6teles no hay
_una definicion del individuo como tal, sino del individuo como
miembro de la especie). Lo mismo que en el caso de «incontinente»,
la diferencia entre ambas definiciones consistiria en los afiadidos
que debiera incluir una de ellas. Pero, por lo demds, la aplicacin
de «<hombre» a «<Hombre» serfa sinonimica, y la de «incontinente»
al incontinente en placeres de la especie [ii] es metaférica. - Se ha
sugerido que el pretérito imperfecto empleado por Aristoteles («di-
ferfa») puede remitir a un momento anterior en el que habria dado a
sus discipulos una explicacién relacionada con este punto y que no
se-ha conservado.
1370. Indicio de que recibe el nombre solo por semejanza.
1371. «Maldad» («kakia»), aunque no en el sentido de la palabra por
el que se opone a «virtud» (areté), puesto que la continencia no es
una virtud.

71299. Cf. supraii 1145624,

1300. «tés aisthitikes (sc. epistemis)»; cf. An Pr1l xxi 6753-6.
7301. Cf. lanota 1249.

1302. Anunciada supra bajo [2] en iii 114649-11.

71303. «Fuertes» (karterikod) y «débiles» (malakoi) en el sentido: dicho
en la nota 1192.
1304. La sintaxis del largo parrafo que se inicia aqui refleja: la del
texto griego; la apédosis se inicia en «a los que, en contra de la recta
razén...» (831). - Los placeres se clasifican aqui 1147423-31 por los
objetos que los suscitan, los cuales pueden ser o [i] necesarios o.[ii] no
necesarios pero apreciables por si mismos; (cf. Platén, Repiblica VIII
559a-¢). En I viii 1099412-13 se habia distinguido entre los placeres
naturales y los no naturales; en IIT x 1117527-28 entre los placeres del
alma y los placeres del cuerpo, y en I1I xi 111848-15, entre los deseos
naturales y comunes a todos los hombres y los adquiridos y propios
solo de algunos. AristGteles afiade atn otras distinciones en este mis-
mo capitulo (1148423-27) y en el siguiente (1148515-1149424).
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or eso podriamos llamar «intemperante» mas al que sin
esearlo o deseandolo débilmente persigue los excesos de

s placeres™ y huye de los dolores moderados, que al que

o hace] por un deseo vehemente. Pues cqué harfa aquel si 2
Jniera a agregarse un deseo juvenil y un dolor profundo por
falta de lo necesario?) B

Como, de los deseos y los placeres,** unos lo son de
gsas por su género nobles y buenas (pues de las cosas pla-
enteras <a> algunas son elegibles por naturaleza, <b> otras
ontrarias a esas, y <c> otras, intermedias, segiin las clasifi- 25
amos artiba),¥?® como el dinero, la ganancia, la victoria y

s honores; y [como] respecto de todas las cosas de esa clase
de las intermedias no se es censurado por experimentarlas,
esearlas o amarlas, sino por hacerlo de cierto modo, esto es,
or incurrir en exceso (por eso [no se censura]“** a todos los

absoluto o particular, pero [no se censura a] ningung g,
aquellos.®? -
5 En cambio, de los que [lo son] respecto de los goce
corporales, con los que dijimos®”® que se relacionan e] m s
derado y el intemperante, al que persigue los excesps -
los placeres y huy¢ de [los excesos en] los dolores —[COme%
el hambre, la sed, el calor, el frio y todos los que se re};k
cionan con el tacto y con el gusto—, no por elegirlo,%# g
en contra de su eleccién y de su pensamiento, se o Hama
1 «incontinente», sin el afiadido de que lo sea «en determ;.
nada cosa» (pon ejemplo, la ira), sino solo [«incontinente,]
sin maés. Indicio [de ello™® es que] a los débiles®’ g¢ 1@}5
llama [asi] en relacién con esos [placeres], y no en relacigy
con alguno de aquellos.®” Esa es la razon por la que po-
nemos en el mismo [plano]m8 al incontinente y al'intem.
perante, y al continente y al moderado, pero a ninguﬁo
de aquellos,® porque en cierto modo [el incontinente
el intemperante lo] son respecto de los mismos placeresy
15 dolores.®? Pero si bien se relacionan con las mismas cosaz
no [lo hacen] del mismo modo, pues los unos eligen y 1(5;
otros no eligen.**

322. «De los placeres» (ton hédéi), no incluido por Bywater, es
gregado de Rassow.

| 1323. Parece oportuno poner enire paréntesis estas lineas, que con-
enen una observacién complementaria.

324. Aristoteles reitera y completa la clasificacién de los placeres
introducida al comienzo de este mismo capitulo. El afiadido de
precisiones e ilustraciones produce un cierto enmarafamiento de
a sintaxis; la ap6dosis no se inicia hasta 114852, con «no hay, pues,
_ maldad alguna en esas cosas».

1325, Supra 1147823-31. La clasificaciéon no es exactamente la mis-
_mia, pues se agrega una tercera especie: <a> se corresponde con [i]
de la clasificacion precedente; los llamados ahora deseos y placeres
dntermedios» («metaxp»), esto es, <c>, corresponden a los puestos
antes en [ii]; se agregan ahora <b> «los contrarios» (td enantia) a {il,
esto es, seglin se precisa infra (v 1148517-18), cosas displacenteras
en las que solo hallan placer las naturalezas morbidas. — No sigo la
puntuacion de Bywater, quien cierra el paréntesis en 524, después de
«elegibles por naturaleza», con lo que se tiene una clasificacion que
1o es facil compaginar con la precedente.

1326. «No se censura» o alguna expresion parecida; aqui se espera-
tfa que se incluyese un verbo.

7372. A ninguno de los que son «incontinentes» en materia de dine.
1o, honores, etcétera.

1313 Cf. supra HI x 1117428-1118433.
71374. Silo eligiera no seria incontinente sino intemperante.

7315. Indicio de que incontinente sin mas o en sentido absoluto es
lo que se ha dicho. ‘

1376. «Débiles» = «malakoi>; cf. 1a nota 1192.

7377. En relacion con los placeres corporales y no en relacion con
los placeres de los «incontinentes por semejanza». '

1318. Esto es, la razén por la que los confundimos.
71379. Los «incontinentes por semejanza».

1320. Los placeres y los dolores corporales.
7321. «Los unos» = los intemperantes; «los otros» = los i;lconﬁneﬂ'
tes, que lo hacen por flaqueza (malakia) y sabiendo que obran'mal. |
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o hacemos],”** por no ser maldad la de cada uno de ellos,

que, en contra de la razén, son dominados [por ellas} o pe;
per. ino semejante [a la maldad] por analogia, de igual modo 1

%0 siguen una cosa noble y buena por naturaleza; POT ejemply
lg§ que se empenan mas de lo debido en los honores, enpk?’: s evidente que también en aquel caso se debe suponer que
hijos o en los padres, pues también estas se cuentan entre | - incontinencia y continencia son nada mds que las que se refie-
cosas buenas, y los que ponen empeifio en ellas son objeto ;s en a las mismas cosas que la moderacion y la intemperancia,
elogio; con todo, aun en ellas es posible cierto exceso s . . ue solo por analogia hablamos [de «incontinencia»] a pro-
como Niobe,*” rivaliza hasta con los dioses, o [hace] ¢ OHO‘: gsito del impulso [agresivo]. Por eso, haciendo un afiadido,

1148b Séti’ro, llamado «Filopator», respecto de su padre, 128 puesm ° ocimos «incontinente en el impulso [agresivo]», como [«in-
tenia que actuaba de manera demasiado insensata), no K - ontinente] en el honor»> y «en la ganancia».
pues, maldad alguna en esas cosas,®® en razén de 10 dic}?f‘
[esto es,] porque cada una se cuenta entre las cosas por O’l
turaleza elegibles por si mismas; los excesos de ellas son .
cambio, malos, y deben evitarse. : en‘

5 Del mismo modo, no [son ellas formas de] incontinene;;
(pues la incontinencia no solo es vitanda, sino que se Cuent:
ademas entre las cosas censurables);* con todo, a causa ¢ 7
Ena. ’semejanza de la afeccion, se [las] llama «incontinencja»e

P . 3
«r?f;fr;fg’;ec c?»nociijalczf;(t)o:;aa;lzflels(il’otﬁas;o [llamamos] " llegan a serlo [a] unas a causa de defectos,*** 18] Qtras a cau-
en sontido abeoliuto 8 Paos paokier amos «malgs sa de costumbres, y {d otras a causa de perversiones de la
len: asi como en estos casos [nog - _naturaleza, en cada uno de esos casos [#] se pueden observar
 habitos muy cercanos.
Me refiero a los [habitos] bestiales [, ¢, como el de la 2
_ mujer de la que dicen que les abria el vientre a las encintas y
devoraba a los nifiitos, o el de las cosas con que dicen que se

10

v
Como [4] algunas cosas son placenteras por naturaleza, 15
y, de ellas, [4] unas lo son en sentido absoluto y [4] otras
egiin los géneros tanto de los animales cuanto de los seres
humanos, y [i] otras, en cambio, no [son placenteras], pero

7327:. Cf: Hiada XXIV 602-617. Niobe, orgullosa de sus doce hijos, se
consider6 por eso superior a la diosa Leto, que solo tenia dos Apol’o ‘
Artemisa; como castigo, estos dieron muerte a los hijos de Niyobe. :
7?’28. A/caso deba leerse: «Sdtyros ho philopator epikaloumenos <pert>
lon paléra», esto es, «Satiro Filopdtor, que invocaba a su padre
g(:(imo a un.dxos]»; de ser asi, se tratarfa de un caso de exageracion

el amor filial que llega a la deificacion del padre. El sobrenombre
«Fl.l’opater»lalude al amor hacia el padre. Se ignora en realidad
queen era el personaje al que alude AristGteles; j ‘
que podia ser un rey del Bésforo. esi se ha conjelire
7329. En las «cosas por su género nobl b i k
muchas lineas més arriba, erlgl 148423. °% ¥ buenasn mencionady
1330. Cf. supra 114842-4.

7331. Esto es, damos a entender que son malos como médico ¥
como actor, no que sean hombres malos.

1332. Esto es, no empleamos «malo» en sentido absoluto.

1333. Nueva clasificacion de los placeres (cf. la nota 1325): [ abar-
ca las clases <a>y <c> de la clasificacion precedente, que se sub-
. dlasifica en [4] y [8]; [#] se corresponde con <b>; los placeres agru-
pados alli se subdividen ahora por su origen en [d], 18] v [d. - Tales
_ precisiones sirven al propdsito de completar el deslindamiento de la
incontinencia en sentido propio o absoluto, que en el capitulo prece-
_ dente ha sido distinguida solo respecto del ambito de [4; en lo que
 sigue lo serd respecto del ambito de [i]. En [ y [#] la «incontinen-
cia» es solo por semejanza.

1334. «Defectos» = «pénfseis»; cf. la nota 1189.
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unz;p ?gﬁnciinos c(lie _Ios salvajes de alrededor del Pongg.
Obse,u' cruda; otros, con carne humana, y Otroé
quian entre si los hijos para sus banquetes; o ] €
Cuenta en torno de Falaris. 336 > 010 Qe g
25 e .
de f;l?: nsr?éldz(ajlé;t?s bestleltles; pero otros 4, d] nacen a caygy
el que sacrifico a S}’ en ; gunos a causa de la locura, comg
con el higade e l111nma re y se la devord, y el que [lo hizo]
son mothosc o o vca(;m(?:?zrgocsi; r(Ielsbclavimd); otros [, 5]
pelos o roerse las ufias '€, COmO arrancarge
afladirse las relaciones’ Zei?lr;l[acsozlir] carbon y tierra; deben dades, como las epilépticas o la locura, son morbosos.)
les viene por naturaleza [, dya ie Végones, pues a unes Es posible tener alguno de esos [deseos] solo a veces,
30 4], como los que sufren abu;os gl/esd?e e la costumbre @ pero no dejarse gobernar [por ellos]; quiero decir, por ejem-
Ahora bien, nadie llamaria «incf)mt(‘)s' lo, si Falaris’*® se contenia al sentir deseos de comerse a un
en los que la causa [del hébito] es natlrllrull?l'tes» @ aquellog aifio o ante el placer sexual anémalo. Pero también es posi- 15
poco a las mujeres por ser pasivas y n al 1, q <C9mo tE%m- ble dejarse gobernar [por ellos}, y no solo tenerlos.
sexual); ¥ ni tampoco a los que se hy i o activas en relacign Asi pues, tal como a la perversidad que se mantiene en los
boso a causa de la coStumbreq[ ii, 8 allan en un estado. mog Jimites de lo humano se la llama «perversidad» sin mds, y otra,
Tener alguna de esas Cosas’ Ca.e ; ala que se afiade que es «bestial» 0 «morbosa», no es perversi-
1492 limites de la maldad, lo mismo ,len onces, fuera de los dad sin mas, de igual modo es evidente que hay una inconti-
de que el que las tien’e [las] obig e beStlfdldad- El hecho nencia bestial y otra morbosa, pero solo la que concierne a la 20
ellas] no es [continencia o]ginc rrz.e o se deje gobe.rnar [por _ intemperancia humana [es incontinencia] en sentido absoluto.
luto, sino por semejanza, tal coglr;l?enma en sentido abso- Es evidente, pues, que la incontinencia y la continencia
«incontinente» [sin més], al que tienagn SSZC?. 5 3ebe Ha“n.]f‘r e refieren solamente a los mismos [placeres] que la intem-
respecto de los impulsos [agresivos]. 5 ipo de afeccion erancia y la moderacion, y que cuando se refiere a los
) otros,*! es otro género de incontinencia, llamado [«inconti-
nencia»] metaféricamente,**? y no en sentido absoluto.

(En efecto, toda forma excesiva de insensatez, de cobar- 5
Jia, de intemperancia y de humor dificil®* es o bestial o
morbosa. Pues el que es por naturaleza tal que teme todas
s cosas, hasta cuando un raton hace tuido, es cobarde de
una cobardia bestial; y el que le tenia miedo a la comadreja,

s causa de una enfermedad. Y, de los insensatos, los que son
sracionales por naturaleza y viven nada mds que con los 10
sentidos, son de indole bestial, como algunos pueblos barba-
ros de regiones lejanas; los [que lo son] a causa de enferme-

71335. Cf. i

o e A

A 1 1no, es decir, el Mar Negro.

domtro oo de. ding;s;lrtlze(s. IV a. C), que habria asado a hombres

1337 '

R fue}ristgeels& c;nsurar a los que tienen una anomalia natural estaria

o8 hera ¢ g alr €omo censurar a las mujeres por el hecho de que
sexual no desempefian el mismo papel que el hornbrcg': -

1338. Hemos
A . Puesto entre paré i 3 .
tituye una digresion. parentesis el prrafo que sigue, que cons-

1339. «Humor dificil> = «khalepites»; cf. supra TV v 1126426-28.

1340. Cf. la nota 1336.

7341. Esto es, a los placeres que caen en [4, d v [#, a, b, d. El domi-
nio especifico de la continencia, la incontinencia, la moderacién y la
intemperancia, es [4, §]. Cf. la nota 1325.

7342. «Metaféricamente» (kata metaphordn) equivale a lo que en el
capitulo precedente se llamé «por semejanza» (kath’homoisteta).
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w00, pero el deseo, no; es, enfonces, algo peor, pues el
q4e es incontinente en el impulso [agresivo] en cierto modo
pulso s vencido por la razon, mientras que el otro {es vencido]
en log or el deseo, y no por la razon.
. [b] Ademas, es mas perdonable seguir los apetitos natu-
Jles, pues también [lo es] mds [seguir] todos los deseos de
«a clase que son comunes a todos, y [ello] en la medida s
ue son comunes,* y el impulso [agresivo] y el humor
ficil®' son algo mas natural que los deseos de exceso™
de cosas no necesarias. Como el hombre que, disculpan-
ose de golpear a su padre, decia: «Bueno, pero también él
olpeaba a su padre, y este al suyo», y agregaba, sefialando a 10
u hijo pequedio: «Y este [me golpeard] a mi cuando llegue a

ande, pues en nosotros es de familia». O el que cuando era
arrastrado por su hijo le ordend que se detuviera en la puerta
orque también él habia arrastrado a su padre hasta alli.

[c] Ademas, son mds injustos los insidiosos; ahora bien, el
mpulsivo no es insidioso, ni lo es el impulso [agresivo], sino
_sue se muestra francamente; en cambio, el deseo [es| como 15

dicen de Afrodita:

25 [Ahora] consideremos que la incontinencia en el i
éa;ieossx.\;aﬂ.es menos mala* que la [incontinencia]
[a] Pues el impulso [agresivo] parece escuchar un tant

lg razén, aunque no la escucha bien, a la manera de [os S(;a
Vl‘dOI‘ES apresurados que antes de escuchar todo lo que se i’rj
dice salen corriendo y después yerran en lo ordenado: o 55
los perros, que antes de mirar si [el que legal es amigc,) Coe
que solo se produzca un ruido, ladran: de ese modo e,I -

30 pulso [agresivo], a causa del calor y la rapidez de su natulin ‘
leza, oye la orden, por cierto, mas no la escucha, y se lanzga?
la venganza. Pues la razén o la manera en que las cosas se Ia
presentan'* le mostraron que [hubo] ultraje o desprecio 134:

y €l, como tras haber llegado a la conclusién de que &ni
cosa asi debe ser combatida, inmediatamente se irrita ¥ Fj
35 deseo, en cambio, con que solo la razén o** el sentido‘l
b diga que [algo] es placentero, se lanza hacia el goce, Dz
manera que el impulso [agresivo] en cierto modo sigue a la

de Ciprogenia, urdidora de engarios,'*

1343, kit.ere}lmente, «menos vergonzosa» (hétton aiskhrd). En lo que
;f:tz,s asr;stoteles presenta cuatro argumentos ([a]-[d]) para mostrar yel cefiidor bordado [de la diosaj del que [dice] Homero:
734{. La'intemperan.cia en los deseos (¢pithymiai) es la intemperan-
cia sin mds o en sentido estricto o absoluto (haplds). La intemperan:
cia en el impulso [agrgsivo] (thymds) ha sido colocada entre las for
mas de la intemperancia «por semejanza» (cf. supra iv 1147534) jun
to con la Intemperancia en los honores o en las ganancias. - A’cerca
de «thymds, cf. 1a nota 60 de la «Introduccion».

7345. «<La manera en que las cosas se le

! t

«phantasia»; cf. II v 1114432 y la nota 481. presentans tradi
1346. «.FJItraje o desprecio» = «hybris ¢ oligiria». De acuerdo con
R}L'Cit i 137’8_1)30,.1? ira es causada «por un desprecio manifiestos
(dia Ap/za}nomenen oligorian); el ultraje (hybris) es una de las especies de
la oligoria; cf. Rhet11 ii 1378423-29 y 10-18.

7347, Es claro, por tanto, que no hay ni deliberacion ni eleccién.

éig: Las palabras traducidas por «la razén o» han sido puestas en

pérfido que le roba la inteligencia hasta al muy prudente.'** ‘

De modo que si esta forma de incontinencia es mds injus-

7349. Al parecer, en la medida en que el que lo experimenta, capta
\na causa, esto es, el ultraje o el desprecio.

1350. Acerca de la distincion entre deseos naturales o comunes y
propios o adquiridos, cf. supra 11T xi 111849-19.

1357, «Humor dificil> = «khalepétes>; cf. supra IV v 1126426-28.

1352. Cf. supra 11T xi 1118516-19. - El deseo de desquitarse ante un
desprecio integra, pues, el repertorio de deseos naturales.

7353. Linea de un poeta lirico desconocido que le ha sido atribuida
a Homero y a Safo. — «Ciprogenia» = «Nacida en Chipre», es sobre-
nombre de la diosa Afrodita.

1354. Iliada XIV 217.
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(oues [los animales] carecen de eleccién y de razonamiento, 35
sino que estan fuera de los lindes de la naturaleza, como, entre 1s0n
{os hombres, los que padecen locura).

_ [En el hombre] la bestialidad es [un mal] menor que la
maldad, pero es mas terrible, pues [en la bestia] la [parte]
més valiosa [del alma] no estd corrupta, como en el hom-
re, %% sino que [la bestia] no la tiene: es, ! pues, semejante
a comparar un ser inanimado con uno animado®® [y pre-
guntar]: «Cual de los dos es peor?». Pues la maldad de lo s
que no tiene principio, siempre es menos dafina, y [aqui] el
intelecto es principio. (Es mas o menos como comparar la
injusticia con el hombre injusto, pues tanto lo uno como lo
otro es peor en cierto modo.)** Un hombre malvado podria
producir, en efecto, mil veces mas males que una bestia.

ta y peor que la del impulso [agresivo], es Incontinenciy
20 MAs y en cierto modo una maldad.’¥% -
[d] Ademas, nadie se duele al cometer ultraje, pero ¢ d
el que obra por enojo se duele al obrar, y el que o .
ultraje {lo hace] con placer. Asi pues, si son mads injusto:n ft&
actos] por los que es mds justo enojarse, también [sera [?S
injusta] la incontinencia causada por el deseo; pues en }I?Ia&
pulso [agresivo] no hay ultraje. 3% 7 .
Asi pues, es manifiesto que la incontinencia en el deseg
25 €s peor que la del impulso [agresivo], y que la Continenciaea
la incontinencia se refieren a deseos y placeres corporales .
Pero debemos captar las diferencias entre estos u ~
como hemos dicho al comienzo,” unos son humanO; . I‘:s,
turales tanto en género cuanto en magnitud; otros, bestiai;g -
30 otros gx’m, son causados por defectos y enfermedades. La H;OY
deraqc_in y la intemperancia se refieren solo a los primeros d
el}os.“‘”s Esa es la razén por la que no llamamos a las best; e~
ni «<moderadas» ni «intemperantes», salvo rnetaf(’)n'carnenj:s
y €I.l caso de que un género de animales, considerado en ss
conjunto, supere a otro en lascivia, destruccién o voracidad®:

o

VII

31136 Respecto de los placeres v los dolores, y los deseos ,,
P p y Y 10
y las aversiones causados por el tacto y el gusto, en relacion

7355. En cierto modo pero no sentido estri
- . ’ t ’
deliberacion ni eleccién. Cf. infra x 1152 alfl»—rll;. > Pordue no wpe
7356. El argumento no es muy cl

: y claro, pero un lugar de Rhet (1] ii
(11378 b23.—29) e.c}}a,merta luz en él: el ultraje (Aybris) egs la varieéaél (I:l;
fsprecm'(olz,go_rza) que consiste en realizar actos que causen ver.
 glienza (aiskhynz) en el otro con el solo proposito de causarla y ex-
perimentar el placer (cf. 821) de sentirse superior al ultrajado. Arriba
se supone, al parecer, una situacién en la que A ultraja a B ly por
tanto comete injusticia contra él) movido por el deseo, y B reacci(r))na
con enojo: al fiescl\ult‘arse, no ultraja, a su vez (cf. Aoi [...] antipoioantes
ou/c/é bybrizousi alla timérodntai, Rhet 11 ii 1378525-26), o, en genéral
no desprecia, asi que no comete injusticia, ni rim ’
sino dolor (cf. Rhet 11 iii 1380036—3;)J 4SO, M experimenta placey

1357. Cf. supra v 1148515-31.
7358. Es decir, a los que son humanos y naturales.

7359. Es posible que Arist6teles piense, respectivamente, en el asno
) b5

el jabali y el cerdo; cf. PA1liv 651ad; HAVIII vi 595418.

1360. Como en el hombre malvado; cf. supra VI v 1140519 e infra,
viii 11514215-20.

1367. Hay una elipsis; debe entenderse, sin duda: «comparar la bes-
fialidad de las bestias y la bestialidad de los hombres es, pues, ... ».
1362. El palalelo se explica por el hecho de que asi como en el ani-
mal no se da un principio que se da en el hombre (el nods), en la cosa
inanimada no se da el principio (la psykhz) que se da en la animada.
7363. Fl sentido de esta frase no salta a la vista. Al parecer, la injus-
ticia es peor que el hombre injusto porque aquella es en si mala, y el
hombre injusto lo es solo por accidente; y el hombre injusto es peor
que la injusticia porque realiza actos injustos, y aquella no, a no ser
que se dé en un hombre injusto.

1364. Cf. supraiii 1146511-12. En lo que sigue se reitera parte de las
ideas expuestas en el capitulo iv (cf. 1147524-1148422).




260 ARISTOTELES ETICA NICOMAQUEA 261

(De los que no [obran] por eleccién, el uno se deja llevar 25
or el placer; el otro, por el huir del dolor que deriva del
se0," de modo que difieren entre si.””” Pero todos con-
deraran peor el que alguien realice una accion vergonzosa
o deseandolo, o deseandolo poco, que el que [la realice] de-
andolo vehementemente; y que alguien golpee [a otro] no
tando airado, [peor] que si [lo hace] estando airado, pues
ué haria si fuera presa de la pasion?¥ Por eso el intempe- 30
Jante es peor que el incontinente.)”
De los [casos] mencionados,”” uno [es] mas bien una for-
ma de la flaqueza;™™ el otro, es intemperancia.
Al incontinente se opone el continente, y al débil, el fuer-
te, pues «ser fuerte» consiste en «resistir», y la continencia
en «gobernar», y «resisti> y «gobernar» son cosas distintas, 35
como «no ser derrotado» [es distinto] de «vencer».** Por
eso es preferible la continencia a la fortaleza.
Y el que se queda atrds respecto de lo que el comun de uso
los hombres resiste y puede [resistir], ese es débil y muelle
(pues la molicie es una forma de la debilidad): " [por ejem-
plo,] el que arrastra el manto para ahorrarse el esfuerzo de
alzarselo, v, el que se finge enfermo y cree no ser un desdi-
chado cuando [aquel a quien] se asemeja [es] un desdichado.
En la continencia y la incontinencia [el caso| es similar. 5
Pues no es sorprendente que alguien sea vencido por place-
res 0 dolores intensos y excesivos; antes bien, es disculpable

con los cuales mas arriba® deslindamos la intemperan,
y la moderacion, es posible hallarse en forma tal de de'a?ay
derrotar aun por los que el comin de los hombres Venie-s;ef
es posible también gobernar aun aquellos a los que el com"y
de los hombres sucumbe. De es0s,% el uno es incontineﬁ
respecto de los placeres, y el otro, continente; el uno es déb%
15 respecto de los dolores, y el otro, fuerte.*™ En el medig est;":
el habito de la mayorfa, aun cuando [esta] se desliza ms
bien hacia los [habitos] peores.13% as‘
Puesto que, de los placeres, unos son necesarios, ¥ otros
no, y [los necesarios lo son] hasta cierto punto,”” y los exce.
sos 10, ni tampoco los defectos, y lo mismo se da en los‘ de;
seos y los dolores, el que en los placeres persigue los excesos
20 <0 [los persigue| en exceso>""! o por eleccién, por ellos mig.
mos y no por alguna otra cosa que resulte de ellos,*” [es] ine
temperante; forzosamente este no puede arrepentirse, asi que
es incurable, pues el incapaz de arrepentirse es incurablé. §y
opuesto [es] el que incurre en defecto, y el que ocupa el lugar
medio, [es] moderado. Asimismo, esta el que huye de los do-
lores corporales no porque lo derroten, sino por eleccion. ¥

1365. Cf T x 1117523-1118433.
1366. Aristételes quiere decir: «De los que se comportan de una
otra manera, ...».

1367. «Débil> = «malakds;, fuerte» = «karterikds> (adjetivo relaciona-
do, lo mismo que «akrasia», con «kratein» (= «ser fuerte», «gobernar),
verbo empleado arriba (212). Cf. la nota 1192, e infia 1150a32-51. )
1368. Cf. supra 1 viii 1109414-16.
7369. Acerca de la distincion entre los placeres necesarios y los que
no lo son, cf. supraiv 1147522-31.
1370. No son necesarios.

1371. El texto es dudoso en este punto. - Algunos editores leen «y»

(«kat) en lugar del «o» () que viene a continuacién.
1372. Ambas cosas revelan que la accién deriva de un habi

to; ek
supra 11 iv 1105432, 4 i
1373. Este caso seria a la intemperancia lo que la flaqueza es a la
incontinencia.

1374. Del deseo no satisfecho.

7375. De todos modos, se trata de variedades de la incontinencia.
1376. Cf. supraiv 1148al7-22.

1377. El hecho de que se obre llevado por la pasién y no por elec-
cion, mitiga, pues, la gravedad del acto de incontinencia.

7378. Antes del paréntesis precedente.

1379. No parece ser, sin embargo, flaqueza propiamente dicha, pues
supone una eleccion (¢f. 423-25).

7380. Cf.la nota 1367.

1387. Cf. Rhet 11 vi 1383534-138442.
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si [lo hace] intentando resistir, como el Filoctetes de Teodec.
w tes™ cuando es mordido por la serpiente, o el Cercigy de
Carcino en Alope,™ y los que se esfuerzan por contener I
risa y estallan en carcajadas, como le ocurrié ajenofanto;mm
en cambio, [si es sorprendente] que alguien sea vencidg en
[los placeres y los dolores] que el comun de los hombreg o5
capaz de resistir, y no pueda oponerse, ly ello] no a causa
15 de la naturaleza de su raza o de una enfermedad, como esa
causa de la raza la molicie de los reyes escitas,* y comg |,
femenino se diferencia de lo masculino.!
También el hombre amigo de las diversiones es tenide
por intemperante, pero [en realidad] es muelle, pues Ia d;.
version es una distensién, porque es una pausa, y el amigy
de las diversiones se cuenta entre los que se exceden en esg_
Una forma de la incontinencia es la precipitacién, y otra,
2 la falta de fuerza, pues los unos® deliberan, pero despues,
a causa de la pasion, no persisten en lo que deliberaron; Jos
otros,"”® por no haber deliberado, se dejan conducir por la
pasion.”® En efecto, algunos (como los que, porque ya les
han hecho cosquillas, no las sienten)" no son vencidos

7382. Teodectes de Fasélide, retérico y poeta trigico muy valoradg,
amigo de Aristételes, quien suele citarlo en sus obras. Al parecer, en
la pieza aludida Filoctetes soportaba largo tiempo el dolor antes de
pedir que le cortasen la mano.

7383. Carcino el Joven, poeta de la época de Aristételes. En la pieza
mencionada Cercién se quitaba la vida por no soportar la deshonta

de su hija.

7384. ldentificado con un misico de la corte de Alejandro. Se des:

conoce el episodio al que alude Aristételes.
7385. Cf. Herodoto, I cv.

1386. Cf. suprav 1148431-33.

7387. Los faltos de fuerza (astheneis).

7388. Los impetuosos (propeteis).

1389. Cf. infra viii 1151al-5 y x 1152a27-29.

1390. En Probl XXXV vi 965411-13 se plantea la singular cuestion

de por qué uno no puede hacerse cosquillas a si mismo, y se sugiere

ETICA NICOMAQUEA 263

por la pasion, sea [esta] placentera o dolorosa, porque [la]
sresienten y [la] prevén, y se despiertan a si mismos y [des-
rtan] a su raz6n.®™ Los incontinentes de incontinencia 25
e precipitacion son, sobre todo, los vehementes y los me-
c6licos,*? pues los unos por su rapidez y los otros por su
jmpetuosidad, no atienden a la razon, porque propenden a
eguir la imaginacion.

VIII

El intemperante, como dijimos,*™* no es capaz de arre-
entirse, pues se atiene a la eleccién, mientras que todo in- 30
ontinente es capaz de arrepentirse. Por eso las cosas no son
omo se lo declaraba en la dificultad que planteamos,” sino
ue el uno es incurable, y el otro, curable.® (Pues la perver-
idad es comparable a enfermedades como la hidropesia y la
isis, y la incontinencia, a los ataques de epilepsia: la primera

s un mal cronico, y la otra, uno intermitente. Y el género de s5
a incontinencia es completamente diverso del de la maldad,
ues la maldad [le] pasa inadvertida [al que la tiene], pero la
incontinencia no.)%

_ que se es menos sensible a las cosquillas cnando se prevé que a uno
. levan a hacer cosquillas.

1397. Es lo que no hacen o no pueden hacer los impetuosos.

1392. No en el sentido que la palabra tiene en castellano. La perso-
nalidad melancélica es, en la teoria antigua de los humores, la que
resulta del predominio de la atra bilis; cf. Probl XXX i 953al10-12,
donde se sefiala que muchos hombres salientes en la filosofia, las
artes y la politica han sido melancélicos.

1393. Cf. De mem ii 453a18-19.

1394. Supre; en vii 1150421.

1395. Cf. [4] en el capitulo i, y [e] en el capitulo ii de este libro.
71396. Es incurable el intemperante, y curable el incontinente.

1397. El incontinente tiene momentos de incontinencia; después

9




264 ARISTOTELES ETICA NICOMAQUEA 265

usta ¥, de ellos,"™ los propensos a exaltarse son mejores que

los que mantienen la razén pero no se atienen [a ell4] o

aj o

pues [estos| se dejan vencer por una pasién mas débil ¥ no

sin haber deliberado primero, como los otros. En efecto, el

incontinente"” es comparable a los que se embriagan Tdpidg

5y con poco vino o con menos que el comin de los hombyeg

Es manifiesto, pues, que la incontinencia no es. malds

) 3 q ad

(aunque acaso [lo sea] en cierto sentido),"" pues lo ung lse
da] en contra de la eleccion, y lo otro de acuerdo cg

1 ia

eleccion.*” De todas maneras, hay una semejanza al mengs

desde el punto de vista de las acciones,*® como lo de D).

e

modocot*®™ a los milesjos:

Pero como el uno™™ es de indole tal que persigue place-
es corporales excesivos y contrarios a la raz6n correc?a, mas

o por estar convencido [de que se lo deba hacer], mientras
e el otro™? esta convencido [de que debe hacerlo, y ello]
or ser su indole tal que los persigue, aquel es susceptible de
or disuadido, pero este, no, pues la virtud preserva el prin- s
ipio y la maldad [lo]} destruye, y en las acciones gl principio
s el fin, como en las matematicas [lo son| las hip6tesis;=*

i alli"** es un razonamiento el que ensefia los principios, ni
ampoco lo es] aqui,'? sino que es la virtud, natural o ad-
uirida por la costumbre,*!! [la que ensefia] a tener opinién
orrecta acerca del principio. El que es asi, [es] moderado, y

1 contrario, intemperante.

Pero hay quien a causa de la pasién propende a exaltarse 20
n contra de la razén correcta; la pasion lo gobierna al pun-
1o de que no actiia de acuerdo con la razén correcta, pero
o [lo] gobierna al punto de que esté convencido de que se
_deban perseguir a toda costa los placeres de esa clase. Ese
es el incontinente, el cual es mejor que el intemperante, y
no malo en sentido absoluto, pues [en €l] se preserva lo mas 25
_ valioso, [esto es,] el principio. Su contrario™? es diferente: se
atiene [a la raz6n] y no es propenso a exaltarse, al menos a
causa de la pasion. 30
Es manifiesto, sin duda, a partir de estas cosas, que uno
_es un hébito bueno, y el otro, uno malo.

Los milesios no son insensatos, pero hacen cosas comg los
[insensatog;

10y los incontinentes no son injustos, pero cometen actos in
justos. 0

cae en la cuenta de ello y se arrepiente de haber cedido al placer;
el intemperante, en cambio, es intemperante en forma cronica, y o
cae en la cuenta de su maldad.
1398. De los incontinentes. ‘
7399. «Los propensos a exaltarse» o «propensos a estar fuera de si»
«ekstatikos, y <los que mantienen la razén pero no se atienen [a ella)»
se corresponden respectivamente con los que exhiben las modalida.
des de la incontinencia caracterizadas en el capitulo vii (1150519-29)
por la impetuosidad (propéteia) y la falta de fuerzas (asthéneia). ‘
7400. Al parecer, el incontinente «falto de fuerzas» (asthenés), al que
se acaba de hacer referencia, no el incontinente en general.

1401. Cf. supra vi 1149519-20. Como se sugiere en lo que sigue, I
incontinencia puede resultar en maldad si a causa de ella, perono
por eleccién, se cometen actos que objetiva o externamente no se
disciernen de los del malvado.
7402. La incontinencia y la maldad (la intemperancia) respectivamente,
7403. Desde el punto de vista de las acciones que derivan de unay
otra.

7484. Demédoco de Leros, ciudad cercana a Mileto.
1405. Cf. supra 'V viii 1135622-24.

1406. Elincontinente.

1407. Elintemperante.

14068. Esto es, en el terreno de la accion, el fin, puesto por la virtud,
desemperia un papel comparable con el que en las matematicas desern-
pefian las hip6tesis, que introducen los datos no demostrables, sino solo
definibles, de los que parte la demostracion. Cf. An Post1ii 72418-24.
1409. En las matematicas.

1410. En el terreno de la ética.

1471. Cf. supra VI xiii 114451-17.

7472. El moderado.
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IX Son obstinados los testarudos, los ignorantes y los ris-
10 [4] Ahora bien, ées continent ) cos. Los testarudos [lo son] a causa del placer y del dolor,
] ’ e el que se atiene a ung py, ues se alegran de vencer si no se les hace cambiar de con- 15

30 zOn cualquiera y a una eleccién cualquiera,"™ o el que [s
atiene] a la correcta? ¢Y es incontinente el que 1o se atje .
a una eleccién cualquiera ni a una razén cualquiera Oné%
que no [se atiene] a la razén que no es falsa y a la ele’cci@g
correcta, como lo declaraba la dificultad planteada mas al;ﬁ;
ba?™* (O [solo] por accidente [se atiene] el uno, v el oty
no, [a una elecci6n] cualquiera, pero de por si [se atiene] 5

ccién v se duelen si no se aceptan sus [opiniones] como [si
eran] un decreto. De modo que se parecen mas al inconti-
ente que al continente.

Hay algunos! que no se atienen a sus opiniones, pero
_no por incontinencia, como el Neoptolemo del Filoctetes de
sfocles; 2 desde ya, [si] no se atuvo [a su opinion, fuel a
causa de un placer, pero [a causa de un placer] noble,"
porque para él era noble decir la verdad, pero Odiseo lo ha- 20
bfa persuadido de mentir. Pues no todo el que hace algo por
slacer es intemperante ni malo ni incontinente, sino el que
[lo hace] a causa de un [placer] vergonzoso."***

Puesto que también hay quien es de indole tal que halla 11
agrado en los placeres corporales menos de lo que se debe,
y [en eso] no se atiene a la raz6n,** el continente esta en
¢l lugar intermedio entre ese y el incontinente. Pues el in- 25
continente no se atiene a la razén por algo de mas, y aquel
por algo de menos; el continente, en cambio, se atiene [a la
razén] y no cambia por alguna otra causa. Y si la continencia
es virtuosa, los dos habitos contrarios tienen que ser malos,
como por otra parte es manifiesto. Pero como uno de ellos a0

35 la razén verdadera y a la eleccion correcta? Pues si se elige
11522 0 persigue una cosa a causa de otra, se persigue y se elige }6
segundo de por si'y lo primero por accidente. Por «de por
si» entiendo «en sentido absoluto». De modo que en cierto‘
sentido™"” el uno se atiene y el otro se aparta de la opinién
que fuere, pero en sentido absoluto [el uno se atiene y el otrg
se aparta| de la verdadera.

5 Hay algunos que se atienen a su opinién, a los que se
llama «obstinados», que son dificiles de persuadir y de hacer
que cambien de forma de ver. Estos tienen cierta semejanza
con el continente, como [la tiene] el prodigo con el generoso

y el osado con el animoso,*! pero son diferentes en muchos
aspectos. En efecto, el uno'*” no cambia a causa de la pasién
1y el deseo, puesto Que el continente, llegado el caso, serd
sensible a la persuasién; los otros, en cambio, no [se dejan
persuadir] por la razén, porque son presa de los deseos, y

muchos [de ellos] se dejan llevar por los placeres. osado se muestra como valiente cuando no se halla de hecho ante

un peligro; cf. supra 111 vii 1115628-33.

7419. El caso anterior era el del hombre que, aunque se atiene a
su forma de ver, no es continente; este, el del hombre que, aunque
cambia su forma de ver, no es, sin embargo, incontinente.

7420. Cf. supraii 1146419-20 y la nota 1235.

7421. Se ha sugerido leer «kédy> («agradable») y no «kaldn» («no-
ble»), correccion que algunos editores aceptan.

7422. Pues también el ejercicio de la virtud es placentero. Cf. supra
I viii 109947-11.

7423. Un tipo proximo al del «insensible», que ocupa el extremo
opuesto al del intemperante; cf. supra I1 vii 1107 56-8.

7413. Y que eventualmente puede ser falsa.

l7'§74. Cf. [2], en el capitulo i, y [c] en el capitulo ii, en este mismo
ibro.

1415. Esto es, por accidente, o en relacién con los medios.
" 1476, Cf supra 111 vii 1115528-33 y IV i 1121422-23.
7477.. El continente, mencionado expresamente en la subordinada
que sigue.
7478. Perdiendo de ese modo la obstinacién, a la manera en que el
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€s notorio en pocos y pocas veces,"?* también [se cre
la continencia [es contraria solo] de la incontinencia -
se cree que la moderacion es contraria solo de 1a i
rancia.#%
.Por otra parte,"** como muchas cosas se dicen pg
mejanza, aun la «continencia» del moderado ha segﬁidr -
35 similitud, pues el continente [es] de indole tal que nada ho -
11522 €N cqntra de la razén a causa de los placeres corporale: -
también [es asi] el moderado, pero el uno tiene malos deséé
y el otro no; y el uno es de indole tal que no experimé .
placeres.en contra de la razén, mientras que el otro eg Cantﬁ
de experimentarlos, mas no de dejarse llevar [por ellos] “27&2
[Son] semejantes también el incontinente y el ix;teé k
5 perante, pero son distintos: los dos persiguen los pla(:e?-
corporales, pero el uno [lo hace] creyendo, al mismo tiem -
que debe [hacerlo], y el otro, no creyéndolo. -

3 COH}Q
ntel’l’lp&

X

Tampoco es posible que el mismo [hombre] sea a la ve;
prudente e incontinente, pues hemos demostrado!® que el
prudente es, a la vez, virtuoso de caracter.

Adema :

emas, no se es prudente solamente por saber sing

7424. El que se goza de los place
debe. Cf. supra 111 xi 111905~}i)1. 78 corporales menos de Lo, qie o

1425. Cf. supra 11 viii 110943-5.
7426. Cf. [4] en el capitulo i; [b i 1 ii ii
1151428, en este mismoplibro. ol en e cepinlo i y it 1120z

7427. En el primer caso, el pri i
, €l primero es el continente y el segund

es el moderado; en el segundo ca 1 pri 4 e
e amoderado; en « gu 50, el primero es el moderado y el
7428. El intemperante y el incontinente respectivamente.
7429.’ Supra V1 xii 11444a11-532. — CL [5] en el capitulo i y la Wtima
seccion de [a] en el capitulo ii (114644-9) de este mismo libro.
7430. Solo por conocer el fin o el bien.
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bién por ser competente en la acci6n; el incontinente, en
mbio, no es competente en la accion; con todo, nada impi- 10
que el habil sea incontinente (por eso a veces también se
ensa que algunos, que son prudentes, son, empero, inconti-
ntes), pues la prudencia y la habilidad difieren en la forma
alada en las primeras secciones,"*' esto es, estan proximas
la definicién,'?* pero difieren en la eleccion),”?* ni es,"**
¢ cierto, como el que sabe y ejerce su ciencia,**® sino como 15
que estd dormido o esta ebrio;** y [obra] de manera vo-
ntaria (pues en cierto modo sabe qué es lo que hace y para
€),*¥ pero no es malvado, pues su eleccién es virtuosa,"®
i que es malvado a medias; no es injusto, pues no es mali-

£i0s0.4% De ellos,”** el uno no se atiene a lo que delibero, y
ol melancélico no es apto para deliberar en general.

1437, Supra VI xii 1144423-b4.

1432. «Préximas en la definicién» (o «préximas desde el punto de vis-

ia de la definicion») traduce «kata ton ldgon eggys, giro en el que tam-
bién se ha entendido que «ldgos> tiene el sentido amplio de «razon»;
de ser asi, Aristoteles sefialarfa que la habilidad y la prudencia estan
emparentadas por su comin relacion con la razén o, especificamente,
con la subparte «calculadora» (logistikon) de la parte racional del alma.

7433. Pues la habilidad (deindtés) es la capacidad (dynamis), y, como
fal, ambivalente, de alcanzar los fines que uno se propone, sea cual
fuere la naturaleza de estos; en cambio, la prudencia esta presidida
por la virtud, de modo que unicamente se propone y elige fines bue-
nos. Cf. VI xii-xiii.

1434. Fl sujeto del «es» es «el incontinente», mencionado mas arri-
ba (a8).

1435. «Ejerce su ciencia» = «theorin»; cf. lanota 1263.

1436. Cf. supraiii 1147210-24.

1437. Cf. supra iii 114709-17.

7438. En otras situaciones en las que la pasion no interfiere.

1439. Cf. supra V viii 1135620-25, y vi 1149513-18 y viii 1151410 en
este mismo libro.

1440. «De ellos» = «de los incontinentes». A continuacién se alude
a las dos variedades de la incontinencia mencionadas supra en vii

11505619-238.
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20 El incontinente es comparable, por tanto, con la ciyg
que decreta todo lo que se debe [decretar] y tiene leyek

buenas, pero no se vale de ellas; como decia Anaxan dride El estudio del placer y del dolor'** es competencia del 15
5

e filosofa acerca de la politica, pues €l es el arquitecto™*
| fin al que miramos al declarar de cada cosa que es buena
mala en sentido absoluto. Ademas, la investigacién de esos
mas se cuenta entre las [investigaciones] indispensables [en
que se vale de las leyes, pero de las malas. contexto de este tratado], pues no solo hemos establecido
La incontinencia y la continencia se refieren a | e la virtud y la maldad ética se relacionan con los dolores y
excede el habito del comiin de los hombres: pues el u(ilgue _Jos placeres,"* sino que también la mayoria [de los hombres]
atiene maés y el otro menos d ’ . F ce que la dicha se acompafia de placer, y por eso la denomi-
De las ermas de la inconiifeglclg ezscaag izlla ma?fOHa.lm ; naciéqn del [hombre] «feliz}i se ha din'vadg cllje «gozar» M0
los melancélicos'#? es mas facil de c;urar u alqucT II;CUITen Ahora bien:""' [1] algunos opinan que ningin placer es
deliberan pero no se atienen [a lo deliberc;deo]i“e (l)cs)sq'uey un bien, ni en si ni por accidente, porque bien y placer no
continentes [que han llegado a serlo] por la Cost’umb);e [Somj son lo mismo; [2] para otros, algunos [placeres] son [buenos}, 1
30 mas [faciles de cura a“ ero los mas son malos; ademas, |3] un tercer grupo |piensa
pues [la costumbr 1 que fl,o? [que lo sqn] por naturalezs, ue] aun cuando todos [los lace’rLs] son| buenogst,r rll)o e[g osi-
22, pues aun | ¢ esnl;n a]sa acil gi C?mblar que la naturale. 81 empero, que el bien méES) grande sea el placelz P
; a costumbre es difici e .
rece a la naturaleza. Como dice Eveno:}?4042 550 POTqUE s€ g [1] [Se di’ce] que [el placer] no es en absoluto un bien [a]
porque todo placer es una generacién sensible [encaminada]
a la naturaleza, y ninguna generacion es del mismo género
que los fines; asi, ninguna construccion de casas [es del mis-

burlandose: 44

deliberd la ciudad a la que nada le importan las leyes.

En cambio, el malvado [es comparable con la ciudag]

25

Digo que es practica prolongada, amigo, y que termina por
ser en los hombres naturaleza.

) Hemos dicho, entonces, qué es Ia continencia, qué la
35 lg?ontlnencia y qué la fortaleza y qué la molicie, y qué rela
cion guardan entre si esos habitos. 1447. La discusién del tema del placer abarca hasta el final del pre-
sente libro. ~ Aristteles le dedica al mismo tema los primeros cinco
_ capftulos del libro X. Cf. «Introduccién», 1.
1448. Cf. supralii 1094418-68 y la nota 8.
1449. Cf. supra 11 iii.
1450. Esto es, «makdrios» (= «feliz») derivarfa de («mdla») «khdirein»
(= «gozar [intensamente|»). No es esa, por cierto, la etimologia admi-
tida modernamente.
7451. Las tres tesis que se resumen a continuacién han de ser discu-
tidas en los capitulos siguientes. En [1] se expresa el punto de vista
de Espeusipo; en [2] el platonico; la que se resume en [3] no parece
corresponder a ninguna posicion filoséfica real; algunos comentaris-
tas la identifican con la que sostiene Aristteles mismo en el libro X.

7441. Poeta cémico de la época de Arist6tel i i
es. - La cit
a la segunda variedad de la incontinencia. i esaplictt

7442. El primero es el continent 1 i i

cupravit Lo nte, y el segundo el incontinente: Cf.
7443. Es decir, los «impetuosos»; cf. la nota 1392,
7444. Cf. supra viii 115141-5.

1445. Ct. supra11i 1103419-26.

7446. Eveno de Paros, sofista y poeta del siglo V a. C,, al que Ars:

t6t . . , )
405 557_31;1 con cierta frecuencia.— Cf.“RlLet I xi 1370a6;, De mem ii




13

15 Mo género que) la casa;™*3? [b]

20

25
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] ademas, el moderado evity los
placeres;* [c] ademas, el prudente persigue la ausenciy d
dolor, no lo placentero;'** [d] ademas, los placeres son us
obstéculo para pensar, y tanto mds cuanto mas uno los goza:
por ejemplo, el placer sexual; en efecto, nadie podria Pensa;
nada mientras lo experimenta;“% [¢] ademds, no hay arte
alguna del placer, cuando todo bien es obra de un arte;1456
ademas, los nifos y los animales persiguen los placeres. 7

(2] De [la tesis de] que no todos [los placeres] son buenes
[son argumentos| [a] que los hay vergonzosos y censurables.
y [b] que [los hay] daninos, pues algunas cosas placentera;
son causa de enfermedades 1+ .

[3] De [la tesis de] que el bien mas grande no es el placer
[es argumento] que [el placer] no es fin sino una generacién_’

Lo que se dice'® es poco mas o menos eso.

XII

A partir de lo que sigue serd evidente que de eso no re-
sulta que [el placer] no sea un bien ni el mas grande.

[7) [4] Primero, puesto que «bueno» se aplica en dog
sentidos (en sentido absoluto y para alguien), [a eso] se ajus-

7452. Cf. Platon, Filebo 54¢d. El placer es visto como una genera-

cién (génesis) que lleva a un fin (télos); el fin es bueno, y como pro-

ceso y fin son heterogéneos, el proceso no es un bien. — Cf, infra

xii [7] [d], y X iv.

1453. Cf. infraxii [7] [4]

1454. Cf. infra xii [7] [{
d
g

[
[
71455, Cf. infra xii [7] |
1456. Cf. infraxii [7) |

1457, Cf. i infra xii [7] [f], y Platon, Filebo 67a-5.
1458. Cf. infraxii (2] [4].

7459. Es decir, las opiniones difundidas (los «éndoxa>).
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jaran las naturalezas y los habitos,*® asi que también los

movimientos y las generaciones. De los [movimientos y las
generaciones] que se consideran malos, [i} unos [podran ser]

clegibles para este [hombre en particular]; [ii] otros [podran
no ser] tampoco elegibles para este [hombre en particular]
salvo en algiin momento y por poco tiempo, mas no <en
sentido absoluto>;"*" [iii] otros tampoco [son] placeres, sino
que parecen [serlo]: cuantos se acompadan de dolor y tienen
como fin la curacién, como los de los enfermos.

[2] Ademas, puesto que [una forma] del bien es actividad
y [otra] habito,"** las [generaciones| que [nos] restablecen en

actividad que se da en los deseos es la del habito y la natura-
leza subsistente,** puesto que también hay placeres sin do-
lor ni deseo, como los del ejercicio de la ciencia™®® cuando
Ja naturaleza no padece ninguna deficiencia. Indicio [de que
el placer ligado a la generacién es accidental, es] que [los

_ hombres| no hallan placer en lo mismo cuando la naturaleza
se estd recuperando y cuando esta restablecida, sino que,

cuando esta restablecida, [hallan placer] en cosas placenteras

_en sentido absoluto, y cuando se estd recuperando, también
_en las contrarias, pues hallan placer aun en cosas dcidas y

amargas, ninguna de las cuales es placentera por naturaleza

1460. Acaso deba entenderse el «ka® («y») como explicativo: «las
naturalezas, esto es, los habitos».

7467. Quiza sea preferible leer, con Rassow, «siempre» («aeb) en
lugar de «en sentido absoluto» («haplis), palabra que no es segura.
1462. Cf. supra 1 viii 1098531-109947.

1463. Como las que le devuelven al que estd enfermo el habito o
estado (4éxis) de sano.

71464. Es decir, la actividad de la parte del organismo que permane-
ce sana, y cuyo cardcter placentero no deriva, por tanto, de la restau-
racion de su estado habitual, puesto que ya se halla en €L

1465. «Ejercicio de la ciencia» traduce «thairein»; cf. la nota 1263.

malos en sentido absoluto, pero no [serlo] para alguien, sino 3o

¢l habito natural™%® son placenteras [solo| por accidente: la 35
p p
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alas, pero no malas por 50,7 pues en alguna ocasi6n aun
eiercicio de la ciencia es dafiino para la salud. '

[7] [d Ni es un obstaculo para la prudencia ni para nin- 20
1 habito el placer que deriva de una y otro, sino los [pla-
eres que les son| ajenos, pues los [placeres] que derivan del
orcicio de la ciencia y del aprender hacen que se conozca y

ni placentera en sentido absoluto;*® en consecuencia, tay,
poco [lo son] esos placeres, porque tal como se difere’ncim
entre si las cosas agradables, se diferencian [entre si] tambi;iu,]
los placeres que derivan de ellas. -
[3] Ademads, no necesariamente ha de haber alguna otra
cosa mejor que el placer, como algunos dicen que el fig [es
mejor| que la generacion, pues [los placeres] no son genera
ciones, ni todos se acompafian de una generacion, sing que
son actividades y fin,*”” y no se producen cuando se origina
[cosas), sino cuando se [las] utiliza; y no hay un fin distinto de
todos [los placeres), sino [solo] de los que conducen al cumpli-
miento de la naturaleza. Por eso no es acertado decir que ¢]
placer es «generacién sensible». Se debe decir, més bien, que
es «gjercicio del habito en conformidad con la naturalezasies
y, en lugar de «sensible»,*® «sin obstaculos».
Y algunos™ opinan que es una generacién porque [e]
placer es para ellos] un bien en sentido propio; creen, en
efecto, que la actividad es generacién, pero es algo distinte.
[2] [4] [Afirmar] que [los placeres] son malos porque al-
gunas cosas placenteras causan enfermedades es lo mismo
que [decir que| algunas cosas sanas son malas [porque son
malas] para lucrar, pues en ese respecto unas y otras’! son

A

[7] 4 El hecho de que ningtn placer sea obra de un arte,
esulta comprensible, pues tampoco hay arte de ninguna s
tra actividad, sino de la capacidad;" con todo, el arte del
erfumista y el arte culinaria se consideran [artes] del placer.
[7] [#] [El argumento de] que el moderado evita [los pla-
eres] v [ el prudente persigue la vida exenta de dolor, y
] que los nifios y las bestias persiguen [los placeres], todo
ollo se refuta con el mismo [argumento]; hemos dicho,"” en
efecto, que hay [placeres] buenos en sentido absoluto y que s
no todos los placeres son buenos, y las bestias y los nifios
: persiguen los de esa clase (y el prudente [persigue] la ausen-
cia de dolores derivados de ellos),*”® los acompanados de
deseo y dolor, es decir, los corporales (pues estos son de esa
clase) y sus excesos, por los que el intemperante es intempe-
_rante. Por eso el [hombre] moderado los evita, puesto que

también hay placeres propios del [hombre] moderado.” 35

1472. Son, en todo caso, malas en esa relacion, pero no malas sin
mas o en si.

1473. Pues como se precisa mas adelante (X v 117551-13), el placer
propio refuerza la actividad y el habito; interfieren en una actividad
solo los placeres que le son extrafios.

1474. O bien: «sino que [el arte] se refiere a la capacidad», en el
sentido de que solo habilita para producir, pero no rige su ejercicio.
Muchos han destacado la vaguedad de esta expresion.

7475. Supra, en este capitulo, 1152626-1153a212.

1476. De dolores derivados del hecho de verse privado de esos
placeres.

7477. Cf. supra 11 iii 110485-6; T1I xi 1119411-20.

;??26%3& trata, al parecer, de los placeres a los que se aludié suprzen
7467. Como es el caso de la actividad intelectual, a la que se aludis
poco mas arriba (al).
7468. Esa es la vision de Aristoteles: el placer es una actividad natw
ral que se desarrolla sin trabas, o bien, segin se precisard en el libro
X, no la actividad misma, sino un factor concomitante del ejercicio
sin trabas de una actividad natural.

1469. La especificacion de «sensible» (aisthété) dejaria afuera el pla-
cer intelectual, que ha sido reconocido més arriba.
1470. De orientacion hedonista.

7471. Tanto las placenteras cuanto las sanas.
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XIII ~ an malos, llegado el caso, en sentido absoluto.

 [ii] Y por eso todos creen que la vida dichosa es grata, y
azonablemente enlazan el placer con la dicha, pues ningu- 15
» actividad, si es obstaculizada, es completa, y la dicha se
senta entre las cosas completas. Por eso el dichoso necesita
¢l complemento™¥ de los bienes corporales, los externos y
fortuna,** a fin de no hallar obsticulos en esas cosas. (Los
1e dicen que el sometido al tormento de la rueda o el que
2 caido en grandes desgracias es dichoso si es bueno, nada 2
icen, lo quieran o no, [que tenga sentido].)"** \

Y porque se necesita del complemento de la fortuna,
nos creen que la buena fortuna es lo mismo que la di-
2, cuando no lo es, puesto que aquella, de ser excesiva,
s un obstéculo [para la dicha], y tal vez ya no sea justo lla-

marla «buena fortuna». Su limite estd, en efecto, en relacion
1491

"sw  Pero, por otra parte, se estd de acuerdo™” en que el dgj,
es un mal y una cosa vitanda; pues [el dolor] es o un mal -
sentido absoluto o [es un mal] por [ser] de algiin mod -
obstdculo. Y lo contrario de lo que se debe evitar, en to .
es algo que se debe evitar y es un mal, es un bi(’en.mga;tg
tanto, necesariamente el placer es un bien."** No es efica, ({r
solucién*®' que intentaba Espeusipo: [que el bien es Contr .

5 rio del placer y del dolor] tal como lo mayor es contrarig da ~
lo menor y de lo igual,** pues no podria afirmarss g .
placer es [esencialmente] una forma de mal.8* -

[2] [3] Nada impide que el bien mas grande sea un place
por mas que algunos placeres sean malos, tal como [nad?’
impide] tampoco que sea una ciencia, por mas que al .
[ciencias] sean malas. ‘ .

w  [i] Tal vez, si de cada habito hay actividades sin obstgey.
los, ya sea que la dicha sea la actividad de todos [los habitos]
o la de uno de ellos, de ser [esa] la mas libre de obstacy.
los,'*¥> es necesario que [esa actividad] sea la mas digna de
eleccion. Y eso8 es el placer. Asi que el bien mas grandke
podra ser un placer, por mas que la mayorfa de los placeres

i i

on la dicha.
iii] Y el que todos los animales y todos los hombres 25

ersigan el placer es indicio de que en cierto sentido es lo
_mejor:

no hay fama que perezca del todo cuando muchos L

Pero como ni la misma naturaleza ni el mismo habito es
i les parece el mejor, tampoco persiguen todos el mismo 30
 placer, aun cuando todos [persiguen] el placer.** También
es posible que no persigan el [placer] que creen ni el que
ellos dirfan, sino el mismo, pues todas las cosas tienen por

7478. Lo admite Espeusipo. Aristoteles igue la critt i
acerca del placer. — Cf. Xpii 1173a5-13. prosigne s eriica de o1 e
1479. Cf. infra X ii 1172518-20 y Top IV iii 12355-8.
7480. 'Y no un mal, como lo sostiene la tesis criticada.
7481. La refutacion del argumento que precede.
7482. Pero la contrariedad solo puede d érmi
Met %0 108530 00 puede darse entre dos términos. Cf
7483. El sujeto tacito parece ser «Espeusipo».
7484. Ese seria el corolario si se concibe el placer, junto con el
, g.o]or,fomo contrario del bien. Segiin ha sefialado a lo largo de la
7145§u51on, para Espeusipo el bien consistiria en la ausencia de dolor.
o 1%9?32581:1§tg.1tos en cuestién deben de ser las virtudes; cf. supra [
1486. «Eso» = «la actividad libre de obstaculos».

1487, «Necesita del complemento» = «prosdeitai»; cf. la nota 190.
7488. Cf. 1 viii 1099431-82. — «Fortuna» = «iykhe».

1489. Cf. Platén, Gorgias 4736-d.

1490. Cf. supral viii 109957-8.

1497. Esto es, la fortuna es «buena fortuna» en la medida en que
hace posible la dicha.

7492. Hesiodo, Trabajos y dias, 763.

7493. Esto es, la diversidad de cosas en que de hecho los seres ci-
fran el placer no es en absoluto un obstaculo para la tesis.
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naturaleza algo divino.*** Con todo, los placeres corpor Ho

les han acaparado la propiedad del nombre [de «placere
porque las mas de las veces [los hombres] dirigen el mmi:
35 hacia ellos y todos toman parte en ellos. Por ser, Pues ‘p@‘
anicos que conocen, creen que esos son los Gnicos. ’ a§
usta [iv] También es manifiesto que si el placer, es decir
actividad, no es un bien, no sera posible que el dichosg Viva
placenteramente, pues {para qué podria necesitar de & ¢ na
es un bien? En lugar de eso, podria vivir también dOlOng:
mente, pues el dolor no es ni un mal ni un bien si tampoc-
el placer es [lo uno o lo otro], asi que ¢por qué huir de é}?
5 Por tanto, tampoco la vida del hombre bueno se contaria en'-
tre las cosas placenteras si no lo son sus actividades.

[i] ¢O seran buenos los [placeres| necesarios"™ porque
un lo que no es malo es bueno?"™ [ii] {O seran buenos hasta
gierto punto? Pues en los habitos y en los movimientos en los
que 1o hay exceso de lo mejor, tampoco [lo hay] de placer, .
pero en los que lo hay, [lo hay] también de placer.*® En los 15
bienes corporales es posible el exceso, y el [hombre] malo [es
malo] por perseguir el exceso, y no [por perseguir] los [place-
res] necesarios (pues todos se complacen en alguna medida
con las comidas, las bebidas y las relaciones sexuales, mas no
[todos lo hacen| como se debe); en el caso del dolor es lo con-
trario, pues [el hombre malo] no evita el exceso sino [el dolor]
en general, pues el dolor no es contrario del exceso, salvo 20
para el que persigue el exceso [de placer].®

Pero puesto que no solo se debe decir la verdad sino 15
también la causa de la falsedad (eso contribuye al convenci-
miento, pues cuando se muestra con razones por qué parece
verdadero lo que no es verdadero, [ello] hace confiar mas
en la verdad), asi que® debemos decir por qué los placeres 25
corporales parecen mas dignos de eleccion [que los otros].

[i] Pues bien, primero, desde luego, porque expulsan el
dolor, y a causa de los excesos del dolor persiguen [los hom-
bres| el placer excesivo y, en general, el [placer] corporal,
en la idea de que es una medicina; y las medicinas se tornan
violentas (por eso se los persigue) por manifestarse frente a 3o
su contrario.5®

X1V

[2] Ahora bien: los que afirman que al menos algunes
placeres son dignos de eleccion en alto grado (por ejemplo

b

los [placeres] nobles)? mas no los corporales, a saber, aque-
llos con que se relaciona el intemperante,*** deben invest.
10 gar, acerca de los placeres corporales,*® por qué, entonces
. b

son malos los dolores contrarios, pues lo contrario de [g
malo es bueno.*¥

74’194. Aun en las manifestaciones mas elementales de la vida la
bisqueda del placer en la reproduccién representa una aspiracion
a tomar parte en lo divino en la medida en que ello le es posible
a cada ser; cf. De an 11 iv 415424-57; GC1I x 336825-30; G411 i
731523-732al; Platén, Banguete 20662084,

171413;35b.8Que no son todos los placeres corporales; cf. 111 x 111768
7496. Sigo una puntuacién distinta de la admitida por Bywater:
7497. El corolario seria que son malos tanto el placer como su con-

trario. En lo que sigue se consideran do 1 i - ;
[ii]) de la dificultad. s aclaraciones posibles ([i] y

71498. Cf. supraiv 1147621-31; 1148a22-26.

7499. Buenos solo en tanto negaci6n del dolor; cf. supra xiti 115354-7.
7500. No hay exceso en el ejercicio de la virtud; cf. supra 11 vi
1107 a20-27; puede haberlo en los placeres corporales.

71501. Cf. supra III xi 1118528-33.

7502. La frase contiene un anacoluto. La inclusién de la incidental
hizo que se omitiera la apédosis.

1503. Esto es, la intensidad del placer corporal parece mayor por su
contraste con el dolor.
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También por estas dos cosas se opina que el placer!3
es algo bueno, como hemos dicho:*® porque [a] unos snO
acciones de una naturaleza mala (o por nacimiento, ComOOIn
de las bestias, o por la costumbre, como la de los howib -
malvados), y [b] otros son medicinas de una deficiencia s

es mejor hallarse en estado [normal] que en curso [de ﬁe
us a €l]: [los placeres| se dan cuando [esos procesos] se estg?
completando; son, pues, buenos por accidente.*” .
[ii] Ademas, [los placeres corporales] son perseguidos 4
causa de su violencia por quienes no son capaces de hallar
agrado en otros [placeres]. Lo cierto es que algunos se pro-
vocan a si mismos sed.”™ Ahora bien, cuando [los place
5res]_son inocuos, [ello] no es censurable, pero cuando son
dafiinos, es malo. No tienen, en efecto, otras cosas con que
complacerse, y para muchos la indiferencia® es, a causa de
su naturaleza, dolorosa, pues el ser animado siempre estd es.
forzandose, como lo atestiguan los naturalistas®™ al declarar
que ver y oir es doloroso; pero, dicen, estamos ya acostum-

brados [a ello].

v [iii] De igual modo, en la juventud [los hombres| estan
a causa del crecimiento, en una disposicion como la de lo;
ebrios, y la juventud es cosa placentera. Y los de naturaleza
melancélica® necesitan siempre de medicina, pues su cuer-

7504. El placer en general.

7505. La remision puede serlo a xii 1152526-33.
75Q6. Esto es, placeres que acompanan a la satisfaccién de una ne-
cesidad, como la de comer o beber, o a la recuperacién de la salud.
1507. Asi pues, [a] incluye placeres malos en si mismos, y [b] place-
res, accidentalmente buenos, pero malos en si.

1508. Al parecer, la expresion debe tomarse literalmente, pues un

comentador antiguo asegura que habia quien estimulaba la sed co-
miendo pescado salado a fin de gozar del placer de apagarla.

7509. Esto es, un estado neutro, ni placentero ni penoso.
7570. Posible referencia a Anaxagoras; cf. DK A 92.
1577. Cf. supra viii 1150425 y la nota 1392.
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po, a causa del temperamento,®? esta excitado, y constante-
mente son presa de un deseo intenso, y el placer contrario, o

¢l que fuere, mientras sea intenso, expulsa al dolor, y por eso 15
e vuelven intemperantes y perversos.

Los [placeres| que no se acompafian de dolor no tienen

_ exceso, y esos son los [que resultan| de las cosas placenteras

or naturaleza y no por accidente. Llamo «placenteras por
accidente» a las cosas que obran como una medicina (pues
se da de hecho la cura por cierta accién de la [parte] que
permanece sana; por eso se lo tiene por placentero),””? y
[llamo] «placenteras por naturaleza» a las que producen la
accion [propia] de determinada naturaleza.™!* 20
Y una misma cosa no nos es siempre placentera® por-
que nuestra naturaleza no es simple, sino que hay en ella
también una cosa diversa'®' (por la que somos corruptibles);
de manera que si uno de los dos [componentes| obra una
cosa, ella contrarfa la naturaleza del otro [componente]
natural;®” pero cuando estdn en equilibrio, lo que se hace
no se experimenta ni como doloroso ni como placentero.
Puesto que si algtin ser tuviera una naturaleza simple, la mis- 25
ma accién serd |para ese ser] siempre placentera en el mas
alto grado. Por eso Dios goza siempre de un placer unico y
simple,®® pues no solo hay una actividad del movimiento

7572. O «mezcla» peculiar de humores que caracteriza a la persona-
lidad de ese tipo.

7513. Cf. supra [2] en el capitulo xii de este libro, y las notas corres-
pondientes.

7514. Esto es, causan el ejercicio del estado habitual normal.

7575. Axistoteles parece responder ahora a una objecién posible, a
saber, por qué la experiencia del placer natural no es constante.
7576. El cuerpo; el otro elemento es el intelecto. Aristoteles parece
atenerse aqui, como en otros lugares, al dualismo platénico.

1577 Esto es, la actividad de uno obstaculiza la del otro (cf. supra
xi 1152516-18; xii 1153420-23), y ello porque la naturaleza de uno y
otro son heterogéneas.

7578. Por ser unicamente intelecto; cf. Met X11 vii 1072513-30.

™
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sino también de la inmovilidad,"" y el placer estd mas en 1
1520 s : 3 .
reposo™® que en el movimiento. Si, segtn el poeta,

el cambio de todas las cosas es grato,”””!

LIBRO VIII

30 es a causa de una especie de maldad, pues asi compg g}
malvado es hombre propenso al cambio, también lo eg }e
naturaleza que necesita del cambio, pues no es ni simpl -
buena. e

. Hemos hablado, pues, de la continencia y la incontinen.
cia, el placer y el dolor, y lo que es cada una de esas cosag.
y en qué sentido unas son buenas y otras malas. En lo u’
resta hablaremos también de la amistad.1%2 -

I 1155a
Después de esas cosas procederia tratar de la amistad, "2 1
pues es una forma de virtud o se acompaia de virtud,®* y
es, ademas, una cosa sumamente necesaria para la vida. En
efecto, nadie elegiria vivir sin amigos aunque poseyera todos
Jos demas bienes, pues, segin se admite, aun los ricos y los s
que ejercen magistraturas y tienen poder necesitan sobre
todo de amigos. Pues écual serfa el provecho de tal pros-
peridad si se le quitara [la posibilidad de] beneficiar, cosa
que se hace sobre todo, y del modo mas digno de elogio, en
relacién con los amigos? O {como se protegeria o se preser-
varia [la prosperidad] sin amigos? Pues cuanto mas grande es 1o
[aquella], tanto més insegura. Se piensa que en la pobreza y
en los demas infortunios el inico refugio son los amigos; [les
son de ayuda] a los jévenes para no incurrir en el error; a los
ancianos, para su asistencia y [para subsanar| el decrecimien-
to de la accién que la debilidad causa; a los que estan en la
plenitud de la edad, para las acciones nobles: %

7523. «Amistad» = «philia>. Como se podra ver a lo largo de la dis-
cusion del tema, la palabra griega abarca formas de relacién y con-
lleva implicancias y matices que no concuerdan sino parcialmente
con las que sugiere la palabra castellana.

7524. Como se verd, la amistad en sentido propio es, en efecto, la
amistad fundada en la virtud, asi que, en efecto, la supone.

71525. Cf. supra 111 iii 1112527-28.

1765;3&203;128 la actividad inmanente; cf. Met IX vi 1048518-35; viii

7520. En el reposo entendido como actividad inmanente, cf. las re-
ferencias de la nota precedente.

7521. Euripides, Orestes 234.
7522. La amistad es tema de los dos libros siguientes.
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15 dos que marchan juntos'* amigos,™* y se considera que tener muchos amigos es una
cosa noble; ¥ pensamos, aun, que los hombres buenos y los
amigos son lo mismo.B%
Pero no son pocas las cuestiones que se debaten en . 2

torno de ella.™¥ Pues [a] unos afirman que es una forma
de semejanza, y que son amigos los semejantes; por €so se
dice: «el semejante [va] al semejante»,** «el cuervo con el
cuervo», 3% y cosas asi. [b] Otros, por el contrario, dicen 35

ue todos los que son tales,® son entre si [como los] alfa- ussb
reros.5*0 Y acerca de esas mismas cosas buscan una [causa]
mas elevada y mas de indole natural®! Euripides, al decir:
a tierra reseca ama a la lluvia» y «el majestuoso cielo re-
pleto de lluvia ama caer sobre la tierra»,**? y Heraclito [al
decir]: «lo opuesto es lo que conviene»; y «de las cosas que s
contrastan [surge] la mas bella armonia», y «todo procede

son, en efecto, mas capaces de pensar y actuar.
Y pareciera que [la amistad] se da por naturaleza en e
ha sido engendrado respecto del que lo engendr6, y en ¢l -
engendr6 respecto del que fue engendrado, y no solo egj&e
los hombres sino también entre las aves y en la mayoria de
los.z’mima‘les;‘527 y entre los de la misma especie®® en gy ;
20 lacién mutua, sobre todo entre los seres humanos, por lo qu
elogiamos a los que aman a los demas seres humanos. 52 {(}ng
también puede ver en los viajes hasta qué punto para un se
humano todo ser humano es algo familiar y amigo. r
. Y pareciera que la amistad mantiene unidas aun a lag
ciudades; y los legisladores ponen mas empefio en ella que
en la justicia, pues la concordia tiene una cierta semejanizy
25 con la amistad;'"* es a ella a la que aspiran mas que a nada
y maés que a nada procuran expulsar la discordia, que es ene-
mistad; y cuando {los hombres] son amigos, para nada hace
falta la justicia, pero aun si son justos, necesitan, ademas; de
amistad; y se admite comunmente que la mas alta de las,co—
sas justas*®® es de la indole de la amistad.
Pero [la amistad] no es solo algo necesario sino también
30 algo noble:¥* elogiamos, en efecto, a los que aman a sus

conlleva {que es lo que se ha destacado en lo que precede) sino tam-
bién un valor en si misma, lo cual es lo propio de lo noble (kaldn).
1533. Cf. Rhet11iv 1381626-28.

7534. La cuestion del nimero de los amigos es discutida infra, en
IX x.

7535. Cf. Platon, Lisis 214e.

71536. Cf. Rhet1xi 1371512-17; Platon, Lisis, 214a-216a.

7537 Homero, Odisea XVII 218: «Como siempre, un dios conduce
al semejante con su semejante». Cf. Platon, Lisis 214a.

1538. Un proverbio antigno. Cf. Rhet T xi 1371b15 y Democrito DK
B 164.

71539. Es decir, los que son semejantes entre si.

7540. Es decir, compiten entre si. La alusion es a Hesiodo, Trabajos
y dias 25-26: «Y el alfarero envidia al alfarero y el carpintero, al
carpintero / y el mendigo, al mendigo y el cantor, al cantor», y ello,
segiin el poeta, por obra de la Eris buena. Cf. Rhet 11 iv 1381516;
1388a16; Pol V x 131245, y Platon, Lisis 215¢-d.

1547. Esto es, una causa mas general y de la indole de las que pro-
curan establecer los filos6fos de la naturaleza; cf., infra las referencias
ala disputa (éris) en Heraclito y a la amistad (philia) en Empédocles.
7542. Fragmentos de una pieza perdida. "

1526. Homero, lliada X 224.

1527, Cf. GA 1 ii 75347-16; Jenofonte, Memorabilia 11 iii 4.
7528. Cf. Rhet 1 xi 1371512.

1529. «Los que aman a los demas seres humanos» = «hoi philinihr-
pow. El sentimiento de amor hacia el género humano se expresa sobre
todo en el dolor por el sufrimiento ajeno, particularmente cuando no
es rne\rec1c‘1(?, y en la simpatia espontanea hacia el bueno; cf. la nocién
de ;to phz(liami/zmpom en Poet xiii 1452538; 1453a2; xviii 1456421; 1a
mediania de la «indignacién» (némesis) parece est :

ella; cf. supra I1 vii 1108435-47. ' eetar emparentada con
7530. El punto es discutido infra, en IX vi.

71537. La expresion es un tanto enigratica. Se h
alusion 1o es a Ia equidad; cf. V x. gmatica. Se ha pensado que'la

7532. Esto es, la amistad no solo tiene valor por los beneficios que
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pyes se admite que no todo se ama sino [solo] lo amable, y
¢ esto es o lo bueno o lo placentero o lo Gtil.Y5? Y cabria
nsar también que es 1til aquello por lo que se origina un

n o un placer; asf que, como fines, serian amables lo bue- 2
1553

de la discordia».’® En contra de ellos estd, entre ot
Empédocles, pues [sostiene que| lo semejante aspira ;Of’
semejante. > >
Pues bien, de las dificultades, hagamos a un lado las ¢, ‘
conciernen a la naturaleza®’ (pues no son propias d:}%e
presente investigacion), y examinemos, en cambio, las -
10 son humanas y atafien a los caracteres y a los afectos: .
ejemplo, si la amistad se da en todos o no es posible’ qué
los.malvadf)s sean amigos;*‘ y si hay una sola especie de
amistad o si hay varias.”” Los que piensan que hay una SOL’:L
porque [la amistad] admite un mas y un menos,# conﬁgﬁ
en un indicio insuficiente, pues también cosas diferentes ep
especie admiten un més y un menos.”* Pero mds arriba ’
15 ha hablado acerca de ellas.!% .

y lo placentero.
Pero ¢aman [los hombres] lo que es bueno o lo que es
ueno para ellos?’?* Pues a veces esas cosas no estdn en
armonia. Lo mismo vale para lo placentero. Se admite que
da uno ama lo que es bueno para €l, y que si bien amable
en sentido absoluto es lo bueno, es [amable] para cada uno
lo que [es bueno] para cada uno. Y no ama cada uno lo que 25
4s bueno para él sino lo que le parece [bueno]. Pero eso no ten-
dra importancia, pues lo amable sera [lo amable] aparente.

Por tanto, S son tres las cosas por las que [los hombres]
aman. En el caso de la afeccion'® hacia las cosas inanima-
das no se habla de «amistad», pues no se da reciprocidad
en la afeccion ni el querer® un bien para ellas (pues sin
duda serfa ridiculo querer [, por ejemplo,] cosas buenas para
el vino; en todo caso, si se quiere que se preserve, es para 3o
disponer uno de él);1558 en cambio, se debe querer, dicen, el
bien del amigo en razén de este.

A los que quieren de ese modo el bien [del otro] se les
dice «benévolos»5® si no se da lo mismo de parte del otro,
pues, se dice, la benevolencia, si es reciproca, es amistad.

II

‘ Tal vez pueda hacerse la claridad en torno de [sus espe-
cies] una vez que se tome conocimiento de lo amable.

1543. DK B 8; cf. DK B 51; 53; 80.
¢ 1944. La cita no corresponde a un fi t i ;
Bo% 5 856 o0 o p ragmento en particular; cf. DK
7545. Cf. la nota 1541.
1546. Cf. infraiv 1157a16-20; Platon, Lisis, 214¢-d.
(gg/leZt eLl?big?Stlon es considerada en especial infra, en el capitulo iji
1548. Esto es, admite diferencias de grado. Aristteles puede estar
aludiendo a un argumento platdnico; cf. Platén, Filebo 24¢-25a4.
1548. E’sto es, representarian variaciones de grado de un mismo ras-
go comin, idea que mds bien parece oponerse a la doctrina normal
de AristGteles de que de una diferencia gradual no podria resultar
una diferencia especifica.
7550. En realidad, en lo que precede la cuestion no ha sido tocada, por
1705que algunos editores consideran inauténtica esta frase y la eliminan,
51. «Lo amable» traduce «#g philetin», esto es, lo j
. : lu », , lo que es objeto po-
sible de la amistad (philia) o susceptible de ser amado vy, pojr tanao,

lo que es causa de aquella. A las diferentes causas de la amistad les
corresponderdn las distintas formas de la amistad.

1552. Cf. supra 11 iii 1104530-32.

1553. Puesto que, como se acaba de sefialar, lo ttil es amable Gnica-
mente como medio.

1554. Cf. supra 111 iv 1113al5-b1.

1555. Leo «dé» en lugar de «dé (Bywater).

1556. «Afeccion» = «philésis.

1557, «Querer» = «botilésis>.

71558. La afeccién al vino es, pues, estrictamente, amor hacia uno

mismo.
1559. «Benévolo» = «ginous>, La benevolencia («eidnoia») es tratada

infra, IX v.
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¢O debera anadirse: «si no pasa inadvertida»? py

35 muchos son benevolentes para con [hombres] a quienes ITS
1156a han visto pero suponen que son buenos o utiles, y algung do
estos podria experimentar eso mismo respecto del otro. ESOe

se mqestran, pues, benevolentes los unos hacia los otros8
pero {c6mo podria uno llamarlos «amigos» si la marera e;;
que estan dispuestos les pasa inadvertida? Por tanto, Ipara
que se los pueda llamar «amigos»] es indispensable que g
tengan benevolencia, esto es, quieran el uno el bien del oty

5 sin que eso les pase inadvertido, [y ello] por alguna de 1&;

cosas mencionadas.!'%6°

I

Pero esas cosas® difieren entre si en especie; por tantg
también [diferiran] las afecciones y las amistades; hay, pues,
tres especies de amistad, iguales en nimero a [las especies de]’
las cosas amables. En cada una se da una afeccién reciproca y
no oculta, y los que se aman el uno al otro quieren el uno para
el otro los bienes segiin la forma en que son amigos.'*2

1 Asi, los que se aman por utilidad no se aman por si mis-
mos, sino en la medida en que el uno obtiene del otro algin
bien. Lo mismo los que [aman] por el placer, pues no aman
[, por ejemplo,] a los [que son] graciosos®® porque sean de
determinada cualidad, sino porque les son placenteros.

Entonges, los que aman por la utilidad, aprecian por lo

71560, Esto es, en razén de lo bueno, de lo placentero o de lo itil.

Cf. RhetI1iv 1380635-1381al.

1561. Las cosas amables o que son causas de la amistad, aludidas en

la dltima frase del capitulo ii; cf. la nota precedente.

7562. Esto es, segin la amistad se funde en el bien, en el placer o.en

la utilidad.

1563. «Gracioso» = «eutrdpelos>; cf. supra 11 vii 110842324y la

nota 707.
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que es bueno para ellos, y o5 que [aman] por el placer, [apre-
can] por lo que les es placentero, esto es, no en tanto el amigo 1
es el que esencialmente es, "% sino en tanto util o placentero.
En definitiva, esas amistades lg son por accidente, porque no
e ama en tanto el amigo es 6;1 que esencialmente es, sino en
tanto proporcionan los unos algtin bien y los otros placer.

Desde ya, las [amistades| de esa clase se disuelven facil- 20
mente si ellos® no siguen siendo semejantes, pues si no
[son] ya placenteros o atiles [el uno para el otro], dejan de
amarse. Lo util no es constante, sino que es una cosa distinta
cada vez. Al destruirse, pues, eso por lo que eran amigos, se
disuelve también la amistad, puesto que la amistad era con
vistas a aquello.

Se admite que la amistad de esa clase se da sobre todo
entre los ancianos®® (pues los de esa edad no persiguen 2
los placeres sino lo provechoso), y entre los maduros y los
jovenes que persiguen su conveniencia. Los [amigos] de esa
clase no viven tampoco en compafiia mutua, pues a veces ni
siquiera son placenteros [el uno para el otro]; tampoco ne-
cesitan de un trato asi, a no ser que [se] sean ttiles, pues son
agradables [el uno al otro] en tanto tienen esperanzas de un
bien. Entre esas®" [formas de la amistad] se coloca también 30
la [amistad] con los huéspedes.”*®*

Se admite que la amistad entre los jovenes se da, en cam-

1564. Sigo la lectura de Bonitz: «oukh héi ho philoimends estin <hdsper
estin>», expresion que aparece infra al7-18.

7565. Los amigos.

7566. Cf. Rhet 11 xiii 1389435-36.

71567, La referencia del «esas» es imprecisa. Arist6teles parece pen-
sar en particular en las amistades basadas en la utilidad.

1568. Esto es, las relaciones de hospitalidad, reconocidas desde épo-
ca muy lejana entre los griegos, que unian en una especie de alianza
personal a hombres de distintas ciudades y suponian obligaciones de
proteccion reciproca. — Cf. supra IV ii 1123al-4; infra xii 1161515-16;
IX x 1170821-23.
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bio, por causa del placer,”® pues ellos viven segin la Dasior

y persiguen sobre todo lo que les es placentero y lo presemé
Pero al cambiar la edad, también las cosas placenteras Pasan

a ser distintas. Por eso [los jovenes| rapidamente se haea-
35 amigos y dejan [de serlo], pues su amistad cambia junto
useb €l placer, y la transformacién de ese placer es rapida. Ademsg
los jévenes tienden al amor sensual, y €n su mayor parts ;1&’
[amistad] sensual depende de la pasién y se basa en el placer
Por eso tan pronto aman como dejan [de hacerlo], Cambiand;é
con frecuencia en un mismo dia. Pero estos®” quieren pasay

s el tiempo juntos y convivir, pues de esa manera se da pgré

ellos lo que es conforme a [esa forma de] la amistad.
4 Pero es completa®™ la amistad de los que son

son semejantes en virtud, pues estos quieren de manera g

mejante los bienes el uno para el otro, [y ello] en

buenos, y buenos de por si. Y los que quieren los bienes para
10 sus amigos a causa de estos, son amigos en el grado mas alt.
pues estan en esa disposicién por si mismos, y no por accidenz
te. Su amistad subsiste, pues, mientras son buenos, y la virtud
es una cosa estable. Y cada uno [de ellos] es bueno en sentidg
absoluto y para el amigo,*” pues los buenos son buenos en
sentido absoluto y provechosos el uno para el otro; ¥y son
placenteros de igual modo, pues los buenos son placentergs
15 en sentido absoluto y los unos para los otros, pues a cada uno
le son placenteras las acciones [que le son] propias y las de la
misma clase, y las de los buenos son las mismas o semejantes,
Es comprensible que tal amistad sea estable, pues incluye en

si todas las cosas que deben tener los amigos. Toda amistad es,

7569. Cf. Rhet IT xii138942-9; 32-55.

7570. Los unidos por una amistad fundada en el placer,
traste con los que son amigos por utilidad; cf. supra 1156427-28.

1571. «Completa» = «teleia»; cf. la nota 101.

7572. Esto es, por un lado, «<bueno» en el sentido de «virtuoso» y,
por otro, «bueno» en el sentido de «placentero» y de «itil».
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en efecto, a causa o de un bien o de un placer™” [y una y otra
cosa) o en sentido absoluto o para el que ama, y por alguna se-
mejanza.’”™ Y en esta {amistad] se dan las cosas mencionadas,
v [se dan en los amigos| de por si*” (<pues son semejantes en
ellas>"" y en las demas); y lo que es bueno en sentido absolu-
{0, es también placentero en sentido absoluto; y son esas las co-
sas amables en el mas alto grado. Por tanto, el amar y la amis-
tad [se dan| en estos en el grado mas alto y en la forma optima.
Y es comprensible que tales [amistades| sean raras, porque
los [hombres asi] son pocos. Requiere, por otra parte, tiempo
y trato, pues, seglin el proverbio, no es posible «conocerse»
unos a otros antes de «haber comido juntos la sal» de la que
habla el dicho,"” ni aceptarse como amigos ni serlo hasta que
¢ada uno se le muestre al otro amable y confie en él.

Los que rapidamente hacen manifestaciones de amistad,
uieren ser amigos, por cierto, pero no lo son si no son ama-
bles®” y lo saben, pues el deseo de amistad nace pronto; la
amistad, no.

buenps Y

tanto son

1Y

Esa [amistad] es, pues, completa tanto en el tiempo cuan-
to en lo demds;™” |en ella] cada uno recibe del otro, en todo

1573. El bien y el placer son, segin se ha sefialado (cf. supra ii 1155619-
21), las cosas amables como fines; lo util lo es solo como medio, y por
eso se lo omite aqui. - Las lineas que siguen no son sencillas.

1574. Pareciera que en razén de una semejanza fundamental entre
los amigos.

1575. Esto es, segin parece, «por lo que ellos esencialmente son»
(cf. supra,1156416; 17-18), y no por un rasgo accidental y por tanto
variable, como el que estd en la base de las otras formas de amistad.
1576. Lectura incierta; leo: «taiita gar hdmoioi.

7577. Un medimno (= 62, 53 litros), segin ££ VII ii 123842.

1578. «Amables» = «philetoi; cf. la nota 1551.

7579. En su duracién y en los demds componentes de la verdadera

y en con-
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ss sentido, las mismas cosas o cosas semejantes, que es lo qy
debe darse entre los amigos. -
572 La [amistad] por causa del placer tiene una semejanza cop
ella, porque los buenos son placenteros el uno para el otrg, y
Io mismo_la [amistad] por causa de lo 1itil, porque los buengs
son tales™ el uno al otro. También en esos™® las amistades
duran mas cuando el uno recibe del otro lo mismo; Por ejem.
s plo, placer; pero no solo eso, sino también a partir de lo mjs.
mo, como entre los graciosos;"**? mas no como en el amante
y el amado, pues estos no hallan placer en lo mismo, sino que
aquel [lo halla] en ver al otro, y este, en ser objeto del cujdadb
del amante, mas al terminar la juventud termina a veces tam.
bién la amistad (pues ver al otro ya no es placentero para ¢
1 uno, y el otro no recibe ya el cuidado).”® Muchos persisten
[en su amistad] si a consecuencia del trato llegan a apreciar
sus caracteres, en caso de ser semejantes en caracter, pero los
que en las relaciones amorosas no truecan el placer sino lo
atil, son menos amigos y menos duraderos.'5%
Los que son amigos por causa de lo itil, se separan al
15 mismo tiempo que [desaparece] su conveniencia, pues no
eran amigos el uno del otro sino del provecho.
Asi pues, por placer y por lo itil es posible que también
los malos sean amigos entre si, los buenos [lo sean] de lgs
malos, y el que no es ni lo uno ni lo otro, [lo sea] de [hom-
bres| de cualquier clase.”® Pero es evidente que los anicos

que pueden ser amigos| por lo que ellos mismos son, son los
pbuenos, pues los malos no encuentran placer en ellos mis-
mos si [de eso] no nace algin provecho. 20
Y solo la amistad de los buenos esta a salvo de la ca-
Jumnia, pues no es facil dar crédito a nadie a propésito de
alguien a quien uno mismo ha puesto a prueba durante mu-
¢ho tiempo. En esos se da la confianza, la abstencién de todo
acto injusto y todas las demds cosas que se exigen en la amis-
tad que lo es de verdad, mientras que en las otras [formas de
1a amistad] nada impide que se den cosas asi. ;
Pues®® como los hombres llaman «amigos» también a los 25 1
|
]

que lo son por causa de lo 1til, como las ciudades (se admite,
en efecto, que las ciudades hacen alianzas por conveniencia),
y a los que se aprecian reciprocamente por causa del placer,
como los nifios, quizd también nosotros debamos llamar |
«amigos» a los de esa clase y [decir que] hay varias especies
de amistad, esto es, en su sentido primero y propio, la de los 30
buenos en tanto buenos; las demas, en cambio, por semejan-
za,"¥ porque [son] amigos en la medida en que [hay] algin
bien, esto es, algo semejante,**® pues también lo placentero
_ es un bien para los amantes del placer. Pero esas™’ no se
_ dan juntas del todo, ni los mismos [hombres] se hacen ami-
gos por causa de lo atil y por causa del placer, pues las cosas 35
que son por accidente no se unen del todo.*®

Como la amistad se divide en esas especies, los malos .
_ seran amigos por causa del placer o de lo 1til, porque en eso

amistad; cf. supra iii 1156523-24. son semejantes, y los buenos [serén] amigos por ellos mis-

7580. Son 1tiles.
7581. En los amigos cuya amistad se funda en el placer y en los
amigos cuya amistad se funda en la utilidad.
1582. Esto es, cuando los amigos reciben el uno del otro el mismo
placer, y este tiene en ambos la misma fuente; por ejemplo, si ambos
gozan por igual de la gracia (cf. la nota 1563) del otro.
7583. Cf. Platoén, Banquete 183e.

1584. Cf. infra vi 115851-5.

7585. Esto es, malos, buenos o ni malos ni buenos. - Cf. i
11555811-12. l e .

1586. El lazo con lo que precede no es claro.
1587. Por semejanza con la amistad en sentido primero y propio.
7588. Entiendo el «kap como apositivo, y presumo que se trata de
«algo semejante» al verdadero bien, el cual se da en la amistad comple-
ta 0 en sentido propio, aunque no se puede excluir que se trate de «al-
gin bien y algo semejante», y esto sea una semejanza entre los amigos.
1589. Esas dos especies de amistad, que lo son por semejanza.

7590. En la amistad en sentido propio, el placer y la utilidad estan,
en cambio, unidas esencialmente; cf. supra iii 1156514-20.
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ro hasta los felices [quieren| pasar el tiempo juntos, pues
a estos a los que menos les cuadra la soledad). Pero no se
ede pasar el tiempo juntos si no hay agrado mutuo ni se
cuentra placer en las mismas cosas, que es precisamente
que parece tener [la amistad de] la camaraderfa.%

Asi pues, la amistad es sobre todo la de los buenos, como ,;
mos dicho muchas veces,"” pues se considera amable y
gible lo bueno o agradable en sentido absoluto, y, para
da uno, lo que es tal para él; y por esas dos [razones|, para
bueno [es amable] el bueno.

La afeccién™ se parece a la pasion; la amistad, en cam-

, a un habito,*"* pues la afecciéon no se da menos hacia so
sas inanimadas;’ en cambio, la amistad mutua se acom-
Paﬁa de eleccion,™ y la eleccion deriva del habito.

Y se quiere el bien para aquellos a los que se ama, a

_ causa de ellos, no por pasion sino por hébito. Y al amar al

_ amigo, se ama lo que es bueno para uno mismo, pues al

_ convertirse en amigo, el bueno se convierte en un bien para
¢l amigo. Asi pues, cada uno de los dos ama lo que es bueno ss
para €l, y devuelve lo igual en querer y en placer; se suele
decir, en efecto, «amistad, igualdad»,'"" y esas cosas se dan
més que nada en la [amistad] de los buenos.

mos, pues [lo serdn] en tanto buenos. Estos son, POT tanis
amigos en sentido absoluto, y aquellos, por accidente, y I;J
5 asimilarse a estos. -

7

v

Tal como en el caso de las virtudes a unos se los llamy
«buenos» por el habito y a otros por el ejercicio,” lo mismg
[ocurre] en el caso de la amistad, pues los que viven en com.
pania mutua se complacen el uno con el otro y se propor
cionan bienes; y otros, cuando duermen o estan separados
espacialmente, no ejercen [la amistad], pero estin dispuesteg

10 de modo de actuar amigablemente. Pues el espacio no des.
hace la amistad en sentido absoluto, sino su ejercicio. Con
todo, se admite que cuando la ausencia se prolonga, produce
el olvido de la amistad. Por eso se ha dicho:

La falta de trato deshizo muchas amistades.!??

Es claro que ni los ancianos ni los hurafios son amables

15 pues en ellos lo placentero es escaso, y nadie puede pasar ei

tiempo con el que es penoso ni con el que no es placentero,

pues es claro que la naturaleza rehtye mas que nada lo pe-
noso y aspira a lo placentero.®®

Los que se aceptan el uno al otro pero no pasan el tiem-

po en mutna compafifa, parecen mas bien ser benevolen

tes'™* que amigos, pues nada es tan propio de los amigos

20 como el estar juntos (pues los necesitados desean beneficio,

1595. CI. Rhet 11 iv 1381533-34.

1596. Por ejemplo, supra, en iii 115657,

1597. «Afeccién» = «philésis>. — Se ha observado que estas lineas
128-31) parecen haber sido transpuestas de 632, después de «sino
por habito», donde resultan quizd mas coherentes.

1598. La pasién {pdthos) es un fenémeno transitorio, en tanto que
el habito (héris) ostenta un cardcter estable. Cf. supra I1 v, y Cat ix
9a14-26; $11-13; 19-33; 635-1045.

1599. Cf. supraii 1155627-28.

1600. O «supone una eleccién». Por tanto, en el «philein» en sentido
ropio intervienen el intelecto y el querer, mientras que en la «philésis>
ﬁ) en el «pdthos) no.

7607. Proverbio de presunto origen pitagérico.

1591. Esto es, la distincién, sefialada varias veces en lo que prece-
de, entre habito (héxis) como capacidad (dynamis) determinada; v
ejercicio (enérgeia) como realizacion de esa capacidad. Cf. infra I viii
1098431-109942; VII xi 1152533.

7592, Hexametro de autor desconocido.
1593. Cf. infra 115841-10. :

71594. Cf. supraii 1155b31-33 e infra IX iv 11664-30-1167421.
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VI

or, toda vez que ambos [amigos| reciben del otro lo mismo'”’

encuentran regocijo mutuo o en las mismas cosas. Tales son
nssa  En los hurafios y en los ancianos la amistad se da Mengs i amistades de los jovenes, pues en ellas se da mas la genero- 20
en la medida en que son mas dificiles de tratar y hallap me dad, mientras que la [amistad] por causa de lo til es propia
nos placer en las frecuentaciones, pues esas cosas'®? sop tent . mercaderes. Y los [hombres] felices'™ no necesitan de
das como disposiciones amistosas y productoras de amistad  [ada) Gtil, pero si de cosas agradables, pues quieren pasar la
Por eso los jovenes se hacen amigos pronto, y los anciangs ida en compania de otros, pero toleran lo penoso solo breve
510, pues [los hombres] no se hacen amigos de [aquellos] o empo, pues nadie podria soportarlo constantemente; ni tan si-
los que no hallan agrado. Lo mismo los hurafios. Con todg uiera [podrian soportar] la Idea de Bien si les fuera penosa.® 25
los de esa clase pueden ser benevolentes entre si, pues se; or eso a los amigos los buscan agradables. Acaso debieran
desean el bien y se asisten en situaciones de necesidad, pero buscar] a los [amigos] de esa clase que también sean buenos, y,
no son amigos del todo, porque no pasan el tiempo juntos un, [agradables y buenos| para ellos, pues de esa manera ten-
gozan el uno con el otro, cosas que, como sabemos, son teni. dran todo lo que deben tener los amigos.
10 das como disposiciones amistosas en el mds alto grado. Los poderosos manifiestamente se sirven de sus amigos
No es posible ser amigo de muchos con una amistad n forma separada, pues unos les son dtiles, y otros, agrada-
completa, como tampoco tener relaciones amorosas con les, pero pocas veces los mismos son las dos cosas, pues no
muchos a la vez (pues tiene'” los rasgos de un exceso, y una uscan [amigos] en los que el agrado se acompane de virtud,
cosa como esa se da por naturaleza hacia uno solo). Y pq i a [amigos] utiles para cosas nobles, sino que, como aspi-
es facil que muchos despierten al mismo tiempo agrado in- an al placer, [buscan], por un lado, a [hombres] graciosos,
tenso en uno solo, ni, probablemente, que [todos ellos] sean por otro, a los que son muy habiles para hacer lo que se
buenos [para él]. Pero también se debe adquirir experiencia e’s manda, y raramente esas cosas se dan en el mismo [hom- 30
15y estar en trato intimo, lo cual es sumamente dificil. % Perg bre]. Hemos dicho®™! que el virtuoso es agradable y util a la
por causa de la utilidad o del placer [si] es posible agradara vez, pero el que es de esa clase no se hace amigo del que le
muchos, pues los [hombres] de esa clase abundan, y los favo- es s,uperior, salvo que sea superado también en virtud; en
res [se pueden prestar] en poco tiempo.*’ otro caso, si es superado,’” no se iguala [con él] en forma
De esas [dos formas de amistad]*®® la que mas parecido proporcional /** Pero raramente se dan [hombres] asi. 35
tiene con la amistad [completa] es la amistad por causa del p

1607. Cf. supraiv 1157a4-6.

1608. Cf. infra xiii 1162625-27.

1609. Cf. supra v 1157520.

1670. Referencia ironica al platonismo.

1671, Supraiii 1156513-15 y iv 1157al-3.

1672. Quiza deba entenderse: si es superado por el otro solo en poder>.

7613. Las lineas son discutidas. Al parecer, para que haya de parte
del hombre bueno hacia el poderoso un afecto equivalente al benefi-
cio que recibe de aquel y se alcance la igualdad que reclama la amis-

7602. No es claro cuales son «esas cosas» (iita). Es posible que
entre esta frase y la precedente se hayan perdido lineas en las que se
tratase de rasgos de la amistad que no se dan en los hurafios y en los
ancianos. »

7603. El sujeto ticito pareciera ser «tener relaciones amorosas»
(«erdm», all).

1604. A fortiorilo es si los amigos son muchos.
7605. Y no requieren un largo trato, como la amistad completa,
7606. La basada en el placer y la basada en la utilidad.
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8 Las amistades mencionadas se dan, entonces, en I3 igua)
11586 dad, pues de parte de ambos [amigos| se dan las mismag CG§~ 7
y las quiere el uno para el otro, o truecan una cosa por G;ag
por ejemplo, placer por beneficio. Pero hemos dicho6i tamk
bién que esas'" son menos amistades y duran menos; 616 Per“

a causa de la semejanza y desemejanza con la misma cosa, ‘52

5 considera que son y que no son amistades, pues parecen arms
tades por su semejanza con la basada en la virtud (pues en Uﬁa

se da lo placentero y en la otra, lo 1til, y estas cosas se dag ke;
aquella);*” pero como [la amistad completa] estd a salvg ‘dlel

la calumnia y es duradera, mientras que estas cambian rdpi
damente y presentan muchas otras diferencias, a causa de s

1 desemejanza con aquella no parecen amistades. ~

VII

Una especie distinta de amistad es la que se basa en uyna
superioridad;™®® por ejemplo, la del padre hacia el hijo y, en
general, la del de mas edad hacia el mas joven, y la del mar;.
do hacia la mujer y de todo el que gobierna hacia el goberna-
do. También esas [formas de la amistad] difieren entre si, pues

15 la de los padres hacia los hijos no es la misma que la'de los
que gobiernan hacia los gobernados; y tampoco la del padre
hacia el hijo [es la misma] que la del hijo hacia el padre, ni la
del marido hacia la mujer [la misma] que la de la mujer hacia

tad, es menester que el poderoso sea a su vez un hombre bueno. Cf
infra vii 1158420-29.

1674. Supraiii 1156a16-24; iv 1157420-33.
71675. La amistad basada en el placer y la basada en la utilidad; aun.
que hay quien entiende que se trata de las amistades entre iguales.
7676. Que la amistad completa o en sentido propio.
1677. Cf. supraiii 115651315 y iv 1157al1-3.

7618. Esto es, cuando uno de los amigos ostenta un rango supetiar
al otro en el aspecto que fuere.
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| marido. Pues, la virtud y la funcién de cada uno de ellos es
iversa, y son diversas también las causas por las que aman.
pues, tanto las afecciones cuanto las amistades son diver-
No recibe, en efecto, cada uno del otro lo mismo, ni debe 20
uscarlo, mas cuando los hijos les dan a los padres lo que les
ieben a los que los engendraron, y los padres fles dan] <a los
05> 1o que se les debe a los descendientes, su amistad sera
uradera y buena.

_ En las amistades basadas en una superioridad también la
eccion debe ser proporcional; asi, el que es mejor [debe] 25
eramado mas de lo que ama; también el que es mas atil, y

e igual modo cada uno de los demas, pues cuando la afec-
son se da de acuerdo con el mérito, entonces se da, en cier-

o modo, una igualdad,’® lo cual, como sabemos, es tenido
omo propio de la amistad.

Pero es claro que no es similar la igualdad en [material . °
e justicia y en la amistad, pues en [materia] de justicia la
jgualdad es primeramente la igualdad en mérito y en segun-

o lugar la igualdad en cantidad, mientras que en la amistad

s primeramente igualdad en cantidad y en segundo lugar
gualdad en mérito.""*

[Eso es] evidente cuando [entre los hombres| hay una ss
gran distancia en virtud, en maldad, en prosperidad o en
alguna otra cosa, pues [en ese caso] ya no son amigos, y ni
iquiera pretenden [serlo]. Eso es particularmente manifiesto
n el caso de los dioses, pues [nos] superan en grado méxi-
mo en todos los bienes; pero es evidente también en el caso 1150
e los reyes, porque los que les son muy inferiores tampoco

679. Esto es, una igualdad proporcional del estilo, como se vera
oco mas abajo, de la justicia distributiva.

620. En la justicia distributiva la parte que se recibe debe corres-
onderse con el mérito; solo accidentalmente, si los méritos son
iguales, también las partes lo son; cf. supra V iii; en la amistad, en
cambio, debe haber una cantidad igual de afeccién de una de las
partes y de beneficios de la otra parte, y solo accidentalmente se da
una igualdad proporcional.
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pretenden ser sus amigos; ni [pretenden serlo] de los Mejores o el comin de los hombres ama a los aduladores, pues el

o de los mas sabios los que no tienen ningGn meérito. By ¢,
les casos no hay, en verdad, un limite preciso [que indjquéI
hasta qué punto los amigos [pueden serlo], pues aun cuand,
5 se quiten muchas cosas, [la amistad] todavia persiste, perg . .
no si la separacion es muy grande, como la del dios.!%! ‘
De ahi que también se plantee la dificultad™ de g g
verdad los amigos quieren para sus amigos los bienes mas
grandes; por ejemplo, que sean dioses; pues [si llegaran 4
sus amigos, ni, por tanto, tampoce Sus
bienes, pues los amigos son bienes. Por tanto, si hemos dichg
que el amigo quiere los bienes para el amigo ¢
10 razdn de este, este debiera seguir siendo tal cual es. Por tang,
querra [para €l] los bienes mas grandes si sigue siendo un Se;
humano; pero acaso no [querrd para €l] todos [los bienes]
pues cada uno quiere los bienes sobre todo para si.'%

serlo,] ya no seran'®?

con acierto!?*

VIII

A lo que parece, el comin de los hombres mas quiere ser
amado que amar,%% [y ello] a causa de su ambici6n.®? (Por

7627. Lo mismo que en otros casos, Aristoteles piensa en los dioses
de la creencia popular, aunque tampoco con el Dios del que se habla
en la filosofia primera es concebible la amistad, la cual, como se ha se.
fnalado arriba, requiere una igualdad o, al menos, cierta cercania entre
los amigos. Cf. lo que no obstante se dice infre, en X viii 1179422-32,
1622. Otra aporia referente a la amistad.
7623. El sujeto tacito de «serdn» son los amigos que querrian para
sus amigos el bien de ser un dios. Como se senala en seguida, si eso
se cumpliera, el beneficiado no tendria todos los bienes, porque ha
bria perdido el bien que eran sus amigos.

1624. Supra, en i 1155531.
1625. Cf. infra IX viil.

71626. De acuerdo con lo senalado en vii 1158423-26, ello supone

una posicién de superioridad.

1627. O, literalmente, «<amor a honores» (philotimia). cf. supra IV iv.

alador es un amigo inferior a uno o que simula ser tal y 15
ar mas que ser amado.) Y se cree que ser amado es algo
ccano a recibir honores, a lo que, por cierto, el comun as-
2. Pero no parecieran preferir los honores por si mismos,

o por accidente, porque el comin, a causa de la esperan- 20
2, se complace cuando es honrado por los poderosos (pues
ensan que obtendran de ellos cuanto necesiten; se compla-
1, pues, con los honores como indicio del goce [futuro] de

beneficio). Y los que desean los honores de parte de los
ombres] buenos y sabios, aspiran a confirmar la opinién
ue tienen de si mismos: se complacen, por tanto, con [la
eencia de] que son buenos, porque confian en el juicio de
s que [lo] dicen. Pero [a los hombres| ser amados les com- 25
ace [como algo bueno] de por si. Por eso se podria creer
ue [ser amado] es mds valioso que recibir honores, y que la
qmistad es elegible de por si.

Pero se piensa que [la amistad] reside mds bien en amar
ue en ser amado. Indicio [de ello] son las madres, que se
omplacen en amar, pues algunas entregan a sus propios [hi-

5| para que se los crie, y {los] aman a sabiendas,'™® pero no
iscan ser amadas a su vez si no son posibles las dos cosas, 20
ino que parece bastarles con ver que [sus hijos] estn bien,
ellas los aman aun cuando ellos, por la ignorancia, no les
devuelven nada de lo que le toca a una madre.

Como la amistad reside mas en el amar, y se elogia a los 10
ue aman a sus amigos, cabe pensar que la virtud de los amigos 35

es amar, asi que son amigos estables aquellos en los que eso se

da de acuerdo con el mérito,*® y es [estable] su amistad.

De esa manera mas que de cualquier otra, aun los que uso%
son desiguales pueden ser amigos, pues pueden igualarse.**

=

y

1628. No es claro el sentido del «a sabiendas» («eidyiar). Quizis sea:
_ «con tal de saber [c6mo estan sus hijos}>.

. 1629. De acuerdo con el mérito del amigo.

1630, Esto es, si ama en proporcién con el mérito del que es supe-
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La amistad es igualdad y semejanza,' y sobre todo [y,
mejanza de los que [se asemejan] en virtud, PoTque cop
son estables en si mismos, permanecen estables tarmnbigy ;

5 su relacion reciproca, y no se requieren cosas malas ni;;g;
prestan servicios asi; antes bien, hasta se lo impiden, Po
asi decirlo, pues es propio de los buenos no equivocargé
ellos mismos ni permitirselo a los amigos. Los malvadgs 811
cambio, no tienen firmeza, pues no permanecen semejant;yg;a
10 si mismos, y se hacen amigos por poco tiempo, porque se Co;ﬁ«
placen en la maldad reciproca. Los [amigos] ttiles y los placer
teros son mas constantes, pues [siguen siendo amigos| mientrae
se proporcionan placeres o provechos el uno al otro. -
Cabe admitir que la amistad en razén de lo 1til nace de

los contrarios; por ejemplo, la de un pobre con un rico y |5
de un ignorante con un sabio, pues se aspira a aquello de |y
15 que uno tiene de hecho necesidad, y se da otra cosa a cam.
bio. Ahf se podrian incluir al amante y al amado, y- al belly
y al feo. Por eso los amantes se muestran a veces ridiculgs al
pretender que se los ame como ellos aman. Desde luege, tal
vez deban pretenderlo si son igualmente amables, pero sing
tienen nada asi, es ridiculo [que lo hagan].
20 Pero acaso tampoco lo contrario aspira a lo contrario de
por si, sino por accidente, y el apetito lo sea del punto me
dio, pues ese es el bien; por ejemplo, para lo seco, [lo apeti-
cible] no es volverse hiimedo sino dirigirse al punto medio:
de igual modo para lo cédlido y para las demas cosas. Perg
haganse a un lado esas [cuestiones], porque son bastante aje-
nas [al tema presente].632

A lo que parece, la amistad y lo justo, como se ha dicho 25“

ol comienzo,'® se refleren a las mismas cosas y se dan entre
ps mismos [hombres], pues, segiin se admite, en toda comu-
widad'® hay una forma de lo justo, y también amistad. Al
menos, se declara «<amigos» a los compaiieros de navegacién

a los de milicia, y de igual modo a los de las otras comuni-
ades. Y en la medida en que estdn reunidos en una comu- 3o
nidad, hay amistad [entre ellos], y también [se da] lo justo. El
roverbio'® [que dice:] «las cosas de los amigos son comu-
es» es acertado, pues la amistad radica en la comunidad.’®
¥ los hermanos y los camaradas tienen todas las cosas en

_ comin, mientras que los demas [tienen en comun dnica-
 _mente] cosas determinadas, y unos una cantidad mayor y
_otros una menor, pues también unas amistades [lo son| mas,

, Ey otras, menos. Y también las formas de lo justo difieren,
ues no son las mismas la de los padres en relacidn con los ss
hijos, y la de los hermanos entre si, ni la de los camaradas y 11602
la de los ciudadanos; lo mismo vale para las demads formas
de amistad. Por tanto, también son diversas las formas de lo
injusto en relacién con cada uno de aquellos, y [la injusticia]

1633. Suprai 1155422-28. — Aristoteles pasa de la amistad en el do-
minio privado o individual a la amistad en el marco de las distintas
formas de asociacién entre los hombres.

1634. «Comunidad» = «koinonia». La koinonia es una asociacién cu-
yos miembros comparten una conveniencia o un bien comdn (cf. Po/
11 125242-3; 111 xiii 128456; VII viii 1328425-28), y puede ser mas
o menos amplia y mas o' menos estable segiin la indole de lo que se
comparte. — La formacién de una koinonia, subraya Aristételes a lo
largo del presente capitulo, conlleva la constitucién de relaciones de
amistad y juridicas definidas y solidarias entre si.

1635. De presunto origen pitagérico. Cf. infra IX viii 116857-8.

1636. Cf. PolIV xi 1295821-25; Platon, Gorgias 507e.

1637. Los demds amigos o los demas hombres, asociados en otras
formas de comunidad.

rior, el inferior compensa la diferencia y se iguala a él.

7631. La expresién encierra un eco del proverbio citado supra,‘en v
1157486,

1632. Cf suprai 115551-9.
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se incrementa cuanto mas amigo se es. Asi, es peor quitar]e
el dinero al camarada que al conciudadano, y no auxiliar 5
hermano que al extrafio, y golpear al padre que a cualquier
otro; y naturalmente también lo justo se incrementa junty
con la amistad, puesto que [ambas cosas| se dan entre ]og
mismos [hombres] y tienen igual extension.

Las comunidades se muestran todas como partes de |5
[comunidad] politica,'®® pues [los hombres] se retnen eq
razén de algo que es conveniente [para ellos] y para procy
rarse alguna de las cosas [indispensables]| para la existencia,
y se admite que la [comunidad] politica se constituy6 en un
comienzo también con vistas a lo que es conveniente [para
sus miembros], y persiste [en razén de ese propdsito]. 164
Los legisladores tienen eso en la mira, y dicen que justo eg
lo conveniente para el comin. Asi, las demas comunidades
aspiran a lo que es conveniente [para ellas] en particular:
por ejemplo, los navegantes, a [lo que es conveniente] para
la navegacion a fin de ganar dinero o para alguna cosa de
esa clase; los que militan en el mismo ejército, a [lo que es
conveniente| para la guerra, ya sea que deseen riquezas o
una victoria o una ciudad; y de igual modo los miembros
de una tribu o de un demo.%*® %% <Algunas comunidades
parecen nacer a causa del placer, [como las} de los compa-
fieros de tiaso'®? y de los que se asocian para banquetear a
escote, pues son con vistas a una ceremonia religiosa y a un
convivio. Todas estas [comunidades] estan subordinadas a la

{Comunidad] politica (pues la [comunidad] politica no aspira
alo que es conveniente en el momento sino para la vida en
su conjunto).>%¥ Haciendo sacrificios y, para eso, reuniones,

y rindiendo culto a los dioses, se procuran'®** a si mismos
recreos acompaniados de placer. Es manifiesto que los sacri-
ficios v las reuniones que vienen de antiguo se celebran tras s
la recoleccién de los frutos, como ofrenda de las primicias,
pues era sobre todo en esa ocasién cuando disponian de
tiempo libre.

Todas las comunidades se muestran, segun hemos dicho,
como parte de la [comunidad] politica, y las clases de amis-
tades se corresponden con las clases de comunidades. 30

X

Las especies de sistemnas politicos™® son tres, y las des-
yiaciones o, podria decirse, las corrupciones de ellas, son
iguales [en nimero]. Los sistemas politicos son, por un lado,
la monarquia y la aristocracia, y, por otro, un tercer [sistema]
derivado de la tasacion de la riqueza, al que parece propio
denominar «timocratico», pero que la mayoria acostumbra 3s
Hlamar «sistema politico» .04

1643. En este lugar pueden haberse perdido algunas palabras.

71644. El sujeto gramatical del «se procuran» parece ser «los miem-
bros de una tribu o de un demo» mencionados antes de la aparente
interpolacién.

1645. «Sistema politico» = «politeia». En el sentido empleado en este
contexto, la palabra suele ser traducida también como «constitucién
_ politica» o «régimen politico».

1646. Es decir, con la denominacién genérica, que era empleada
porque en Atenas ese sistema habia sido, hasta la aparicién de la
democracia, el sistema politico tradicional y, por tanto, «el sistema
politico» sin mas. - Las formas que Aristoteles acaba de mencio-
nar arriba, corresponden a la clasificacion de los sistemas politicos
expuesta en Pol III vii, dondc lo que aqui se denomina «basileia»,

7638. Esto es, la ciudad (pdlis), que es la comunidad més amplia que
Aristoteles concibe, y abarca, por tanto, a todas las restantes.
7639. Cf. Platén, Repiblica 11 369b-¢, 3715 La vision admitida por
Aristételes no es exactamente esa; cf. Pol/ I i 1252629-30; I1I ix
1281410-19; IV iv 1291417-18.
7640. Las tribus y los demos eran divisiones de la poblacién de la
ciudad.
7641. Las lineas que siguen (a19-23) son vistas por casi todos los
editores como una interpolacién.
7642. Los tiasos eran asociaciones o fraternidades religiosas.

12
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1648 . tirano. Y de la aristocracia [se pasa] a la oligarquia "%
causa de la maldad de los gobernantes, que reparten las
sas de la ciudad no ajustdndose al mérito, [se asignan| a si
smos todos los bienes, o la mayoria de ellos, y [conceden]
cargos siempre a los mismos [hombres], porque lo que es- 15
man por encima de todo es enriquecerse; por tanto, gobier-
jan unos pocos y malvados en lugar de los mejores. Y de la
imocracia [se pasa] a la democracia;!®* estos [sistemas] son,
en efecto, colindantes, pues también la timocracia pretende
ser [un gobierno] de la muchedumbre; [en ella] son iguales
todos los [que ocupan el mismo lugar] en el censo.

Con todo, la democracia es la menos mala,'%® pues se 20
desvia poco de la especie del sistema politico."" Los siste-
mas politicos se transforman, pues, sobre todo de ese modo,
ues de ese modo cambian en la medida minima y mas

De ellos,'"” el mejor es la monarquia'® y el peor, |4
timocracia. La desviacién de la monarquia es la tirani,.
usob ambas son gobierno de uno solo, pero difieren entre 3;
mucho, pues el tirano mira a lo que es conveniente para s
mientras que el rey [mira] a lo [que es coveniente| para ]ﬁ;
gobernados, pues solo es rey el que es por completo inde.
pendiente’™ y superior [a todos] en todos los bienes, y ¢
que es tal no necesita de nada; por tanto, no podria bugea;
las cosas que son provechosas para €, sino [las que lo son}
para los gobernados; el que no fuese tal, seria una especie
de rey designado por la suerte.’®*® La tirania es su contrarip
pues [el tirano] persigue lo que es bueno para si, y en el};
es mds manifiesto que es el peor,’®! y lo peor es lo contra.
rio de lo mejor.!¢*?
10 De la monarquia se pasa a la tirania, pues la tirania es [a

perversion de la monarquia, y un rey malvado se convierte facilmente.
Uno puede hallar similes y, por asi decirlo, modelos de

ellos en la familia, pues, por una parte, la comunidad del
padre con los hijos tiene la configuracién de una monarquia 25
pues el padre se ocupa de los hijos; por eso Homero llama
adre» a Zeus;'"7 la monarquia tiende, en efecto, a ser un
gobierno paternal).”® En cambio, entre los persas el [gobier-
no] del padre es tirdnico, pues [los padres] tratan a los hijos
como esclavos, y también es tirnico el [gobierno] del amo
sobre los esclavos (pues en él se hace lo que es conveniente
para el amo; este [gobierno] manifiestamente es correcto, 3o
pero el persa, equivocado, pues el gobierno sobre los que

[

esto es, «realeza» (traducimos el término como «monarquia») recibe
el nombre de «monarkhia», palabra que se toma aqui en su sentido
literal de «gobierno de uno solo» (116041). Las «desviacioness de
las formas basicas o normales se dan, segin Aristételes, tan pronte
como el proposito de la accién politica deja de ser el bien comin
y pasa a serlo el bien particular del que gobierna. - La denomina
cion de «timocracia» (¢imokratia) se debe a que en ella los derechos
politicos se hacen depender de la estimacién de la fortuna o censo
{timéma). Aristoteles la llama también «oligarquia». Cf. Rhet I viii
1365529-136648.

7647. De los sisternas politicos «normales».
7648. Cf. Pol 111 xiv-xviii.

7649. «Independiente» (aqui, desde el punto de vista econémico) =
«aqutdrkhes»; cf. la nota 104.
1650. Como el «arconte rey» de Atenas, titulo honorifico, que solo
tenfa del antiguo monarca algunas atribuciones religiosas y presidia
el Areépago. Cf. Pol V1ii 1317541-131843.
7651. En la tirania es mas manifiesto que en la timocracia que es el
peor de todos los sistemas politicos.

7652. Cf. Top 111 ii 11782-5; PolIV ii 1289438-39.

e

1653. Cf. PolIV iv 1290519.

1654. Cf. PolIV iv 1290517.

1655. La menos mala de las desviaciones. Cf. PolIV ii 128942.

1656. Del «sistema politico» (politeia) en el sentido especifico de esa
palabra, esto es, de la timocracia; cf. supra a34-35.

1657. Por ejemplo, en Mliada1 554 y en muchisimos otros lugares de
los poemas homéricos.

1658. Cf. Pol1 xii 1259510-17. He agregado el paréntesis.
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son diferentes [debe ser| diferente).’” La [comunidad] del
marido y la mujer manifiestamente es aristocratica, pyes :1
marido gobierna de acuerdo con el mérito y en las cosas o
que un marido debe [gobernar], pues todo lo'que cuadrg 5 II;

35 mujer se le confia a esta, pero si el marido es sefior de todqg
las cosas, se pasa [de la aristocracial a la oligarquia, pues 1(:}
usia hace contra el mérito, y no en tanto [es] superior. A veceg
gobiernan las mujeres si son herederas;'* esos gobierngg
no son, por cierto, segin la virtud, sino en razén del dinefo
y del poder, como en las oligarquias. La [comunidad] de Jog
hermanos ofrece un aspecto timocratico, pues [los hermanos]

5 son iguales, salvo en la medida en que distan en la edad; por
eso, cuando difieren mucho en edad, la amistad ya ng
fraternal. La democracia [se da] sobre todo en las familias
sin amo (pues alli todos estin en un pie de igualdad) y e
las que el que gobierna es débil y todos disponen de licencia
[para hacer lo que quieran].

jambién la [amistad] paterna, solo que difiere en la magnitud
Je los beneficios, pues [el padre] es causa de la existencia
ue es considerada el mayor bien) y de la crianza y la edu-
cacion [de los hijos]; esas cosas les son reconocidas también
a los antepasados. Por naturaleza el padre tiene autoridad

ara gobernar a los hijos, los antepasados a los descendien-
fes v el rey a los sibditos. Esas formas de amistad suponen
Superioridad;“"63 por eso también se honra a los padres.’®®*
En estos casos lo justo no es, por tanto, lo mismo [para am-
bas partes], sino que se ajusta al mérito [de cada unal, pues la
amistad [que las une] es también asi.

La del marido respecto de la mujer es la misma amistad
que [se da] en la aristocracia, pues se ajusta a la virtud, y al
mejor [le toca] més de bien, y a cada uno, lo que correspon-
de; y lo justo [entre ellos es| también asi.

La [amistad] de los hermanos es comparable con la
amistad] de los camaradas: son, en efecto, iguales y de la 25
misma edad, y en la mayorfa de los casos los de esa clase
tienen afectos y caracteres semejantes. La [amistad que se
da] en la timocracia se parece a ella, pues [en ese sistemna] los
ciudadanos quieren ser iguales y equitativos; el gobierno es,
desde luego, por turno y en un pie de igualdad, y asi es, por
_fanto, también la amistad. 30
V En las desviaciones,%% asi como apenas se da lo justo,
_también [se da apenas] la amistad, y en grado minimo en
_ la peor, pues en la tirania se da poco o nada de amistad; en

efecto, alli donde el gobernante y el gobernado nada tienen
en comun, no [hay] amistad, pues tampoco [se da] lo justo,
_como [no se da] en la relacion del artesano con la herra-

]

0

XI

13 En cada uno de los sistemas politicos se manifiesta [a
10 amistad en la medida en que [se manifiesta] la justicia. La de
un rey hacia los sibditos [se manifiesta] en la superioridad

de la accién benéfica,'*®' pues les hace bien a los sibditos s,
siendo bueno, se preocupa por ellos a fin de que estén bien,

is como el pastor [se preocupa] por sus ovejas. Por eso Homero
llam6 a Agamenén «pastor de hombres».'? De esa clase es

16539. Cf. PolT xiii 126049-14.

7660. A las mujeres casadas cuyo padre habfa muerto sin dejar hijos
se les reconocian derechos especiales, entre ellos el de conservar la
herencia, de la cual el marido era solo administrador.

7667. Del rey hacia los sibditos, y que estos no pueden igualar.
1662. En lliada 11 243 y en muchisimos otros lugares de ese poema.

7663. De una de las partes respecto de la otra.

7664. Los honores compensan la diferencia que conlleva la superio-
ridad del beneficio que el hijo ha recibido de ellos.

7665. Esto es, en las formas desnaturalizadas de los sistemas politi-
cos «normales»; cf. la nota 1646.
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1 mienta, en la del alma con el cuerpo'®™ ni en la del ameg con
uetb el esclavo; todas esas cosas reciben, por cierto, un cuidadg
de parte de sus usuarios, pero para con las cosas inanimadgs
no hay amistad, ni justicia. Tampoco para con el caballg o a
buey, ni para con el esclavo en tanto esclavo, porque ng -
tiene nada en comun. El esclavo es un instrumento animg.

5 do,"™ y el instrumento un esclavo inanimado; no es posiblé,
por tanto, la amistad con €l en tanto esclavo, pero [si] e
tanto ser humano, pues se admite que todo ser humano tiepa
cierta relacion de justicia con todo el que es capaz de com.
partir una ley y una convencion, y, por tanto, una amistad,
en la medida en que es un ser humano. Aun en las tiranias,
por tanto, se dan, en pequefia medida, las amistades ylo
1 justo, pero en las democracias en una medida muchisimg
mayor, pues los [ciudadanos], por ser iguales, tienen muchgs
cosas en comun.'0%

XII

14 Toda amistad se basa, pues, en una comunidad, como
hemos dicho,'"® pero uno podria poner aparte la [amistad]
de parentesco y la de camaraderia. La de los conciudadanos,
la de los miembros de una misma tribu, la de comparieros
de navegacién y todas las de esa clase, parecen mas bien
asociativas,'””’ pues es manifiesto que existen como en virtud

7666. La del cuerpo como instrumento del alma es una conocida
metafora de procedencia platénica.
1667. Cf. Polliv 1253527-32.
7668. Tal apreciacién positiva de un aspecto de la democracia ne
deja de estar en cierta tension con la valoracion general de ese siste-
ma politico en la visién de Aristételes.

1669. Supraix 1159529-32.

1670. «Asociativas» = «koinonikas; cf. la nota 1634.
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e una especie de acuerdo.™” Entre ellas podria clasificarse 15

_también la de hospitalidad 6"

La [amistad] de parentesco presenta varias formas, pero
ependen todas de la paterna,®™ pues los padres aprecian a

sus hijos como a cosa que es de ellos mismos, y los hijos a los

adres como cosa que procede de aquellos. Pero, por una par-
te, los padres saben [que los hijos proceden] de ellos mas de lo 20
que los engendrados [saben] que [proceden] de aquellos; por

otra parte, aquello de lo que [se procede] estd unido con lo
_engendrado mds estrechamente que lo originado con el agen-

te, pues lo que [sale de una cosa| es propio de [la cosa] de la
que [procede] (por ejemplo, un diente, un pelo o lo que fuere,
del que lo tiene); en cambio, para aquello, la cosa de la cual
[procede], no es [suya] en absoluto, o lo es menos. Y también
[hay una diferencia] en la cantidad de tiempo, pues los unos
aman a los otros apenas [estos] nacen, pero los otros [aman] a
sus padres solo con el paso del tiempo, al adquirir conciencia 25
y percepcion. A partir de esas [razones| resulta evidente tam-
bién por qué las madres aman mas.

Asf pues, los padres aman a sus hijos como a sf mismos
(pues los [que proceden] de ellos [son], al tener una exis-
tencia separada,’” como «otros ellos»); y los hijos [aman]

a los padres como engendrados por ellos; y los hermanos
[se aman] mutuamente por haber sido engendrados de 3
los mismos [padres], pues la identidad en la relacién con
estos hace [de ellos] la misma cosa en su relacién mutua;
por eso se dice: «la misma sangre», «[la misma] raiz» y
cosas de esa clase. Son, en efecto, la misma cosa en cierto

1671. Esto es, ostentan una indole convencional o artificial que las
diferencia de la amistad de parentesco y de la de camaraderia, que
son naturales. Acerca de la distincién entre la naturaleza y la con-
vencién, cf. supraliii 1094514-19 y V v 1134518-113545.

1672. Cf. supraiii 1156431 y la nota 1568.

7673. Esto es, de la amistad entre padre e hijo.

1674. Esto es, al ser individuos distintos.
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modo, aunque con [existencias] separadas.

Tienen mucho peso en la amistad la crianza en comun
el tener mas o menos la misma edad, pues «el coetineg [se
complace con] el coetaneo»,' y «los de iguales habitos sopn
camaradas». Por eso la [amistad] de los hermanos se asemeja
a la de los camaradas. El vinculo de los primos y de los de.
mas parientes deriva de eso, pues proceden de los mistmog, y
unos son mas propios y otros mas extrafos segin estén cerea
o lejos del fundador de la familia.

La amistad'®® de los hijos hacia los padres <y la de lgs
hombres hacia los dioses>'%7 es como [una amistad] hacia Iy
que es bueno y superior, pues han producido los bienes mgs
grandes; son, en efecto, causas de la existencia, de su crianza
y, una vez nacidos, de su educacién. La amistad de esa clase
conlleva mas placer y utilidad que la [amistad] con los ex-
trafios, en la medida en que la vida con aquellos es también
mas en comun.

En la [amistad] de los hermanos se dan las mismas cosas
que en la de los camaradas, sobre todo entre los buenos, y
en general entre los semejantes, en la medida en que [los
hermanos] estan unidos entre si més intimamente, y se aman
los unos a los otros desde el nacimiento, y en la medida en
que se asemejan mas en sus caracteres los que [proceden] de
los mismos [padres], se criaron juntos y fueron educados de
modo semejante. La prueba del tiempo es la mas ampliay la
mas firme. Entre los demds parientes las relaciones de amis-
tad son proporcionales.'”®

7675. Antiguo proverbio citado por Platén en Fedro 240¢y en otros
lugares, y por Aristételes también en Rhet1 xi 1371515.

7676. Aqui, como en otras ocurrencias, «philie» podria ser traducida
COmO «amor». »

1677. Estas palabras son vistas por algunos editores como una inter-
polacién, sobre todo porque supra vii 11585834-36 se ha dicho que no
es posible una amistad entre el hombre y el dios.

7678. Proporcionales al grado de familiaridad.
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Se admite cominmente que la amistad entre marido y
mujer es por naturaleza, pues el ser humano estd por na-
turaleza mas dispuesto para la vida en pareja que en una
comunidad politica, por cuanto la comunidad domeéstica es
més originaria y mas necesaria que la politica,'™ y la pro-
creacion, una cosa mas en comun con los animales.!®®® Aho-
ra bien, mientras que en los demas [animales] la comunidad
llega solo a es0,'*® Jos seres humanos no conviven solo con
vistas a la procreacion sino también con vistas a las cosas
[necesarias]| para la existencia. En efecto, desde el comienzo
las funciones estan divididas, y son diversas las del varén y
las de la mujer. Se asisten, pues, el uno al otro poniendo lo
propio a disposicién comiin. Por esas [causas] se admite que
en esa amistad se dan lo 1til y lo placentero, pero también
puede ser [una amistad] a causa de la virtud si son buenos,
pues cada uno de los dos tiene su virtud, y pueden hallar
agrado en tal cosa.!® Y se admite que los hijos son un vin-
culo [entre el hombre y la mujer]; por eso los que no tienen
hijos se separan mas facilmente, pues los hijos son un bien
comin a ambos, y lo comun une.

Establecer como debe vivir el marido en su relacién con
la mujer o, en general, el amigo en su relacién con el amigo,
manifiestamente no es nada distinto de [establecer] c6mo
les] justo [que lo hagan]. Pues es manifiesto que no es lo
mismo lo justo para un amigo en su relacién con el amigo'®®
[que en su relacién] con el extraiio, con el camarada y con el
condiscipulo.

7679. Cf. Pol1ii 1252426-30; 1253418-29.

7680. Algo més en comiin que la tendencia del hombre a asociarse.
7687. Al fin del apareamiento; cf. GA 111 ii 75347-17.

7662. Por tanto, en el matrimonio pueden darse los tres factores de
la amistad: la utilidad, el placer y la virtud; cf. supraii 1155518-19.
1683. Pareciera que «amigo» vale aqui en el sentido de la amistad
natural.del parentesco.

20
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15 Puesto que las formas de la amistad son tres, como he
35 mos dicho al comienzo,®® y en cada una [de ellas| los am;.
gos estdn en unos casos en relacién de igualdad y en otres
en relacién de superioridad’®® (pues son amigos no sglg
163 [hombres| igualmente buenos sino también uno mejor de
otro peor, y de igual modo™® [se son] agradables [el ung g
otro] o [son amigos] por lo util igualandose o difiriendo ep
los beneficios), los que son iguales deben, de acuerdo con
esa igualdad, igualarse en el amor y en las demas cosas,®¥

y los desiguales [deben] devolver [los beneficios| en forma
proporcional a la superioridad.'®*®

s Solo o sobre todo en la amistad basada en lo Gtil hay
acusaciones y recriminaciones; y ello es comprensible, pues
los que son amigos a causa de la virtud estan dispuestos a
hacerse el bien el uno al otro {pues eso es propio de la virtud

y de la amistad), y para los que rivalizan en eso no hay acu-

1 saciones ni disputas, pues nadie se molesta con el que lo ama
y le hace el bien, sino que, si es agradecido, lo compensa be-
neficiandolo a su vez. Y el que supera [al otro en beneficios],
no podria, al alcanzar [aquello] a lo que aspira, hacer repro-
ches al amigo, pues cada uno [de los dos| apetece el bien. No
[las hay]| en absoluto tampoco en los [que son amigos| por
placer, pues a ambos se les da al mismo tiempo lo que apete-
cen, si se complacen en pasarla juntos: se mostrarfa ridiculo
15 el que acusase [al otro] porque no lo complace, puesto que le
es posible no pasar el tiempo juntos.

7684. Supraiii 1156a46-10.
7685. De superioridad de uno de los amigos respecto del otro.

7686. Esto es, como se expresa a continuacion, segiin una doble po-
sibilidad andloga a la que se acaba de indicar.

1687. Esto es, también en el placer y en la utilidad.

7688. Esto es, deben compensar con afecto la falta de proporcién
entre lo que reciben y lo que dan en materia de placer o de utilidad:
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En cambio, la amistad a causa de lo 1til se caracteriza
por las recriminaciones, pues los que se tratan en razon del
provecho siempre reclaman mas y creen recibir menos de lo
que les corresponde; y lanzan el reproche de que no obtie-
nen tanto cuanto necesitan, a pesar de que lo merecen. Por
su parte, los que benefician no pueden abastecer tanto cuan-
to los beneficiados reclaman.

Todo indica que tal como lo justo tiene dos formas: lo
[justo] no escrito y lo [justo] segun la ley,'®® una forma de
]a amistad basada en la utilidad es ética, y otra, legal.®* Asi
pues, hay acusaciones sobre todo cuando [las partes] no es-
tablecen la relacion y la resuelven'®” segiin la misma [forma
de amistad]. La legal, la [que reposa] en acuerdos expresos,
es 0 enteramente mercantil, de una mano a la otra,®”* o mas
generosa en el tiempo, aunque sobre la base de un acuerdo
en cuanto a qué [ha de darse] a cambio de qué.™ En ella
la deuda es clara y sin ambigiiedades, pero tiene el aplaza-
miento'® como componente amistoso. Por eso en algunos
[pueblos] no hay proceso judicial por ellas, sino que se pien-
sa que los que establecen acuerdos de buena fe deben resig-
narse.!% La [forma] ética no reposa en acuerdos expresos,

7689. Las nociones corresponden a la distinci6n entre la ley natural
y la ley positiva. Cf. supra’V vii 1134518-113543 y la nota 860.

7690. Y suponen respectivamente una obligacion moral y una obli-
gacion legal.

7697. Se ha sefialado la posibilidad de que los verbos empleados
por Aristételes («synalldtein» y «dialjein»), traducidos arriba como
«establecer una relacién» y «resolverla», tengan aqui el sentido juri-
dico técnico de «acordar un contrato» y «disolverlo» (y esto ultimo,
ya sea cumpliéndolo o desconociéndolo).

7692. Esto es, la de la venta al contado.

7693. Se trata, pues, de un intercambio, pero como se basa en la
buena fe y en la confianza, no reviste el caracter mas formal e inte-
resado de una transacciéon comercial.

1694. El aplazamiento del pago o de la devolucién.

7695. En caso de no recibir el pago o la devolucién. — Cf. Platén,
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o en urgencias asi. Pero si la amistad es por causa de lo atil,
ila medida no es acaso el provecho del beneficiado? Pues este
[es] el necesitado, y [el otro] le provee en la suposicion de que
recibira lo mismo. La ayuda ha sido, pues, tan grande como el
beneficio que ha recibido aquel, y [al otro] se le debe dar, por 2
tanto, cuanto se obtuvo, o més, porque es mas noble.

En las amistades basadas en la virtud no hay acusaciones,
y la medida parece ser la intencién del que hace [el benefi-
cio], pues [es] en la eleccion [donde] esta lo determinante de
la virtud y del caracter.”®

sino que se hace un regalo, o el [beneficio] que fuere, comg .
un amigo; pero se exige que se dé lo mismo, 0 mas, no Comg
quien dio, sino como quien prest6, y como [la relacion| ng g
estableci6 y resolvié de la misma manera,'% se haran regde
35 minaciones. Eso ocurre porque todos, o la mayoria, quiere .
u63a lo noble pero prefieren el provecho. Es noble hacer el bie]I;ll
sin el proposito de recibir retribucién, y provechoso recib"
el beneficio. -
Por tanto, si se puede, se debe retribuir por el valor da
los [beneficios] que se recibieron <y [hacerlo] por propia
iniciativa>' (pues no hay que hacer a nadie amigo COn}Zra
su voluntad; por tanto, si uno cree que al principio erré yre
cibi6 un beneficio de quien no debifa —pues no [lo recibia] de
un amigo ni se lo hacia por el hecho de hacerlo—,'% se dehe
5 disolver [la relacién] haciendo un beneficio como si [aquella
reposaral en un acuerdo expreso). Y uno podria haber acep.
tado'®® retribuir mas tarde [el beneficio] si pudiese; y si rf)o
pudiese, tampoco el que {lo] dio [se lo] reclamaria. De modo
que, si es posible, se [lo] debe retribuir, pero se debe exami-
nar, al principio, de quién se recibe un beneficio y por qué, a
fin de admitirlo o no sobre esa base. ’
1w Es objeto de debate si se debe medir [el beneficio] por el
provecho del beneficiado, y hacer su retribucién segin €l, o
por el gasto del que lo hace. Pues los beneficiados dicen re’ci—
bir de los benefactores cosas que para estos eran insignifican-
tes y que [ellos] hubieran podido recibir de otros, rebajando
[ast su valor]. Los otros, por su parte, [dicen] que [les dieron]
las mds valiosas de sus posesiones y que no era posible [obte-
15 nerlas] de otros, y [que lo hicieron] en situaciones de peligro

X1V

También en las amistades en que hay una superioridad”™ 16
se dan diferencias, pues cada una [de las partes] reclama ob- 25
tener mas, y cuando eso ocurre, la amistad se disuelve. Pues
el que es mejor piensa que a él le corresponde recibir mas,
pues al bueno se le asigna mas; de igual modo el que es mds
atil, pues dice que el que no es itil no debe obtener lo mis-
mo, y que si lo que deriva de la amistad no ha de ajustarse al
mérito de las obras, serd una carga piblica,”” no una amis- 30
tad, pues piensan que tal como en las asociaciones lucrativas
reciben mas los que aportan mas,””® asi debe ser también
en la amistad. Pero el necesitado y el inferior [piensan] a la
inversa, es decir, que es propio del buen amigo proveer a
los necesitados. «¢Qué provecho tiene entonces», dicen, «ser
amigo del virtuoso o del poderoso si uno no va a gozar de
ninguna ventaja?»

Se tiene, pues, la impresién de que uno y otro hacen 1163b

35

Republica VIII 556a-b.

7696. Cf. la nota 1691.

7697. Palabras que Bywater halla dudosas.

7696. Sino para entablar una amistad basada en la utilidad.
7699. En el momento en que se establecié el compromiso.

7700. Cf. supra 111 ii 111185-6.

7701. De una de las partes respecto de la otra.
7702. «Carga publica» = «leftourgia»; cf. la nota 619.
7703. Cf. supra'V viii 1131529-31.
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rec%amos correctos, y que a uno y a otro debe tocarle, de |
armstgd, una parte mayor, aunque no de lo mismo s’ino .
superior mas honores y al necesitado mas gananc’ia. Pu&l
la recompensa de la virtud y del beneficio es el honor e?
s auxilio de la necesidad [es] la ganancia. -
Es manifiesto que en los sistemas politicos es también aski’
pues al que no aporta ningiin bien al comin no se le hace“"
honores: lo comin™* se concede al que beneficia al comﬁr?
y el honor es [del] comin. No es posible enriquecerse coq
los [bienes] comunes y a la vez recibir honores, pues nad'nf
1 tolera [recibir] la parte menor en todo; por tanto, al :e
sufre pérdida de dinero se le conceden honores, }; al qug
acepta presentes, [se le da] dinero; pues el ajustarse al mégitg
3??}11123_?75?& la igualdad y preservard la amistad, como hemos
De esa manera, pues, deben mantener trato los que no
son iguales, esto es, el que recibe beneficio en dinero o en
virtud debe retribuir con honores, pagando [asi] con lo que
15 p}lede, porque la amistad pretende lo posible, no lo que se
ajusta fﬂ mérito, pues, por otra parte, [eso] tampoco es po-
mble siempre; por ejemplo, en los honores dirigidos a los
dioses o a los padres, pues nadie podria devolverles lo que
merecen; pero se considera [hombre] bueno al que los asiste
en la medida de lo posible. 7
. Po'r €so no podria at’imitirse que le fuera licito al hijo
repudiar al padre, pero si al padre [repudiar] al hijo,”” pues
[este], como adeuda, debe pagar; pero nada puede hacer
que valga lo que ha recibido [de su padre], de modo que
siempre adeuda. Pero aquellos a los que se adeuda tienen
la facultad de librar de la obligaci6n; también [la tiene], por

tanto, el padre. Al mismo tiempo, cabe pensar, tal vez, que
nadie rechazaria [a un hijo] a no ser que [este] se excediera
en maldad, pues, aparte de la amistad natural [que los une],
es humano no rechazar la asistencia.”® Pero [el hijo], si es 2
malvado, puede rehuir asistirlo 0 no poner empefio en ello,
ues el comin de los hombres quiere recibir beneficios, pero
rehiye hacerlos, por considerarlo desventajoso.

Hasta aqui lo que cabe decir, pues, acerca de estas cosas.””

1708. La asistencia que el hijo puede prestarle al padre. - «Huma-
no» (anthiipikon) en el sentido de «una debilidad que es comprensi-
ble en el hombre».

7709. Frase considerada inauténtica por la mayoria de los editores
porque el tratamiento del tema de la amistad continda a lo largo de
todo el siguiente libro IX.

1704. Los bie'nes ptblicos que son objeto de la justicia distributiva:
7705. Supra vi 1158426; ix 1159a35-53; xiii 11624a34-54.
1706. CI. infra IX i 116469-6.

1707. Cosa que la ley en efecto hacia posible.
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LIBRO IX

I

En todas las amistades heterogéneas” la proporcion 1
establece la igualdad [entre las partes] y preserva la amistad,
como hemos dicho.”!! Por ejemplo, en la [amistad] politi-
ca,"? al zapatero se le da, por el calzado, una retribucién
de acuerdo con el valor,”® lo mismo que al tejedor y a los
demas. Alli se ha establecido la moneda como medida co- ia
miin, y todas las cosas se refieren, pues, a ella, y se miden
con ella.”# En la [amistad] amorosa” a veces el amante
se queja porque, amando él apasionadamente, no se le ama
a la vez, aunque, llegado el caso, nada tenga de amable; y

7710. Esto es, en las amistades en las que cada una de las partes esta
llevada por un motivo distinto del de la otra (por ejemplo, una por
el placer y otra por la utilidad), de modo que lo que cada una day
lo que recibe son cosas que difieren en especie.

77177, Cf. VIII vii 1158826; viii 1159435-b3; xiil 1162a34-4; xiv
1163511

1712. Literalmente, «en la politica» («en téi politikéi»). Se ha defendi-
do la posibilidad de que el sustantivo sobreentendido sea «koinonia»
(= «comunidad») y no «philia» (= «amistad»). En todo caso se trata
de la relacién que une entre si a los ciudadanos.

7713. «De acuerdo con el valor» = «kat’axian>; cf. supra’ Vv 1133a8-
11 y las notas correspondientes.

1714. Cf. supra'V v 1133219-30 y las notas correspondientes.

1715, Cf. supra, VIIL iv 1157a6-12.
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en su Opinidn ese conocimiento, y aceptaba ese tanto. Pero
en este orden de cosas a algunos les agrada eso de «al varén,

¢l salario»."® Pero es comprensible que los que reciben el
dinero por adelantado y después, por la exageracion de sus
promesas, no hacen nada de lo que dijeron, se expongan a a0
recriminaciones, pues no llevan a término lo que acordaron.
Los sofistas estan acaso forzados a hacerlo,”” porque nadie
les daria dinero a cambio de lo que saben.

Asi pues, es comprensible que esos, por no hacer las
cosas por las que recibieron salario, sean objeto de recrimi-
naciones. Pero en los casos en que no hay convenio acerca
del servicio, hemos dicho que los que dan por ellos 35
mismos,” estdn exentos de recriminacién (pues tal es la
amistad basada en la virtud), y la devolucion se debe estimar 1
segin la intencién (pues esta es propia del amigo y de la
virtud).”>* Asi parece ser también para los que compartieron
Ja filosofia, pues su valor no se mide en dinero, y no podria
haber un honor que se le equiparase, sino que acaso basta con
lo posible, como en el caso de los dioses y de los padres.”™ 5
Cuando, en cambio, la dacién no es de esa clase sino
por causa de algo, la devolucién acaso deba ser la que am-
bos consideren adecuada al valor; pero si eso no ocurriera,
se dirfa que no solo es necesario sino también justo que lo
determine el que ya ha recibido [el beneficio], pues si [el 10
otro] recibe tanto provecho cuanto aquel obtuvo o el precio
que hubiera aceptado por el placer [que recibié], obtendra

s muchas veces el amado [se queja] porque, prometiéndole [el
amante] primero todo, ahora nada cumple. Tales cosas ocu
rren toda vez que el uno ama al amado a causa del place
y el otro al amante a causa de lo dtil y ninguno de los dos
obtiene esas cosas. Pues por tener la amistad esas causag se
produce su disolucién toda vez que no se da aquello con vis.

10 tas a lo cual se amaba; pues no se apreciaban ellos, sing lque
apreciaban| sus atributos, que no son estables; por eso tam.
poco las amistades tienen esa cualidad. En cambio, la de Tog
caracteres, por ser de por si, persiste, como hemos dichg.

Surgen diferencias cuando [los amigos] obtienen cosas
diversas y no las que deseaban, pues no lograr aquellp 4

15 que se aspira, es similar a no obtener nada. Como el que
prometi6 al citarista [darle] tanto mas cuanto mejor cantase
pero cuando a la mafiana siguiente [el citarista] le redam(;
lo prometido, [el otro] le dijo que le habia retribuido placer
con placer.”” Ahora bien, si uno y otro hubiesen queride
eso, habria sido satisfactorio, pero si uno [queria] placer y

20 el otro ganancia, y el uno tuvo [lo que queria] y el otro no,
no se cumple bien la [base de] la asociacién, pues [uno] se
consagra a lo que de hecho necesita, y con vistas a ello ests
dispuesto a dar por su parte.

Pero ¢a cudl le corresponde fijar el valor [del beneficio]?
¢Al que lo hace primero o al que primero lo recibe? Parecie-
ra que el que lo hace primero se lo confia al segundo.”'® Eg

25 lo que, dicen,”” hacfa Protagoras, esto es: cuando ensefiaba
lo que fuere, invitaba al alumno a que estimase cuanto valia

1720. Alusién a Hesiodo, Trabajos y dias, 370: «Debes dar al varon
amigo el salario convenido». '

17217. Estan forzados a pedir el pago por adelantado.

1722. Supra, en VIII xiii 116256-13.

7723. Esto es, cada uno de ellos en razon del otro, y no con miras a
otra cosa 0 a una devolucién.

1724. Cf. supra 111 ii 111155-6; VIII xiv 1163422-23, e infra X viii
11178434-543.

1725. Cf. supra VIII xiv 1163516-18.

1716. Cf. supra VIIL iii 115687-12; iv 115743-16.
7717. Esto es, habia le pagado el placer de escucharlo con el placer
de esperar una buena paga o el placer de ejecutar con el placer de
escuchar. El protagonista del hecho habria sido Dionisio, el tirarie
de Siracusa.
7718. Deja en sus manos determinar el valor del beneficio y, por
tanto, el de la retribucion por hacer.
7719. Cf. Platén, Prot 3285-c.
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de é1"* el precio [debido]. También en el caso de las mer
cancias se ve que es asi; y en algunos lugares hay leyes que
prohiben que haya procesos judiciales por contratos volunta.
rios,” en la idea de que debe llegarse, con aquel en quien

15 se ha confiado, a una resolucién [del contrato] en la mismia
forma en que se estableci6 con él la asociacién.”® Suponen,
en efecto, que es mds justo que fije el valor aquel en quien
se confid y no el que confié. Pues la mayoria de las veces no
evalilan igual los que poseen [una cosa] y los que [la] quieren
obtener, pues a todos les parece que las que les pertenecen
y las que dan, valen mucho; con todo, la retribucion se hace

20 en el valor que fijan los que reciben y acaso no se [la] deba
apreciar en lo que a uno le parece que vale cuando [la] po-
see, sino en lo que [la] valoraba antes de poseer/[la).

II

También encierran una dificultad [cuestiones| tales como
si se le debe conceder al padre todo y obedecérsele en todo, o
si, cuando se estd enfermo, se debe confiar en el médico,™ y
elegir como comandante al de mas pericia bélica;”" de igual
25 modo, si se debe servir mas a un amigo que a un [hombre]
virtuoso, y retribuirle el favor a un benefactor mas que hacér-
selo a un camarada si no son posibles ambas cosas.
{No es verdad que no es facil determinar con precisién las
[cuestiones] de esa clase? Pues las diferencias que presentan

7726. Del que recibié primero el beneficio. — Cf. supra VIII xiii
1163416-21.

1727. Cf. supra VIII xiii 1162529-31.

7728. La autenticidad de las lineas que siguen hasta el final del capi-
tulo ha sido puesta en duda.

7729. Confiar en sus indicaciones mas que en las del padre de uno.
7730. Aunque no sea un hombre virtuoso. Cf. Pol'V ix 1309433-53:
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son muchas y variadas tanto en magnitud y pequefiez cuanto
en nobleza y necesidad [de los favores o los servicios|.

No es incierto que no debe concederse todo a la misma 30
persona; y que las mas de las veces se deben retribuir los
beneficios mas bien que complacer a camaradas, y devol-
vérsele el dinero a quien se le debe mas bien que dérselo al
camarada. Pero tal vez eso no sea asi siempre. Por ejemplo,
el que fue rescatado de los piratas, {debe rescatar a su vez
al que lo rescat6, sea este quien fuere (o se le debe devolver 35
[e] beneficio] si lo reclama y no ha sido capturado) o debe
rescatar a su padre? Se dirfa, en efecto, que mas bien [debe 11652
rescatar| a su propio padre.

Pues bien, como hemos dicho,” en general se debe
pagar la deuda, pero si el dar aventaja en nobleza y en ne-
cesidad,”®* debemos inclinarnos por él, pues a veces no ess
siquiera equitativo corresponder al servicio que se recibio
primero toda vez que el uno le hizo un bien a quien sabia
virtuoso, pero la retribucién es para quien [el beneficiado]
piensa que es un malvado. Pues a veces tampoco uno le
debe hacer a su vez un préstamo al que antes le presto; en
efecto, el uno presté a quien es honesto, pensando que le se-
ria devuelto; el otro, en cambio, no espera que [el primero,
que es] un malvado se lo devuelva. Si en verdad es asi, la 10
exigencia [de reciprocidad] no es equitativa; y si no es asi,
pero [las partes] lo creen, no podria opinarse que se actia
absurdamente.”® Como hemos dicho a menudo,”* las ar-
gumentaciones acerca de las pasiones y las acciones tienen
la misma precisién que las cosas a que se refieren.

Asi pues, no es incierto que no se les deben conceder
las mismas cosas a todos ni todas al padre, como tampoco a 15

7731. Supra, en el parrafo precedente, 1164431-116542.

7732. Al pago de la deuda.

7733. Al negarse el préstamo.

7734. Supra en Liii 1094511-27; vii 1098426-33; 11 i 110441-9.
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Zeus se le sacrifica [todo]. Como a los padres, a los hermg.
10s, a los camaradas y a los benefactores [se les deben] cogag
distintas, a cada uno se le deben conceder las que le s
propias y acordes. Y asi se ve que obran [los hombres], estq
es, a las bodas invitan a los parientes, pues con esos se tiene‘

20 en comin la estirpe y, por tanto, los actos que incumben ,
ella, y por lo mismo piensan que a los funerales deben asistic
mas que nadie los parientes. Y cabe pensar que [los hijos]
les deben proporcionar alimento sobre todo a los padres 7

a titulo de deudores, y por ser mas noble proporcionarsely

a las causas de la existencia que a uno mismo. A los padres
también [se les deben conceder] honores, como a los dioses,
25 pero no toda forma de honor, pues tampoco [se le debe tri.
butar| el mismo |[honor] a un padre y a una madre (ni, por
otra parte, el del sabio o el del comandante), sino el paterno,
y, de igual modo, [a la madre,] el materno. ‘
Y también a todo anciano [le debemos conceder] honores
segtin la edad, poniéndonos de pie, cediéndoles el asiento?
y con actos de esa clase. Por otra parte, entre camaradas y
30 con hermanos [debe haber] expresién franca y comunidad de
todas las cosas. Y a los parientes, a los compaiieros de tribu,

a los conciudadanos y a todos los demds se debe procurar
concederles siempre lo que les es propio, y discernir lo que
corresponde a cada uno segin la familiaridad, la virtud y la
utilidad. En el caso de los de la misma clase, ese discernimien.
to es facil, pero en el de los de clase diferente, mas trabajoso,
35 pero no por eso debe uno abstenerse [de hacerlo], sino que
debe hacer la distincién en la medida en que se pueda.

Se plantea una dificultad también en torno de si deshacer 3
o no las amistades con los que no siguen siendo [como eran]. ussb
¢Es acaso extrafio que [la amistad] con los que eran amigos

1 causa de lo 1til o del placer se deshaga cuando ya no tie-
pen esas cosas? Pues eran amigos de ellas, desaparecidas las
cuales es comprensible que no se amen. Pero uno podria
formular recriminaciones si [el otro], cuando [en realidad]
apreciaba por lo itil o el placer, fingia [hacerlo] por el caric- 5
ter,” pues, como dijimos al comienzo,”™* la mayoria de las
diferencias entre los amigos se dan cuando no son amigos
de la manera en que piensan [serlo]. Asi, si uno se engana

y supone que se lo ama por el cardcter” cuando el otro no
hace nada de esa clase, deberd culparse a si mismo. Pero si 1
+ uno se engana por la simulacién del otro, es justo echarselo
en cara al que engafi6, y mas que a los monederos falsos, en
J]a medida en que [en este caso] la maldad afecta a una cosa
mas estimable. :

Mas si se admite [al otro como amigo] en la suposicién
de que es bueno, pero se vuelve malvado y se lo ve como
tal, {se lo debe amar aun? {O no es posible [hacerlo] si es
verdad que no todo es amable sino lo bueno? <Lo> malo 1
no es amable ni se [lo] debe [amar],” pues no hay que ser
amigo de lo malo™! ni asemejarse al vil, y hemos dicho?

1737. Esto es, por la forma de ser o por la virtud como especie de lo
amnable distinta de lo placentero y lo util.

1738. Supra, en VIII xiii 1162623-25 o0 en IX i 1164413-14.

1739. Cf. la nota 1737.

1740. Los detalles de esta frase son discutidos.

. «Amigo de lo malo» = «philopdniros>; cf. Teofrasto, Caracteres

. Supra, en VIII iii 1156519-21; iv 1157a1-6; v 1157531-36; viii

7735. En Atenas esa obligacion estaba, ademas, fijada por la ley.
115941-6.

17367 Cf. Platén, Repiblica IV 4255; Jenofonte, Memorabilia 11 iii-16.
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que lo semejante es amigo de lo semejante.” éAcasg ¢o
debe deshacer, entonces, {la amistad| en seguida? {O no cop
todos sino [solo] con los que son incurables en su maldad? A
los que tienen posibilidad de corregirse™* se les debe prestar
ayuda en su cardcter mas que en su patrimonio, por Cuanig
[eso] es mejor y mas propio de la amistad. Mas cabe pensar
que quien [la] deshace no hace nada fuera de lugar, pues ng
era amigo de un [hombre] de esa clase; por tanto, como ng
puede salvar al [amigo] que cambid, se aparta de éL

Pero si uno permaneciera [como era] y el otro se volviese
mas bueno y lo aventajase mucho en virtud, {Debera [el
primero] tratarlo como amigo? ¢O no es posible? Eso/% o
particularmente claro en el caso en que la distancia es gran.
de, como [suele ocurrir] en las amistades de la infancia, pues
si el uno sigue siendo un niflo en su pensamiento, y el otrp
se convierte en un varén valioso, écémo podrén ser arnigos
si no hallan agrado, ni alegria ni pena, en las mismas cosas?
Ni se daran [esos sentimientos] en su relacién reciproca, v
como vimos,”® sin eso no es posible ser amigos, pues o es
posible convivir. Pero hemos hablado acerca de eso.”*

Entonces, édebe uno comportarse respecto de €l de ma-

nera para nada distinta de [aquella en que lo haria] si jamas

hubiera sido amigo? ¢O [no] se debe [mas bien| mantener el

recuerdo de la familiaridad pasada y, tal como creemos que
debemos complacer a los amigos mds que a los extrafios, de-
bemos de igual modo concederles algo a los que lo fueron,

en razén de la amistad anterior, si la disolucién [de la amis

tad] no se produce a causa de un exceso de maldad?

1743. Cf. supra VII1i 1155434.
7744. Probablemente Arist6teles se refiere a los incontinentes; cf.
VII viii 11508629-32.

1745. El hecho de que no sea posible.

1746. Cf. supra VIII v 1157822-24. La expresion «como vimos» esta
‘implicita en el tiempo verbal empleado por Aristételes.

1747. Supra, en VIII v 1157517-26; vii. 1158533-35.
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Las disposiciones amistosas”® hacia los préjimos y por
las que se definen las formas de la amistad, parecen provenir
de las [disposiciones amistosas] de uno para consigo mismo.
Pues se afirma”™ que es amigo [1] el que quiere y hace el
bien [real], o el [bien] aparente por causa del otro, y [2] el
que quiere que el amigo exista y viva, [y ello] por causa de
817" (eso sienten las madres por los hijos y los amigos que
han refiido); otros, [que es amigo] [3] el que pasa el tiempo
con uno y [4] elige las mismas cosas o [5] el que comparte el
dolor vy la alegria con el amigo (y también esto ocurre sobre
todo en las madres). Por alguna de esas [disposiciones] defi-
nen, pues, la amistad.

Cada una de ellas se da en la relacién del [hombre] bue-
no consigo mismo (y en los demas, en la medida en que su-
poren que son tales;” como hemos dicho,”*? la virtud y el
virtuoso son, a lo que parece, la medida de todas las cosas);
[el hombre bueno] esta, en efecto, {4 de acuerdo consigo
mismo y desea sus cosas con el alma toda;”* y [7] quiere
para si el bien [real], y el [bien] aparente, y lo hace (pues es
propio del bueno esforzarse por el bien), y [ello] por causa
de si mismo (esto es, en favor de la [parte] dianoética, que,
segin se admite, es lo que cada uno [de nosotros| en reali-

1748. «Las disposiciones amistosas» = «td philiké». Otras versiones
posibles, pero, creo, menos apropiadas, serian «las relaciones de
amistad», «los sentimientos de amistad» o «las mianifestaciones de
amistad».

7749. Las que siguen eran, probablemente, caracterizaciones de la
amistad que circulaban entre los platénicos.

7750. Por causa del amigo de quien se desea que exista y viva.

71751. Cf. infra 116642-6, en este mismo capitulo.

1752. Supra, en 111 vi 1113425-31; cf. infra X v 1176al7-18.

7753. Esto es, hay en él un acuerdo entre la parte desiderativa y la
parte racional, de modo que su psykhé obra como una totalidad; cf.
supra I xiii 1102828,

1166a
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dad es);"* y [2] quiere vivir y conservarse, y, mas que nads
[conservar] aquello con lo que piensa; porque para el vimmz

20 SO existir es un bien, y cada uno quiere los bienes para g
nadie elige poseerlos todos habiéndose convertido en otro;755
(pues también Dios tiene ahora el bien), sino a condicién de
ser lo que él es, sea lo que fuere lo que €l sea, y se diria que
cada uno [de nosotros] es la [parte] que [en uno] piensa g
mis que nada [eso]. El que es asi, [3] quiere pasar el tiem’p(,

25 consigo mismo; lo hace con agrado, pues el recuerdo de I35
acciones realizadas es grato, y la expectativa de las futuras.
buena; y las [expectativas que son] asi, [son] agradables: st‘;
pensamiento abunda en materia de reflexién. [5] Experi
menta dolor y alegria sobre todo consigo mismo; pues [le eg]
doloroso y [le es] agradable lo mismo en todo momento, y
no una cosa distinta cada vez, pues, por asi decirlo, no puede
arrepentirse [de nada. ,

30 Por tanto, como en el [hombre] bueno se da cada una de
esas [disposiciones] en su relacion consigo mismo y él ests
dispuesto hacia el amigo como lo estd hacia si mismo (pueg
el amigo es «otro yo»), se opina que la amistad consiste en
alguna de ellas, y que son amigos aquellos en quienes [esas
disposiciones| se dan. Hagamos a un lado por el momento
[la cuestion de] si hay o no hay amistad con uno mismo: "

35 a partir de lo dicho™ podria pensarse que hay [tal] amistad,
166b en la medida en que [el hombre] es dos 0 mas™® y porque el

7754. La «[parte] diancética» (10 dianogtikin) y, mas abajo (422-23),
«la [parte] que {en uno| piensa» (10 nooin), es el intelecto (nods). Cf,
ademas, infra viii 1168428-35.
7755. Sigo a Bywater en la omisién de «ekeino o gendmenon».
1756. Se la discutira infra a lo largo del capitulo viii de este mismo libro.
1757. La autenticidad y la oportunidad de esta expresién («ek.tom ei-
reménon») han sido puestas en tela de juicio.

7758. Al parecer, en la medida en que su alma estd constituida por
dos o mas «partes». Cf. supra I xiii 1102427-110343; V xi 11386613 y
las notas correspondientes.
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exceso de amistad se parece a la [amistad] consigo mismo.
Es manifiesto, por otra parte, que las [disposiciones] se-
aaladas se dan también en el comin de los hombres, por
malos que sean. En efecto, en la medida en que se contentan
consigo mismos y suponen ser buenos, {acaso no participan

mente malos e impios se dan aquellas [disposiciones], ni tan
siquiera su apariencia.” Casi no se dan tampoco en los ma-
Jos,"* porque [4] estan en desacuerdo consigo mismos, esto
es, desean unas cosas pero quieren otras, como los inconti-
nentes; pues en lugar de los que ellos piensan que son bie-
nes, eligen las cosas placenteras, aun cuando sean nocivas;
por su parte, otros,”® por cobardia y pereza, se abstienen de
hacer las cosas que piensan que son para ellos las mejores; y
los que han cometido muchas acciones terribles y son abo-
rrecidos por su maldad, [2] huyen de la vida y se destruyen
a si mismos. Los malvados buscan con quien pasar los dias,
pero [3] huyen de si mismos, pues cuando estin solos se
acuerdan de sus muchas acciones malas y tienen la expecta-
tiva de otras semejantes, pero las olvidan cuando estan con
otros. Como no tienen nada amable, [1] no experimentan
ninguna disposicion amistosa respecto de si mismos. Los de
esa clase [5] no comparten ni la alegria ni el dolor consigo
mismos, pues su alma se divide en dos partidos;”™ uno [de
ellos] se duele, por su maldad, al verse apartado de algunas
cosas, y el otro se complace; y uno [lo] arrastra hacia aqui, y
otro hacia alla, como si [lo] desgarraran. Y si bien no se pue-
de experimentar dolor y placer a la vez, pasado poco tiempo

1759. Pareciera tratarse de los hombres de naturaleza bestial; cf.
supra VI v 1148515-1149420.

7760. En los malos, por asi decirlo, de una maldad humana. Cf. la
nota precedente.

7767. Cf. supra VII vii 115049-519.

1762. Cf. supra I xiii 1102514-23; Platon, Repuiblica 1 352a; IV 4424,
IX 586e.

en ellas? Desde luego, en ninguno de los que son completa- 5
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le duele, empero, haber experimentado placer, y querria i
25 esas cosas no le hubieran resultado placenteras, pues los 1(}1:
los estén llenos de arrepentimiento. *
Cqmo es manifiesto, pues, el malo no puede estar dispues.
to amistosamente ni siquiera hacia si mismo, porque no tiepe
nada amable. Asi pues, como ese estado es demasiada desd;.
cha, hay que huir de la maldad con todas las fuerzas, e inten.
tar ser bueno, pues de ese modo se puede estar amistosamerite
dispuesto hacia si mismo y llegar a ser amigo de otro.

v

30 Ija benevolencia se asemeja a una disposicion amisto.
sa,” pero no es, por cierto, amistad, pues benevolencia se
puede dar incluso hacia los desconocidos y pasar inadver.
tida; la amistad, en cambio, no. Hemos dicho estas cosas
también mas arriba. "6

Pero tampoco es afecci6n,” pues no conlleva ni inten.
sidad ni apetito, y la afeccién se acomparia de esas cosas:
ademds, la afeccion [se da] con la familiaridad, y la benevoz

35 lencia [nace] aun repentinamente, como ocurre para con los

ue7b competidores de un certamen, pues se es benevolente para

con ellos y se los acompaifia [en sus deseos|, mas no se haria
nada con ellos, pues, como dijimos, nos volvemos benevo-
lentes [hacia ellos] de manera repentina; y [los] apreciamos
[solo] superficialmente.

Por cierto, [la benevolencia] es como el comienzo de la
amistad, como lo es del amor sensual el placer [experimenta-
do] a través de la vista, pues nadie ama de ese modo sino tras

s experimentar placer frente a la figura [de la otra personal; mas

7763. «Disposicién amistosa» = «philikoms; cf. la nota 1748.
1764. En VIILii 1155832-115645.

7765. «Afeccion» = «philisis», cf. VIIT i 1155528-31.
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el que se regocija con esa visién no por eso ama, sino cuando
afiora al ausente y desea su presencia.”® Asi, tampoco es posi-
ple ser amigos sino tras llegar a ser benevolentes [el uno hacia
el otro]; pero los que [se] tienen benevolencia no por eso se
aman, pues se limitan a querer el bien de esos hacia quienes
son benvolentes, y no harfan nada con ellos ni se tomarian
molestias por ellos. Por eso uno podria decir metaféricamen-
te” que [la benevolencia] es una amistad pasiva que al pro-
longarse en el tiempo y llegar a la familiaridad se convierte en
amistad,”® y no [en amistad] por utilidad o por placer, pues
no hay benevolencia por esas [causas].

Por cierto, el que ha recibido un beneficio y devuelve bene-
volencia a cambio de lo que ha recibido, hace lo justo; pero el
que quiere hacer el bien a alguien con la expectativa de pros-
perar gracias al otro, no causa la impresion de ser benevolente
hacia aquel, sino mas bien hacia si mismo; como tampoco es
amigo si asiste a otro por causa de alguna ventaja. En general la
benevolencia nace por una virtud o una bondad, cuando a al-
guien otro le parece noble o valiente o algo de esa clase, como
dijimos”® a proposito de los que compiten en los certamenes.

VI

También la concordia””’ se muestra como disposicion
amistosa;””! por eso no es «coincidencia en la opini6n»,””

7766. Cf. Rhet1 xi 1370519-24.

1767. Esto es, empleando de manera traslaticia, y por tanto no lite-
ral, la palabra «amistad».

1768. En sentido literal y estricto.

7769. Poco mas arriba, en 1166535-116742.

1770. «Concordia» = «homdnoia»; cf. supra VIIIi 1055424-26.

7771. Cf. la nota 1748.

71772. «Concidencia en la opinién» = «homodoxia».
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pues esta podria darse aun entre quienes no se conocen enre
si;” ni se dice que estén concordes los que tienen la mismy,
forma de pensar acerca del tema que fuere; por ejemplo; {os
que [tienen la misma forma de pensar] acerca de los fené,me,
25 nos celestes (pues el estar concorde acerca de esas cosass
no es una disposicién amistosa); en cambio, se dice de uny
ciudad que estd concorde cuando [los ciudadanos] tienen Iy
misma forma de pensar acerca de lo que [les| es conveniente
eligen las mismas cosas, y hacen lo que decidieron en comﬁn_,
Por tanto, concordes estan en torno de las acciones posi-
bles y, entre estas, en las de importancia y que conciernen 5
30 ambas [partes| o a todos; por ejemplo, una ciudad [ests con.
corde] cuando a todos les parece bien que las magistraturas
sean electivas, o [les parece bien| hacer una alianza con los
lacedemonios, o que gobierne Pitaco (mientras también él Ig
quiera).”” En cambio, cuando cada uno quiere [gobernar] ¢]
como los [personajes] de Las Fenicias™ estan en discordia, :
Pues estar concordes no es pensar uno y otro lo mismo,
35 1o importa lo que fuere, sino [pensa.r] en lo mismo, come
17 cuando el pueblo y los nobles [piensan en] que gobiernen
los mejores,”” pues de esa forma todos obtienen aquello a
lo que aspiran.
Es manifiesto, entonces, que la concordia es la amistad
politica,”® que es, ademds, como se la llama, pues se refiere

1773, Cf. supra VIII ii 1155034-115643, y, en este mi libro; i
1166231-32. § e
1774. Esto es, el estar de acuerdo en cuestiones teéricas.

1775. Pitaco de Mitilene (s. VI a. C.) fue elegido como tirano por
sus conciudadanos; tras gobernar diez afios renunci6, contra el pare-
cer de aquellos, a seguir haciéndolo; de ahi la aclaracion de Aristéte-
les. Cf. PolTI1 xiv 1285430-51.

7776. Etéocles y Polinices en la tragedia de Euripides. Ambos pre-
tenden el trono de Tebas, y por eso se suscita la guerra.

7777. El partido aristocrético.

1778. O «amistad civil> o «entre los ciudadanos»: «politike philio».
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alo que es conveniente y a lo que atafe a la vida.

Una concordia asi se da en los [hombres] buenos, pues s
estos se hallan concordes consigo mismos y entre si, por-
que estan, por asi decirlo, apoyados sobre las mismas co-
sas””? (sus propositos son constantes y no fluyen y refluyen
como las aguas de un estrecho);"™ quieren las cosas justas
y convenientes, y aspiran a ellas en comin. En cambio, los
malos no son capaces de estar concordes salvo por poco 1
tiempo, como tampoco [son capaces| de ser amigos, pues
en los beneficios aspiran a mas de lo que se debe,”™ y se
quedan atras en los esfuerzos y en las cargas ptblicas.”™ Y
como cada uno quiere esos [beneficios| para si, pone trabas
y estorba al préjimo, y al no mirarse al [bien] comiin, este
se destruye. El resultado es, entonces, que estan en discor-

1=

dia y se obligan unos a otros a realizar actos justos, pero sin 1s

querer [realizarlos] ellos mismos.

7779. La expresi6n «epi ton autdn dnies hos eipein> (= «estdn, por asi
decirlo, apoyados sobre las mismas cosas») es un tanto vaga y ha sido
interpretada diversamente. Se ha supuesto la elipsis de «lgnomin>»
o «<agkyrom>», con lo que se tendria, literalmente: «estin [...] sobre
las mismas formas de ver» o «estdn [..] sobre las mismas anclas». Es
posible también que el «gp® mas genitivo exprese la direcci6n, con lo
que se tiene: «estan, por asi decirlo, [vueltos] hacia las mismas cosas».
El giro «por asi decirlo» {«hos eipein») implica, en todo caso, que las
palabras que le preceden tienen un sentido mas bien figurado, como
la frase que sigue en el paréntesis.

7780. Si en lugar de «éuripos» (= «[las aguas de un] estrecho») se lee
«Buripos», entonces puede tratarse del Euripo, esto es, del brazo de
mar que separa Eubea de Beocia, famoso por los movimientos de
flujo y reflujo. Cf. Platén, Feddn, 90¢.

7781. Lo cual es una forma de injusticia: «mds de lo que se debe» =
«pleonexia», esto es, la condicion de «pleonékizs>; cf. Vi 1129432 y la
nota 733.

1782. «Cargas publicas» = «leitourgiai»; cf. la nota 619.
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Se admite que los benefactores aman a los beneficiadeg
mas que los que recibieron favores a los que se los hicieron,
y, en la idea de que eso sucede en contra de la razén, se bys
ca explicarlo "#

Pues bien, los mas son del parecer de que unos son dey.
dores y otros son acreedores, y que, por tanto, tal como en lgs
préstamos de dinero los deudores quieren que no existan Jog
acreedores, y, en cambio, los que prestaron incluso se inquie-
tan por la supervivencia de los deudores, asi los que benefi
ciaron quieren que los que recibieron los favores existan, para
que les manifiesten su gratitud, mientras que para los otros la
retribucién no es motivo de inquietud.”* (Epicarmo acaso di-
ria que dicen eso porque «miran desde el lado malo»" perg
parece humano,”™® pues el comin de los hombres es olvidadi
zo, y aspira mas a recibir beneficios que a hacerlos.)

Pero se creeria que la causa es mas de indole natural"®
y que el caso de los prestamistas no es similar.”™® Pues [en
estos] no hay afeccién hacia aquellos,” sino deseo de que
sobrevivan al fin del cobro; en cambio, los que han heche
favores aman, esto es, aprecian, a los que los recibieron, aun-
que no les sean ttiles en nada ni puedan llegar a serlo en €]
futuro.70

[1] Eso ocurre también en el caso de los artistas, pues todo

35 [artista] ama a su propia obra mas de lo que la obra lo amarfa

1783. Cf. Rhet I xiii 1374517-18.

1784. Parece oportuno aislar en un paréntesis las lineas que siguen.
7785. Epicarmo, fr. 146.

1786. Cf. la nota 1708. :

1787. Cf. supra VIII i 115551-2 y la nota 1541.

7788. No es similar al que ahora se considera.

7789. Hacia los deudores, mencionados mucho antes.

1790. En lo que sigue Aristételes presenta cinco argumentos como

alternativa a la explicacion anterior.
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a él si cobrase vida. Acaso eso ocurre méas que en nadie entre ussa

los poetas,”" pues estos aprecian sobremanera a sus poemas,

y los aman como a hijos suyos. El caso de los benefactores se
asermeja a una cosa asi, pues el que recibi6 el favor es su obra,
y la aprecian, por tanto, mas que la obra al que la produjo. La
causa de ello es que el ser es para todos cosa elegible y ama-
ble; y somos en acto (esto es, en el vivir y el actuar), y el que
la produjo es, en acto, en cierto modo la obra; ama, por tanto,
a la obra porque ama también el ser, y eso es natural, pues la
obra revela en acto lo que es en potencia.”

[2] Al mismo tiempo, para el benefactor lo que se da en
su accién es noble, de modo que se complace con aquel en
el que eso [se cumple]; pero para el que recibi6 el favor nada
noble hay en el que lo hizo, sino que, en todo caso, [hay]
conveniencia, y eso es menos placentero y amable.”

[3] Es placentera, del presente, la actividad; <del futuro,
la expectativa,>"* y del pasado, el recuerdo; lo més placen-
tero, sin embargo, aparte de amable, es lo que se da con la
actividad.”> Ahora bien, al que ha obrado le queda la obra
(pues lo noble es duradero), pero para el que fue favoreci-
do, la utilidad pasa; y el recuerdo de los [actos] nobles es

7797, Cf. supra IV i 1120513-14; Rhet 1 xi 1371521-25.

1792. Como se ve, Aristételes pone en juego aqui las nociones de
potencia (dynamis) y acto, o actividad (enérgeia): el benefactor ama
al beneficiado porque este es la obra en la que se actualiza su ser de
benefactor como tal.

7793. Es menos placentero y amable que lo noble. La nobleza de
la accién benéfica solo aparece, pues, desde la perspectiva del que
actda, no desde la del que la recibe, para el cual, como beneficiario,
solo es util.

1794. Estas palabras, admitidas por Bywater, son consideradas por
otros editores como una interpolacién inauténtica, al igual que la
referencia al futuro con que se cierra el parrafo.

1795. Puesto que, de acuerdo con la doctrina expuesta mas adelante
(cf. X iv), el placer es concomitante de la actividad que se desarrolla
sin trabas. En cuanto a la idea basica de [3], cf. Met X1I vii 1072516-18.

[
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placentero, pero el de las cosas tiles no [lo] es del todo ¢
lo es menos”™® <mientras que la expectativa parece ser aly
inversa>."Y’

20 [4] Y la afeccién es comparable con la produccion, y el ser
amado con la pasividad, y el amar y las disposiciones amistosas
les corresponden a los que sobresalen en la accion. ™

[5] Ademds, todos aman mas lo que se produce con es-
fuerzo; asi, los que hicieron dinero [lo aman mas] que los
que lo heredaron.”™ Y se considera que recibir favores es
cosa que no requiere esfuerzo, mientras que beneficiar es

25 trabajoso. (Por eso las madres aman mas a sus hijos [que los
padres|, pues el parto es méds penoso <y saben mejor [que
aquellos] que son de ellas>.)8® Y cabria pensar que eso es
propio también de los benefactores.'®

VIII

Se plantea también la dificultad de si uno debe amarse mas

a sf mismo que al otro. [1] En efecto, [a] se censura a los que
s0 se aprecian ante todo a si mismos, y se los llama, como nota
vergonzosa, «egoistas»,* y [b] se piensa que es el [hombre]

7796. Por tanto, el benefactor experimenta placer tanto en el mo-
mento de realizar Ia accién benéfica cuanto mds tarde; para el bene-
ficiado, en cambio, solo es placentera la utilidad presente, cuyo re-
cuerdo es menos duradero; y, si las lineas que siguen son auténticas,
también experimenta el placer de la expectativa de un beneficio.
7797. Cf. la nota 1794.

7798. Cf. VIII viii 1159427-51.

1799. Cf. supra IV i 11205611-14.

1800. Estas palabras suelen ser consideradas un agregado inauténtico.
1801. Cf. supra VIII xii 1161519-29.

1802. «Egoista» = «philaiitos», literalmente, «que se ama a si mis-
mo». La palabra griega no tiene de por si el sentido negativo que
estd, empero, en primer plano en esta ocurrencia. Aristételes procus
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malo el que todo lo hace con vistas a si mismo, y tanto mas
cuanto méas malvado es (se le echa en cara, por ejemplo, que
nada hace desde si);"® en cambio, [c] el bueno [obra] a causa
de lo noble, y cuanto mejor es, mas lo hace por lo noble y en
interés del amigo y hace a un lado lo suyo. 35

Pero los hechos®* no estan en consonancia con esos ar-
gumentos, [y ello] no ilégicamente. [2] Pues, dicen, se debe 168
amar mds al mas amigo, y que mas amigo es el que quiere
el bien en razén de aquel para quien él quiere [el bien]®®
aun cuando nadie lo sepa, y eso se da sobre todo en la rela-
cién de uno consigo mismo, y, por cierto, también todas las
demas [disposiciones| por las que se define al amigo. Pues s
hemos dicho'®'® que todas las disposiciones amistosas se
extienden de uno mismo a los otros. Y todos los proverbios
estan de acuerdo [en ello]; por ejemplo, «una sola alma»,'®
«las cosas de los amigos son comunes»,®® «amistad, igual-
dad»"® y «la rodilla esta mas cerca que la canilla»."®® To-
das esas cosas se dan mas que nada en la relacién de uno
consigo mismo, pues uno es amigo ante todo de si mismo, 10

rara restituirle a la «philautia» el sentido propio y positivo de «<amor
a si mismo», y ve en ella una condicién de la amistad.

7803. «Desde si» = «aph’heautoi», expresién cuyo sentido parece
ser, en este contexto, «espontdneamente», «sin ser forzado a ello».
7804. «Los hechos» (= «d érga»), que suelen aducirse como la pie- |
dra de toque de la teoria; cf. supra V iii 1131518 e infra X i 1172a34-

35; viil 1179420-22.

1805. Cf. supra VIIL ii 1155831

1806. Supra, en iv 1166429-33. ~ En lo que sigue, «disposicion amis-

tosa» = «to philikén»; cf. la nota 1748.

7807. Euripides, Orestes, 1046.

7808. Ya citado supra en VIII ix 1159831; cf. la nota 1635.

7809. Ya citado supra en VIII v 1157836; cf. la nota 1601.

7810. Esto es, hay que apreciar més a lo que es méas cercano. La fra-

se habria sido dicha por un soldado en la batalla de Queronea para

dar cuenta de por qué habia preferido auxiliar a un hermano antes

que a un primo. Cf. Teécrito X VI 18.




340 ARISTOTELES

y debe amarse, por tanto, ante todo a si mismo.
Se plantea, entonces, con razén, la dificultad de cugl g
los dos [argumentos|'®" hay que seguir, puesto que amboe
tienen algo de convincente. :
Tal vez se deben distinguir los argumentos de esa clage!ty
y determinar en qué medida y en qué sentido cada ung de
ellos dice la verdad. Asi pues, si comprendemos qué entier.
de' cada uno de ellos por «egoista»,®® [ello] pronto se harg
15 evidente. Asi, los que hacen de [esa palabra] un reproche
Haman «egoistas» a los que en materia de dinero, honoreg y
placeres corporales se asignan a si mismos la parte mayor; ¢
comin de los hombres apetece, en efecto, esas cosas, y p(;ne
su empefio en ellas en Ja suposicién de que son las 6ptimas
y por eso se las disputan. Por cierto, los que toman para si dé
20 MAS en esas cosas, se abandonan a los deseos y, en general
a las pasiones y a la [parte] irracional del alma. Tal es el coj
min de los hombres. Por eso la denominacién [de «egoista]
se ha originado a partir del comiin de los hombres, que es
malo. Por tanto, a los que son egoistas en ese sentido se log
censura con justicia.
No es incierto que el comin de los hombres acostumbra
llamar «egoistas» a los que se asignan a si mismos [una parte
95 mayor de| cosas como esas.!®* Pero si alguien se esfuerza
por realizar, él mas que nadie, acciones justas, moderadas o
cualesquiera otras de las que son conformes a la virtud, y, en
general, procura siempre lo noble para si mismo, a ese nadie
lo lamara «egoista» ni lo censurard.

7871. Esto es, [1] y [2].

7812. Esto es, los argumentos contradictorios que parecen por igual
convincentes.
7873. Cf. la nota 1802. Acerca de los procedimientos para distin-
guir 10§ diferentes sentidos de un término multivoco, cf. Top 11 i
El egoista en el primer sentido es equiparado, en lo que sigue; al
«p’leonektes», esto es, al que incurre en injusticia por tomar para si
mas de lo debido; cf. supra Vi 1129a1-4.
7874. Como las mencionadas en 516-17.
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Con todo, es el hombre de esa clase el que podria ser
tenido por mads egoista [que el otro].®¥ Al menos, se asigna
» s mismo las cosas mds nobles y las buenas en el mas alto s0
grado, y complace 2 la [parte] mas dominante de si mismo®®
obedeciéndole en todo. Tal como se considera que la ciudad,

todo otro conjunto de partes, es sobre todo la parte que
en ella mas domina, lo mismo vale para el hombre. Y es el
més egoista el que ama esa [parte] de si y la complace. Y se
dice «continente» o «incontinente» segin gobierne o no'” el 35
intelecto, en la idea de que cada uno es eso. Y se considera
que son actos de uno y mas voluntarios®® los acompafados 1169
de razén.¥ Asi pues, no es incierto que cada uno es eso, 0
sobre todo eso, y que lo que el bueno mas ama es esa [parte
de si]. Por eso sera egoista en el mas alto grado, [aunque] de
un género diverso del que es objeto de censura, y diferente
[de este] tanto cuanto la vida de acuerdo con la razén [di- s
fiere] de la vida de acuerdo con la pasion,’®® o el apetecer
lo noble del [apetecer] lo que se tiene por conveniente. Asi
pues, todos aceptan y elogian a los que se empefian de ma-
nera destacada en acciones nobles, y si todos rivalizaran en
nobleza y se esforzaran por realizar las acciones mas nobles, 10
la comunidad poseeria todo lo que hace falta, y en lo priva-
do cada uno [poseeria] los bienes mas grandes si en verdad
la virtud es una cosa asi.

De manera que el [hombre] bueno debe ser egoista (pues

al realizar las acciones nobles sera 1til para si mismo y be-
neficiaré a los otros); en cambio, el malvado no [debe serlo],

1815. Mas egoista que el caracterizado en 519-25.

7876. Esto es, el intelecto {nois); cf. supra iv 1166a16-17 y la nota
1754.

1877. Cf. supra 1 xiii 1102514-16 y la nota 1367.

71878. «Voluntarios» = «hekousios>; cf. la nota 380.

7879. Los actos deliberados, que son actos en sentido propio; cf.
supra 111 i 11115 6-10; 1112a13-17; V1ii 113943-5.

71820. Cf. supraliii 10954l0.
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pues se dafara a sf mismo y a los pr6jimos por seguir malag
15 pasiones. En el malvado no hay consonancia entre lg que
se debe hacer y lo que hace; en cambio, el bueno, lo que se
debe hacer, eso también hace, pues todo intelecto escoge Jq
que es mejor para i, y el bueno obedece al intelects.
Y es verdad, respecto del virtuoso, que hace muchag
cosas en favor de sus amigos y de su patria, y que, si hace
20 falta, muere [por ellos]. Abandonard, en efecto, las rique-
zas, los honores y, en suma, los bienes que [los hombres]
se disputan, para procurarse a si mismo lo que es noble
pues preferird disfrutar con intensidad poco tiempo a {hai
cerlo] apaciblemente mucho tiempo, y vivir noblemente
un afo, a [vivir] muchos al azar, y una sola accién noble ¥y
25 grande a muchas e insignificantes.'® Acaso eso les ocurre
a los que dan la vida por algo: escogen para si un gran
bien. [El virtuoso] puede desprenderse de sus riquezas
para que los amigos tengan mas, pues el amigo tendra
dinero y él, lo que es noble: se asigna, como se ve, el bien
mayor; y respecto de las magistraturas y los honores sy
30 comportamiento es igual; se desprenderd, en efecto; de
todo ello en favor del amigo, pues para él eso es noble y
elogiable. Es comprensible, por tanto, que se lo considere
virtuoso, puesto que prefiere lo que es noble a todo lp
demas. Pero aun es posible que les deje las acciones a los
amigos, y que mas noble que actuar €l sea el ser causa de
que [actie] el amigo.
35 Por tanto, en todo lo que es elogiable se ve al virtuoso
tomar para si una parte mas grande de lo noble. De esa ma-
169b nera, pues, como hemos dicho, se debe ser egoista, pero no
en el sentido del comiin de los hombres.

18271. Cf. Rhet1 vi 1362a24-25.
7822. Estas lineas tienen ecos de [liada IX 410-416.
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Se discute también, acerca del [hombre] dichoso, si nece-
sitard de amigos o no."**

[1] Pues, dicen, los que son felices y se bastan a si mismos
no tienen necesidad de amigos, pues disponen de los bienes,
y €Omo, por consiguiente, se bastan a si mismos, no necesitan s
de nada més, y el amigo, que es otro yo, proporciona lo que el
otro por si mismo no puede [obtener]|. De ahi [la frase]:

Cuando la divinidad ha provisto bien, jpara qué hacen falta
[amigos? '

[2] [a] Pero parece extrafio que, a pesar de que al dichoso
se le atribuyen todos los bienes, no se le concedan amigos,
que, segin se admite, son el mas valioso de los bienes ex- 10
ternos. Y si es mas propio del amigo hacer favores que reci-
birlos, y [propio] del bueno y de la virtud el beneficiar, y si
es mas noble favorecer a amigos que a extranos, el virtuoso
necesitara de quienes reciban sus beneficios. Por eso tam-
bién se investiga [la cuestién de] si hacen mads falta amigos
en la prosperidad que en las desgracias, en la idea de que el
que padece una desgracia necesita de quienes lo beneficien, 1
y los que estdn en la prosperidad, de aquellos a quienes
beneficiar.®® [b] Acaso es también extrafio que se haga del
[hombre] feliz un solitario, ™ pues nadie elegirfa disponer de
todos los bienes para si solo: el hombre es, en efecto, un ser

7823. [1] = argumentos en contra; [2] = argumentos en favor; [A] =
discusion dialéctica; [B] = discusion cientifica.

7824. Euripides, Orestes 665. «Bien» vierte «ei», y «divinidad»,
«daimén»; estas palabras evocan, por tanto, la nocién de «dicha»
(eudaimonta) o de la condicién de «dichoso» (eudaimn). - Cf. la nota
40 de la «Introduccién».

7825. Cf. supra VIILi 115546-9, e infra xi 1171a21-24, en este libro.
71826. Cf. supral vii 109756-11.

2
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social’® y estd destinado por la naturaleza a vivir con otreg
Eso se da, por cierto, también en el [hombre] dichoso, pueé
2 posee los bienes [que lo son] por naturaleza, y es evidente
que es mejor pasar la vida con amigos y con [hombres]
buenos que con extrafios y con [hombres] cualesquiera. Por
tanto, el dichoso necesita de amigos.
[A] éQué afirman entonces los primeros, y en qué senti-

do dicen la verdad?'®?® { Acaso que el comin de los hombres
piensa que son amigos los [que le son] atiles? Entonces e]
feliz no tendréd para nada necesidad de [amigos] de esa clase
puesto que ya dispone de los bienes. Tampoco [necesita]’
25 desde luego, de los [que son amigos] a causa del placer o,
[necesita de ellos solo] en escasa medida (pues como su e>;is~
tencia es [de por si] placentera para nada necesita de un pla-
cer venido de afuera); y como no necesita de amigos de esa
clase,”*” se piensa que no necesita de amigos [en general].!8%
Pero eso tal vez no sea verdad. [7] En efecto, al comien:
z0™¥ hemos sefialado que la dicha es una forma de activi-
30 dad, y es claro que la actividad se desenvuelve, y no mera.
mente estd ahi como [lo estd] una posesion. *? Y si [a] ser
dichoso consiste en vivir y actuar, y la actividad del bueno
es virtuosa y placentera por si misma, como hemos sefialado

7827. Cf. la nota 105.

7828. Puesto que es una opinién difundida y, como se ha visto ya
otras veces, en algin sentido debe de ser verdadera, por mas que
tomada sin mas resulte unilateral.
7829. Esto es, no necesita ni de amigos en razon de la utilidad ni de
amigos en razén del placer.

7830. En eso reside el error de la opinién expuesta en [1].
1831. Supra, en I vii 1098416-18 y viii 1098531-109947.
1832. «Se_ ’desenvuelve, y no meramente estd ahi como [lo estd]
una posesién» = «ginetai kai oukh hypdrkhei hosper ktémd ti>. La idea
corre’sp.onde a l'a de ejercicio, ya destacada varias veces, y opuesta
a «h’ab.lto» (héxis), como capacidad determinada, y que en lenguaje
platénico es, en efecto, una posesion (ktéma; kiésis).
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al comienzo,*** v [si] [b] lo que es propio se cuenta entre las
cosas placenteras,*** y [si] [c] somos mas capaces de ver™® a
Jos préjimos que a nosotros mMismos, y sus acciones mas que
a las nuestras, y [si] [d] para los buenos las acciones de los 35
virtuosos, si son sus amigos, son placenteras (pues tienen las 1170a
dos cosas que son placenteras por naturaleza),’®3 entonces el
[hombre] feliz tendra necesidad de amigos de esa clase, si en
verdad prefiere ver acciones buenas y propias, y son tales las
del bueno que es su amigo.®” [2] Y se piensa que el [hom-
bre| dichoso tiene que vivir una vida agradable. Ahora bien,
la vida del solitario es ardua, pues no le es facil actuar conti- 5
nuamente por si solo; pero con otros y en relacién con otros
es mas facil. Por tanto, la actividad, agradable de por si, sera
mas continua, cosa que tiene que darse en el [hombre] feliz.
(Pues el virtuoso, en tanto virtuoso, se complace en las accio-
nes que se ajustan a la virtud, inientras que le molestan las
que derivan de la maldad, tal como el misico experimenta 1o
placer con las melodias bellas y desagrado con las feas.) [3]
Por otra parte, de la convivencia con los buenos puede llegar
a darse cierta ejercitacion de la virtud, como dice Teognis."*
[B] Pero si se indaga atendiendo mas bien a la naturaleza
[de la cosal,’® [se advierte que] el amigo virtuoso le resulta

7833. Supra, en 1 viii 10994l4-21.

7834. Cf. supra VIIT iii 1156515-17

7835. Ver» (o «intuir») = «thérein>, que es una actividad (enérgeia).
7836. A saber, son virtuosas y son propias.

7837. Con ello se comprende mejor que el amigo sea para el amigo
«otro yo» {(«dllos autds»), esto es, una suerte de desdoblamiento de
uno en el que es posible verse o intuirse (t@rein) a si mismo, En esa
necesidad de la alteridad del amigo radica el fundamento dltimo de
la amistad.

7838. Teognis, 35. La linea es citada al final del presente libro, en
xii 1172al4.

7839. «Atendiendo més bien a la naturaleza [de la cosa}» =
«physikd teron» {(cf. supra vii 1167528-29), esto es, ya no sobre la
base de una argumentacién de indole dialéctica, como en [Al,
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al virtuoso naturalmente digno de eleccién.

Pues hemos dicho®® que lo bueno por naturaleza e
para el virtuoso, bueno y placentero de por si.'® ’

[7] El vivir se define en los animales por la capacidad de
percepcién, y en los hombres por la de percepcion y pen-
samiento; y la capacidad se refiere a la actividad; y lo deter
minante reside en la actividad;"®*® por tanto, el vivir parece
ser propiamente'®** percibir o pensar.

12} Y el vivir se cuenta entre las cosas buenas y placente.
ras de por si, pues es determinado, y lo determinado es de
la naturaleza de lo bueno.®® Y lo bueno por naturaleza lp

sino por medio de una prueba que muestre el nexo intrinseco
que existe entre la dicha y la amistad.
1840. Supra, en 1 viii 109947-11; 11T iv 1113425-33; cf. infra a21-22
en el presente capitulo. ’
7847. La compleja argumentacién que Aristoteles desarrolla hasta
el fin del capitulo puede resumirse en la siguiente forma: [7] La vida
es en el hombre la percepcion y el pensamiento, y, en particular, la
percepcion y el pensamiento en acto; [7] la vida es buena porque es
una cosa determinada; [3] como la conciencia de la vida es concien-
cia de lo bueno que hay en uno, es placentera, y como el hombre
virtuoso esta dispuesto hacia el amigo como hacia si mismo, la con-
ciencia de la existencia del amigo es también valiosa para él, [4] esa
conciencia tiene que ser en comun; en ella se funda la comunidad
de los amigos; [9] la amistad es un componente de la dicha, puesto
que la dicha incluye todo lo que es valioso.

7842. Cf. De an111i 41351-2; 11 1ii 41456-8; PAII1 iv 666434.

1843. Esto es, la capital tesis aristotélica de que el acto (o la activi-
dad, enérgeia) prevalece sobre la potencia (o capacidad, dynamis);. cf.
Met IX viii 104954-105143.
7844. En la linea precedente vertimos «# kyrion> (al igual que en las
ocurrencias anteriores) como «lo determinante»; eso impide reflejar en
la traduccion la correspondencia con el «kyrios» (= «propiamente») que
aparece ahora. El acto es «lo determinante» de la potencia en el sentido
sefialado en la nota anterior; por eso, vivir es «en sentido propio» ©
«primero» («kyrids») el acto (y no la mera potencia) de percibir y de pen-
sar. Esa es, por otra parte, la conchisién de las premisas precedentes.
1845. Esto es, como lo determinado es bueno por naturaleza, y la
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es también para el [hombre] bueno.™ Por eso a todos [los
hombres el vivir les] parece placentero. (Pero no se debe
considerar una vida malvada y destruida, ni [una vida] en

medio de dolores, pues la vida de esa clase es indetermina- -

da, como sus atributos.®¥ [Eso] sera mas claro en las seccio-
nes siguientes acerca del dolor.)"***

[3] Y [a] si el vivir mismo es bueno y placentero™’ ([eso]
parece desprenderse del hecho de que todos lo apetecen, y
més que nadie los buenos y felices, pues para ellos la vida es
lo mas digno de eleccion, y la suya, la existencia mas feliz);
y [b] si el que ve, percibe que ve,* y el que oye, [percibe]
que oye, y el que camina, [percibe] que camina (y de igual
modo en los demds [actos| hay [en nosotros| algo que per-
cibe que actuamos, asi que, si percibimos, [eso percibe| que
percibimos, y si pensamos, [percibe] que pensamos); y [c] si
[percibir] que percibimos o pensamos [es percibir] que so-
mos (pues, como hemos dicho,"® ser es percibir o pensar);
y [d] si percibir que se vive se cuenta entre las cosas agrada-
bles por si mismas (pues la vida es por naturaleza un bien,
y es placentero percibir el bien [que lo es] en si); y [e] [si] el
vivir es elegible, y sobre todo para los buenos, pues ser es

vida {en el hombre dichoso) es una cosa determinada, la vida (del
dichoso) es buena por naturaleza. Cf. supra 11 vi 1106 529-30.

7846. Esto es, como lo bueno por naturaleza es placentero, y la vida
es buena por naturaleza, la vida es placentera; cf. supra b14-16.

-7847. El mal y el dolor.

7848. La referencia podsia serlo a X i-v, si bien alli no se trata expre-
samente de eso. Por la problematicidad de la remisién que incluye y
por interrumpir el desarrollo de la argumentaci6n, algunos editores
han puesto en duda la autenticidad y la oportunidad de estas lineas
(a22-25).

7849. Cf. Rhet1 vi 1362826-27; Pol 111 vi 1278 627-30.

7850. Cf. De an 111 ii 425515-25.

7857. La expresion estd implicada en el tiempo verbal empleado
por Aristételes. Cf. supra [ 7).

7852. Cf. [Ny [2, y [3] [a] en lo que precede inmediatamente.
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para ellos bueno y placentero (porque se complacen al perci:
bir en comin el bien [que lo es] de por si); y [f] si el virtuoso
5 estd dispuesto hacia el amigo como lo estd hacia si mismo
(pues el amigo es otro yo), entonces, tal como para cada uno
su propio ser es digno de eleccién, de igual modo también lo
es, 0 poco mds 0 menos, el del amigo.
[4 Y, como vimos,® el ser es elegible por percibirselo
1 como bueno, y tal percepcién es placentera de por si; por
tanto, se tiene que percibir en comiin también que el amigo
es, y eso se dard en la convivencia y en la comunidad de
palabras y de pensamientos, pues cabe pensar que a eso se
le llama «convivir» en el caso de los seres humanos, y no
como en el de los rebafios, a pastar en el mismo sitio. ,
15 Asi pues, si para el [hombre] feliz el ser es de por si elegible,
por ser bueno y placentero por naturaleza, y [si] casi en igual
medida también [lo es] el [ser] del amigo, también el amigo se
contard entre las cosas elegibles.
[5] Y [el hombre feliz] debe poseer lo que para &l es ele-
gible, o serd un necesitado en ese sentido; por tanto, para ser
dichoso necesitara de amigos virtuosos.

X

4] .
5  ¢Hay que hacer, entonces, el mayor namero de amigos

que se pueda o, como parece haberse dicho conveniente-
mente de la hospitalidad:

ni [hombre] de muchos huéspedes ni sin huéspedes,'®*

también en la amistad sera apropiado no ser ni [hombre] sin

7853. La expresién esta implicada en el tiempo verbal empleado
por Aristételes.

1854. Hesiodo, Trabajos y dias, 715.
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amigos ni tampoco tener un NUmMero excesivo de ellos?!?

Por cierto, a los [que son amigos] por la utilidad, lo dicho
pareciera cuadrarles completamente, pues corresponderles 25
los servicios a muchos seria trabajoso, y la vida no bastaria ,
para hacerlo.®* Por tanto, mas [amigos de esa especie] que
los necesarios para la propia existencia, serian superfluos, y
obstaculos para vivir bien. No hay, pues, necesidad de ellos.
Y de los que [son amigos| por el placer, bastan unos pocos,
como [basta un poco de] condimento en la comida.

Pero los [amigos] virtuosos, ¢deben ser en el mayor nd- 3o
mero o hay alguna medida también en el ndmero de amigos
como [lo hay de la poblacién] de la ciudad? Pues ni podria
haber una ciudad de diez hombres ni es ya una ciudad con
diez mil.®¥ Pero la cantidad no es tal vez una [cantidad] tni-
ca, sino toda [cantidad] que esté entre ciertos [limites|. Por
tanto, también de los amigos hay una cantidad limitada, a 1.
saber, acaso el ndmero |de amigos] con que uno pueda con-
vivir (pues en eso se reconoce, segun vimos,®* la disposicion
mas propia de la amistad), y es indudable que no podria uno
convivir con muchos y repartirse [entre ellos).

Ademas, también ellos deben ser amigos entre si si todos 5
han de pasar el dia unos con otros, y es dificil que eso se dé
entre muchos; es dificil también compartir intimamente la
alegria y el dolor con muchos, pues es verosimil que suceda
[que uno deba] regocijarse con uno y dolerse con otro al
mismo tiempo. '

Acaso esté bien, por tanto, no buscar ser [hombre] del

1855. Cf. supra VII1 i 1155429-30.

7856. Cf. supra VIII vi 1158al0-18.

7857. Se refiere al nimero de ciudadanos, no al de habitantes. Cf. la
argumentacion de Pol VIIiv 132645-525. AristGteles piensa en la pe-
quenia ciudad griega clasica; de todos modos en su época el namero
de ciudadanos ascendia a mucho mas de diez mil.

7858. La expresién estd implicada en el tiempo verbal empleado
por Aristételes. Cf. supra VIIL v 1157517-24; vi 115847-10.
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mayor nimero posible de amigos sino [solo de] tantos cuan-
10 tos sean suficientes para la vida en comin, pues tampocg
pareceria posible ser muy amigo de muchos. Por eso mismg
tampoco es posible tener relaciones amorosas con muchos
pues [la relacién amorosa] tiende a ser una especie de exaj
geracion de la amistad, y eso [solo puede darse] en relacién
con una sola persona;'® por tanto, el [ser] muy [amigo]
[solo puede darse] con unos pocos. ’
Asi parece ser también en los hechos, esto es, no hay
muchos amigos [que lo sean] segun la amistad de los cama-
radas;""° y las [amistades] célebres de que se cuenta son de
15 dos.® Los de muchos amigos (a los que llaman «obsequio-
50s»),%2 que a todos tratan con confianza, no son, seglin-se
admite, amigos de ninguno, salvo por sociabilidad, ™ pues
por sociabilidad es posible ser amigo de muchos sin ser ob-
sequioso, sino como hombre bueno de verdad; pero no es
posible estar en relacion [amistosa] con muchos a causa de

20 Ja virtud, es decir, a causa de ellos mismos, sino que hay que

contentarse con hallar unos pocos asi.'®*

X1

{Se necesita mas de amigos en la prosperidad o en el
infortunio? En ambos casos, en efecto, se los busca, pues
los que estan en el infortunio necesitan de auxilio, y los que

1859. Cf. supra VIII vi 1158410-13.
1860. Cf. supra VIII v 1157523-25.

1861. Como las amistades de Aquiles y Patroclo, Orestes y Pilades,
etcétera.

1862. Cf. supra IV vi 1126511-14.

1863. Literalmente, «salvo en sentido politico» (pén politikis)», cf. la
nota 107.

1864. Cf. supra VIII ii 1156524-25; vi 1158413-14.
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estan en la prosperidad, de quienes compartan la vida [con
ellos] y de [hombres] a quienes favorecer, pues quieren ha-
cer el bien.® [Tener amigos es], por cierto, una cosa mas
necesaria en el infortunio, porque en él hacen falta [amigos] 25
atiles, pero es una cosa mas noble en la prosperidad; por eso
se busca a los [amigos] buenos, porque es preferible benefi-
ciar a estos y pasar el tiempo con ellos.

La presencia misma de los amigos es, en efecto, placen-
tera tanto en la prosperidad cuanto en el infortunio, pues los
apenados sienten alivio al compartir los amigos su dolor.

Por eso se podria plantear la dificultad de si acaso es como si 30
ayudaran a sostener una carga, o, si 1o es eso, que su presencia,
por ser placentera, y el pensamiento de que se comparte el do-
Jor, hacen menor la pena. Mas hagamos a un lado [la cuestién
de] si [los hombres] sienten alivio por esas causas o por alguna
otra: lo que se ve es que acontece lo que dijimos.

Su presencia parece ser [de indole] en cierto modo mix- 35
ta.1%% E]l propio hecho de ver a los amigos es, por cierto, 71>
grato, en particular para el que esta en el infortunio; y se
convierte en una especie de auxilio para no sentir pena (pues
el amigo es bueno para brindar consuelo, tanto mediante su
vista cuanto mediante su palabra, si tiene tacto, pues conoce
el caracter [del otro] y [sabe] con qué cosas se alegra y se
entristece); pero es penoso verlo dolerse por los infortunios
de uno; todos evitan, en efecto, ser causa de dolor para sus
amigos. Por eso los de naturaleza varonil se guardan des
que sus amigos compartan sus penas, y, lel que es asi] a no
ser que se exceda en insensibilidad al dolor,**” no tolera el

7865. Cf. supra VIII i 115545-12 y ix 1169513-16 en este mismo
libro.

7866. En sus efectos.

7867. La frase es obscura. No sin vacilaciones he admitido que
«alypia» vale aqui excepcionalmente por «insensibilidad al dolor»(}en
este caso al dolor de los amigos) y no por «ausencia de pena». Se ha
propuesto leer «atykhiai> («infortunio») en lugar de «alypiar, con lo
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pesar que nace en aquellos; y en general no admite a quje.

1 nes se lamenten con él, porque él mismo no es propense a
lamentarse. En cambio, a las mujercitas y a los hombres dg
la indole de ellas les complacen los que gimen con ellos
los aman como a amigos y compaieros de su dolor. Perg eg
evidente que en todo se debe imitar al mejor.

Por otra parte, en la prosperidad la presencia de los amj
gos hace grato el paso del tiempo y [origina] el pensamientg
de que se gozan por los bienes de uno.

15 Por eso cabria pensar que se debe estar dispuesto a in.
vitar a los amigos a que participen de nuestra prosperidad
(pues es noble hacer el bien) y ser remisos [a hacerlo] er 1ng
infortunios, pues de los males se [los] debe hacer tomar parte
lo menos posible. De ahi [la expresién]:

Basta con que yo sea desgraciado.'®?

Hay que llamarlos en ayuda sobre todo cuando han de
sernos de mucho provecho con poca molestia.

20 A lainversa, tal vez estd bien acudir a los que sufren un
infortunio sin ser llamado y en buena disposicién (pues es
propio del amigo hacer el bien, sobre todo a los que estan en
necesidad y no lo reclaman; es, en efecto, mas noble y grato
para ambos); y en la prosperidad, colaborar con prontitud
(pues también en esos casos hay necesidad de amigos);®®

25 pero para recibir favores, [acudir] con lentitud, pues no es
noble estar pronto a obtener beneficios. Tal vez hay que
guardarse de causar la fama de desdefioso por rechazarlos,
pues algunas veces ocurre eso.

Como se ve, la presencia de los amigos manifiestamente
es deseable en todas [las circunstancias].

que se tendria: «a no ser que se halle en un exceso de infortunio [..J»

7868. Frase de fuente desconocida, que debe de ser una tragedia
perdida. Evoca el verso 1061 del Edipo Rey, de Sofocles, y el 240 del
Orestes de Euripides.

1869. Cf. supra VII1 i 115546-8.
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Asi como lo que mas contenta a los amantes es ver [ala 12
persona amadal y prefieren esa sensacion a las demas —como 30
si la existencia y la generacién del amor dependiera sobre
todo de ella—®" ino es preferible a todo también para los
amigos la convivencia?

Pues la amistad es comunidad, y como uno esta dispuesto
para consigo mismo, lo esta también para con el amigo; vy,
respecto de uno mismo, la percepcion de que se es, es va-
liosa, y también [lo es], por tanto, respecto del amigo;'® y
la actualizacion'®? de ella se da en la convivencia, asi que es 35
comprensible que aspiren a ella.

Y sea lo que fuere lo que para cada uno sea el ser o aquello 172a
por lo que elige vivir, en eso quiere pasar el tiempo con los
amigos. Por eso algunos beben juntos, otros juegan juntos a
los dados, otros hacen juntos ejercicios gimnasticos, se van de
caza juntos o filosofan juntos, pasando el dfa juntos los de cada
clase en lo que mas los contenta entre las cosas de la vida. Pues,
como quieren convivir con sus amigos, hacen y comparten las s
cosas en las que piensan que se comparte la vida.'¥?

Asi pues, la amistad entre los malos es mala (pues, por
ser inconstantes, comparten cosas malas y se vuelven mal- 10
vados por asimilarse los unos a los otros); ¥ en cambio, la
de los buenos es buena, y crece con el trato, pues, segin se
ve, se hacen también mejores al ejercitarse y corregirse mu-

_tuamente, pues modelan, el uno a partir del otro, los [rasgos]

que les son gratos; de ahi [la frase]:

1870. Cf. suprav 1167 a3-8.

7871. Cf. supraix 1170a25-b12.

7872. O «ejercicio» o «realizacion» (enérgeia). Cf. supraix 117048-14.
7873. El texto correspondiente a «las cosas por las que piensan que
comparten la vida» es un tanto incierto.

1874. Cf. supra VIII viii 115957-10.
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de los buenos [aprenderas] las cosas bucnas.'”

15 Hasta aqui cabe hablar, pues, acerca de la amistad, Ha.
bra que seguir con un examen del placer.

- 1875. Teognis, 35, verso al que se habia aludido ya supraix 1170412-13.
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LIBRO X

I

A eso le sigue tal vez tratar acerca del placer," pues,

segin se admite, [el placer] estd muy unido a nuestro gé- 20

nero;'¥”” por eso se educa a los nifios gobernandolos™”
mediante el placer y el dolor;® y se considera de la impor-
tancia mas grande para la virtud del cardcter™ regocijarse
con lo que se debe y odiar lo que se debe, pues esas cosas
se extienden a lo largo de toda la vida y tienen gravitacion
y poder en la virtud y en la vida dichosa, pues [los hombres]
eligen lo placentero y evitan lo doloroso.®' Cabria pensar
que en modo alguno se pueden pasar por alto cuestiones ta-
les, tanto mds cuanto que son muy debatidas.

En efecto, [1] algunos'®? dicen que el placer es el bien,
y [2] otros,’® por el contrario, que es enteramente malo;

7876. El tema ha sido ya considerado en los capitulos xi a xiv del
libro VII. Cf. «Introduccién», 1.

7877, Cf. supra 11 1ii 1104530-110547.

7878. Aristoteles emplea metaforicamente un verbo que en su uso
propio se aplica a la conduccién de la nave por el timonel.

1879. Cf. supra 11 i 110489-13.

7880. Es decir, para la virtud ética.

7881. Cf. supra 1l iii 1104518-28.

1882. Probablemente Eudoxo y Aristipo.

7883. Probablemente Antistenes y Espeusipo. Cf. supra VII xi
11528-12.
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[a]*® los unos tal vez porque estan persuadidos de que lo
es, y [b] los otros®® por creer que es mejor para nuestra
vida presentar el placer como una cosa mala, a pesar de
que no lo es, porque el comun de los hombres se incling
hacia él, y se hace esclavo de los placeres, y por eso se los
debe conducir en la direccién contraria, pues de ese modg
podran llegar al punto medio.'s

Pero puede que eso no se diga con acierto, pues los enun-
ciados™¥ en materia de afectos y de acciones son menos fia:
bles que los hechos.®® Asi pues, cuando no armonizan con
lo que la percepcién muestra, son desdenados, y destruyen,
encima, la verdad. Pues cuando el que censura el placer es
visto alguna vez aspirando a é1,'% se tiene la impresién de
que se inclina hacia ese [placer] en la idea de que todo [pla-
cer] es de esa clase,'®™ pues hacer distinciones no es cosa del
comun de los hombres. Los enunciados verdaderos no solo
se muestran, pues, muy utiles para el saber, sino también
para la vida, pues al estar en consonancia con los hechos, se
confia en ellos, y por eso inducen, a quienes los compren-
den, a vivir de acuerdo con ellos.

Basta, pues, de tales cuestiones. Pasemos revista a lo que
se ha dicho acerca del placer.

7884. Parece mas razonable suponer que [a] y [b] son variedades de
[2], y no que se correspondan con [1] y [2].

1885. Entre ellos, Espeusipo.

1886. Cf. supra 11 ix 110983-7.

7887. «Emunciados» = «ldge>; no puede excluirse que la palabra
deba ser traducida aqui por «argumento».

1888. Cf. supraIX viii 1168435-b1. — «Los hechos» parecen ser en este
caso las conductas de quienes mienten acerca del placer; esas conduc:
tas pueden desbaratar las buenas intenciones educativas si se interpre-
ta que no estin en armonia con la tesis de que el placer es malo.

7889. Se ha visto en esta frase una referencia irénica a las debilida-
des de Espeusipo. Cf. Diégenes Laercio IV 1.

1890. Es decir, digno de ser perseguido.
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Asi pues, [1] Eudoxo pensaba que el placer es el bien
porque [a] veia que todos los [seres], tanto los racionales
cuanto los irracionales, aspiran a él, y que, en todo, lo prefe-
rible es lo bueno, y lo [preferible] en grado sumo, lo 6ptimo;
que, por tanto, el que todas las cosas sean llevadas™®' hacia
lo mismo revela que eso es para todas lo mejor (pues cada
una encuentra lo que es bueno para ella; por ejemplo, el ali-
mento), y [concluia que] lo que es bueno para todas, y [eso]
a lo que todas aspiran, es el bien."**

Los argumentos encontraban aceptacion a causa de la
virtud del caracter [de Eudoxo} mas bien que por si mismos,
pues se lo reconocia como extraordinariamente moderado,
y, por tanto, no se crefa que dijese esas cosas por ser amigo
del placer, sino porque asi era en verdad.

Y pensaba [b] que [su tesis] no era menos evidente a
partir de lo contrario, pues el dolor, decia, es para todos algo
vitando de por sf, y de igual manera’®® es preferible, por
tanto, lo contrario;® y [c] que lo preferible en mas alto gra-
do es lo que no elegimos por causa de otra cosa ni con vistas
a otra cosa; y que se esta de acuerdo en que el placer es una
cosa asi, pues nadie se pregunta para qué siente placer, lo
cual sugiere que el placer es valioso de por si; y [d] que si se
lo anade a cualquier otro bien (por ejemplo, al obrar de ma-
nera justa 0 moderada), [el placer] lo hace mas valioso; y lo
bueno [solo] se incrementa consigo mismo."$%

7891. En el uso del verbo «phéresthai» = «ser llevado [por un movi-
miento de traslacién]» (usado en la astronomia como término técnico
para designar el movimiento de los astros) se ha creido adivinar un
eco de las formulaciones del propio Eudoxo. Es probable, pues, que
en el resurnen de sus ideas, Aristoteles siga de cerca un texto de aquel.
7892. Cf. las lineas iniciales de la presente obra, I i 109442-3.

7893. Esto es, también de por si.

71894. Cf. supra VI xiii 115351-6.

7895. Por consiguiente, el placer es un bien. — Cf. 7op 11 xi 115428-31.
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[d A lo que parece, este argumento demuestra, en todo
caso, que [el placer] es un bien enire ofros, y no mds que otry
pues todo [bien] es mas valioso acompanado de otro bien’
que solo. Justamente con un argumento asi elimina Platgn 9
[la tesis| de que el bien es el placer; dice, en efecto, que fa
vida placentera es més preferible acompaiada de la pruden:

30 cia que separada de ella, pero si la mezcla es mejor, el bien
no es el placer,”™” pues el bien no se vuelve més preferible
con el afadido de ninguna cosa.®® Es evidente que el'bien
no puede ser tampoco ninguna otra cosa que, acompafiada
de un bien en si, se vuelva mas preferible. Entonces; iqué

35 cosa, de la que también participamos, es de esa clase?!s9
Pues lo que buscamos es una cosa de esa clase.

[2] Es de temer que los que impugnan que sea un bien
aquello a lo que todas las cosas aspiran,” nada digan [que

wss tenga sentido]. Pues [a] afirmamos que [las cosas que son,)
son las cosas que todos creen,® y el que elimina esa creen-
cia dificilmente ha de decir algo mas fiable. Pues si solo los
seres carentes de inteligencia las desearan, [aquellos] ditfan
algo [atendible]; pero si también los seres inteligentes 1o
hacen, écomo podrian estar diciendo algo [con sentido]? Tal

5 vez aun en los malos hay una forma de bien natural, supe:
rior o de por si, que aspira al bien que les es propio.%?

71896. Cf. Platén, Filebo 20¢22¢, 608615, y supra 1 vii 1097516-20.
1897. Cf. Platon, Filebo 22 a-b.

1898. Cf. supra 1 vii 1097516-20 y Top 111 ii 117418.

7899. Esto es, qué cosa que los hombres podamos llevar a la reali-
dad por medio de la accion (cf. supra I vi 1096632-35) es tal que no
se torne mas valiosa con el agregado de otro bien.

71900. Espeusipo y otros miembros de la Academia (cf. VII xiii
115345-6), cuyos argumentos en contra de la tesis de Eudoxo se pasa
a considerar.

7907. Esto es, seglin parece, «las cosas que todos creen que son bue-
nas, son efectivamente buenas».

1902, «Bien natural> = «physikon agathon> (la autenticidad de ambas
palabras, juntas o por separado, ha sido puesta en duda por algunos
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[8] Pero tampoco parece acertado lo que se dice acerca [del
argumento de Eudoxo a partir de] lo contrario,” pues niegan
que, si el dolor es un mal, [de ello se siga que] el placer es un
bien, pues también el mal se contrapone al mal, y ambos a lo
que es indiferente. No dicen esas cosas con desacierto, pero
no dicen la verdad, con todo, al menos en lo senalado.™

Pues si ambos'®” fueran malos, también ambos debieran ser

vitandos; y si fueran indiferentes, [no debiera serlo] ninguno
de los dos, o serlo por igual. Pero en realidad lo que se ve es
que a uno se lo evita como a un mal y a otro se lo elige como
un bien. De ese modo'™® se contraponen, por tanto.

11

[2] [a] Pero tampoco, en caso de que el placer no se con-
tase entre las cualidades, se contaria por eso entre los bienes,
pues tampoco son cualidades las actividades de la virtud, ni

_ la dicha.®”

[b] Y dicen que el bien es determinado, y el placer, en

. cambio, una cosa indeterminada, porque admite el més y
_ <el> menos.

1908

editores), esto es, un factor de la naturaleza del instinto que conduce
a todo ser a lo que es su bien; cf. supra VII xiii 1153631-32, donde
ese factor se califica de divino (¢ theion).

71903. Cf. supra VII xiii 115351-9.

1904. Esto es, en el aspecto considerado aqui; en otros la tesis pue-
de ser vélida.

7905. El placer y el dolor.

7906. Es decir, como se oponen entre si un mal y un bien.

7907. Y son bienes, sin embargo. ~ Al parecer, para Espeusipo el bien
era unicamente cualidad, y entendia que el placer no era una cualidad
y, por tanto, tampoco un bien, sino una generacién o un movimiento
encaminado hacia al bien. Por su parte, Aristételes ya habia sefialado
que el bien se da en todas las categorias; cf. supral vi 1096423-29.
1908. Cf. supra 11 vi 1106629-30; IX ix 1170420-21; 24-25; y
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[i] Abtora bien, si juzgan eso a partir de la experienciy
del placer," serd igual en el caso de la justicia y las demgg
virtudes, respecto de las cuales dicen expresamente que lgg
[hombres] que son de determinada cualidad,” lo son mag
o menos, y <obran>"" [més o menos|] de acuerdo con lag
virtudes, pues hay [hombres] mas justos, y [mas| valientes,
y se puede obrar con mds o menos justicia o [mas o menos|
moderacion.

[ii] Pero si [juzgan eso] por los placeres,”” es de temer
que no sefialan la causa, en caso de que unos sean sin'mez.
cla y otros mixtos.!*®

[iii] Y équé impide que, tal como la salud, que es deter-
minada, admite, no obstante, el mas y el menos, también e]
placer [lo admita]? Pues no en todos se da la misma propor-
ci6n,”* ni en el mismo [individuo] siempre una sola; sino
que, aun mitigada, persiste, sin embargo, hasta cierto punto,
y difiere en el mas y el menos. Una cosa de esa clase puede
darse, por tanto, también en el caso del placer."?

[c] Postulan que el bien es completo pero los movimien-

1912

Platén, Filebo, 24a-25a.

7909. «La experiencia del placer» = «{0 Fedesthaw, esto es, el hecho
empirico, que puede, en efecto, tener una intensidad mayor o menor.
71970. Esto es, los que tienen la cualidad en que consiste la virtud de
que se trate.

1971. «<obran>» = «prdtiein>» es conjetura de Vahlen.

7912. «Por los placeres» = «lais hedonais>, esto es: si el juicio (de que
el placer no es un bien porque admite grados) se basa en los distin-
tos conceptos especificos de placer (fedong), algunos de los cuales
corresponderian a placeres mas intensos que otros.

7913. Cf. Platén, Filebo 52¢-d: los placeres mixtos son los placeres
corporales, que se combinan con el dolor, y admiten el més y el me-
nos, mientras que los placeres sin mezcla no lo admiten.

7974. La proporcion (symmetria) de lo calido y lo frio en que reside
el estado de sano de un cuerpo. — Cf. Phys VII iii 24654-22; Cat viii
10626-11al5. -

7915. Por consiguiente, podria variar en intensidad sin dejar de ser
lo que él es.

. el placer es movimiento y generacion.
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tos y las generaciones incompletos,”*® e intentan mostrar que
1917

[il Pero no parecen hablar con acierto, ni [parece] que
[el placer sea] movimiento. En efecto, se admite que son
propias de todo [movimiento] la rapidez y la lentitud, y si no
[propias del movimiento| en si, como el del mundo,"*** [pro-

_ pias al menos| en relacién con otra cosa. Pero en el placer
_ no se da ni la una ni la otra, pues es posible comenzar rapida-

mente a sentir placer (como es posible comenzar [rapidamen-
te] a enojarse), pero no estar sintiendo placer™ [rapidamente],
ni aun en relacion con otra cosa; en cambio, [si es posible]
caminar, crecer y [hacer rapidamente] todas las cosas de esa
clase. Es posible, por tanto, pasar rapidamente o lentamente
a sentir placer, pero no es posible ejercerlo en si, quiero de-
cir, sentir placer, rapidamente.

i} ¢Y c6mo podria [el placer] consistir en una genera-
¢i6n?* Pues no se admite que de una cosa cualquiera nazca

71976. Cf. supra V11 xi 1152512-15; xii 1153a7-15; Platén, Filebo, 53¢
54d.

71977, «Movimiento» = «kinésis»; «generacion» = «génesio>. En el léxi-
co aristotélico, son las dos especies del cambio (metabole); la «kingsis>
comprende las tres formas de cambio accidental (el cambio cualita-
tivo, el cuantitativo y el local); la «génesis> es el cambio substancial,
esto es, el paso a la existencia de una entidad individual. Cf., entre
otros lugares, Met XI1 ii 106989-14; Phys V ii 225510-226517. ~ En el
presente argumento Aristételes hace valer estos términos en el senti-
do que tienen en su filosofia.

7978. Puesto que el primer cielo se mueve de manera uniforme y
solo puede considerarse répido o lento en relacién con otra cosa. Cf.
De caelo 11 vi 2884al3.

71979. Procuramos reflejar mediante perifrasis la diferencia aspec-
tual, que Aristoteles hace valer aqui, entre el infinitivo de aoristo,
ingresivo, hésthénai («comenzar a sentir placer»), que correspongie a
una «generacién» (génesis), y el infinitivo de presente, durativo, Aedes-
thai («estar sintiendo placer»).

1920. Cf. la nota 1917, — La generacion (génesis) es la reunién de ma-
teria (hy) y forma (¢idos) en un compuesto (synolon); su contrapartida
es la destruccién (phthord), a la que se alude en 57. - El presente argu-
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una cosa cualquiera, sino que, de aquello de lo que se origi.
na, en eso se resuelve.” Por tanto, el dolor seria la destrye
cién de aquello de lo que el placer es la generacion.

[d] Y también dicen'* que el dolor es falta de lo que g
conforme a la naturaleza, y el placer su recuperacion.|9

[i] Pero esas son afecciones corporales. Pues si el placer eg
10 recuperacion de lo que es conforme a la naturaleza, sentiry
placer aquello en lo que la recuperacion [se dal, esto es; el
cuerpo. Pero no se opina [eso;¥** por tanto, la recuperacién
no es placer, sino que se puede sentir placer mientras se pro-
duce la recuperacion,¥® y dolor <cuando se es cortado> 192

[ii] Cabe pensar que esa opinion'®? se originé de los do.
lores y los placeres relacionados con la alimentacién, pues
cuando se llega a estar falto [de alimento] y se siente dolor
15 [por eso], se experimenta placer con la satisfaccion: Pegg
eso no ocurre con todos los placeres, pues a los del:conoci:
miento y, entre los sensibles, a los del olfato, a muchos [con-
tenidos] de la andicion y de la visién, y a los recuerdos y las
esperanzas, no les corresponde un dolor.®® {De qué seran

mento destaca que no hay ninguna materia posible en la generacion
en que se pretende que el placer consiste, y que se resolveria en dolor
71921. Cf. Anaximandro DK B 1; Met 111 iv 1000625-26; Phys 111 v
204433-34.

1922. Cf. supra VII xii 1152535-115347; Platon, Filebo 31¢-32,

7923. «Recuperacién» o «satisfaccién» (615; 20) = «anap[érésm, esto
es, la restitucién de lo que por naturaleza debiera estar.

71924. Esto es, que el placer tenga al cuerpo como sustrato o sujeto,
pues el placer es una actividad del alma; cf. supra 1 viii 109947-8.
7925. En ese sentido se orientara la solucion de Arist6teles. ~ CE
supra V11 xii 1152534-36.

7926. Lectura dudosa pero antigua. Entre otras soluciones; consis-
tentes en enmendar el texto, se ha sugerido que Arist6teles piensa
en el corte hecho en una operacién quirtrgica.

7927. La opinién aqui combatida.

7928. Un dolor que se haya experimentado previamente. < Cf. Pla-
ton, Repiblica VIII 584b-cy Filebo 51a-d.
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eneracion, entonces, esos [placeres]? Pues no ha habido fal-
a de nada, de lo que [ellos fuesen] satisfaccién.

[2] A los que aducen los placeres més reprobables,®® [i]
se les podria replicar que no son agradables; en efecto, si
para los que tienen una disposicion mala son agradables, no
hay que creer [por eso| que son agradables (salvo para aque-
los), tal como [tampoco hay que creer que] las cosas que
para los que estan enfermos son sanas, dulces o amargas, [lo
son para otros,| ni son tampoco blancas las que les parecen
asi a los que padecen un mal en los 0jos. %

lii] O se les podria replicar asi: que los placeres son, por
cierto, elegibles, mas no [lo son] los derivados de esas cosas,
131 tal como [es elegible] ser rico, pero no por una traicién, y
¢l estar sano, pero no por comer lo que fuere.

iii]l O [se podrfa admitir que] los placeres difieren en es-
pecie, pues [a] los que derivan de las cosas nobles son distin-
tos de los que derivan de cosas vergonzosas, y no es posible
sentir el [placer] del justo si no se es justo ni el del musico si
1o se es misico y asi en los demds casos.!" [f] Y que el ami-
go sea diferente del adulador'®* parece mostrar con claridad
que el placer no es un bien o [que los placeres| difieren en
especie, pues se considera que el trato del uno es por causa
del bien y el del otro por el placer, y se censura al uno y se
elogia al otro en la idea de que [lo] tratan [a uno] con vistas

7929. A fin de mostrar que el placer no es un bien o que los placeres
corporales no son buenos. Cf. supra VII xi 1152820-22; 1152429-33.
1930. Cf. supra 11 iv 1113426-31.

7937. Las cosas que suscitan los placeres reprobables aducidos por
los adversarios.

1932. Cf. supra VII v 1148519-24.

7933. Esto es, en lugar de hablar del placer en general, se debe
atender a las cualidades que diferencian a sus especies y que se ligan
a las actividades de las que derivan. Aristoteles considerara en deta-
lle el punto infra, en el capitulo v de este libro.

1934. CE. supra IV vi 112747-10.

20
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a cosas distintas.®® [ Y nadie elegiria vivir toda su vidacon
el pensamiento de un nifio, aunque hallase placer en el gra.
do mas alto en las cosas en que [lo hallan] los nifios;¥% [
ni [escogeria| hallar placer cometiendo un acto muy vergon-
zoso, por mas que no fuera a experimentar jamas un dolor

5 [por eso]. [ Y pondriamos empefio en muchas cosas por
mas que no nos deparasen ningiin placer; por ejemplo: ver
recordar, saber, poseer virtudes. Y si ellas necesariamente sé
acompafian de placer, [ello] no importa, pues las elegiriamos
aun cuando de ellas no surgiese placer alguno.

1o Parece evidente, pues, que ni el placer es el bien ni todo
[placer] es elegible; y que algunos son de por si elegibles y
difieren en especie o por su origen.

Baste, pues, con lo dicho de [las opiniones| acerca del
placer y el dolor.

v

Qué sea [el placer] o [cual sea] su cualidad,”™ se hara

mas manifiesto si retomamos {la cuestion] desde el principio.
Admitimos que la accién de ver estd completa en todo

15 momento, pues no esta falta de nada que, dandose después,
complete su forma.* A una cosa tal es comparable el pla-

7935. El argumento parece dirigido a la tesis que equipara sin mas
el placer y el bien, y no tiene en cuenta diferencias tales ¢omo el
placer real que procura el amigo y el placer aparente que procura el
adulador.

7936. Por tanto, no todo placer es digno de eleccion. CL infra vi
1176521-23.

1937. Dos expresiones alternativas que remiten por igual a la esen-
cia, y no al género préximo y a la diferencia especifica respectiva-
mente, como en otros casos; cf. supra IT vi 1106a13-15.

7938. «Forma» = «eidos>. — El ver es un acto inmanente, que esta
completo en cada uno de los momentos su duracién; cf. Met IX vi
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tener

er, pues es un todo, y en ningin momento podria uno
n placer cuya forma se completase al durar laquel] mas

jempo. Por eso no es tampoco movimiento,** pues todo

movimiento [se da] en el tiempo, y [tiene] un fin (por ejem- 2
plo, la construccién de una casa);** v esta completo cuando
produce aquello a lo que aspira; por tanto, [estd completo] o
en el tiempo todo o en ese [momento].** Pero en las partes
del tiempo'** todos [los movimientos| son incompletos, y
diferentes, por su forma, del todo y entre si. En efecto, la
combinacién de las piedras es diferente del acanalamiento
de una columna, y estos [movimientos son diferentes| de la
produccion del templo. Y si la [produccién] del templo es
completa (pues nada le falta en relacion con lo propuesto),
Ja de la base y la del triglifo, en cambio, son incompletas,
pues una y otra [lo son] de una parte. Difieren, por tanto, en

15

5

1048518-35; viii 1050423-105082; SE xxii 1789-12. - En lo que si-
gue Aristételes contrapondré el acto (enérgeia), que es la realizacion
‘istantanea de una capacidad (dynamis) y que tiene la completud
inmanente en su propio ejercicio, al movimiento (kinzsis), que, como
la construccién de una casa, consiste en un proceso o una secuencia
de operaciones parciales (cada una de ellas «incompleta» en si mis-
ma) que se desenvuelven en el tiempo y que solo cuando concluye
deja un resultado en acto o «completo» &éleios). Cf. Phys 1111 2004210-
201515; Met X1 ix 106565-1066434.
7939. Cf. la nota precedente y la 1917
7940. Bywater admite «h oikodomike» que es, literalmente, «el arte de
construir casas», palabra que parece aqui fuera de lugar; se ha pro-
puesto reemplazarla por «oikodomia» o pot «oikoddmésis», que aluden
~ al proceso de construccién de una casa, que es lo que Aristoteles toma
aqui como ejemplo de generacién (génesis) o «cambio substancial».
7947. Esto es, en el lapso abarcado por tedo el proceso o en el mo-
_ mento final en que concluye el dltimo «movimiento» y se tiene la
casa en acto o completa.
7942. Esto es, en los momentos o en los segmentos temporales de
su desarrollo, que corresponden a los «movimientos» u operaciones
_ parciales. — La expresion de Arist6teles contiene una endiadis: «en
_las partes y en el tiempo».
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la forma, y no es posible tener, en un momento cualquiera,
un movimiento completo en su forma, sino, en todo cagy
[tenerlo] en la totalidad [del tiempo]. :

Lo mismo en el caso de la marcha y de los demés [mo.
vimientos].'"*® Pues si la traslacién es movimiento desde yp
punto de partida y hasta un punto de llegada, sus diferenciag
en especie son: vuelo, marcha, salto y cosas asi. " Perg ng
solo eso, sino que también en la propia marcha [hay diferen.
cias de especie], pues el punto de partida y el de llegada ng
son lo mismo en el estadio [entero] y en la parte, ni en una
parte y en otra, ni al pasar esta linea o aquella, " pues ng
solamente se atraviesa una linea, sino una que se halla en
un lugar, y esta [otra se halla] en uno distinto de aquella. En
otros [escritos]** hemos hablado con precision acerca del mo-
vimiento. Y parece no ser completo en todo momento™ sing
que los muchos movimientos*™** son incompletos y diferentes
en su forma, puesto que el punto de partida y el punto de llega-
da son determinantes de la forma. '* Pero la forma del placer

7943. Arxistételes pasa a considerar el caso del movimiento local
(kinésis kata tipon).

71944. El rasgo genérico de la traslacion (phord) es e} de ser un movi-
miento con un punto de partida y uno de legada (kinésis pothen poi);
las especies mencionadas corresponden al movimiento que el animal
se da a si mismo; cf PA1i63951; De motu1i698a5; no se considera el
que es comunicado por algo distinto; cf. Phys VI ii 243411-17.

71945, Al parecer, lineas que dividian el recorrido totai del estadio.
1946. Aristoteles piensa seguramente en Phys V-VIIL

1947. En cada uno de los momentos de su transcurso.

7948. Los muchos movimientos parciales que forman el todode la
traslacion, y que corresponden a las operaciones parciales del proce-
so de construccién de una casa tomado como ejemplo més arriba.
7949. Son determinantes de la forma (eidopoidn, 65) de cada uno
de los segmentos que componen el todo del movimiento; cada seg-
mento se encuentra en un lugar especificamente distinto, y va desde
un punto de partida (pdthen) a un punto de llegada (poi) que encada
caso es distinto.
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estd completa en cualquiera de los momentos.*

Es evidente, por tanto, que seran' diferentes entre si, v
que el placer se cuenta entre las cosas que son un todo y son
completas. Esto se podria extraer también del hecho de que
no es posible moverse sino en el tiempo, pero s [es posi-
ble] sentir placer, pues lo que se da en el ahora es un todo."*

A partir de eso es evidente también que no dicen con
acierto que el placer sea movimiento o generacién,"* pues
no se puede decir eso de todas las cosas sino [solo] de las que
son divisibles en partes y no son un todo; no hay generacién,
en efecto, de la accion de ver ni del punto ni de la unidad"*
(ni ninguna de esas cosas es movimiento ni generacion). Por
tanto, tampoco hay [movimiento y generacion] del placer,
pues es un todo.

Por otro lado, como todo sentido ejerce su actividad
en relacién con la cosa sensible,* y [lo hace] de manera
completa el que estd en buena disposicion respecto de la
mejor de las cosas que caen bajo el sentido [en cuestion]™

7950. De su duracién.

71957. El sujeto tacito parece ser «el movimiento y el placer».

7952. Cf. Met X11 vi 107166-10; FPhys VII1 i 251511-14.

1953. Puesto que el «ahora» (¢ n9n) es indivisible y en él no puede
darse el movimiento; cf. Phys VI viii 239423-54; pero como «ahora»
de la experiencia basta, en cambio, para que el placer presente su for-
ma o naturaleza completa, independientemente de la temporalidad.
7954. Algunos editores prefieren «tés hidonés» al «tén hédonén» de los
manuscritos, con lo que se tiene: «que no hay movimiento y genera-
cién del placer».

1955. Cf. Met VIII v 1044521-28.

1956. «Ejerce su actividad» = «energousés», b14. En la visién aristo-
télica la actualizacion (enérgeia) de la capacidad perceptiva (aisthésis)
y del rasgo sensible (¢ aisthétén) son dos caras de un mismo y tnico
hecho. Cf. De an 11 ii 425625-4264al5.

71957, Esto es, cuando la cosa sensible se halla en condiciones épti-
mas de perceptibilidad y el 6rgano permite el ejercicio 6ptimo de la
capacidad perceptiva. Supra, en VII (xii 1153al15; 510) ya se ha sefia-

_
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(pues se admite que la actividad completa es mas que nada
asi, y no tiene importancia decir que actiia él o [que lo hace
aquello] en que él estd);"¥** por tanto, en cada uno [de los
sentidos] 9% la 6ptima es la actividad del [6rgano] que se
halla en mejor disposicion respecto de la mds excelente de
las cosas que caen bajo €l; esa serd la mds completa y pla-
centera, pues hay placer en toda sensaci6n, al igual que en
el pensamiento discursivo y en el ejercicio de la ciencia;"%%
y la mas placentera es la mas completa, y es la mas com-
pleta la del [6rgano] que estd bien dispuesto respecto de
la mas excelente de las cosas que caen bajo el [sentido]. Y
el placer completa la actividad. Pero el placer no [la] com-
pleta del mismo modo que la cosa sensible y el sentido,"
cuando estan bien, [y ello] tal como tampoco la salud y el
médico son de igual modo causa del estar sano.**

Que en cada sentido se da placer,®® es evidente, pues

lado que el placer es concomitante de la actividad libre de obstaculo
(anempddistos), nocién que Aristoteles hara valer en lo que sigue.
71958. «[Aquello] en que €l estd» = el érgano sensorial en que esta el
sentido {aisthesis), mas bien que el alma (psykfe), como también se ha
conjeturado. — A los fines de la explicacion es indiferente, pues, de-
cir que lo que actia es el sentido o el 6rgano correspondiente.

7959. En lugar de «kath hekdstzn» = «en cada uno [de los sentidos]»,
algunos leen «kath hékastor» = «en cada caso particular».

7960. «Pensamiento discursivo» = «didnoia»; «ejercicio de la cien-
cia» = «thdria», es decir, el pensamiento intuitivo.

7961. Cuyas actualizaciones, correlativas y simultaneas, son el acto
perceptivo, que es su acto comin; cf. la nota 1956; el placer comple:
ta ese acto.

7962. El sentido de la comparacién no es evidente. Segiin la inter-
pretacion mds aceptada, el médico es causa en el sentido de causa
eficiente, y la salud lo es en el de causa formal o, mas bien (cf. infra
1174431-33, y supra VI xii 114443-5), de la causa final; implicitamente
se asociarfa, por tanto, la relacién mutua entre el sentido y el rasgo sen-
sible con la primera forma de causalidad, y el placer con la finalidad:
7963. La autenticidad del parrafo que se inicia aqui ha sido puesta
en duda pues contiene una reiteracién de lo que ya ha sido expli-
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decimos que las visiones y los sonidos son placenteros; y es
evidente también que [lo son] en el grado mas alto cuando el
sentido se halla en estado 6ptimo y ejerce su actividad en re-
lacién con una cosa de esa cualidad; y si lo sensible y lo sin-
tiente son de esa cualidad, siempre se dard placer, al menos
si se da lo que obre y lo que padezca [su accion].1*

El placer no completa la actividad como [lo hace] el ha-
bito inmanente,'”® sino como una especie de fin que viene
a afiadirse [a la actividad], a la manera en que la lozania
[se afiade] a los que estan en el apogeo de la vida. Asi pues,
mientras lo inteligible o lo sensible estén como se debe, y [lo
esté también] el que juzga o piensa,® en la actividad habra
placer, pues si lo que obra y lo que padece’® se mantienen
semejantes y estan dispuestos del mismo modo el uno res-
pecto del otro, se dard, por naturaleza, lo mismo.

¢{Coémo ocurre que nadie experimente placer continua-
mente? {No serd porque se cansa?® Pues todo lo humano
es incapaz de actuar continuamente; por tanto, tampoco se
da el placer [de manera continual, pues [el placer] acompaifia
a la actividad. Algunas cosas nos agradan mientras son nue-
vas, pero después no del mismo modo, [y ello] por la misma
causa;"%* pues primero el pensamiento es estimulado y actiia

cado en el precedente. Es posible, no obstante, que se trate de una
variante de autor con una redaccién mdas primitiva.

7964. Esto es, si se dan, respectivamente, el rasgo sensible y el
sentido; el primero es visto como causa eficiente y el segundo como
sujeto pasivo.

7965. El hébito inmanente del que esa actividad es ejercicio. - Cf.
la nota 1962.

1966. «Juzgar» en el sentido de «percibir», pues la percepcién es
una capacidad natural de discernir; cf. An Post IT xix 99535-36.

1967. Cf. la nota 1964.

7968. Cf. supra IX ix 1170a5-6; e infra X vii 1177a21-22; Met IX viii
1050524-28.

7969. Por la misma causa por la gue ne se puede experimentar pla-
cer continuamente.
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con intensidad en relacién con ellas {como, en el ambito-de
la vision, si se fija la mirada [en una cosa]), pero mas tarde la
actividad no es asi, sino que se distiende; por eso también e}
placer se debilita.

v  Cabria pensar que todos apetecen el placer™ porque
también todos aspiran a vivir, y la vida es una forma:de
actividad, y cada uno ejerce la actividad en relacién con las
cosas y con las [capacidades] que més ama; por ejemplo, el
musico, con la audicién [y] en relacién con las melodias; el
amante del conocimiento, con el pensamiento [y] en relacion

15 con las cuestiones cientificas, y asi cada uno de los demas: E}
placer completa las actividades y, por tanto, el vivir, al que
[todos] apetecen. Es comprensible, por tanto, que aspiren al
placer, pues le completa a cada uno el vivir, que [para todos]
es valioso.

Hagamos a un lado por ahora [la cuestion de] si esco-
gemos el vivir por el placer o el placer por el vivir.®’! Eg

20 manifiesto que esas cosas estan estrechamente enlazadas una
con otra y no admiten separacién, pues sin actividad no hay
placer, y el placer completa toda actividad.

1970

v

De ahi que se admita que [los placeres| difieren también
en especie.

[a] En efecto, pensamos que las cosas que son diversas
en especie reciben su completud por obra de cosas diversas

1970. En ese hecho se basaba Eudoxo, a quien Arist6teles da una
razén parcial, pero se ve ahora que tal hecho no quiere decir que el
placer sea el bien dltimo.

71971. Aristoteles no trata expresamente la cuestién en ningln' otro
lugar, como parece prometerlo aqui. La solucion estd insinuada en
las lineas que siguen.
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(pues ese es manifiestamente el caso en los seres naturales
y en los artificiales; por ejemplo, los animales y los arboles,
y una pintura, una escultura, una casa y un utensilio); 72
de igual modo, [pensamos] que las actividades que difieren
en especie reciben su completud por obra de cosas que
difieren en especie. Ahora bien, las [actividades] del pensa-
miento difieren de las de los sentidos, y estas entre si por la
especie. Por tanto, también [difieren en especie] los place-
res que las completan.

[b] Eso se vera con claridad también a partir del vinculo
de cada uno de los placeres con la actividad que él comple-
ta, pues el placer que es propio [de una actividad] colabora
a que la actividad se incremente. En efecto, los que ejercen
una actividad con placer, disciernen més cada cosa y logran
mayor precision. Asi, los que hallan agrado en el ejercicio
de la geometrfa llegan a ser gedmetras y comprenden mejor
cada una de las cosas;"¥” de igual modo, los aficionados a la
miusica, a la construccién de casas y a las demds cosas, pro-
gresan en la funcién que les es propia porque hallan agrado
en ella. Los placeres colaboran a incrementar [las activida-
des], y lo que colabora a incrementar [una cosa], es propio
[de ella]; y a cosas diversas en especie les son propias cosas
diversas en especie.

[c] Ademas, eso'™ serd aun mas manifiesto a partir del he-
cho de que el placer que deriva de una [actividad] diversa es
un obstaculo para la [otra] actividad.™ En efecto, los aficiona-
dos a la flauta son incapaces de atender a una argumentacion
si oyen misica de flauta, pues hallan mas agrado en la aulética
que en la actividad presente; asi, el placer relacionado con la

7972. Esto es, segin parece, reciben su completud al realizarse la
forma especifica.

7973. Cada uno de los temas u objetos de esa disciplina.
7974. El hecho de que haya en los placeres diferencias de especie.
7975. Es el caso inverso del anterior.
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aulética destruye la actividad de argumentar. De igual modo
ocurre en los demaés casos toda vez que se ejerce una activi:
dad en dos cosas a la vez, porque la mas placentera desplaza
a la otra, y tanto més cuanto mas la supera en placer, al punto
de no ejercerse la otra. Por eso, si una cosa cualquiera nos es
muy grata, no realizamos en absoluto otra, pero si hacemos
otras cuando algo no nos contenta mucho; por ejemplo, los
que comen golosinas en los teatros lo hacen sobre todo cuan-
do los que intervienen en el certamen son malos.

Como el placer que les es propio hace a las actividades
mds precisas, mas duraderas y mejores, y, en cambio, los
[que les son] extrafos [las] arruinan, es evidente que [los
placeres de esas dos clases] distan mucho entre si. Pues los
placeres extrafios [a una actividad] producen casi lo mismo
que los dolores [que le son| propios. En efecto, los dolores
propios destruyen las actividades; por ejemplo, si a alguien
escribir o calcular le es ingrato y penoso, no escribe o no cal-
cula, porque la actividad [le] es penosa. Por tanto, en lo que
se refiere a la actividad, se produce, por obra de los placeres
y los dolores propios, {en cada caso] lo contrario. Son pro-
pios los [placeres y los dolores] que surgen en la actividad en
si misma. Hemos dicho'”® que los placeres extrafios [a una
actividad] producen un [efecto] cercano al dolor, pues [la]
destruyen, solo que no de la misma manera."”’

[d] Como las actividades difieren por su bondad y su
maldad, y unas son elegibles, otras vitandas, y otras ni lo uno
ni lo otro, lo mismo se da en los placeres, pues en cada acti:
vidad hay un placer que le es propio. Asi pues, el propio de
la actividad virtuosa [es] bueno, pero, el [propio] de la mala,
perverso;¥” pues aun entre los apetitos, los de las cosas no-

7976. Unas pocas lineas mas arriba, en 516-17.

7977. La destruyen accidentalmente, mientras que el dolor la des-
truye si la actividad es en si dolorosa.

7978. El placer no es, pues, intrinsecamente malo o bueno; esas

o
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bles [son] elogiables, y los de las vergonzosas, censurables.

Pero los placeres que se dan en las actividades son mas so
propios de ellas que los apetitos,”””” pues estos se hallan se-
parados [de las actividades] tanto en el tiempo cuanto en su
naturaleza, mientras que aquellos [estan] muy proximos a las
actividades, y son inseparables [de ellas],”” al punto de que
es discutible si la actividad no es lo mismo que el placer. Con
todo, el placer no parece que sea ni pensamiento ni percep-
cion (eso no tendria sentido); no obstante, por no separarse
[de aquellos], a algunos se les muestran como lo mismo. Asi ss
pues, tal como son diversas las actividades, {lo son] también
los placeres.

[e] La vista difiere del tacto en pureza,"' y la audicion y e
el olfato [difieren] del gusto [en el mismo aspecto]. Los pla-
ceres [correspondientes] difieren, por tanto, de igual modo; y
los [placeres] del pensamiento [difieren en pureza] de aque-
llos, y los de uno y otro grupo difieren entre si.¥%?

[f] Se admite que cada animal tiene un placer propio
(como también una funcién propia),™ esto es, el que co-
rresponde a la actividad. Eso se pondré de manifiesto si se $

cualidades morales resultan de la cualidad de la actividad a la que
acompana.

7979. Son mas propios que los apetitos que son causas de las activi-
dades.

1980. El apetito precede temporalmente a la actividad y es su causa
eficiente, mientras que el placer se da simultaneamente a la activi-
dad y es su completud.

7981. La «pureza» (kathareigfs) de un sentido parece estar dada
por el hecho de que opera a través de un medio distinto del cuerpo
{dlo trashicido» o el aire) y, por tanto, no depende del contacto
del cuerpo con el objeto; cf. De-an 11T xii 434514-24 y supra 11 x
1118423-25. ' ‘
7982. Difieren entre si también por el grado de pureza; esto es, hay,
por tanto, grados de pureza, por un lado, en los placeres de los senti-
dos, y, por otro, en los del pensamiento.

7983. Cf. supral vii 1097524-109847.
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observa cada caso particular: el placer de un caballo es, ey
efecto, diverso de el del perro y el del hombre; como dice
Heraclito,”™ «los asnos preferirian el pienso al oro», pues
para los asnos el alimento es mas placentero que el oro. Asi
pues, los [placeres] de los [seres] diversos en especie difieren
en especie, mas es razonable [pensar] que los [placeres} de

10 los [seres] que son iguales [en especie] no tienen diferencias.
En cambio, entre los hombres divergen no poco, pues las
mismas cosas placen a unos y disgustan a otros; para unos;
[son] dolorosas y odiosas; para otros, placenteras y amables.
Eso ocurre con las cosas dulces, pues no le parecen lo mismo
al afiebrado que al sano, ni [lo mismo les parece] caliente al

15 débil y al que se halla en buen estado; y eso ocurre de igual
modo con otras cosas; pero es sabido que en todos los casos
asi es lo que le parece al hombre bueno.¥%

Pero si eso se dice con acierto, como se admite, y la me:
dida de cada cosa son la virtud y el [hombre] bueno como
tal,"® son placeres los que a €l le parecen [tales], y placente-
ras las cosas en que €l se complace.

20 Y siaalguno le parecen placenteras las que para aquel son
molestas, eso no puede sorprender, pues entre los hombres
hay muchas formas de corrupcién y ruina. No son placenteras
sino para esos y para los que estan en esa disposicion.

Asi pues, los que, segtin el acuerdo general, son placeres
vergonzosos, es evidente que se ha de negar que sean place:
res, salvo para los corrompidos. Pero de los [placeres] que se

25 considera que son buenos, el de qué clase o cudl se ha de
decir que es el propio del hombre? ¢éNo [resultara eso] evi:
dente a partir de las actividades? Pues los placeres las acom-
panan. Por tanto, sea una sola o sean varias las [actividades]
propias del varén completo y feliz, son los placeres que las

7984. DK B9.

?985. El cual experimenta, por tanto, el placer que corresponde a la
funcién que es propia del hombre.

1986. Cf. supraIIliv 1113a25-33; Met X1 vi 1062535-1063a6.
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comapletan los que con propiedad se podra decir que son los
placeres propios del hombre;!¥ pero los restantes, [se podrad
decir que lo son solo] en un segundo sentido y en menor
grado, tal como las actividades [correspondientes].

N

Tras haber tratado acerca de las formas de la virtud, de la
amistad y del placer,™ resta examinar, en lineas generales,
la dicha, puesto que afirmamos que ella es el fin de las cosas
humanas. Pero™ la exposicién serd mas concisa si resumi-
mos lo que hemos dicho antes.

Dijimos,"™ como se ha visto, que [la dicha] no es un
habito, pues, si no, se daria en el que durmiese a lo largo de
toda su existencia, viviendo la vida de las plantas, y en el que
sufriese las desgracias més grandes. Por tanto, si eso no es sa-
tisfactorio, sino que mas bien se debe poner [la dicha] en una
forma de actividad, como hemos dicho en lo que precede,™
y, [si], de las actividades, unas son necesarias y elegibles a
causa de otras, y otras [lo] son por si mismas, es evidente que
se debe colocar la dicha entre las elegibles por si mismas y no
entre las que [lo son] a causa de otra cosa, pues la dicha no ne-
cesita de nada, sino que basta por si misma,*”? y son elegibles
por si mismas las [actividades] en que nada se busca aparte de

7987. En los dos capitulos que siguen Aristételes precisard su natu-
raleza.

7988. En los libros II a VII (las virtudes), en los libros VIT a IX (la
amistad), y en los capitulos xi-xiv del VII y en lo que precede del
presente libro (el placer).

7989. Parece preferible leer «dé», con otros editores, en lugar del «de»
del texto de Bywater.

71990. Supra, en 1 v 1095631-109642; viii 1098431-109947; x 1101a6-8.
7991, Supra, en I vii 109845-7; viii 10985631-109947.

1992. «Se basta a si misma» = «aqutdrkés»; ¢f. I vii 109755-16 y la nota
104.

30

35
1176b

@




10

20

376 ARISTOTELES

su ejercicio. Se consideran tales las acciones que se ajustan a la
virtud, pues el realizar [actos| nobles y virtuosos'™ se cuenta
enire las cosas elegibles por s{ mismas.

Pero también, entre los juegos, los placenteros,"* pues
no se los elige por causa de otra cosa {sin embargo, de ellos
[los hombres] reciben dafios mas bien que provecho, pues
desatienden su cuerpo y sus bienes).!*” La mayoria de los
[hombres] tenidos por felices se refugia en pasatiempos asi;
esa es la razon por la que junto a los tiranos gozan de estima
los [que son| habiles® en tales pasatiempos, pues se les
muestran agradables en lo que [los tiranos] ansian, y [estos]
tienen necesidad de [hombres| de esa clase.!””” Asi pues, se
cree que esas cosas tienen relacién con la dicha porque los
poderosos dedican a ellas el tiempo libre.

[a] Pero acaso los hombres asi no sean un indicio [de
nadal, pues no es en el ejercicio del poder donde residen la
virtud y el intelecto, de los cuales [proceden] las actividades
buenas. Y si esos, por no saber gustar de un placer puro
y libre,"¥* se refugian en los [placeres| corporales, no hay
que pensar que estos han de ser preferibles por ello, pues
también los nifios creen que las cosas que ellos estiman son
las mas valiosas. Es comprensible entonces que asi como

1994

7993. «Virtuosos» = «spoudaia». Es posible que Aristételes haga
valer al mismo tiempo el sentido de «serios», contrapuesto a:la
connotacién de las actividades lidicas a que se hace referencia en
lo que sigue.

7994. Debe sobreentenderse: «se cuentan entre las actividades que
se eligen por ellas mismas» 0 «son actividades en las que no se busca
otra cosa aparte de su ejercicio».

7995. Cf. Rhet1 xi 1370534-137146; Pol VIII v 1339531-40.

7996. «Habiles» = «eutrdpelop»; cf. supra IV viii 1128410 y la nota
707, la figura en cuestion no parece ser aqui la del gracioso, sino, en
todo caso, la del «bufén» (bomdlokhos); cf. supra IV viii 1128a4-7.

7997, Cf. supra VIII vi 1158428-36.

7998. «Libre» = «eleitheros», esto es, digno de un hombre libre. Cf
la nota 584.
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las cosas que les parecen valiosas a los nifios y a los adultos
son diversas, también lo sean [las que les parecen valiosas]
al [hombre] malo y al [hombre] bueno. Ahora bien, como 25
hemos dicho muchas veces,'™ son valiosas y agradables las
cosas que para el bueno son tales: para cada uno la prefe-
rible a las demds es la actividad que se ajusta al habito que
le es propio, y para el bueno, por tanto, la que se ajusta a la
virtud. La dicha no reside, entonces, en el juego.

[b] Y serfa en verdad un sinsentido que el fin [de la exis-
tencia humana] fuera el juego, y que nos afanasemos y pa-
deciésemos a lo largo de toda la vida con vistas a jugar. Pues 30
elegimos, por asi decirlo, todas las cosas con vistas a algo
distinto, salvo la dicha, pues ella es el fin; mas esforzarse y
sufrir con vistas al juego es a todas luces necio y demasiado
pueril. El «Juega para ser serio»”” de Anacarsis”" se pue-
de considerar, empero, acertado, pues el juego es como un
descanso,”? y [los hombres], como no pueden trabajar con- 8
tinuamente, necesitan de un descanso. Por tanto, el descanso u77a
no es un fin, pues se da con vistas a la actividad.*™

[c] Y se admite que la vida dichosa es [la vida] que se
ajusta a la virtud; esa [vida] se acompafa de seriedad, ™ y
no [consiste meramente] en un juego.

7999. Supra, en 1 viii 1099411-15; 1L iv 1113a22-33; IX tv 1166all-
13; IX ix 1170414-16; X v 1176a15-22.

2000. Por el contraste con «paizein» = «jugar», la frase pone en pri-
mer plano el significado del verbo «spouddzein> relacionado con la
seriedad (cf. la nota 1993), sin que deje de estar presente la idea de
esfuerzo y la de virtud, pues «spoudaios> = «virtuoso».

2001. Principe escita que durante el siglo VI a. C. habria viajado
por Grecia a fin de adquirir las costumbres de los griegos. La tradi-
ci6n lo incluy6 en la lista de los Siete Sabios. Cf. Herodoto, IV Ixxvi
y Diégenes Laercio I 101-105.

2002. CE. supra IV viii 1127433-34; VII vii 1150416-19.

2003. Es decir, el propdsito del descanso es reponer las fuerzas para
poder volver al trabajo, asi que esta en funcion de este.

2004. O «esfuerzo» (spoude); cf. la nota 1993.
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[d] Y decimos que las cosas serias®®® son mas valiosas que

las risibles y hidicas, v que la actividad mas seria siempre es la
de la parte mejor o del hombre mejor; y la [actividad] de lo que
es mejor es siempre mds valiosa y capaz de producir dicha.

le] Y de los placeres corporales podria gozar cualquiera,
y un esclavo no menos que el [hombre] mejor; pero nadie
hace al esclavo participe de la dicha, a no ser que también
[lo haga participe] de la existencia.?”*® Pues la dicha no [estd]
en pasatiempos de esa clase, sino en las actividades de acuer-

do con la virtud, como hemos dicho ya antes.””’

VII

Si la dicha es una actividad de acuerdo con la virtud, bien se
entiende que [ella] sea [la actividad] de acuerdo con la [virtud]
més alta, y esta solo puede ser la [virtud] de la [parte] optima
[del alma). Sea, pues, esa [parte] el intelecto o alguna otra que
se considere que por naturaleza gobiermna y guia, y tiene nocién
acerca de las cosas nobles y divinas, [y esto] o por ser ella divina
o lo mas divino que hay en nosotros,” su actividad de acuer-
do con la virtud [que le es] propia ha de ser la dicha completa.
Hemos sefialado® que esa [actividad] es tedrica.

2005. «Serias» o «virtuosas» (spoudaia); cf. las notas 1993 y 2000. Lo
mismo vale para el «mds seria» (spoudaiotéran) de ab.

2006. Participe de una existencia plenamente humana, pues se lo ve
solo como un instrumento animado; cf. supra VIII xi 116155-8.

2007. Poco mas arriba, en 117656-7.

2008. En la psicologia que Aristoteles ha hecho valer hasta aqui,
no hay un lugar para esa «parte» del alma {(414) que serfa aun mas
valiosa que el intelecto (nois) y desempenaria las funciones practica
y teérica, las cuales en VI i expresamente se reparten en las dos
subpartes del alma racional.

2009. Aristételes no lo ha dicho, sin embargo, de manera clara en lo
que precede de la obra.

T
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Cabra admitir que eso concuerda con las [explicaciones]
precedentes®? y con la verdad.

[a] En efecto, esa actividad es la mas valiosa (pues el inte-
lecto [es], de las [partes] que hay en nosotros, {la mas valio-
sal, v, de las cosas cognoscibles, [lo son aquellas] a las que se
refiere el intelecto.?!

[b] Ademas, es la [actividad] mas continua, pues podemos
ejercer la ciencia®'? con una continuidad mayor que [aquella
con que podemos]| realizar la accién que fuere.”*

[c] Y pensamos que el placer debe estar mezclado con
la dicha;*™* y, segin se estd de acuerdo en admitir, la més
placentera de las actividades conformes a la virtud es la de
la sabiduria; se admite, en todo caso, que la filosofia conlleva
placeres admirables por su pureza®" y su estabilidad, y es
comprensible que la existencia®® de los que saben sea maés
placentera que la de los que buscaen.

[d] Y la llamada «suficiencia»®” se dard, mds que en otra
cosa, en la [actividad] tedrica. Por cierto, lo que es necesa-
rio para la vida les hace falta no solo al sabio sino también

2070. Cf. supra 1 vii 1097416-820: viii 109947-31; x 110011-17; X iii
1173515-19; iv 1174620-23; v 1175536-117643. — Por medio de los ar-
gumentos que siguen, Aristételes muestra que los rasgos de la dicha
se dan plenamente solo en la theoria.

2071. En virtud de la correspondencia entre la jerarquia del objeto
y la jerarquia de la capacidad que se refiere a €l. Cf. 7op 1111 116421-
22; Met V1i 10264a18-23; Rhet1 vii 136457-9.

2072. <Ejercer la ciencia» = «theorein».

2073. Pues es la actividad en la que el paso de la potencia al acto
produce menos fatiga.

2074. Cf. supra 1 viii 1098625; VII xiii 1153514-15.

2075. Probablemente, por su independencia respecto del cuerpo; cf.
supra VI xii 1152636-115342 y la nota 1981.

2076. Literalmente, «el paso [del tiempo]» (diagig).

2017. «Suficiencia» = «autdrkeia»;, cf. I vi 109758; I1T iii 111281 y
la nota 104. Mas abajo (117751), «que mas se basta a sf mismo» =
«autarkéstatos».
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30 al justo y a los demas; pero aun estando suficientemente
provisto de tales cosas, el justo necesita [de otros hombres]
para con los cuales y con los cuales realizar actos justos, y lo
mismo el moderado, el valiente y cada uno de los demas; en
cambio, el sabio puede ejercer la teoria aun estando solo, ¥
tanto mas cuanto mas sabio sea. Tal vez es mejor si dispone
de colaboradores,”® pero de todos modos [es el] que mas se

11770 basta a si mismo.

[e] Cabe admitir que esta es la tinica [actividad] a la que se
aprecia por si misma, pues nada resulta de ella aparte del ejer-
cicio [mismo] de la teorfa; de las [actividades] practicas obte-
nemos, en cambio, algo, mas o menos, aparte de la accion. 29

[f] Ademds, se admite que la dicha estd en el ocio,® pues

5 nos entregamos a las ocupaciones corrientes?® a fin de dis:
poner de ocio, y hacemos la guerra a fin de vivir en paz.22
Ahora bien, el ejercicio de las virtudes practicas [se da] en

2078. Ct. supra VIIT i 1155a15-16; IX ix 1170a5-6. Es posible que
Aristételes piense en particular en el trabajo del maestro con sus
discipulos.

2019. Cf. suprali 1094436, y la oposicién entre la actividad tedrica
y la productiva en Met 1ii 982510-28. En lo que sigue se equiparan la
actividad del politico y la del militar a la actividad productiva en la
medida en que también cobran su sentido en virtud de un resultado
que es distinto de ellas mismas.

2020. El «ocio» (= skhok; lat. otium) en el sentido de lapso libre de
las exigencias de la vida préctica y piblica, vy, en general, de los
valores de utilidad, y disponible para el ejercicio de la actividad
intelectual. En su uso corriente, la palabra castellana, lo mismo que
sus equivalentes en las lenguas modernas, estd asociada mas bien
a la inactividad o a las distracciones (como las distintas formas de
andpausis consideradas en lo que precede), que no son vistas como
poseedoras de un valor por si mismas sino en relacién con el traba-
jo, al que estdn subordinadas; cf. la nota 2003.

2027. «Nos entregamos a las ocupaciones corrientes» =
askholometha; este verbo encierra una referencia al ocio (skhok) y (a
la manera del lat. otium : negotium) sugiere que el trabajo es una inte-
rrupcion del ocio, y no a la inversa.

2022. Cf. PolVII xiv 1333430-39.
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los asuntos de la politica o en los de la guerra; se admite que
las acciones referentes a ellos estan privadas de ocio; las de
la guerra [lo estdn] por completo (pues nadie elige hacer la
guerra ni prepara una guerra a fin de hacer la guerra, pues
se tendria por un homicida completo al que hiciera de sus
amigos enemigos a fin de que hubiese combates y matan-
zas); pero también la [actividad] del politico estd privada de
ocio, y produce, aparte del propio ejercicio de la actividad
politica, poderes y honores, o, en todo caso, la dicha para si
mismo y para los ciudadanos, que es distinta de la [actividad]
politica [misma, y] que es evidente que buscamos también
porque es distinta.?%

Asi pues, [{ si entre las acciones conformes a la virtud las
politicas y las guerreras sobresalen por la nobleza y la gran-
deza pero estan privadas de ocio y aspiran a un fin*** y no
se las elige por ellas mismas; [ [si], por otra parte, segin se
admite, la actividad de la inteligencia se destaca por su serie-
dad,?® por ser te6rica,?*?® y no aspira a ningiin fin aparte de
si misma®®? y [i1] [si] conlleva un placer que le es propio®*
(¢l hace que la actividad se incremente);** y [i1] si la sufi-
ciencia,?® la ociosidad®®! y la ausencia de fatiga®®? (hasta

2023. La dltima frase, cuyo sentido no es del todo claro, puede ser
una variante de autor, alternativa de la precedente.

2024. Que es distinto de ellas mismas. Cf. supra [f].

2025. Por oposicién a las actividades lidicas, segin se ha dicho en
el capitulo anterior; cf. supra vi 117742-12.

2026. Cf. supra 117752, en [e].

2027. Cf. supra 117752-4, en [e].

2028. Cf. supra 1177a22-27, en [c].

2029. Cf. suprav 1175a29-51.

2030. Cf. supra 1177a27-b1, en [d]; e infra viii 1178424-57; 1178533-
1179422.

2031. En el sentido de «ocio» sefnalado en la nota 2020. Cf.
1177b4-15, en [f].

2032. Cf. supra 1177421-22, en |b).
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donde [le es dado] al ser humano),?®®® mas todos los demas
[rasgos| que se le atribuyen al [hombre] feliz, son los que se
manifiestan en esa actividad,?®* esa serd, por tanto, la dicha
completa del ser humano, si abarca la extensién completa de
una vida,?® pues ninguno de los [componentes] de la dicha
es incompleto.

[g] Pero una vida asi estaria por encima de la medida
humana, pues no se vivira asi en tanto se es hombre sino en
tanto se da en uno algo divino;** y en la medida que eso
es superior al compuesto,”” en esa medida su actividad [es
superior] a la que se ajusta a la otra forma de virtud.*®® Por
tanto, si la inteligencia es algo divino en relacién con el hom-
bre, también la vida que se ajusta a ella es divina en relacién
con la vida humana. ‘

Y no debemos, como se nos exhorta [a hacer|, «pensar
en cosas humanas porque somos hombres» o «cosas morta-
les porque somos mortales»,?* sino [que debemos} inmor-
talizarnos cuanto sea posible,* y hacerlo todo por vivir de
acuerdo con lo mas valioso que hay en nosotros,** pues
aunque es pequefio en volumen,”** supera con mucho a
todo lo demas en capacidad y valor.

2033. Cf. supralx 1101al4-21.

2034. Como toda vez que la prétasis es extensa, la articulacién con
la apédosis, que se inicia a continuacién, no es impecable.

2035. Cf supralvii 10984al8.

2036. Cf. Met XII vii 1072514-19.

2037. Al hombre como compuesto de cuerpo y alma.

2038. A la virtud ética, que es la virtud del hombre como compues-
to y halla su mayor realizacién en la accién del politico.

2039. Frases proverbiales que se encuentran con variantes en los
tragicos y en los liricos; cf. Rhet 1T xxi 1394526; Met 1 ii 982428-32.
2040. «Inmortalizarse» en el sentido de realizar, en la medida en
que le es dado al hombre, la misma actividad (de pensamiento) que
Dios realiza constantemente. Cf. la referencia de la nota 2036.

2041. Esto es, como se ha sefialado varias veces, el intelecto (nods).
2042. «Volumen» o «masa» (dgkos); desde luego, el término se em-
plea en sentido figurado.
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[h] Y cabe admitir que cada uno [de nosotros] es eso si
[eso] es lo determinante y mas valioso.?**® Careceria de sen-
tido, entonces, no preferir la vida de uno mismo sino la de
otro.204

Y lo dicho mas arriba®*® viene al caso ahora, esto es, que
lo que es propio de cada uno, es por naturaleza lo mas valio-
so y mads placentero para cada uno. Para el hombre [eso es],
por cierto, la vida de acuerdo con el intelecto si el hombre
[es] mas que nada eso; esa [vida es], por tanto, también la
mas dichosa. :

VIII

o

La [vida] de acuerdo con la otra forma de la virtud®** [es .

dichosa] en un segundo sentido.?¥

[a] En efecto, las actividades conformes a ella son [nada
mas que] humanas, pues realizamos [actos] justos y valero-
sos, y los demas [actos] conformes a las virtudes [éticas], en
relaciones reciprocas, atendiendo, en transacciones, servicios
y acciones de toda especie, y en los afectos, a lo que convie-
ne a cada uno.2**® Y es manifiesto que todas esas cosas son
humanas.

2043. Cf. supra IX viii 1168531-34. -

2044. Esto es, segin parece, la vida del compuesto; cf. poco més
arriba, 1177828-29, y supra IX iv 1166416-17; 22-23; viii 1168528-35.
2045. Cf. supra 1 viii 109947-21; IX ix 1169530-1170al; X v
1176 426-29.

2046. Esto es, la vida de acuerdo con la virtud ética. En el primer
segmento del capitulo (1178410-432) se presentan cuatro argumentos
en favor de la superioridad de la vida tedrica respecto de la vida
activa. ’ :
2047. «<En un segundo sentido» = «deutéris>: la expresién sugiere
que la aplicacién primaria o propia de «dichoso» es a propésito de
la vida te6rica, en la que la dicha se da de la manera mas plena.
2048. Lo que conviene a cada uno de aquellos con que tratamos.
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Se comsidera que algunas [de ellas] proceden del cuer-
po,?* y que en muchos aspectos la virtud del caracter tiene
un lazo estrecho con los afectos.??® Aun la prudencia esta
ligada a la virtud del caracter, y esta a la prudencia, si en
efecto los principios de la prudencia se ajustan a las virtu-
des éticas, y la rectitud de las [virtudes| éticas se ajusta a la
prudencia.?® Y estas,®**? ligadas como estin también a los
afectos, han de referirse al compuesto;**® y las virtudes del
compuesto son humanas; también [lo serdn], por tanto, la
vida que se ajusta a ellas, y la dicha; en cambio, la [dicha]
de la inteligencia estd separada.?*®* Hasta aqui cabe hablar
de ella, pues el tratarla con toda precision excede nuestro
propésito. 23

[b] También cabe aceptar que [la dicha teérica] necesita
poco de Tecursos externos, o menos que la [dicha] ética.?05
Admitamos que ambas necesitan de las cosas indispensables
[para vivir], y [ello] en igual medida (si bien el politico**” se
afana méas®® por el cuerpo y por todas las cosas de esa cla-
se); [en ese sentido] la diferencia [entre ambas] es, en efecto,
poca; pero en relacion con las actividades la diferencia es

2049. Esto es, segin parece, estan dadas en la constitucién natural;
cf. supra VI xiii 114453-13.

2050. Los afectos (pdthé) son una parte de la «materia» de las vir-
tudes éticas (II iii 110453-13); son hechos anfmicos (v 1105419-25),
pero suponen una participacién del cuerpo (IV ix 1128413-15).

2057. Cf. supra VI xii 1144a6-9; all-b1; xiii 11445117

2052. Tanto las virtudes éticas cuanto la prudencia.

2053. Esto es, al hombre como compuesto de cuerpo y alma; cf.
supra vii 1177528-29.

2054. Esto es, es independiente del cuerpo.

2055. Cf. Dean 11l v.

2056. Lo que sigue es una reformulacion de parte de lo expuesto en
el precedente capitulo vii.

2057. Probablemente «politico» (politikds) alude aqui al hombre de-
dicado solo a la vida activa.

2058. Mas que el hombre dedicado a la vida teérica.
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grande, pues el generoso necesita dinero para realizar los
actos de generosidad, y, desde luego, el justo, para hacer
retribuciones (pues el querer no es visible, y aun los que no
son justos simulan querer obrar con justicia);?*® y el valiente
[mecesita] fuerza,?®® si ha de llevar a término alguna de las
acciones conformes a su virtud; y el moderado, oportuni-
dad,®' pues, [en otro caso,] {de qué manera ha de mostrarse
[como virtuoso] este o alguno de los otros?*%

Se debate si en la virtud es mas importante la eleccién o
[lo son| las acciones, dandose por sentado que estd en am-
bas, y es evidente que su completud estard en ambas, mas
para las acciones hacen falta muchas cosas, y tantas mas
cuanto mds grandes y mas nobles sean [aquellas]. En cam-
bio, el que ejerce la teoria no necesita para su actividad de
ninguna de las cosas de esa indole; antes bien, [ellas] incluso
son, se dirfa, obstaculos para la teoria. Pero en tanto es hom-
bre y convive con otros, elige realizar los [actos] conformes a
la virtud; ha de necesitar, entonces, cosas de esa indole para
vivir como un hombre.2%?

2059. Esto es, no es posible conocer con certeza las intenciones si no
se traducen en actos, y, por cierto, se puede mentir respecto de ellas.
2060. «Fuerza» (= «dynamis>) en el sentido, seglin parece, de «fuerza
fisica», aunque no puede excluirse que se trate de «mando militar».
Cf. supra vii 1177a30-32.

2067. Literalmente, «licencia» o «libertad» («exousia»; la palabra

podria entenderse en el sentido, menos probable aqui, de «riqueza»-

o «abundancia de recursos») para conducirse, si quisiese hacerlo, de
manera intemperante.

2062. La expresién es un tanto ambigua y acaso descuidada. Se la
podria entender también en el sentido de: «[en otro caso| {de qué
manera ha de mostrarse [como siendo} este [i.e. como rnoderad(% 0
alguno de los otros?

2063. Esto es, de acuerdo con la humanidad completa, que abarca
toda la naturaleza del compuesto, y supone tomar parte en la vida
publica. — «Vivir como un hombre» = «anthripedesthai», verbo ates-
tiguado solo en este lugar y que acaso sea neologismo acufiado por
Aristételes.

1178b
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[c] Que la dicha completa es cierta actividad teérica, se
hard manifiesto también a partir de lo que sigue.
[4 Suponemos que los dioses son felices y dichosos en
© el maés alto grado.”®* Pero iqué clase de acciones hay que
atribuirles? ¢Las justas? ¢No se mostraran ridicylos cele-
brando contratos, devolviendo depositos y, realizando todas
las cosas de esa clase? ¢O las valerosas <...>** soportando
cosas temibles y arrostrando el peligro porque es noble? éO
las [acciones] generosas? (Y a quién le daran? Seria raro que
15 tarbién ellos dispusieran de moneda o algo de esa clase. (Y
qué podrian ser sus [acciones] moderadas? ¢O acaso no es
grosero ese elogio, puesto que no tienen deseos malos? Si se
pasara revista completa, se verfa que lo que concierne a las
acciones? es insignificante e indigno de los dioses.
[#] No obstante, todos al menos suponen que [los dioses]
viven y, por tanto, actdan, pues no [cabe suponer], desde
20 luego, que duerman como Endimién*® Por cierto, si al vi-
viente se le quita la accién y, més aln, la produccion, {qué
resta aparte de la teorfa?®® Asi que la actividad de Dios,
la cual sobresale por su felicidad, ha de ser teérica;?® por
tanto, de las [actividades] humanas, la mas emparentada con
ella [sera] la mas dichosa.?”

2064. Como en otros casos, en las lineas que siguen Aristételes se
basa, a los fines de la argumentacién, en la vision corriente acerca
de los dioses, que por cierto no es la suya.

2065. «O las valerosas» es lectura conjetural. A continuacién pare-
cen haberse perdido algunas palabras.

2066. Esto es, el ambito propio de las virtudes éticas en general.
2067. Pastor de quien se habia enamorado la Luna y a quien Zeus le
concedi6 el don de dormir un suefio eterno y conservar su belleza.
2068. Puesto que la actividad teérica, la actividad practica y la activi-
dad productiva agotan la esfera de la actividad humana en general.
2069. La actividad de Dios es, en efecto, segin Aristoteles, pensa-
miento (ndésis); cf. Met X1I ix 1074515-1075410.

2070. La actividad teorica del hombre es, en efecto, afin a la actividad
teérica divina, aunque no idéntica a ella, no solo porque la actividad
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[d] Es indicio®” también el que los demas animales no
participan en la dicha por estar privados por completo de
una actividad de esa indole. Pues mientras que la vida toda 25
de los dioses es feliz, la de los hombres [lo es] en la medida
en que [en ellos] se da cierto simil de la actividad de esa in-
dole;”” y, de los demas animales, ninguno es dichoso, por-
que no toman parte en modo alguno de la teorfa; por tanto,
hasta donde se extiende la teoria, [se extiende] también la
dicha; y en los que mas se da el ejercicio de la teoria, [més
se da] también el ser dichoso, [y ello] no por accidente, sino s
por causa de la teoria,?””® pues esta es digna de honor®™ de
por si. En consecuencia, la dicha serd una forma de teoria.

Pero necesitara?” también de prosperidad externa, por- 9
que es un ser humano. La naturaleza no basta, en efecto,
por si sola para ejercer la teoria, sino que también es indis-
pensable que el cuerpo esté sano y disponga de alimento y 35
de los restantes cuidados. Con todo, no hay que pensar que 1ma
para ser dichoso se hayan de necesitar muchas y grandes
cosas, por mas que no se pueda ser feliz sin bienes externos.
Pues ni la suficiencia® ni la acci6n [residen] en el exceso, y
aun sin dominar tierra y mar se pueden realizar las acciones
nobles. En verdad, aun con [medios] moderados puede uno
actuar segin la virtud (es posible observar eso con claridad,
pues es sabido que los particulares realizan actos buenos no

o

intelectual divina es constante sino también porque, de acuerdo con
la conocida férmula, es «pensamiento de pensamiento» (ndesis noéseds,
Met X11 ix 1074534), esto es, se tiene a si misma como objeto.

2071. Indicio de que la actividad te6rica es mas valiosa que la acti-
vidad practica.

2072. Esto es, cierto simil de la actividad divina.

2073. Esto es, por darse la dicha como un elemento concomitante
necesario del ejercicio de la actividad tedrica.

2074. «Digna de honor» = «timia»; cf. la nota 208.

2075. El sujeto tacito parece ser «el hombre que ejerce la teoria».
2076. «La suficiencia» = «td aitarkes>; cf. la nota 104.
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menos que los poderosos, y hasta mas). Es suficiente dispo-
ner de esa cantidad,” pues la vida del que actia segin la
virtud serd dichosa.

1 También Solén*”® pintd a los dichosos acaso con acier-
to al decir que estaban médicamente provistos de bienes
externos pero habian realizado las acciones més nobles,
segun €l creia,””” y vivido con moderacién. Es posible, en
efecto, hacer lo que se debe aun poseyendo [bienes] modi-
cos. También Anaxagoras?® parece entender que el dichoso
no es ni rico ni poderoso, pues dijo que no se sorprenderia

15 si un [hombre dichoso] le pareciera extravagante al comiin
(fle los hombres, pues estos juzgan por lo externo, que es lo
Gnico que perciben. Por tanto, se tiene la impresion de que
las opiniones de los sabios estin en armonia con nuestros
argumentos.?8!

‘También tales cosas®®® tienen, desde luego, cierta fuerza
de conviccion, pero en las cuestiones practicas la verdad se

2077. Esto es, la cantidad de bienes externos indispensable para
ejercer la virtud. - Con todo, una virtud como la magnificencia su-
pone que se dispone de grandes riquezas; cf. supra IV ii.

2078. Una vez mas (cf. supra I x 1100al1) Aristételes evoca los di-
chos de Sé6lon en su visita a Creso narrada en Herodoto (I xxx-xiii).
2079. Aristételes toma. distancia respecto de la apreciacion solonia-
na del ate‘:niense Telo como el hombre mas dichoso; Telo tuvo una
vida relativamente préspera, sus hijos eran hombres de bien, llegé a
conocer a sus nietos, murié valerosamente en una batalla, y su me-
moria fue honrada por sus conciudadanos (Herédoto I xxx 4-5; cf. I
xxxi 2-5 acerca de los argivos Cléobis y Biton). La opinién de Soin
le interesa solo en la medida en que implica que la virtud y la dicha
no dependen de las riquezas.

2080. DK 46 A 30. - Cf. supra VI vii 114143-8.

2}0’87‘ fcerca del valor de las opiniones de los sabios, cf. «Introduc-
cién», 4.

2082. Al parecer, las opiniones de los sabios o la coincidencia de
una tesis con ellas.
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discierne a partir de los hechos y de la vida,”® pues en eso
esta lo decisivo. Por tanto, se deben considerar las [tesis] 20
expuestas arriba remitiéndose a los hechos vy a la vida, y
aceptarlas si estin en consonancia con los hechos, pero si no
concuerdan [con ellos], tomarlas como [meras] argumenta-
ciones.20%

A lo que parece, el que ejerce el intelecto y cuida de él
10 solo se halla en la disposicién 6ptima sino que también
es el mas amado por los dioses.”*® Pues si, segin se admite,
de parte de los dioses hay alguna preocupacién por los hom- 25
bres, bien se comprendera que no solo se complazcan con
lo 6ptimo y lo mds emparentado [con ellos] (y eso serd el
intelecto), sino también recompensen a los que mas lo aman
y honran, en la idea de que se preocupan por las cosas que
les son queridas y obran bien y noblemente. Y no es incierto
que todo eso se da, més que en nadie, en el sabio. Por tanto, 30
[este sera) el mds amado por los dioses; y es verosimil que
el mismo [hombre| sea también el mas dichoso.2%% Asi que
también de este modo®¥ el sabio es dichoso en el més alto

grado 2088

2083. Probablemente una endiadis: «de los hechos de la vida»; lo
mismo en @20-21, donde la expresién recurre.

2084. El parrafo que sigue (1078422-32) es considerado por algunos
como una interpolacion inserta en un lugar inapropiado; se ha sugeri-
do que estarfa mejor si se Jo colocara mas arriba, después de 1178532.
2085. Una vez mas Aristoteles argumenta a partir de las ideas po-
pulares acerca de los dioses y no segiin su propia vision, en la cual
Dios no presta atencién a los hombres, a los que ignora, ni dispensa
dones o premios. Cf. supra I ix 1099511-16; 1178514 (en este mismo
capitulo); Met X1 ix 1074515-1075a10; Pol VIL iii 1325528.

2086. La idea de favor divino estd sugerida por la propia palabra
«eudaimin> (= «dichoso»); cf. la nota 40 de la «Introducci6n».

2087. Esto es, también por via de este argumento.

2088. La discusién especificamente ética concluye aqui. El capitulo
que resta es una transicién a la tematica politica.
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IX

Si en efecto hemos tratado suficientemente de esos [te-
mas] y de las virtudes, y de la amistad y del placer, en gran-
3 des lineas, {debemos pensar que nuestro propésito llega a
ursb su fin? O, como se suele decir, en las cuestiones practicas
el fin no consiste en el estudio teérico y en el conocimiento
de cada clase de cosas, sino mas bien en realizarlas en la ac-
ci6n?*** Entonces, tampoco en materia de virtud es suficien-
te el saber, sino que debemos procurar poseerla y usarla,20%
o volvernos, si acaso, buenos de otra manera. ’
Ahora bien,*™ si los argumentos®* bastaran por s solos
5 para hacer [hombres| buenos, con justicia se llevarian mu-
chas y grandes recompensas, como dice Teognis,® y habria
que procurarselos.**”* Mas en realidad, y como es manifiesto
.[l/os argumentos| tienen fuerza para exhortar y alentar a los
Jovenes generosos, y para hacer que un caracter bien nacido
y de verdad amante de lo noble sea poseido por la virtud;?%
10 pero no son capaces de exhortar al comiin de los hombres

2089. Cf. supra 11 1095a5-6; 11 ii 1103427-28. — Como es usual toda
vez que se plantea una disyuntiva, el parecer de Aristteles estd en
el segundo miembro.

2090. «Poseer y usar» = «ékhein kai khrésthas»; cf. la nota 149,

2091. Las lineas que sigunen (117944-20) son vistas
L: ¢ por algunos como
Eeiggc%on definitiva de lo expresado a continuacién dglerlllas (620-
al).

2092. En lo que sigue vertemos «ljgos> por «argumento», pues ese
parece ser el significado que esta en primer plano, si bien en algunas
de sus ocurrencias en singular podria corresponder a «razén» (en el
sentido que «lggos» tiene en expresiones como «20 ligon ékhon»)
2093. Teognis, 433-434.

2094. «Procurarselos» si el pronombre (foiitous, 56) remite a los argu-
mentos, pero «procurdrselas» si remite a las recompensas (misthous
85, palabra de género masculino). ’

2095. L i6 i i
divinidag, expresion evoca el estado de quien es poseido por una
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a la perfeccién moral,™ pues por naturaleza [el comin de
los hombres] no obedece al pudor® sino al temor, y no se
abstiene de los [actos] malos por lo [que estos tienen de} ver-
gonzoso, sino por los castigos. Pues como viven segun la pa-
sion, persiguen sus placeres propios y las cosas mediante las
cuales se los procuraran, y huyen de los dolores contrarios;
pero de lo noble y en verdad placentero no tienen nocion,
porque no lo han gustado nunca.**® Entonces, a los que son
tales, {qué argumento podria tranformarlos? En efecto, no es
posible, o al menos no es facil, mudar con un argumento co-
sas que estdn arraigadas en los caracteres desde hace mucho
tiempo. Acaso debamos contentarnos si, poseyendo todo
aquello mediante lo cual creemos que llegamos a ser buenos,
tomamos parte de la virtud.

Unos creen que se llega a ser bueno por naturaleza;
otros, por costumbre, y otros, por la enseflanza.’®” Ahora
bien, es evidente que lo que es de la naturaleza no esta en
nuestro poder,?® sino que, en los que de verdad son afortu-
nados, se da por una causa divina. Y es de temer que la ar-
gumentacién y la enseflanza®” no siempre tengan fuerza en
todos, sino que primero, por medio de las costumbres, hay
que preparar el alma del oyente como a la tierra que ha de
alimentar a la semilla, para que halle placer y sienta rechazo
rectamente. Pues el que vive segun la pasion no podria aten-
der a un argumento disuasorio, ni comprenderlo. ** {Cémo
es posible hacer que el que esta asi dispuesto cambie de for-
ma de ver? Se admite que, en general, la pasién no cede al

25

argumento sino a la fuerza. Por tanto, el caracter debe estar 30

2096. «Perfeccion moral» = «kalokagathia»; cf. la nota 650.
2097. «Pudor» = «aidos»; cf. la nota 715.

2098. Cf. supra X vi 1176519-21.

2099. Cf. supralix 109959-11.

2700. Cf. suprall i 1103a14-32.

2707. Quizas una endiadis: «la argumentacién instructiva».
2702. Ni comprenderlo en caso de atender a €L
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antes familiarizado de alguna manera con la virtud, y amar
lo noble y rechazar lo vergonzoso.

Pero es dificil tener desde joven una guia correcta hacia
la virtud si uno no se educod bajo leyes asi, pues al comun de
los hombres no le es grato vivir con moderacién y fortaleza,
y menos atn cuando son jévenes. Por eso la educacion y las

35 costumbres deben estar ordenadas por las leyes; pues lo que
se vuelve habitual no sera ya penoso.?%

usoa  Pero tal vez no sea suficiente que de jévenes reciban la
educacion y el cuidado correcto, sino que, como cuando sean
adultos atin deben practicarlo y habituarse a ello, haran falta
leyes también para eso y, por tanto, en general para la vida
toda, pues el comtn de los hombres obedece mas a la necesi-
dad que al argumento, y a los castigos mas que a lo noble.

5 Por eso algunos”® piensan que los legisladores deben,
por un lado, invitar y exhortar [a los ciudadanos] a la virtud,
con vistas a lo noble, en la idea de que prestardn oidos los
que por sus habitos han avanzado como es debido [hacia
ella]; y, por otro, imponer castigos y penas a los que no
obedecen y a los que por naturaleza son incapaces; y expul-

10 sar”® sin mas a los incurables;””® pues, dicen, el hombre
bueno, que vive [orientado] hacia lo noble, le prestara aten-
ci6n al argumento; pero el malo, por desear el placer, [debe]
ser castigado con el dolor, como un animal bajo el yugo. Por
eso dicen también que las penas deben ser de una indole
tal que se contrapongan en el grado maximo a los placeres
apreciados [por esos hombres].2%7

15 Asi pues, si, como hemos dicho,?* el que ha de ser bue-

2703. Cf. Rhet1x 1369516-17.

2104. Cf. Platon, Leyes, 718¢7234d.

2705. De la ciudad.

2106. Cf. Platén, Protdgoras, 325a-b.

2107, Cf. supra 1l iii 1104516-18.

2708. Poco mas arriba en este mismo capitulo, en 1179531-118045.

ETICA NICOMAQUEA 393

no debe recibir educacién y habitos buenos, y después pasar
la vida de ese modo en costumbres honradas y no realizar
actos malos ni involuntaria ni voluntariamente, y esas [con-
diciones solo] se podrian dar en los que viven de acuerdo.
con cierto intelecto y ordenamiento correcto provisto de
fuerza;* pues bien, la orden paterna no tiene fuerza ni ca-
racter coercitivo”® (ni en general [los tiene|, desde luego, la 2
de un solo hombre que no sea rey o algo semejante); la ley,
en cambio, tiene fuerza coercitiva, por ser regla®!! proce-
dente de cierta forma de prudencia®” y de un intelecto. Y
mientras que se aborrece a los hombres que se oponen a las
inclinaciones [de uno] aun si lo hacen con razén, no se odia
a la ley si manda lo que es bueno.

Pero, como es sabido, solo en la ciudad de los lacedemo- 25
nios,”® junto con [otras] pocas,”™ el legislador presta aten-
cién a la educacién y a las costumbres [de los ciudadanos];
en la mayoria de las ciudades no se presta atencion a las co-
sas de esa clase, y cada uno vive como quiere,”¥ y a la ma-
nera de los Ciclopes, dicta la ley a sus hijos y a su esposa.”™
Lo 6ptimo les], desde luego, que haya una atencion publica

2709. Como en muchos otros casos, no es claro dénde se inicia la
apo6dosis o si en realidad hay una.

2770. «No tiene fuerza ni cardcter coercitivo» = «ouk ékhei to iskhyron
oudé to anagkaion», muy probablemente una endiadis: «no tiene fuer-
za coercitiva»,

2171, «Regla» = «ligos.

2772. Probablemente, la prudencia legislativa; cf. supra V1 viii
1141425-26.

2113. Esto es, en Esparta.

2774. CI. supra I xiii 11024a10-12.

2775. Se ha visto en esta frase una observacion critica dirigida a
Atenas.

2776, Alusion a Odisea IX 114-115. Los Ciclopes representan un rudi-
mentario estadio patriarcal en el que todavia no hay justicia publica.
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30y [que esta sea la] correcta;V pero si ptblicamente no se
presta atencion, cabra pensar que le corresponde a cada uno
contribuir a la virtud de sus hijos y de sus amigos, <y ser ca-
paz de hacerlo> o, al menos, proponérselo.

Pero se creeria, a partir de lo que hemos dicho, que
se serd mds capaz de hacerlo si se adquiere la aptitud del
legislador, pues es evidente que los cuidados publicos se
dan mediante las leyes, y que [son] buenos los que [se dan]

35 mediante las [leyes| buenas. El que sean escritas o no escri-
nsob tas,”'® se dirfa que no tiene importancia, ni tampoco si [son
leyes] mediante las cuales se educara a uno solo o a muchos,
como tampoco [tiene eso importancia] en la misica, en la
gimnastica y en las demas ocupaciones. Pues asi como en las
ciudades tienen fuerza las leyes y los caracteres, en la familia
5 [la tienen] las palabras paternas y las costumbres; o [tienen]
una [fuerza] todavia mayor en razon del parentesco y de los
beneficios, pues por naturaleza [los hijos] sienten de antema-

no afecto [hacia sus padres] y estin dispuestos a obedecer.

Ademas, la educacién individual aventaja a la comuan,
como [es el caso] en la medicina, pues en general al que
tiene fiebre le conviene el reposo y el ayuno, pero a alguno

10 acaso no; y acaso el maestro de pugilato no les indica a to-
dos la misma forma de combate. Por tanto, cabe admitir que
se alcanza mayor precisién en lo particular si el cuidado es
individual, pues cada uno obtiene en mayor medida lo que
le conviene.

Pero podra cuidar de lo individual de manera Gptima el
médico, el maestro de gimnasia y todo el que tenga un saber
universal acerca de qué [les conviene] a todos o a los que son

15 de determinada clase (pues se dice, y es un hecho, que las

2777. Cf. Po{ VIIL. ~ Siguiendo a Bywater transponemos a 432 las
palabras «kai dran auto dyndsthai» = «y ser capaz de hacerlo, que los
manuscritos traen aqui.

2778. Como no son escritas las leyes del derecho familiar.
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ciencias son de lo comin).2!® Con todo, nada impide que se
pueda cuidar bien de un individuo aun cuando no se tenga
la ciencia, si por medio de la experiencia®® se ha observado
con precisién lo que acontece en cada caso; asi, algunos son
reconocidos como 6ptimos médicos de sf mismos aunque no
son capaces de asistir a otro en nada. De todos modos, cabe 20
admitir que al menos el que quiere llegar a ser competente
en el arte y en la teoria, debe dirigirse a lo universal, y co-
nocerlo en la medida en que se pueda,” pues, como hemos
dicho,22 las ciencias se refieren a es0.?® Y es probable
que también el que quiere hacer mejores [a otros hombres]
mediante su cuidado,?* ya sea a muchos o a pocos, deba
intentar adquirir la aptitud del legislador, si en verdad po- s
demos llegar a ser buenos a través de las leyes. Pues, desde
luego, poner en la disposicién debida a quien fuere, esto es,
al que se pone adelante, no es tarea de cualquiera, sino, si
[lo es] de alguien, del que sabe, como en la medicina y en las
demas [disciplinas] en las que hay una forma de cuidado®*
y de prudencia.

Después de eso, éno debemos examinar, entonces, a par-
tir de qué y c6mo se llega a tener la aptitud del legislador?

21719. Lo comftin (koindn) a los individuos de una misma especie,
que es lo mismo que lo universal (kathélou) a que se aludi6 en la
linea precedente.

2120. «Experiencia» (empeiria) en el sentido de un conocimiento no
reflexivo de lo universal obtenido a través de la frecuentacién de lo
particular. Cf. Met 11 981a6-47.

2121. Esto es, al conocimiento reflexivo y explicito de lo universal,
conocimiento que se sitia un escalon por encima de la sola expe-
riencia. Cf. la nota precedente.

2122. Poco mas arriba, en 1180515-16.

2723. Alo universal.

2724. El educador.

2125. El educando.

2126. De cuidado o asistencia dirigida al otro.
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30 {[No habrad que aprenderlo] de los politicos, como en otras
[disciplinas]?#? Se piensa, en efecto, que es una parte de la
politica.”™ ¢O es manifiesto que no hay semejanza entre la
politica y las demas ciencias y capacidades? Pues en las demas
se observa que son los mismos los que transmiten las capaci-
dades y las ejercen; por ejemplo, los médicos y los pintores;

35 en cambio, [son] los sofistas [los que] profesan ensenar la po-

usia litica, mas ninguno de ellos la practica, sino [que la practican]
los politicos, los cuales se dirfa que lo hacen mediante cierta
capacidad®® y por experiencia més que por reflexién. Pues
no se ve que escriban ni hablen acerca de [cuestiones] de esa
indole (aun cuando eso tal vez serfa algo mds valioso que los

s discursos llenos de argucias o demagdgicos)?™ ni que a su vez
hayan convertido en politicos a sus propios hijos ni a algunos
de sus amigos. Y seria razonable [que lo hicieran], si fueran
capaces, pues no podrian dejar a las ciudades ni preferir para
si ni, por tanto, para sus amigos mas cercanos, nada mas valio-
so que una capacidad de esa clase 2'®

10 Con todo, la experiencia, segtin se admite, contribuye no
poco [en eso], pues [de otro modo] no llegarian a ser politi-
cos [solo] a través de la frecuentacién de las cuestiones poli-
ticas; por eso, los que aspiran a saber acerca de la [ciencial
politica parecieran necesitar, ademas, de la experiencia.

Pero, de los sofistas, los que hacen mas profesion de
ensefiarla, estdn manifiestamente bastante lejos de hacerlo,
pues en general no saben ni qué [es la politica] ni acerca de

2727. Esto es, «(No habra que aprenderlo del que la ejerce, tal
como otras disciplinas se aprenden de quienes las ejercen?».

2728. Fl sujeto tacito parece ser la prudencia legislativa (nomothétike
phronsis). CI. supra VI viii 1141524-25.

2729. Probablemente la capacidad (dynamis) en cuestion aqui sea
una forma de capacidad natural.

2130. Que parecen haber sido frecuentes en los politicos de la épo-
ca de Aristételes.

2131. Cf. Platén, Mendn 936-94 ¢, Protdgoras 3194-320a.
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qué clase de cosas versa, pues [de otro modo] no la habrian 15
equiparado a la retérica ni [puesto] por debajo [de esta],”*
ni creerian que es facil legislar con [solo] reunir las leyes mas
prestigiosas; pues, dicen,”® es posible seleccionar las mejo-
res, como si la seleccién no fuese obra de la comprension®™*
ni el discernir correctamente tuviese la mayor importancia,
como en las cuestiones de musica. Pues los experimentados
en cada clase de cosas juzgan rectamente las obras y com- 20
prenden por qué medios o cémo se las lleva a su acabamien-
to, y cudles conciertan con cudles.?™

En cambio, los inexpertos deben satisfacerse con que no
les pase inadvertido si la obra estd bien o mal hecha, como
en la pintura. Y las leyes, se puede decir, son «obras» [del

arte] de la politica. {Como se podria, entonces, a partir de usw

ellas, llegar a tener las aptitudes del legislador o discernir
las mejores??® Pues, como es manifiesto, tampoco se liega
a ser médico a partir de tratados [de medicina]. Es verdad
que [sus autores] intentan indicar no solo el medicamento
sino también cémo se debe sanar y cémo se debe cuidar a
cada clase [de enfermos|, y [con ese fin] clasifican los hébi-
tos. Esas cosas se consideran utiles para los experimentados,
pero inttiles para los que no tienen ciencia. Asi, también las
colecciones de leyes y de constituciones politicas” podran

[

2132, Para Aristételes, en cambio, la retorica esta subordinada a la
politica; cf. supra 11 109452. — A continuacion Aristételes critica en
particular a Is6crates, cuya Antidosis (79-83) tiene en mente en las
lineas que siguen.

2133. El «dicen» esta implicado en la estructura empleada por Aris-
toteles.

2134. «Comprension» = «sjnesis>, de la que se ha tratado en VI x.
2735. Probablemente, cudles son las constituciones que armonizan
con qué clase de hombres o de pueblos; cf. Rhet1iv 1360a30-33.
2136. Cf. SE xxxiv 18442-9, donde se critica a los sofistas por ense-
flarles a sus discipulos los resultados de un arte ({ékhng), y no-el arte.
2137. Cf. infra 617 y la nota 2143.
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acaso ser muy utiles para los que son capaces de estudiarlas

y de discernir qué [en ellas] estd bien o lo contrario, y cudles
1o armonizan con cudles.”® Pero los que sin hdbito?? recorran

tales [obras], no tendran la posibilidad de discernir correc-
tamente, si no es por azar; podrian, empero, volverse mas
perspicaces en esas cuestiones.

Asi pues,”® como los predecesores? dejaron sin explorar
lo que concierne a la legislacion, acaso sea mejor que nosotros
lo examinemos mas, y [tratemos], por tanto, acerca de la cons-

15 titucion politica en general, para completar, en la medida de
lo posible, la filosofia referente a las cosas humanas.242

Primero intentemos, entonces, ver si los anteriores han
dicho alguna cosa acertada en particular; a continuacién,
estudiemos, a partir de las constituciones reunidas,2*? qué
Cosas preservan y queé cosas destruyen a las ciudades, y qué

20 Cosas a cada una de sus constituciones; y por qué causas unas
[ciudades] son gobernadas bien y otras lo contrario. Pues una
vez estudiadas esas cosas, acaso podamos comprender mejor
cudl constitucion es la 6ptima,?!# y cémo se ordena cada una
y qué leyes y costumbres aplica. Tras este comienzo, hable-
mos, pues, [de ello].

2138. Cf. la nota 2135.

' 2139. El «habito» (= «/éxis») adquirido por el trato frecuente con un
tema.

' 2740. Este parrafo es una transicién a un tratamiento de la teoria
politica que no parece ser el expuesto en el texto de la Politica que se
nos ha transmitido.

2741. Platon, que especialmente en la Repiblica elabor6 una teoria de-
ductiva y no una de orientacién empirica como la que se anuncia aqui.
2742. Al parecer, el campo formado por la ética y la politica.

2743. En la escuela de Aristételes se habfan reunido ciento cin-
cuenta y ocho constituciones (de la que solo se ha conservado la
Constitucion de los atenienses) que, como mds o menos se lo anuncia en
estas lineas, servirian de base a una teorfa politica de sesgo empirico
e inductivo.

2144. Probablemente, la 6ptima entre las constituciones reunidas.
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