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INTRODUCCION

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

I

ARISTOTELES EN EL MUNDO HELEN{STICO

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

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

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

427. Nacimiento de Platon.

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

399. Ejecucion de Sdcrates.

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

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

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

353. Carta VII de Platén.

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

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

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

341. Caida de Hermias en poder de los persas.

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

338. Queronea: derrota definitiva de la pbélis.

336. Alejandro.

334, Fundacion por Aristdteles del Liceo, en Atenas.

323. Muerte de Alejandro.

322. Muerte de Aristételes en Calcis (Eubea).

300. Zenon y la Sroa.

Esta simple enumeracién de fechas muestra que la vida y la obra entera
de Aristdreles acontecen en una fase critica de la vida helénica, al término
de una etapa de la historia de Grecia que representa uno de sus mayores
puntos de inflexion; Aristoteles asiste a los comienzos de una nueva era,
definida por otra estructura social y otro sistema de creencias y pretensio-
nes. La ultima fecha que he anotado muestra hasta qué punto es asi: la
incretblemente rdpida suplantacién de la prodigiosa filosofia platénico-
aristotélica por la 10sca mentalidad que representa, como ideologla, el es-
toicismo, es prueba de esa transicion brusca que afecta a lo mds bdsico. En
mi Biografia de la Filosofia (Obras, II) he estudiado con detalle este fend-
meno histdrico, que aqui sdlo quiero recordar.

La crisis de la sociedad griega fue primariamente la crisis de la p6lis, y
al mismo tiempo la crisis del hombre griego, de los supuestos en que duran-
te siglos se habla fundado la vida helénica. Seria, sin embargo, apresurado
y un tanto imprudente pensar que esto implica una identificacion entre Gre-
cia y la pOlis. Ni siquiera respecto de la Grecia cldsica, prehelenistica. es
esto cierto, y precisamente ahl estd una de las raices del problema. No todo
es polis en la Hélade: junto a ella hay lo que los griegos llamaban, con
expresidn no casualmente vaga, el éthnos. Mucho de Grecia estuvo consti-
tuido por éthne, “‘naciones” en sentido antiguo, *‘pueblos”; de otro lado, en
Grecia habia ciudades, pbleis, donde propiamente habia “politica’ y ciuda-
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danos (politai). La pblis no es, sin mds, la sociedad griega, no es toda
sociedad, sino la culminacién de la sociedad. su perfeccién. No es, por
mucho que se diga. el “Estado’, sino la interpretacion estatal de la socie-
dad, el escorzo o perspectiva desde el cual el griego propende a entender
una realidad social que tiene otras muchas facetas y dimensiones.

Lo mismo puede decirse de la expresion 760n politikén con que Aristd-
teles define al hombre, y que sélo con automatismo verbal o con violencia
conceptudl se traduce por “animal polltico”. Aristdteles dice (Politica, I, 2,
1253 a 2-3) que el hombre es por naturaleza (physei) un animal social, o si
se quiere civil, en el sentido de que estd naturalmente destinado a vivir en
ciudad, que esto es su télos o finalidad, y si no lo hace asi es porque estd en
camino y no ha llegado aun a ese estado que le pertenece naturalmente
(aunque sea historico); o bien porque es menos que un hombre (una bestia)
o mds (un dios): ¢ therion ¢ theés.

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

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

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

La realidad habia sido interpretada por Parménides como consistencia
—el verdadero significado del término 6n en su poema, como he tratado de
mostrar en Biografia de la Filosofia (Obras, II, p. 434-442)—, lo cual
eliminaba en rigor la naturaleza o physis —por eso Aristdteles tiene que
empezar su Fisica por una discusion con Parménides, pues, si éste tuviera
razén, no se podria hablar de naturaleza ni, por consiguiente, de fisica—.
La audacia platdnica estribo en aceptar la tesis paraddjica de que las cosas
propiamente no tienen consistencia, y quedan descalificadas en la medida
en que, por falta de identidad, no permiten el l6gos. El ser de la cosa no
estd en la cosa, pero —frente a la afirmacion sofistica de la general incon-
sistencia de lo real— lo hay fuera: es el eidos o la idéa. El didlogo, la
dialéctica, se convierte asf, mds alld de su significacién como artificio logi-
co, en un camino hacia la realidad. La teoria de las ideas —que se podria
llamar teoria de las consistencias, desde este punto de vista— es el resulta-
do de esta audacia intelectual que lleva a la constitucidn de la primera
theoria en sentido estricto. Pero, a diferencia de Parménides, Platon no se
puede quedar en la consistencia: su funcion es precisamente el camino de
vuelta, el apartarse de las cosas para volver a ellas y dominarlas. Las ideas
son de las cosas, éstas “participan’’ (méthexis) de ellas. Por esto la dialéc-
tica platdnica nunca es un mero “juego de ideas”, no porque no sea juego
—en un sentido esencial lo es—, sino porque no se trata sélo de ideas, sino
de tomar a través de ellas el camino de las cosas reales.

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

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

La empresa capital de Aristételes —asi, al menos, parece a su interpre-
tacion dominante— es la fundamentacion de la disciplina filoséfica que
llamamos Me1afisica; pero no menos —si se vuelve la mirada a su queha-
cer efectivo y al de su escuela— la constitucion de una Enciclopedia de los
saberes: catdlogos y colecciones de plantas y animales, biblioteca, recopila-
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cidn de constituciones, etc. La vocacion “cientlfica’ de Aristdteles es un
elemento esencial de su mentalidad. '

En otro lugar (1dea de la Metafisica) he insistido en la diferente signifi-
cacidn que tienen dos grupos de ‘“‘definiciones’” que de la metafisica da
Aristdteles: unas son “denominaciones’, es decir, “nombres’’: peri tés alet-
heias theoria (“contemplacion de lo que verdaderamente es’’), zetouméne
epistéme (“‘ciencia buscada”), préte philosophia (*‘filosoffa primera”),
sophia (“‘sabidurfa”’); las otras son definiciones en el sentido de “determi-
naciones” o, mejor, “tesis internas’’ de la metafisica, que enuncian lo que
ella descubre acerca de s{ misma: epistéme perl toli ontos héi 6n (“‘ciencia
del ente en cuanto tal”’), epistéme penl tés ousias (‘‘ciencia de la sustan-
cia”), epistéme theologiké (“‘ciencia teolégica” o “de Dios”, en el doble
sentido de que versa acerca de Dios y es la que Dios poseeria).

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

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

Claro estd que Aristdteles dio pie para ello. Los esquemas de su explica-
cidn ontoldgica (materia-forma, potencia-acto, movimiento como “la actua-



Xm

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

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

No sdlo el platonismo, también el aristotelismo desciende sibitamente
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en el siglo 1Iv. La Academia se hace "‘escéptica’ (sobre el sentido positivo
de esto véase el genial capitulo de Ortega en La vida de principio en
Leibniz y la evolucién de la teoria deductiva); e/ Liceo, ‘‘cientifico’ (lo
que tampoco carece de sentido). Se cultiva en él la historia fisico-
matemdtica (Teofrasto, Eudemo, Mendn, Dicearco), la botdnica, la zoolo-
gia, la biologia, la caracterologia (Teofrasto). En Estratdn, el primer motor
queda en la physis. La ‘‘filosofia primera’ queda suplantada por las *'se-
gundas”. La especulacion queda casi olvidada. Mientras tanto, el estoicis-
mo (Zenodn, Cleantes, Crisipo) y otras filosofias helenisticas afines ocupan
el primer plano (cf. Biografia de la Filosofia, I71. Obras, I1, p. 513 ss.).

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

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

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

Y al historizar a Aristoteles habria que problematizarlo: volver a tomar
la cuestion alll donde la 1enia planteada, donde su genial pensamiento era
Sfecundo: en la idea de sustancia. No para usarla como una almohada donde
reclinar la cabeza, sino para ver si en ella cabe lo que es plenamente real: el
ser viviente: el hombre que, como un arquero, busca blanco para su vida:
Dios. Y, al intentar meter en la idea de sustancia estas realidades, ésta
tendria que abrirse y descubrir sus posibilidades efectivas: justamente lo
que tendria futuro en Aristoteles; o, lo que es lo mismo, lo que en él serfa
vida.






II
LA ETICA ARISTOTELICA

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

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

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

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

Después de Jaeger, y precisamente para el tema que aqul mds nos inte-
resa, hay que tener en cuenta el libro de F. Nuyens: Ontwikkelingsmomen-
ten in de zielkunde van Aristoteles, 1939, rraducido al francés, L'évolu-
tion de la psychologie d’Aristote, en 1948. Afiddase también el estudio de
Paul Gohlke: Die Entstehung der aristotelischen Ethik, Politik, Rhetorik,
1944. Una labor considerable ha sido realizada en las notas extensisimas de
Franz Dirlmeier a su mencionda traduccidn (1956) y en la Introduccion a la
de los PP. René Antoine Gauthier, O. P., y Jean Yves Jolif, O. P. (1958);
un volumen de comentario estd anunciado.
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Segiin la cronologla mds aceptada, la Etica a Eudemo es considerable-
mente anterior a la Etica a Nicébmaco, y representaria una primera fase del
pensamiento ético de Aristoteles. Compuesta probablemente en el periodo
de Assos —una de las etapas mds fecundas de Aristételes—, precederia en
mds de diez arios a la Etica a Nicémaco, correspondiente a los primeros
afios de docencia de Aristdteles en Atenas, como jefe del Liceo, cuando
acababa de rebasar los cincuenta.

Ahora bien, es sabido que los libros IV, V y VI de la Etica a Eudemo
son casi idénticos a los libros V, V1 y VII de la Etica a Nicémaco. Durante
mucho tiempo, cuando se dudaba mucho de la autenticidad de la primera, la
cuestion mds grave era la de si esos libros eran auténticos o no; al admitirse
que ambas éticas lo son en su conjunto, este problema se desvanece, pero
queda en pie el de a cudl de los dos cursos pertenecen esos tres libros
comunes. La hipdtesis que hoy parece mds firme, de acuerdo con los traba-
Jos de Festugiére, Mansion y otros, es que los tres libros en cuestion perte-
necieron originariamente a la Etica a Eudemo, pero que después fueron
reelaborados por Aristoteles para incorporarlos a su segunda ética, y que
ésta es la version que conservan los manuscritos. Se tratarfa, pues, de una
parte de la Etica a Eudemo, en la redaccidn posterior destinada a su inclu-
sion en la Etica a Nicémaco.

La Etica a Nicbmaco no es propiamente un “libro”’ en el sentido estric-
to del término. Es una pragmateia, un conjunto de 10goi de tema comiin,
redactados por Aristdteles como cuadernos para los cursos, de los cuales,
sin duda, se haclan copias en el Liceo, para uso de los discipulos, que no
significaban una verdadera edicion con destino a un publico mds amplio.
Esto explica muchos caracteres del texto: su concisidn, destinada a comple-
tarse con explicaciones orales; su frecuente descuido expresivo, salvo pasa-
Jes redactados cuidadosamente y hasta con esmero literario; sus repeticio-
nes; cierta incoherencia de los nexos enire diferentes partes, que en algunos
casos llegan a contradicciones mds o menos fdcilmente salvables. Algunas
soluciones de continuidad en el texto se explican por tratarse de notas, que
no se escriblan al pie de pdgina, sino a continuacion, y que es aventurado
identificar y restablecer. En otros casos se trata de materiales escritos por
Aristdteles, insertados por su editor en lugares mds o menos acertados, o al
final de un tratado.

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

La Etica a Nicomaco fue editada poco antes del afio 300. La Etica a
Eudemo (0 Eudemia) fue editada por el discipulo de Aristdteles Eudemo de
Rodas, verosimilmente algo después; la razén mds fuerte en apoyo de esta
suposicidn es que Eudemo no edito los libros comunes. lo cual hace pensar
que el trabajo estaba ya realizado por Nicomaco en la otra Etica. Poco
tiempo después ésta habia sido relativamente olvidada. Esto ha hecho pen-
sar que la Etica a Nicémaco fuese objeto de una edicién solamente restrin-
gida, destinada a circular iinicamente dentro del Liceo; esto es posible, pero
‘no debe perderse de vista la general declinacion del platonismo y el aristo-
telismo desde comienzos del siglo 111, es decir, justamente las fechas de la
edicidn de la Etica. El rdpido triunfo de la Stoa, en particular desde Crisipo.
eclipso el esplendor de Aristdteles y hubo de oscurecer naturalmente su
Etica, que es desconocida en el catdlogo de Aristdn de Ceos, escolarca del
Liceo un siglo después de su edicion (!). No se olvide tampoco el “cientifi-
cismo’’ del Liceo, que antes he subrayado. La Etica no reaparece hasta la
edicién de Andrénico de Rodas, hacia los afios 40-20 a. de J. C., a la que se
deben muchas variantes y, sobre todo, su conservacion.
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INDICACIONES BIBLIOGRAFICAS

1. Ediciones de la “Etica a Nicémaco™.

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

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

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

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

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

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

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

2. Comentarios.

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

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

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

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

3. Traducciones.

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

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

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

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

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

4. Estudios.

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

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

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

Agosto de 1959.

JULIAN MARIAS






APARATO CRITICO

86lo ee tienen en cuenta las variantes de los manusaritos o editores moder-
nos que representan variaciones de sentido o de estilo y, por tanto, pudieran re-
flep.rue en la traduccién.

SIGLA
H* = cod. Marcianus 214 (siglo x1v).
K® = cod. Laurentianus LXXXI. 11 (siglo x).
L* = cod, Parisiensis 1854 (siglo xm).
M®* = cod Marcianus 213 (eiglo xIVv),
N* = cod. Marcianus append. IV. 53 (s:glo Xx1V).
0O* = cod Ricoardianus 48 (siglo xIV
T = antiqua traductio (sxglo xmI, M:nbulds a Guillermo de Moerbeke, ed. Pa-~
ris 1497).
vulg. = codicee plerique.
Asp. = ooment.ano de Agulo (siglo 11, ed. por Heylbut, 1889).
Ald. = editio princeps Aldina, 1495-88.
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ETICA A NICOMACO

LiBro I

1

Toda arte y toda investigacién, y del mismo modo tods accién y 1084 a
eleccién, parecen tender a algiin bien; por esto se ha dicho con razén
que el bien es aquello a que todas las cosas tienden. Pero parece que
hay alguna diferencia entre los fines, pues unos son actividades, y los
otros, aparte de éstas, ciertas obras; en los casos en que hay algunos
fines aparte de las acciones, son naturalmente preferibles las obras a
las aotividades (1). Pero como hay muchas acciones, artes y ciencias,
resultan también muchos los fines: en efecto, el de la medicina es la
salud; el de la construccién naval, el barco; el de la estrategia, la vic-
toria; el de la economia, la riqueza. Y en todas aquellas que dependen
de una sola facultad (como el arte de fabricar frenos y todas las demés
concernientes a los arreos de los caballos se subordinan al arte hfpico,
y a su vez éste y toda actividad guerrera se subordinan & la estrategia,
y de la misme manera otras artes a otras diferentes), los fines de las
principales son preferibles a los de las subordinadas, ya que éstos se
persiguen en vista de aquéllos. Y es indiferente que los fines de las
aocciones sean las actividades mismas o alguna otra cosa fuera de ellas,
como en las ciencias mencionadas.

2

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

(1) Ln actividades cuyo fin son ellas mismas son superiores, porque son mas
suficientes; pero cuando hay una obra como fin de la actividad, ésta es querida por
la obrs, y, por consiguiente, ests \ltima es superior,
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tienen un blanco, no alcanzaremos mejor el nuestro? Si es asf, hemos
de intentar comprender de un modo general cudl es y a cuil de las
ciencias o facultades pertenece. Pareceria que ha de ser el de la méds
principal y eminentemente directiva. Tal es manifiestamente la poli-
tica. En efecto, ella es la que establece qué ciencias son necesaries en
las ciudades y cudles ha de aprender cada uno, y hasta qué punto.
Vemos ademés que las facultades m4s estimadas le estdn subordina-
das, como la estrategia, la economia, la retérica. Y puesto que la po-
litica se sirve de las demds ciencias précticas y legisla ademéds qué se

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

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

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

3

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

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

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

4

Volviendo a nuestro tema, puesto que todo conocimiento y toda
eleccién tienden a algin bien, digamos cudl es aquel a que la politica
aspira y cudl es el supremo entre todos los bienes que pueden realizar-
se. Casi todo el mundo estd de acuerdo en cuanto a su nombre, pues
tanto la multitud como los refinados dicen que es la felicidad (2), y
admiten que vivir bien y obrar bien es lo mismo que ser feliz. Pero
acerca de qué es la felicidad, dudan y no lo explican del mismo modo
el vulgo y los sabios. Pues unos creen que es alguna de las cosas visi-
bles y manifiestas, como el placer o la riqueza o los honores; otros,
otra cosa; a8 menudo, incluso una misma persona opina cosas distin-
tas: 8i estd enfermo, la salud; si es pobre, la riqueza; los que tienen

conciencia de su ignorancia admiran a los que dicen algo grande y .

que estd por encima de su alcance. Pero algunos creen que, aparte de
toda esta multitud de bienes, hay algin otro que es bueno por sf mis-
mo y que es la causa de que todos aquéllos sean bienes.

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

Tengamos presente que los razonamientos que parten de los prin.
cipios difieren de los que conducen a los principios. En efecto, tam-
bién Platén se preguntaba y buscaba con razén si se ha de proceder
partiendo de los principios o hacia los principios; como en el estadio,
de los que presiden los juegos hacia la meta o al revés. Sin duda, se
ha de empezar por las cosas més ficiles de conocer; pero éstas lo son
en dos sentidos: unas, para nosotros; las otras, en absoluto. Debemos,

(2) Eneste contexto apareoe la palabra eudaimonia en su sentido més general,
justamente aquel en que oonvienen todos. El tema de la Etica seré en buena parte
esclarecer 1a verdadera aignificacién de ess palabra.
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pues, acaso empezar por las més féciles de conocer para nosotros. Por
e80 es menester que el que se propone aprender acerca de las cosas
buenas y justas y, en suma, de la politica, haya sido bien conducido
por sus costumbres. Pues el punto de partida es el qué, y si estd sufi-
cientemente claro, no habrd ninguna necesidad del porqué. Un hom-
bre tal, o tiene ya o adquirird fécilmente los principios Pero el

que no dispone de ninguna de estas cosas, escuche las palabras de
Hesiodo (3):

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

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

5

Pero continuemos desde el punto en que nos desviamos. No pare-
cerfa sin razén entender el bien y la felicidad segiin las diferentes vidas.
La masa y los més groseros los identifican con el placer, y por eso
aman la vida voluptuosa—pues son tres los principales modos de vida:
la que acabamos de decir, la politica y en tercer lugar la teorética—.
Los hombres vulgares se muestran completamente serviles al preferir
una vida de bestias, pero tienen derecho & hablar porque muchos de
los que estdn en puestos elevados se asemejan en sus pasiones a Sar-
danédpalo (4). En cambio, los hombres refinados y activos ponen el
bien en los honores, pues tal viene a ser el fin de la vida politica. Pero
parece que es més trivial que lo que buscamos, pues parece que estd
m4s en los que conceden los honores que en el honrado, y adivinamos
que el bien es algo propio y dificil de arrebatar. Por otra parte, pare.
cen perseguir los honores para persuadirse a sf mismos de que tienen
mérito, pues buscan la estimacién de los hombres sensatos y de los
que los conocen, y fundada en la virtud; es evidente, por tanto, que
incluso para estos hombres la virtud es superior.

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

(3) Trabajos y dias, 201 ss.

(4) Rey de Aasiria, del aiglo 1x a. de C., famoso por sus vicios y vida de place-
res desordenados; aegfm una leyenda, se &1'1'0)6 a una hoguera con sus mujeres,
esolavos y tesoros, en su palacio de Ninive, cuando la ciudad fué tomada.
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eritos enciclopédicos (5). El tercer modo de vida es el teorético, que
examinaremos mds adelante. En cuanto a la vida de negocios, tiene
cierto ¢arécter violento, y es evidente que la riqueza no es el bien que
buscamos, pues sélo es itil para otras cosas. Por esta razén se admiti-
rfan més bien los fines antes mencionados, pues éstos se quieren por
si mismos; pero es evidente que tampoco lo son, aunque se hayan
acumulado sobre ellos muchas razones. Dejémoslos, pues.

6

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

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

Adem4s, como el bien se dice de tantos modos como el ser (pues
se dice en la categoria de sustancis, como Dios y el entendimiento; y
en la de cualidad las virtudes, y en la de cantidad la justa medida,
y en la de relacién lo til, y en la de tiempo la oportunidad, y en la
de lugar la residencia, etc.), es claro que no habré ninguna nocién
comiin universal y una; porque no se predicaria en todas las catego-
rfas, sino s6lo en una. Por otra parte, como de las cosas que son seglin
una sola idea hay una sola ciencia, también habrfa una ciencia de todos
los bienes; ahora bien, hay muchas, incluso de loa que caen bajo una
sola categoria; asi, la ciencia de-la oportunidad, en la guerra es la
estrategia, en la enfermedad la medicina; y la de la justa medida, en
el alimento es la medicina, en los esfuerzos la gimnasia.

Podria preguntarse también qué quieren decir con «cada cosa en
si misma»; si la definicién de shombre en 8i mismos y de shombres es
una y la misma, a saber, 1a del hombre; pues en cuanto hombre, en
nada se distinguirdn; y si es asi, tampoco en cuanto bien. Ni tampoco
por ser eterno serd mas bien, si no es més blanco lo que dura mucho
tiempo que lo que dura un solo dia.

Los pitagoricos tratan, al parecer, esta cuestién con mds verosimi.

(56) Es deoir, generales, ordinarios 0 acaso een circulaciéns; AristSteles se re-
fiere & sus escritos sexotéricom o de vulgarizacién. Sobre estas expresiones, véase
la Introduccién de R. A. Gauthier, 0. P., y J. Y. Jnlif, O. P., s sudraduccién: L'Evi-
que ¢ Nicomagque, 1, p. 38-39 (Lovaina 1958).
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litud al colocar lo uno en la serie de los bienes, y Espeusipo (6) parece
seguirlos. Pero dejemos esto para otra discusién.

A propésito de lo dicho se suscita una duda, porque no se han re-
ferido estas palabras & todos los bienes, sino que se dicen segfin una
gola especie los que se buscan y aman por sf mismos, mientras que los
bienes que los producen o los defienden de algiin modo o impiden sus
contrarios se dicen por referencia a éstos y de otra manera. Es evi-
dente, pues, que los bienes pueden decirse de dos modos: unos por st
mismos, y los otros por éstos. Separando, pues, de los bienes iitiles los
que son bienes por s{ mismos, consideremos si éstos se dicen segfin una
sola idea. Pero jqué bienes se han de considerar por sf? ;Todos aque-
llos que buscamos incluso aislados, como el pensar y el ver y algunos
placeres y honorest Todos &stos, en efecto, aungue los busquemos en
vista de otra cosa, podrfan considerarse, sin embargo, como bienes por
si mismos; ;0 no se ha de considerar como bien en &f nada mé4s que la
idea? En este caso, la especie serfa infitil. Si, por otra parte, aqué.
llos son bienes por sf mismos, forzosamente resplandeceréd en todos
ellos la misma nocién del bien, como la de la blancura en la nieve y
en la cerusa. Pero las nociones de honor, prudencia y placer son otras
y diferentes precisamente en tanto que bienes; por consiguiente, no
es el bien algo comiin seglin una sola idea. ;C6mo se dice entonces?
Porque no se parece a las cosas que son homénimas por azar. jAcaso
por proceder de uno solo o por concurrir todos al mismo fin, o més
bien por analogfa? Como la vista en el cuerpo, la inteligencia en el
alma, y asf sucesivamente. Pero acaso debemos dejar esto por ahora,
porque dar cuenta exacta de esta cuestién serfa més propio de otra
disciplina filoséfica.

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

Acaso podrfa pensar alguien que serfa muy dtil conocerlo para
alcanzar los bienes que se pueden adquirir y realizar, porque teniendo
este modelo conoceremos también mejor nuestros bienes, y conocién-
dolos los lograremos. Este razonamiento ofrece, sin duda, cierta vero-
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similitud; pero parece discordar de las ciencias: todas, en efecto, as-
piran a algn bien Y buscando lo que les falta, dejan de lado el cono-
cimiento del bien mismo. Y en verdad no es razonable que todos los
técnicos desconozcan una ayuda tan importante y ni siquiera la bus-
quen. Y ademas no puede comprenderse qué provecho sacard para su
arte el tejedor o el carpintero de conocer el bien en sf, 0 c6mo podré
ser mejor médico o mejor general el que haya contemplado esta idea.
Es evidente que el médico ni siquiera considera asf la salud, sino la
salud del hombre, y m#s bien probablemente la de este hombre, ya
que cura a cada individuo. Y baste con lo dicho sobre estas cosas.

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

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

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

Parece que también ocurre lo mismo con la autarquia, pues el bien
perfecto parece ser suficiente. Pero no entendemos por suficiencia el
vivir para si s6lo una vida solitaria, sino también para los padres y
los hijos y la mujer, y en general para los amigos y conciudadanos,
puesto que el hombre es por naturaleza una realidad social. No obs-
tante, hay que tomar esto dentro de ciertos limites, pues extendién-
dolo a los padres y a los descendientes y a los amigos de los amigos,
se iria hasta el infinito. Esta cuestién la examinaremos después. Es-
timamos suficiente lo que por sf solo hace deseable la vida y no nece-
sita nada; y pensamos que tal es la felicidad. Es lo més deseable de
todo, aun sin afiadirle nada; pero es evidente que resulta més deseable
si se le afiade el mds pequefio de los bienes, pues lo agregado resulta
una superabundancia de bienes, y entre los bienes, el mayor es siem-
pre més deseable. Parece, pues, que la felicidad es algo perfecto y su-
ficiente, ya que es el fin de los actos.

Pero tal vez parece cierto y reconocido que la felicidad es lo me-
jor, y, sin embargo, seria deseable mostrar con mayor claridad qué es.
Aceso se lograria esto si se comprendiera la funcién del hombre. En
efecto, del mismo modo que en el caso de un flautista, de un escultor
¥y de todo artifice, y en general de los que hacen alguna obra o activi-
dad, parece que lo bueno y el bien estin en la funcién, as{ parecerd
también en el caso del hombre si hay alguna funcién que le sea propia.
jHabré algunas obras y actividades propias del carpintero y del zapa-
tero, pero ninguna del hombre, sino que serd éste naturalmente in-
activo? O bien, asf como parece que hay alguna funcién propia del
ojo y de la mano y del pie, y en general de cada uno de los miembros,
;8e atribuir4 al hombre slguna funcién aparte de éstas? ;Y cudl serd
ésta finalmente? Porque el vivir parece también comin a las plantas,
y se busca lo propio. Hay que dejar de lado, por tanto, la vida de
nutricién y crecimiento. Vendria después la sensitiva, pero parece que
también ésta es comin al caballo, al buey y a todos los animales.
Queda, por iltimo, cierta vida activa propia del ente que tiene razén;
y éste, por una parte, obedece a la razén; por otra parte, la posee y
piensa. Y como esta actividad se dice de dos maneras, hay que to-
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marla en acto, pues parece que se dice primariamente ésta. Y si la
funcién propia del hombre es una actividad del alma segtn la razén o
no desprovista de razén, y por otra parte decimos que esta funcién
es especificamente propia del hombre y del hombre bueno, como el
tocar la citara es propio de un citarista y de un buen citarista, y asi
en todas las cosas, afiadiéndose a la obra la excelencia de la virtud
(pues es propio del citarista tocar la citara, y del buen citarista to-
carla bien), siendo esto asf, decimos que la funcién del hombre es una
cierta vida, y ésta una actividad del alma y acciones razonables, y la
del hombre bueno estas mismas cosas bien y primorosamente, y cada
una se realiza bien seglin la virtud adecuadayy, si esto es asi, el bien
humano es una actividad del alma conforme a la virtud, y si las vir-
tudes son varias, conforme a la mejor y mds perfecta, y ademés en
una vida entera. Porque una golondrina no hace verano, ni un solo
dia, y asi tampoco hace venturoso y feliz un solo dia o un poco tiempo.

Quede, pues, descrito de esta manera el bien, ya que acaso se debe
hacer su bosquejo general antes de describirlo detalladamente. Parece,
incluso, que cualquiera podria continuar y articular completamente lo
que est4 bien bosquejado, y que el tiempo es en estas cosas buen in-
ventor o colaborador. De ahi han surgido también los progresos de las
artes, pues cualquiera puede afiadir lo que falta. Pero es menester
también recordar lo que llevamos dicho, y no busear el rigor del mis-
mo modo en todas las cuestiones, sino en cada una segin la materia
propuesta y en la medida propia de aquella investigacién. En efecto,
el carpintero y el gebmetra buscan de distinta manera el 4ngulo recto:
cl uno en la medida en que es itil para su obra; el otro busca qué es
o qué propiedades tiene, pues es contemplador de la verdad. Lo mis-
mo se ha de hacer en las demds cosas para que lo accesorio no exceda
de las obras mismas. Tampoco se ha de exigir la causa por igual en
todas las cuestiones: hastari en algunas mostrar claramente el qué,
como cuando se trate de los principios, pues el qué es primero y prin-
cipio. Y de los principios, unos se contemplan por induccién, otros por
percepeion, otros mediante cierto hébito, y otros de diversas maneras,
Por tanto, se ha de procurar ir a su encuentro segiin la naturaleza de
cada uno, y se ha de poner el mayor esmero en definirlos bien, pues
tienen gron importancia para lo que sigue. Parece, en efecto, que el
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principio es mids de la mitad del todo (7), y que por él se aclaran mu-
chas de las cosas que se buscan.

8

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

Nuestro razonamiento estd de acuerdo con los que dicen que la
felicidad consiste en la virtud o en una cierta virtud, pues pertenece
a ésta la actividad conforme a ella. Pero probablemente hay no poca
diferencia entre poner el mdximo bien en una posesién o un uso, en un
hébito o una actividad. Porque el hdbito que se posee puede no produ-
¢ir ningin bien, como en el que duerme o est4 de cualquier otro modo
inactivo, mientras que con la actividad esto no es posible, ya que ésta
actuaré necesariamente y actuard bien. Del mismo modo que en los
juegos olimpicos no son los més hermosos ni los méds fuertes los que
alcanzan la corona, sino los que compiten (pues entre éstos algunos
vencen), asf también las cosas hermosas y buenas que hay en la vida
s6lo las alcanzan los que actfian certeramente; y la vida de éstos es
agradable por ef misma. Porque el deleitarse es algo anfmico, y para
cada uno es placentero aquello de lo que se dice aficionado, como el

(7) Sobre eita expresién, qﬁe procede. de un verso de Hesiodo (T'rabajos y
dfas, 40) evolucionado en forma de proverbio, véase la nota en la traduccién de
F. Dirlmeier: Nikomachische Ethik, Darmstadt 1966, p. 281.
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caballo para el aficionado a caballos, el espectéculo para el aficionado
a espectdculos, y del mismo modo también las cosas justas pars el
que ama la justicia, y en general las cosas conformes a la virtud para
el que ama la virtud. Los placeres de la mayoria de los hombres estin
en pugns porque no lo son por naturaleza, mientras que para los in-
clinados a las cosas nobles son agradables las cosas que son por natu-
raleza agradables. Tales son las acciones de acuerdo con la virtud, de
suerte que son agradables para ellos y por si mismas. La vida de éstos,
por consiguiente, no necesita en modo alguno del placer como de una
especie de afiadidura, sino que tiene el placer en si misma. Es més,
ni siquiera es bueno el que no se complace en las buenas acciones, y
nadie llamarfa justo al que no se complace en la prictica de la justi-
cia, ni libre al que no se goza en las acciones liberales y del mismo
modo en todo lo dem4s. Si esto es asf, las acciones de acuerdo con la
virtud serdn por si mismas agradables.

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

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

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

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

9

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

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

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

10

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

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

Pero como muchas cosas que ocurren suceden por azares de for-
tuna y difieren por su grandeza o pequefiez, es evidente que los pe-
quefios beneficios de la fortuna, lo mismo que sus contrarios, no tie-
nen gran influencia en la vide, pero si esos bienes son grandes y nu-
merosos hardn la vida més venturosa (pues son por naturaleza como
adornos agregados, y su uso es bueno y honesto); en cambio, si sobre-
vienen males, oprimen y corrompen la felicidad, porque traen aflic-
ciones e impiden muchas actividades. Sin embargo, también en éstos
resplandece la noblezs, cuando.soporta uno muchos y grandes infor-
tunios, no por insensibilidad, sino por ser noble y magnénimo. Porque
si las actividades rigen la vida, como dijimes, ningin hombre ventu-
roso podré llegar a ser desgraciado, ya que jamés hard lo que es vil
y aborrecible. A nuestro juicio, en efecto, el que es verdaderamente
bueno y prudente soporta dignamente todas las vicisitudes de la for-
tune y obra de la mejor manera posible en sus circunstancias, del mis-
‘mo modo que el buen general saca del ejército de que dispone el mejor
partido pogsible para la guerra, y el buen zapatero hace con el cuero
que se Je da el mejor calzado posible, y de la misma manera todos los
demés artifices. Y si esto es asi, jamés serd desgraciado el hombre
feliz, aunque tampoco se le podrd llamar venturoso si cae en los in-
fortunios de Priamo. Pero no .serd inconstante ni variable, ni se apar-
tard ficilmente de la felicidad, ni siquiera por los infortunios que le
sobrevengan, a no ser grandes y muchos; y después de tales desgracias
no volverd a ser feliz en poco tiempo, sino, si es que llega a serlo, al
cabo de mucho y de haber alcanzado en ese tiempo grandes y hermo-
808 bienes.

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

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

11

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

12

Explicado esto, consideremos si la felicidad es una cosa elogiable
o, més ain, digna de ser ensalzada; pues es claro que no es una mera
facultad. Parece, en efecto, que todo lo elogiable se elogia por ser de
ccierta indole y por tener cierta referencia a algo; y asi elogiamos al
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justo y al valiente y en general al bueno y a la virtud por sus acciones
y sus obras, y al robusto y al ligero y a cada uno de los demés por ser
de cierta condicién y servir para algo bueno y decente. Esto es tam-
bién evidente por las alabanzas a los dioses: resulta, en efecto, ridiculo
asimilarlos 8 nosotros, y esto ocurre porque los elogios implican una
referencia, como dijimos. Y si el elogio es de esta indole, es claro que
de las cosas mejores no hay elogio, sino algo mayor y mejor, como es
también notorio: pues a los dioses los ensalzamos como bienaventura-
dos y felices y a los més divinos de los hombres los ensalzamos tam-
bién como bienaventurados. Y lo mismo respecto de los bienes, por-
que nadie elogia la felicidad como elogia lo justo, sino que la ensalza
como algo més divino y mejor.

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

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

13

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

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

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

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

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

(10) Véase Platén: Carmides, 156 b.

(11) Bobre el sentido de texotéricoss en este pasaje, Diels piensa que es rextra-
fios & la escuela aristotélicas; Burnet lo aprueba, y afiade que casi siempre equi-
vale —y asf en este caso— a ten los escritos de la escuela académicas (T'he Kthics
of Aristotle, London 1900, p. 58).
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mejor), pero también aparece en ellos algo mds, ajeno naturalmente a
la razén, que lucha y contiende con la razén. Exactamente como los
miembros paraliticos del cuerpo cuando queremos moverlos hacia la
derecha se van al contrario hacia la izquierda, y asf ocurre también
con el alma: pues las tendencias de los incontinentes se mueven en
sentido contrario. Pero en los cuerpos vemos lo que se desvia, en el
alma no lo vemos; pero probablemente no por eso ha de creerse que
en el alma hay algo ajeno a'la razén que se le opone y le es adverso
(en qué sentido es distinto, no interesa). Pero parece oue también par-
ticipa de la razén, como dijimos, puesto que obedece a la razén en el
hombre continente, y ademds es probablemente més décil en el hom-
bre morigerado y esforzado, pues todo concuerda con la razén.

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

(12) En sentido matemé4tico significaria «ser racionald como conmensurable.
Sobre los sentidos de ldgos, véase mi Introduccidn a la Filosofia ( Obras, 11, V, 44).
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Lisro II

1

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

Ademés, en todo aquello que es resultado de nuestra naturaleza,
adquirimos primero la capacidad y después producimos la operacion
(esto es evidente en el caso de los sentidos: no adquirimos los sentidos
por ver muchas veces u ofr muchas veces, sino a la inversa: los usamos
porque los tenemos, no los tenemos por haberlos usado); en cambio,
adquirimos las virtudes mediante el ejercicio previo, como en el caso
de las dem4ds artes: pues lo que hay que hacer después de haber apren-
dido, lo aprendemos haciéndolo; por ejemplo, nos hacemos construc-
tores construyendo casas y citaristas tocando la citara. Asi también
practicando la justicia nos hacemos justos, practicando la templanza,
templados, y practicando la fortaleza, fuertes. Prueba de ello es lo que
ocurre en las ciudades: los legisladores hacen buenos a los ciudadanos
haciéndoles adquirir costumbres, y ésa es la voluntad de todo legis-
lador, todos los que no lo hacen bien yerran, y en esto se distingue un
régimen de otro, el bueno del malo. Ademés, las mismas causas y me-

(1) El nombre ética (#8ix+h) se deriva de #0og (carboter), que Amtbtales
supone modificacién de ¥og (hébito, costumbre).
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dios producen toda virtud y la destruyen, lo mismo que las artes: pues
tocando la citara se hacen tanto los buenos como los malos citaristas;
y andlogamente los constructores de casas y todos los demds: constru-
yendo bien serdn buenos constructores y construyendo mal, malos. Si
no fuera asf, no habria ninguna necesidad de maestros, sino que todos
serfan de nacimiento buenos o malos. Y lo mismo ocurre con las vir-
tudes: es nuestra actuacién en nuestras transacciones con los demés
hombres lo' que nos hace a unos justos y a otros injustos, y nuestra
actuacién en los peligros y la habituacién a tener miedo o dnimo lo
que nos hace a unos valientes y a otros cobardes; y lo mismo ocurre
con los apetitos y la ira: unos se vuelven moderados y apacibles y otros
desenfrenados e iracundos, los unos por haberse comportado asi en
estas materias, y los otros de otro modo. En una palabra, los hébitos
se engendran por las operaciones semejantes. De ahi la necesidad de
realizar cierta clase de acciones, puesto que a sus diferencias corres-
ponderdn los hébitos. No tiene, por consiguiente, poca importancia el
adquirir desde j6venes tales o cuales hibitos, sino muchisima, o me-
jor dicho, total.

2

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

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

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

Pero no sélo su origen, su incremento y su destruccién les vienen
de las mismas cosas y por las mismas, sino que de lo mismo depende-
tdn también sus operaciones. Asf ocurre, en efecto, con las otras cosas
m4s claras, como la robustez: se produce por tomar mucho alimento
y resistir muchas fatigas, y el que mejor puede hacer esto es el robusto-
Asi ocurre con las virtudes: apart4ndonos de los placeres nos hacemos
morigerados, y una vez que lo somos podemos mejor apartarnos de
ellos; y lo mismo respecto a la valentia: acostumbrindonos a despre-
ciar los peligros y a resistirlos nos hacemos valientes, y una vez que
lo somos seremos més capaces de afrontar los peligros.

3

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

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

Lo que sigue puede también aclararnos estas cosas. En efecto,
como son tres los objetos de preferencia y tres los de aversi6n—lo her-
moso, lo ‘conveniente y lo agradable, y sus contrarios, lo feo, lo per-
judicial y lo penoso—, respecto de todo esto el bueno acierta y el
malo yerra, pero sobre todo respecto del placer; pues éste es comin
también a los animales y acompaiia a todo lo preferible, pues también
lo hermoso y lo conveniente parecen agradables. Ademés todos nos.
otros lo hemos mamado desde niiios, y por eso es dificil borrar esta
afeccién que ha impregnado nuestra vida. Ademés regulamos nuestras
acciones, unos mas y otros menos, por el placer y el dolor, Por eso es
necesario dedicarles todo nuestro estudio: no es, en efecto, de poca
importancia pars las acciones el complacerse y contristarse bien o
mal. Pero ademds es mds dificil luchar con el placer que con la ira,
como dice Herdclito (2), y lo més dificil es siempre objeto del arte y

(2) Diels, fr. 85.
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de la virtud, pues hasta lo bueno es mejor en este caso. De snerte que
también por esta razén toda la atenci6n, tanto de la virtud como de la
politica, versa sobre el placer y el dolor, puesto que el que se sirve bien
de ellos serd bueno, y el que lo hace mal, malo. Quede, pues, sentado
que la virtud se refiere a placeres y dolores; que lo mismo que la pro
duce es causa de su incremento y de su decaimiento, si no funciona
del mismo modo, y que se ejercita sobre aquello mismo que le di6 origen.

4

Se podria preguntar ¢6mo decimos que los hombres tienen que ha-
cerse justos practicando la justicia y morigerados practicando la tem-
planza, puesto que si practican la justicia y la templanza son ya jus-
tos y morigerados, lo mismo que si practican la gramética y la mésica
son graméticos y miisicos. ;O es que ni siquiera ocurre asi con las
artes? Es posible, en efecto, hacer algo gramatical o por casualidad o
por indicacién de otro; por tanto, uno serd gramético si hace algo
gramatical y gramaticalmente, es decir, de acuerdo con la gramética
que ¢l mismo posee. Ademds, tampoco son semejantes el caso de las
artes y el de las virtudes; en efecto, los productos de las artes tienen
en sf mismos su bien; basta, pues, que reinan ciertas condiciones; en
cambio, las acciones de acuerdo con las virtudes no estdn hechas justa
o morigeradamente si ellas mismas son de cierta manera, sino si tam-
bién el que las hace refine ciertas condiciones al hacerlas: en primer
lugar, si las hace con conocimiento; después, eligiéndolas, y eligién-
dolas por ellas mismas; y en tercer lugar, si las hace en una actitud
firme e inconmovible. Estas condiciones no cuentan para la posesion
de las deméds artes, excepto el conocimiento mismo; en cambio, para
la de las virtudes el conocimiento tiene poca o ninguna importancia,
mientras que las demds no la tienen pequefia, sino total, ya que son
precisamente las que resultan de realizar muchas veces actos justos y
morigerados. Por tanto, las acciones se llaman justas y morigeradas
cusndo son tales que podria hacerlas el hombre justo o morigerado; y
es justo y morigerado no el que las hace, sino el que las hace como
las hacen los justos y morigerados. Con razén se dice, pues, que reali-
zando acciones justas se bace uno justo, y con acciones morigeradas,
morigerado. Y sin hacerlas ninguno tiene la menor probabilidad de
llegar a ser bueno. Pero los més no practican estas cosas, sino que se
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refugian en la teorfa y creen filosofar y poder llegar asi @ ser hombres
cabales; se comportan de un modo parecido a los enfermos que escu-
chan atentamente a los médicos y no hacen nada de lo que les. pres.
criben. Y asf, lo mismo que éstos no sanardn del cuerpo con tal trata-
miento, tampoco aquéllos sanarin del alma con tal filosoffa.

5

Después de esto tenemos que considerar qué es la virtud. Puesto
que las cosas que pasan en el alma son de tres clases, pasiones, facul-
tades y hdbitos, la virtud tiene que pertenecer a una de ellas. Entien-
do por pasiones apetencia, ira, miedo, atrevimiento, envidia, alegria,
amor, odio, deseo, celos, compasién, y en general los afectos que van
acompafiados de placer o dolor. Por facultades aquéllas en virtud de
las cuales se dice que nos afectan esas pasiones, por ejemplo, aquello
por lo que somos capaces de airarnos o entristecernos o compadecer-
nos; y por habitos aquello en virtud de lo cual nos comportamos bien
o mal respecto de las pasiones; por ejemplo, respecto de la ira nos
comportamos mal si nuestra actitud es desmesurada o lacia, y bien
8i obramos con mesurs; y lo mismo con las demés.

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

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

6

Pero es menester decir no sblo que es un hébito, sino ademés de
qué clase. Hay que decir, pues, que toda virtud perfecciona la condi-
cién de aquello de lo cual es virtud y hace que ejecute bien su opera-
cién; por ejemplo, la excelencia del ojo hace bueno al ojo y su funcién
(pues vemos bien por la excelencia del ojo); asimismo la excelencia del
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caballo hace bueno al caballo y lo capacita para correr, para llevar al
jinete y afrontar a los enemigos. Si esto es asf en todos los casos, la
.virtud del hombre serd también el hébito por el cual el bombre se
hace bueno y por el cual ejecuta bien su funcién propia. Cémo es esto
asf en parte lo hemos dicho ya; pero se aclarard ain mds si conside-
ramos cuél es la naturaleza de la virtud. En todo lo continuo y divi-
sible es posible tomar més o menos o una cantidad igual, y esto o
desde el punto de vista de la cosa misma o relastivameunte a nosotros;
y lo igual es un término medio entre el exceso y el defécto. Llamo tér-
mino medio de la cosa al que dista lo mismo de ambos extremos, y
éste es uno y el mismo para todos; y relativamente a nosotros, al que
ni es demasiado ni demasiado poco, y éste no es ni uno ni el mismo
para todos. Por ejemplo, si diez es mucho y dos es poco, se toma el
seis como término medio en cuanto a la cosa, pues subrepasa y es
sobrepasado en una cantidad igual, y en esto consiste el medio segin
la proporcién aritmética. Pero respecto de nosotros no ha de enten-
derse asi, pues si para uno es mucho comer diez libras y poco comer
dos, el entrenador no prescribir4 seis libras, porque probablemente esa
cantidad serd también mucho para el que ha de tomarla, o poco: pera
Milén (3), poco; para el gimnaste principiante, mucho. Y lo mismo si
se trata de la carrera y de la lucha. Asi pues, todo conocedor rehuye
el exceso y el defecto, y busca el término medio y lo prefiere; pero el
término medio no de la cosa, sino el relativo a nosotros. Y si todo
saber lleva bien a cabo su obra de esta manera, mirando al término
medio y dirigiendo hacia éste sus obras (por eso suele decirse que a
las obras bien hechas no se les puede quitar ni afiadir, porque tanto
el exceso como el defecto destruyen la perfeccién, mientras que el
término medio la conserva, y los buenos artistas, como decimos, tra-
bajan con sus miras puestas en €l); y si, por otra parte, la virtud es
més exacta y mejor que todo arte, como lo es también la naturaleza,
tendrd que tender al término medio. Me refiero a la virtud ética; pues
ésta tiene que ver con pasiones y acciones, y en ellas se dan el exceso,
el defecto, y el término medio. Asi en el temor, el atrevimiento, la
apetencia, la ira, la compasién y en general en el placer y el dolor
caben el mds y el menos, y ninguno de los dos estd bien; pero si es
cuando es debido, y por aquellas cosas y respecto a aquellas personas
y en vista de aquello y de la manera que se debe, entonces hay tér-
mino medio y excelente, y en esto consiste la virtud. Asimismo en las

(3) Mildn, el atleta famoeo del siglo v1 a. de C. Se ha calculado que comia una
racién diaria de més de 8 kg. de carne, otros tantos de pan y casi 10 litros de vino
(of. Dirlmeier, p. 310).
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acciones cabe también exceso y defecto y el término.medio. Y la vir-
tud tiene que ver con pasiones y acciones, en las cuales el exceso y el
defecto yerran, mientras que el término medio es elogiado y acierta;
y ambas cosas son propias de la virtud. Por tanto, la virtud es un
cierto término medio, puesto que apunta al medio. Ademés, se puede
errar de muchas maneras (pues el mal pertenece & lo indeterminado,
como imaginaban los pitagéricos, y el bien a lo determinado), pero
acertar, 86lo de una (y por eso una cosa es fécil y la otra dificil, fécil
errar el blanco y dificil acertar); y por estas razones también son pro-
pios del vicio el exceso y el defecto, y de la virtud el término medio:

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

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

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

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

7

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

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

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

Por lo que se refiere a la dignidad y la indignidad, e! término me-
dio es la magnanimidad; el exceso eso que se llama vana hinchazén,

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

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

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

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

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

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

8

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

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

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

9

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

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

(5) Odisea, XI1, 219. Las palabras son de Ulises.
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Porque de los dos extremos, el uno es mds erréneo y el otro menos, y
ya que acertar en el medio es extremadamente dificil, por lo menos,
como suele decirse, en la segunda navegacién hay que tomar el mal
menor. Y esto seri posible sobre todo del modo que decimos. Debe-
mos considerar aquello a que somos més inclinados (porque nuestra
naturaleza nos lleva hacia distintas cosas). Eso se advertird por el pla-
cer y el dolor que sentimos, y entonces deberemos tirar de nosotros
mismos en sentido contrario, pues apartdndonos del error llegaremos
al término medio, como hacen los que quieren enderezar las vigas tor-
cidas. En todo hay que estar en guardia principalmente frente lo agra-
dable y el placer, porque no lo juzgamos con imparcialidad. Asf, pues,
hemos de sentir respecto del placer lo que los ancianos del pueblo sin-
tieron respecto de Helena, y repetir en todos los casos sus palabras (6);
alejdndonos as{ de ¢l erraremos menos. En resumen, haciendo esto es
como mejor podremos alcanzar el término medio.

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

(6) Iliada, TII, 166 es.:

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

(Trad. Hermosilla)
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Lmero III

1

Puesto que la virtud tiene por objeto pasiones’ y acciones, y las
voluntarias son objeto de alabanzas o reproches, las involuntarias de
indulgencia o a veces compasién, es quizé necesario para los que re-
flexionan sobre la virtud definir lo voluntario y lo involuntario, y es
Gtil también para los legisladores, con vistas a las recompensas y cas-
tigos. Parece, pues, que son involuntarias las cosas que se hacen por
fuerza o por ignorancia; es forzoso aquello cuyo principio viene de
fuera y es de tal indole que en &I no tiene parte alguna el agente o el
paciente, por ejemplo, que & uno lo lleve a alguna parte el viento o
bien hombres que E) tienen en su poder. En cuanto a lo que se hace
por temor & mayores males o por una causa noble—por ejemplo, si
un tirano mandara a alguien cometer una accién denigrante, teniendo
en su poder a sus padres o sus hijos y éstos se salvaran si lo hacfa y
Pperecieran &i no lo hacia—, es dudoso si debe llamarse involuntario o
voluntario. Algo semejante ocurre también cuando se arroja al mar el
cargamento en las tempestades: en términos absolutos, nadie lo hace
de grado, pero por su propia salvacién y las de los demés lo hacen to-
dos los que tienen sentido. Tales acciones son, pues, mixtas, pero se
parecen m4s a las voluntarias, ya que son preferibles en el momento
en que se ejecutan, y el fin de las acciones es relativo al momento. Lo
voluntario, pues, y lo involuntario se refieren al momento en que se
hacen; y se obra voluntariamente porque-el principio del movimiento
de los miembros instrumentales en acciones de esa clase estd en el
mismo que las ejecuta, y si el principio de ellas estd en él, también
estd en su mano el hacerlas o no. Son, pues, tales acciones voluntarias,
aunque quizé en un sentido absoluto sean involuntarias: nadie, en
efecto, elegirfa ninguna de estas cosas por si mismo.

Por esta clase de acciones los hombres reciben a veces incluso ala-
banzas, cuando soportan algo denigrante o penoso por causas grandes
y nobles; o bien, a la inversa, censuras, pues soportar las mayores
vergiienzas sin un motivo noble o por un motivo baladf es propio de
un miserable. En algunos casos, si bien no se tributan alabanzas, se
tiene indulgencia cuando uno hace lo que no debe sometido a una
Presién que rebasa la naturaleza humana y que nadie podria soportar.

1110 e



30

1110 %

10

15

33

KaA@ f) petpied pavdou. ¢’ éviois 8 Emauvos pev ov ylve-
Tal, ovyyvoun &, étav Sidk ToiaUta pdEn Tis & ph) Bel, &
Thv &vBpwtiviv @Uow Umepteivel kai pndels &v Utropeivan.
&via &’ fows ouk Eomv dvaykaoBijvai, dAA& p&AAov &moba-
vetéov TaBévT T& SevdtaTar  kal ydp Tdv EbprriSou *AAk-
Hafwva yelola gaiveTar T& &vayk&oavTa HNTPOKTOVHioQl.
fom 8¢ yaAemov évioTe Siakpivan Trolov &vri Trolov adpeTéov
kai Ti &vti Tivos UmropeveTéov, &1 8¢ yaAemwTepov Eppeivan
Tois yvwabdeiow: s y&p &l Td oAU éoTi T& pév Tpoocdo-

" KOpeva Avtmpd, & 8 dvaryrégovTan aioypd, 66ev Eraivor kal

yoéyol yivovtar Trepi ToUs &vaykaoBévras f) u.  T& 1) woia
paTéov Plaia; | GMALDs pév, éwdT’ &v 1 aiTiar v Tols k-
15 §) kal & wpdrTwv undtv oupPdAAnTar; & 8¢ Kk’ alTa
uev &xouoi& tori, viv 8¢ kal &vTl T&VBE alpetd, kal f) &pxi
tv 16 TpdrTovTl, Kad aUTd piv drovoid éomi, vOv B¢ kal
&vtl TdVde tkouocia. upGAAov &’ Eoikev Exovoiolst al ydp
Tp&Seis &v Tois ka®’ EkaoTa, TaUTx &’ ékoUola. Troia &’ &vri
Tolwv alpetéov, oU pediov &modolvan: TroAAai ydp Siapo-
paf elow &v Tols kab’ Exaora. el 8¢ Tig T& fBéa kad T KA
oain Ploa elven (qvayrézew y&p Ew dvra), wévta &v €ln
aUT® Pl ToUuTwv ydp X&pwv TavTes TévTa Tp&TTOVOIV.
xal ol pév Pig xal &xovres Autnpdds, ol B¢ Bik 1O #BY kal
kaAdv pued’ fiBovijs:  yeAolov 8t TO almidobm T ExTds, GAAG
uf) alrrdv ebbfjparov Svra Ud TGV TotoUTwy, Kal TGV pév
KaA&v fautdy, TGV & aloyxpdv Td ABéx. Eoike 81 1o Pi-
aov elvon o¥ &whev ) &pyxf), undév oupPaAiouévov ToU
PicxoBévTos.

To &8¢ 81" &yvolav oUy ékoUogiov ptv &mav toTiv, &xou-
oiov 8¢ T &miAvmrov kal &v petapeAeiq 6 yap &1’ &yvoiav
mp&Eas &riolv, undév T Suoxepalvwv &ml T Tpder, Exdv
udv o¥ mémpaxev, 8 ye pf) fider, oUd’ aU &kwv, pty AuvToU-
pevds ye. ToU &1 &1’ &yvoiav O uév &v perapeAeiq &rwv So-
kel, & 8¢ pf peTapeAduevos, Emel Etepos, EoTw oUy Exdv-
tel ydp Siogéper, BéATiov Svopx Exewv 18iov. Etepov &
foike xal 1O & &yvoiav wpérTav ToU &yvoolvrar O ydp
uebUwv fi dpyizéuevos ob Soxel &1° &yvoiav pdrTey &AAG

b10. ofte I. || 25. volc dyvoodvrag pr. K*



33

Hay quizé cosas, sin embargo, a las que no puede uno ser forzado,
sino que debe preferir la muerte tras los més atroces sufrimientos: asi,
resultan evidentemente ridiculas las causas que obligaron al Alcmeén
de Euripides & matar a su madre (1). En ocasiones es dificil discernir
qué se ha de preferir a qué, y qué se ha de soportar mejor que otra
cosa; pero es més dificil adin ser consecuente con el propio juicio, por-
que casi siempre lo que esperamos es doloroso y aquello a que se nos
quiere forzar vergonzoso, por lo que se alaba o se censura a los que se
han sometido o no a la violencia.

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

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

@) I"mgmentb 88. Alomeén maté a su madre Erifile para escapar a la mal-
dicién de su padre Anfiareo.
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ignorancia. Pues todo malvado desconoce lo que debe hacer y aquello
de que debe apertarse, y por tal falte son injustos y en general malos.
El término «nvoluntsrio» pide emplearse no cuando alguien des-
conoce lo conveniente, pues la ignorancia en la eleccién no es causa
de lo involuntario sino de la maldad; ni tampoco lo es le ignorancia
general (ésta, en efecto, merece censuras), sino la ignorancia concreta
de las circunstancias y el objeto de la accién. De estas cosas dependen,
en efecto, tanto la compasién como el perddn, puesto que el que des-
conoce alguna de ellas actia involunteriamente. No estarfa mal, por
tanto, determinar cudles y cudntas son, quién hace y qué y acerca de
‘qué o en qué, a veces también con qué, por ejemplo, con qué instru-
mento, y en vista de qué, por ejemplo, de la salvacién, y céme, por
ejemplo, serena o violentamente.

Ahora bien, todas estas circunstancias, a la vez, no podrfa ignorar-
las nadie que no estuviera loco, ni tampoco, evidentemente, quién es
el agente: jcé6mo podria, en efecto, ignorarse a sf mismo? En cambio,
podria ignorar lo que hace, y asf hay quien dice que una cosa se le
escapb en la conversacién, o que no sabfa que era un secreto, como
Esquilo los misterios (2), o que al querer mostrarlo se dispar6, como
el de la catapulta. Tembién podria creerse que el propio hijo es un
enemigo, como Merope (3); o que tenfa un botén la lanza que no lo
llevaba, o que una piedra corriente era piedra pémez; o dar una bebida
a alguien para salvarlo y matarlo, o herir a otro cuando queria tocarlo,
como los que luchan a la distancia del brazo. Todas estas cosass pue-
den ser, pues, objeto de ignorancia y constituyen las circunstancias
de la accién; y del que desconoce cualquiera de ellas se piensa que ha
obrado involuntariamente, sobre todo si se trata de las principales, y
se consideran principales las circunstancias de la accién y su fin. Pero
ademés aquel de quien se dice que ha hecho algo involuntariamente
en virtud de esta clase de ignorancia, tiene que sentir pesar y arre-
pentimiento por su acci6n.

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

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

(3) En el Cresfontes de Eurfpides.
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llamar involuntario a lo que se debe desear, y debemos irritarnos con
ciertas cosas y apetecer otras, como la salud y la instruccién. Parece
también que lo involuntario es penoso, y lo apetecible, agradable.
Pero adems4s, jen qué se distinguen, en cuanto involuntarios, los yerros
calculados de los debidos al coraje? Unos y otros deben rehuirse, y las
pasiones irracionales no parecen menos humanas, de modo que tam-
bién las acciones que proceden de la ira y del apetito son propias del
hombre. Por tanto, es absurdo considerarlas involuntarias.

2

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

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

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

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

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

Tampoco puede ser una opinién. La opinién, en efecto, parece re-
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ferirse a todo, y no menos a lo eterno y a lo imposible que a lo que estd
8 nuestro alcance; y se distingue por ser falsa o verdadera, no por ser
buena o mala, mientras que la eleccién mAs bien por esto titimo. En
términos geneta.les, quizé nadie dirfa que se identifica con la opini6n;
pero tampoco con alguna en particular: en efecto, por elegir lo que es
bueno o malo tenemos cierto carécter, pero no por opinar. Y elegimos
tomar o evitar algo bueno o malo, opinamos en cambio qué es, o a
quién le conviene, 0 c6mo; pero no opinamos de ninguna manera to-
marlo o evitarlo. La eleccién, ademés, merece alabanzas por referirse
al objeto debido, més que por hacerlo rectamente; la opini6n, por ser
verdadera. Elegimos también lo que sabemos muy bien que es bueno,
pero opinamos sobre lo que no sabemos del todo, y no son los mismos
los que tienen reputacién de elegir y opinar mejor, sino que algunos
la tienen de opinar bastante bien, pero, a causa de un vicio, no elegir
lo que es debido. Que la opinién preceda a la eleccién o la acompafie
es indiferente: no es eso lo que estamos considerando, sino si la elec-
ci6n se identifica con alguna clase de opini6n.

$Qué es entonces, o de qué indole, puesto que no es ninguna de las
cosa8 que hemoe mencionado? Evidentemente es algo voluntario, pero
no todo lo voluntario es susceptible de eleccién. ;Serd acaso lo que
ha sido objeto de una deliberacién previa? Pues la eleccién va acom-
pafiada de razén y reflexién, y hasta su mismo nombre [pro-airesis]
parece indicar que es lo que se elige antes que otras cosas.

3

i8e delibera sobre todas las cosas y es todo susceptible de delibe-
racién, o sobre algunas cosss la deliberacién no es posible? Y debe
llamarse susceptible de deliberacién no aquello sobre lo cual podria
deliberar un necio o un loco, sino aquello sobre lo cual deliberaria un
hombre dotado de inteligencia. Pues bien, sobre lo eterno nadie deli-
bera, por ejemplo sobre el cosmos, o sobre la inconmensurabilidad de
la diagonal'y el lado. Tampoco sobre lo que est4 en movimiento, pero
acontece siempre de la misme manera, o por necesidad, o por natu-
raleza, o por cualquiera otra causa, por ejemplo sobre los solsticios y
salidas de los astros. Ni sobre lo que unas veces sucede de una manera
f otras de otra, por ejemplo sobre las sequias y las lluvias. Ni sobre
o que depende del azar, por ejemplo sobre el hallazgo de un tesoro.
Tampoco sobre todas las cosas humanas: por ejemplo, ningin lace-
demonio delibera sobre cudl serfa la mejor forma de gobierno para
Jos escitas. Porque ninguna de estas cosas podria oourrir por nuestra
intervencién; pero deliberamos sobre lo que esté a nuestro alcance y
es realizable, y eso es lo que quedaba por mencionar. En efecto, se
consideran como causas la naturaleza, la necesidad, el azar, y tam-
bién la inteligencia y todo lo que depende del hombre. Y todos los
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hombres deliberan sobre lo que ellos mismos puden hacer. Sobre los
conocimientos rigurosos y suficientes no hay deliberacién, por ejem-
plo, sobre las letras (porque no vacilamos sobre el modo de escribir-
las); pero sobre todo lo que se hace por mediacién nuestra aunque no
siempre de la misma manera, deliberamos; por ejemplo, sobre las
cuestiones médicas o de negocios, y més sobre la navegacién que sobre
la gimnasia, en la medida en que la primera estd més lejos de haber
alcanzado la exactitud, y lo mismo sobre todo lo deméds, pero méds
sobre las artes que sobre las ciencias, porque vacilamos més sobre las
primeras.

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

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

Parece, pues, que, como queda dicho, el hombre es principio de las
acciones, y la deliberacién tiene por objeto lo que él mismo puede ha-
cer, y las acciones se hacen en vista de otras cosas. Pues no puede ser
objeto de deliberacién el fin, sino los medios conducentes a los fines;
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ni tampoco las cosas individuales, como si esto es pan o estd cocido 1113 a
como es debido, pues esto es asunto de la percepcidn, y si se quiere
deliberar siempre se ird hasta el infinito.

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

4

Que la voluntad tiene por objeto el fin, ya lo hemos dicho; pero
unos piensan que aquél es el bien y otros que es el bien aparente. Si
ge dice que el objeto de la voluntad es el bien, se sigue que no es ob-
jeto de voluntad lo que quiere el que no elige bien (ya que si es objeto
de voluntad serd asimismo un bien; pero si as{ fuera, seria un mal);
por otra parte, si se dice que es el bien aparente el que es objeto de la
voluntad, se sigue que no hay nada deseable por naturaleza, sino para
cada uno lo que asf le parece: una cosa & unos y otra a otros, y si fuera
asf, cosas contrarias. Si estas consecuencias no nos contentan, acaso
deberfamos decir que de un modo absoluto y en verdad es objeto de
la voluntad el bien, pero para cada uno lo que le aparece como tal.
Asi para el hombre bueno lo que en verdad lo es; para el malo cual-
quier cosa (lo mismo que, traténdose de los cuerpos, para los bien
constituidos es sano lo que verdaderamente lo es, pero para los en-
fermizos otras cosas; y lo mismo les ocurre con lo amargo, lo dulce, lo
caliente, lo pesado y todo lo demés). El bueno, efectivamente juzga
bien todas las cosas y en todas ellas se le muestra la verdad. Para
cada cardcter hay bellezas y agrados peculiares y seguramente en lo
que més se distingue el hombre bueno es en ver la verdad en todas
las cosas, siendo, por decirlo asf, el canon y la medida de ellas. En
cambio, en la mayoria el engafio parece originarse por el placer, pues
gin ger un bien lo parece, y asi eligen lo agradable como un bien y 1113 &
rehuyen el dolor como un mal.
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Siendo, pues, objeto de la voluntad el fin, de la deliberacién y la
elecoién los medios para el fin, las acciones relativas a éstos serdn
conformes con la eleccién y voluntarias. Y a ellos se refiere también
el ejercicio de las virtudes. Por tanto, estd en nuestro poder la virtud,
y asimismo también el vicio. En efecto, siempre que estd en nuestro
podertel hacer, lo estd también el no hacer, y siempre que estd en
nuestro poder el no, lo estd el si; de modo que si estd en nuestro poder
el obrar cuando es bueno, estard también en nuestro poder el no obrar
cuando es melo, y si estd en nuestro poder el no obrar cuando es bue-
no, también estard en nuestro poder el obrar cuando es malo. Y si
estd en nuestro poder hacer lo bueno y lo melo, e igualmente el no
hacerlo, y en esto consistia el ser buenos o malos, estard en nuestro
poder el ser virtuosos o viciosos. Decir que nadie es malvado queriendo
ni venturoso sin querer parece a medias falso y verdadero: en efecto,
nadie es venturoso sin querer, pero la perversidad es algo voluntario.
En otro caso deberfa discutirse lo que ahora acabamos de decir y afir-
marse que el hombre no es principio ni generador de sus acciones como
de su hijos. Pero si ésto es evidente y no nos es posible referirnos a
otros principios que los que estén en nosotros mismos, las acciones
cuyos principios estdn en nosotros dependerdn también de nosotros y
serdn voluntarias. De esto parecen dar testimonio tanto cada uno en
particular como los propios legisladores: efectivamente, imponen cas-
tigos y represalias a todos los que han cometido malas acciones sin
haber sido llevados por la fuerza o por una ignorancia de la que ellos
mismos no son responsables, y en.cambio honran a los que hacen el
bien, para estimular a éstos e impedir obrar a los otros. Y sin duda
nadie nos estimula a hacer lo que no depende de nosotros ni es volun-
tario, porque de nada sirve que se nos persuada a no sentir calor, frio,
o hambre, o cualquier cosa semejante: no por eso dejaremos de sufrir-
los. Incluso castigan la misma ignorancia si el delincuente parece res-
ponsable de ella; asi a los embriagados se les impone doble castigo;
efectivamente, el origen estaba en ellos mismos: eran muy duefios de
no embriagerse, y la embriaguez fué la cansa de su ignorancia. Casti-
gan también a los que desconocen algo de las leyes que deben saberse
y no es diffeil; y lo mismo en las demés cosas, siempre que la ignoran-
cia parece tener por causs la negligencia, porque estaba en los delin-
cuentes el no adolecer de ignorancia, ya que eran muy duefios de po-
ner atencién. Pero acaso alguno es de tal indole que no presta aten-
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cién. Pero los hombres mismos han sido causantes de su modo de ser
por la dejadez con que han vivido, y lo mismo de ser injustos o licen-
ciosos, los primeros obrando mal, los segundos pasando el tiempo en

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

que hacen a los hombres de tal o cual indole. Esto es evidente en los
que se entrenan para cuslquier certamen o actividad: se ejercitan todo
el tiempo. Desconoter que el practicar unas cosas u otras es lo que pro-
duce los hdbitos es, pues, propio de un perfecto insensato. Adem4s es
absurdo que el injusto no quiera ser injusto, o el que vive licenciosa-
mente, licencioso. Si alguien comete a sabiendas acciones a consecuen-
cia de las cuales se hard injusto, serd injusto voluntariamente; pero
no por quererlo dejard de ser injusto y se volverd justo; como tampoco
el enfermo, sano. Si se diers ese caso, es que estarfa enfermo volunta-
riamente, por vivir sin templanza y desobedecer a los médicos; enton-
ces of le serfa posible no estar enfermo; une vez que se ha abandonado,
ya no, como tampoco el que ha arrojado una piedra puede ya recobrar-
la; sin embargo, estaba en su meno lanzarla, porque el principio esta-
ba en €1. Asf también el injusto y el licencioso podfan en un principio
no llegar a serlo, y por eso lo son voluntariamente; pero una vez que
han llegado a serlo, ya no estd en su mano no serlo.

Y no son sblo los vicios del alma los que son voluntarios, sino en
algunas personas también los del cuerpo, y por eso las censuramos.
Nadie censura, en efecto, a los que son feos por naturaleza, pero sf &
los que lo son por falta de ejercicio y abandono. Y lo mismo ocurre
con la debilidad y los defectos fisicos: nadie reprenderia al que es cie-
go de nacimiento, o a consecuencia de una enfermedad o un golpe,
més bien lo compeadecerfa; pero al que lo es por embriaguez o por otro
exceso, todos lo censurarfan. Asf, pues, de los vicios del cuerpo se
censuran los que dependen de nosotros; los que no dependen de nos-
otros, no. Si esto es asf, también en las demé4s cosas los vicios censura-
dos dependerin de nosotros. Por tanto, si se dice que todos aspiran
& lo que les parece bueno, pero no est4 en su mano ese parecer, sino
que segtn la fndole de cada uno asi le parece él fin, si cada unc es en
cierto modo causante de su propio cardcter, también serd en cierto
modo causante de su parecer; de no ser asf, nadie es causante del mal
que é] mismo hace, sino que lo hace por ignorancia del fin, pensando
que por esos medios conseguird lo mejor, pero la aspiracién al fin no
es de propia elecci6n, sino que es menester, por decirlo asi, nacer con
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vista para juzgar rectamente y elegir el bien verdadero, y esté bien
dotado aquél a quien la naturaleza ha provisto generosamente de
ello, porque es lo més grande y hermoso y algo que no se puede ad-
quirir ni aprender de otro, sino que tal como se recibi6 al nacer, asi
se conservard y el estar bien y espléndidamente dotado en este sen-
tido constituiria la fndole perfecta y verdaderamente buena.

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

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

Tomemos ahora las virtudes una a una y digamos qué son, a qué
se refieren y c6mo. Al mismo tiempo se pondré en claro cuéntas son.

6

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

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

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

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

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

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

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

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

8

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

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

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

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

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

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

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

(4) Ilade, XXII, 100.
(6) IHiada, VIII, 148.
(6) Iliada, 11, 391. Las palabras son de Agamenén.
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las de la guerra los soldados. En efecto, en la guerra parece haber mu-
chos temores vanos, que ellos comprenden mejor que nadie, y, en con-
secuencia, aparecen como valientes porque los demés no saben de qué
se trata. Ademés pueden atecar y defenderse mejor que nadie gracias
a su experiencia y porque saben servirse de las armas y tienen las
més eficaces posibles tanto para atacar como para defenderse, y asi
luchan como armados contra inermes o como atletas contra aficiona-
dos; en efecto, en tales contiendas no son los més valientes los que me-
jor luchan, sino los més vigorosos y que tienen los mejores cuerpos.
Los soldados se vuelven cobardes cuando el peligro es demasiado
grande o son inferiores en niimero o en equipo; en este caso son los
primeros en huir, mientras que las fuerzas de ciudadanos resisten hasta
la muerte, como sucedi6 en el templo de Hermes (7), porque para
ellos la hufda es vergonzosa y es preferible la muerte a semejante sal-
vacién. Los soldados profesionales, en cambio, se arriesgan al princi-
pio creyendo ser més fuertes y, al darse cuenta de la realidad, huyen,
porque temen la muerte més que la vergiienza; el valiente no es asi.

También algunos incluyen el brio en la valentia; en efecto, pare-
cen valientes también los que briosamente se lanzan como las fieras
contra los que las han herido, porque también los valientes son brio-
so0s (pues el brio es lo més impetuoso frente a los peligros). Por eso
dice Homero (8): «infundié vigor a su brio» y edesperté su ardor y brio»
y «aspirando punzante ardor por las narices» y e hirvié la sangren.
Todo esto, en efecto, parece significar la excitacion e impulso del brio.
Ahora bien, los hombres valientes obran a causa de la nobleza, pero
su brio coopers; las fieras, por el dolor: porque las han herido; o por-
que tienen miedo, ya que cuando estin en la selva no se acercan. No
son, pues, valientes por lanzarse al peligro empujadas por el dolor y
el coraje sin prever nada terrible, puesto que as{ también los asnos
serfan valientes cuando tienen hambre: en efecto, ni aun golpedndolos
dejan el pasto. Y los adilteros, movidos por el deseo, realizan muchas
audacias. [No son ciertamente valientes los que por dolor o coraje se
lanzan al peligro.] La valentia mds natural parece ser la que es movida
por el brio, cuando se le aiiaden eleccién y finalidad. Los hombres,

(7) En el templo de Hermes en Coronea, hacia 363. Cf. Burnet, ed. cit.

(8) Citas inexaotas y, como es frecuente en AristSteles, de memoria.
no es de Homero, sino que se encuentra en Teéerito. Cf. Iliada, X1, 11, XIV, 161.
XVI, 529, V, 470, XV, 232, 594; Odisea, XXI1V, 318 es.
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ciertamente, sufren cuando estdn irritados y se complacen cuando sc
vengan, pero los que luchan por esas causas son combativos, no vale-
T0808, porque no lo hacen por una causa noble ni segin la razén, sino
por apasionamiento; tienen, sin embargo, alguna afinidad con aquéllos.

Tampoco son valientes los que son animosos: pues es por haber
vencido muchas veces y a muchos por lo que confian en medio de los
peligros; pero est4n muy préximos a los valientes porque unos y otros
son intrépidos; sin embargo, los valientes lo son por las razones que
antes hemos dicho; los otros, _por creer que son los mds fuertes y que
no les pasaré nada. (Algo asi ocurre a los que se emborrachan, pues
se vuelven animosos.) Pero cuando las cosas no suceden como ellos
esperaban, huyen y lo propio del valiente era soportar lo que es temi-
ble para un hombre, o lo parece, porque es honroso, y vergonzoso no
soportarlo. Por eso también parece signo de més valiente no tener
temor g mostrarse imperturbable en los peligros repentinos que en los
previsibles, porque en ese caso es mds consecuencia del habito, por
cuanto depende menos de la preparacién: las acciones previsibles, en
efecto, pueden decidirse por cdlculo y razonamiento, pero las sibitas
se deciden segln el cardcter.

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

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

9

El valor se refiere a la confianza y al temor, pero no a ambos de
la misma manera, sino més bien a las cosas que inspiran temor. Es
valiente el que ante éstas se muestra imperturbable y se porta como
es debido, mds bien que el que obra asi frente a circunstancias que
inspiran confianza. Se llama valientes, pues, a los hombres por so-
portar las cosas penosas, como hemos dicho. Por eso también la va.-
lentfa es un trabajo, y con razén se la alaba, pues es m4s dificil sopor-
tar las cosas penosas que apartarse de las agradables. Podrfa parecer
que el fin de la valentia es agradable, si bien queda obscurecido por lo
que lo rodea; asf ocurre también en los certdmenes gimnésticos, pues
el fin de la lucha, aquello por lo cual se lucha, es agradable—la coro-
na y los honores—; pero recibir los golpes es doloroso, puesto que son
de carne, y penoso, y todo el esfuerzo, y como estas cosas son muchas
y aquello por lo que luchan es una pequefiez, no parece encerrar nin-
ghn placer. Asf, pues, si ocurre algo parecido con el valor, la muerte
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y las heridas serdn penosas para el valiente y contra su voluntad, pero,

las soportard porque es hermoso, y es vergonzoso no hacerlo. Y cuanto
més poses la virtud entera y més feliz sea, tanto més penoss le serd
la muerte, phes para un hombre asi la vida es mds preciosa que para
nadie y un hombre tal tendré conciencia de privarse de los mayores
bienes, y esto es doloroso. Pero no por eso serdé menos valiente, sino
quiz4 mds, porque preferiré en la guerra lo glorioso antes que aquéllos.
Asf, pues, no todas las virtudes pueden practicarse con placer, excep-
to en la medida en que se alcanza el fin. Y es muy posible que no sean
esos hombres los mejores soldados, sino los que son menos valientes,
pero no poseen ningin otro bien; éstos, en ef«;cto, estén prestos a
arrostrar los peligros y dan su vida por poca ganancia.

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

10

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

La templanza tendria por ebjeto los placeres corporales, pero tam-
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poco todos ellos; pues a los que se deleitan con lo que se ve por los
0jos, como los colores, las formas y el dibujo, no se les llama ni mori-
gerados ni licenciosos, sin embargo podria parecer que puede gozarse
de estas cosas como es debido, o con exceso o defecto.

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

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

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

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

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

(0) Iliada, III, 24.
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11

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

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

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

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

centeros, y su apetito lo lleva a preferirlos a todos los dem4s. Esta es’

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

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

12

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

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

Esto es, pues, lo que tenfamos que decir sobre la templanza.
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Lisro IV

1

Heblemos 8 continuacién de la generosidad. Parece consistir en
el término medio respecto de las riquezas: en efecto, el generoso no
ea alabado en las cosas de 1a guerra, ni en aquellas en que lo es el hom-
bre morigerado, ni tampoco en los juicios, sino por el modo de dar y
tomar riquezas, sobre todo de dar. Y llamamos riquezas a todo aque-
llo cuyo valor se mide en dinero.

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

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

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

el nombre de generosos a los que dan, pero los que no toman no son
alabados por su generosidad, sino mas bien por su justicia, y los que
toman no reciben ninguna alabanza. Los generosos son quizé los m4s
amados entre los que lo son por su virtud, porque son dtiles, y lo son
al dar.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

El prédigo, pues, si se ve desprovisto de direccién, desemboca en
la condicién que hemos dicho, pero si encuentra quien se cuide de
¢l puede llegar al término medio y a lo que es debido. En cambio,
la avaricia es incurable (parece, en efecto, que la vejez y toda incapa-
cidad vuelven a los hombres avaros) y més connatural al hombre que
la prodigalidad, pues la mayoria son més amantes del dinero que da-
divosos. Y tiene mucha extensién y muchas formas, porque parece ha-
ber muchas clases de avaricia. Consiste, en efecto, en dos cosas: en la
deficiencia en el dar y el exceso en el tomar, y no se encuentra com-
pleta en todos sino que en ocasiones se divide, y unos se exceden en
tomar mientras otros se quedan cortos en dar. Los que reciben nom-
bres tales como tacaiio, cicatero, mezquino, todos se quedan cortos
en der, pero no apetecen lo ajeno ni quieren tomarlo, unos por cierta
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honradez y circunspeccién respecto de lo que es indigno (en efecto,
algunos parecen o dicen ahorrar precisamente para no verse forzados
alguna vez a una accién indigna; & éstos pertenece el cominero y to-
dos los de su especie; y se llaman as{ por su exageracién en no dar
nada); y otros se abstienen de lo ajeno por temor, pensando que no
es facil que uno tome lo de los otros sin que los otros tomen lo de uno;
deciden, pues, ni tomar ni der. Reciprocamente, los que se exceden
en tomar lo hacen tomando de todas partes y todo, asi los que se de-
dican & negocios sérdidos como la prostitucién y todos los semejantes,
y los usureros que prestan cantidades pequefias & un interés muy ele-
vado. Todos estos toman de donde no deben y cantidades que no de-
ben. El lucro vil parece serles comiin, pues todos por afin de lucro,
y aun siendo pequefio, soportan el descrédito. En efecto, & los que
toman en grandé escala de donde no deben y lo que no deben, no los
llamamos avariciosos, por ejerplo a los tiranos que saquean ciudades
y despojan templos, sino m4s bien malvados, impfos e injustos. En
cambio, el jugador, el ratero y el bandido pertenecen al ntimero de
los avariciosos, pues son viles logreros; en efecto, unos y otros se de-
dican a esos oficios por afdn de lucro y por él soportan el descrédito,
exponiéndose unos a los mayores peligros por el botin, y ganando los
otros a costa de los amigos, a.quienes se debe dar. Unos y otros, pues,
al querer sacar ganancia de donde no deben, son viles logreros, y todos
estos modos de tomar son s6rdidos.

Es natural que la avaricia se considere como lo contrario de la ge-
nerosidad, pues no s6lo es un vicio mayor que la prodigalidad, sino
que se peca més por ella que por la llamada prodigalidad. Sobre la

generosidad y los vicios opuestos a ella baste, pues, con lo que hemos
dicho.

2

Parece que debemos tratar a continuacién de la magnificencia,
puesto que también ésta es une virtud relativa a las riquezas; pero,
a diferencia de la generosidad, no se extiende a todas las acciones que
tratan de dinero, sino {inicamente a las dispendiosas, y en éstas sobre-
pasa_en magnitud a la generosidad. En efecto, como lo da a entender

1122 ¢



1122 b

10

16

57

Tpinpdpxw Kal &py1Bewpd. TO Tpérov 81 pds aTdv, Kal
v @ kal mepl 8. & 8 &v pikpols f| &v peTpiols xar’ &fiav
Samavév oU Atyetan peyadotrperriis, olov 70 «moAA&ki 56-
okov &GATY,» &GAN & v pey&hols oUTws. O piv ydp peya-
Aomrperrtys EAeuBépios; & & EAevBépios oUbev pdAAov ueya-
Aomperts. TS ToiaUTns & E6ews ) udv ENAeiyrs pikpompé-
el kaxAeiTan, 1) 8 UmepPolt) Bavavoia kal &reipoxaiia kal
8o TolaUTan, oUy UmrepPdAAovocn TG ueyéBar mepl & e,
&AN’ &v ols oU Beil xal ds oU 8ei Aaptrpuvouevarr UoTepov
8" Umép aUrddv Epoluev. & B& peyadomrpers EmoThpovt
foicev: TO mpémov ydp Sivaran Bewpfican kal Sarravijom
peydAa Eppedds. oTrep Yap &v &pxd) elmopev, ) &5 Tails
tvepyelais Opfzetan, kal v éorlv. ol 81y ToU peyatompe-
ToUs Samdvan peydAan xal mpémwovom.  TolaUTa Bf) kal T&
fpya: oUtw ydp foran péya Soamdvnpa kal Tpémov TH
uev Epyov Tiis Samwdvns &Giov el elvan, T 8¢ Sarévny ToU
gpyov, f) xal UmrepP&Arav. Samaviicer 8¢ T TolaUTa & pe-
YaAoTrpem|s ToU kaxAoU fvekax  Kowdv ydp ToUTo Tals &pe-
Tals. xkal &n f8fws kal TpoeTikds: 1) y&p &xpifoAoyia
mikpotrpemrés.  xal s k&AAMoTOov Kal TrpemwwdécTaTov,
okéyat’ &v pdAAov i wéoov kal wds tAayioTou. &vay-
kadov 8ty kal éAevBépiov Tdv peyaromrpemii elvar.  kal ydp &
treubépios Saravioer & Bel wal ds Bel©  &v TovTols &t TO
péya ToU peyahomrpermrols, olov péyebos, Tepl Tatra TS
EAeubepiéTnTos olons, kal &md Tiis Tons Samdvns 16 Epyov
TOINCEL UEYTAOTTpETTéTTEPOV. OV ydp 1) aUmhy &peTd) KTHiua-
Tos Kal Epyou. kTijux ptv y&p T mAdloTou &lov TiM-
Tarov, olov Xpuods, Epyov B¢ T péya kal kaAdv (ToU yap
ToloUTov 1) Bewpla BavpooTe, TO 8¢ peyadompemes daupa-
otév) xal Eomv Epyov &peTt), peyalompéteia, &v peyédel.
*Eomn 8¢ Tév Samavnpdrwv ola Aéyopev T& Tima, olov T
Trepl BeoUs, dvabfjuaTa kal keraokeval kai Buoia, dpolws 5¢
kal Tepl w&v Td Sapdviov, kal Soa PO TO KowWOV eUPLAO-
TiunT& Eomiv, olov €l Trou xopnyelv olovran Belv Aautrpéds A
Tpinpapxelv | kad Eomdv ThH wOAw. &v &maor 8 domep
elpnTon, ki wpds TV WpdTTovTa &dvapépeTan TO Tis dv Kal

b 13.. ofomg) &rodon¢ Coraes: Aafotarg Rassow. || 30. xal seclusit Bywater.



57

su mismo nombre, e8 un gasto oportuno en gran escala. La escala es
relativa, pues no requiere el mismo gasto el que equipa una trirreme
que el que dirige una procesién piiblica. Oportuno se refiere a la
persona, a las circunstancias y al objeto. Pero al que gasta como lo
merece el caso en cosas pequeilas o moderadas no se le llama espléndi-
do, por ejemplo, & aquel de smuchas veces di al vagabundo» (2), sino
al que lo hace asf en grande. Porque el espléndido es generoso, pero
el generoso no es por ello espléndido. El defecto de esta disposicién
ge llama mezquindad, y el exceso ostentacién vulgar y mal gusto y
todos los vicios semejantes que no, exageran por desplegar grandeza
en lo que es debido, sino por el esplendor en lo que no es debido y como
no es debido. Después hablaremos de ellos.

El espléndido se parece al entendido: es capaz de comsiderar lo
oportuna y gestar grandes cantidades en consonancia. En efecto, como
dijimos al principio, un hibito se define por sus propiedades y por
aquello 8 que se refiere. Pues bien, los gastos del espléndido son gran-
des y adecuados. Luego tales serdn también sus obras, ya que asi serd
un gasto grande y adecuado a la obra. De suerte que la obra debe ser
digne del gasto, y el gasto de la obra, o también estar por encima de
ella. Y el espléndido hard gastos asi a causa de su nobleza, ya que esto
es comfin a todas las virtudes. Ademds lo hard con gusto y desprendi-
miento, pues el cdlculo minucioso es mezquino. Y se preocupard més
de c6mo resultard la- obra més hermosa y adecuada, que de cudnto le
va a costar y c6mo hacerla por lo menos posible. Necesariamente, pues,
el magnifico serd también generoso, ya que el generoso gasta lo que
es debido y como es debido, pero ahi estd lo grande del magnifico, su
grandeza por asi decirlo: siendo estas mismas cosas objeto de la gene-
rosidad, con un gasto igual producirdé un resultado més espléndido.
No es, en efecto, la misma la virtud de lo que se posee y la de lo que
se hace. Es més preciosa la posesién que méis vale, por ejerhiplo el oro,
Ppero si se trata de una obra, la que es grande y hermosa (pues la con.
templacién de tal obra produce admiracién, y lo magnifico es admi.
rable). Y la excelencia de una obra, su magnificencia, reside en su
grandeza.

Es propia de los gastos que llamamos honrosos, como los relacio-
nados con los dioses—ofrendas, objetos de culto y sacrificios—e igual-
mente todos los relativos a las cosas sagradas, y los que implican am-
bicién social, por ejemplo, cuando uno se cree obligado a equipar un
coro o una trirreme o festejar a la ciudad con esplendidez. Pero en
todas estas cosas, como 8e ha dicho, tenemos también en cuenta al
agente, preguntdndonos quién es y de qué recursos se sirve, porque
el fasto debe ser digno de ellos y adecuado no sélo & la obra, sino al
que la hace. Por eso un pobre no puede ser magnifico, porque no cuen-

(2) Odisea, XVII, 420-421.

1122 &



30

1123a

10

15

20

58

Tivav Umapyévrwv:  &§ix ydp 8¢l TouTtwv elvan, kai py) péd-
vov TQ Epyw &AM kai 16 TrololvTi pémev.  S1d wéuns pdv
oUK &v eln peyadoTrpemns’  ov ydp éomiv &’ OV TOAAK Ba-
Tavijoer TpemdvTws: O 8 Emyeipldv AAiboss wapd ThHy
&Elav ydp xai 16 Séov, kat’ &petiiv 8¢ TO SpBids. Tpémer
8¢ [kai] ols Toiabra wpoUmrépyel 81° alrédv A TGV Twpoyd-
vwv f) dv abrols péreoiv, xal Tois ebyevéor xal Tois évdo-
§ois kal doa Toxlrar  TwhvTa ydp ToUTa péysBos Exer xal
&Elopa.  pdMioTa pdv odv ToloUtos & peyaAomperrs, xal
v Tois ToloUTois Samaviiuagiv #} peyarompémex, GoTep &l-
pnTarr  péyioTta y&p kal dvtipdrarar  TéV 5t 18w doa el-
odmaf yiveran, olov yéuos kai €1 1 ToioUTtov, kal el mepl T
) r&oa wéMs orouddger ) ol &v &biopaTi, kol Tepl Eéveov
5¢ UmroBoyds xai &rmooToAds, kai Swpeds wal dvmiBwpeks
oU ydp els tautdv Samavnpds & peyadompenhis GAN’ els T&
Kovd, T& 8¢ Sdpa Tois dvabrjuaowy Eyel Ti Spolov. peya-
Aotrpetrols 8¢ kal olkov kaTaokevdoaohar TrpemévTwws TG
TAoUTY (Kdopos ydp Tis xal oUros), kol mepl TaUTa uGA-
Aov Samavdv doa ToAuxpoivia TV Epywv (k&AAIoTa ydp
TaUra), Kal év Ek&oTois TO Tpémov: ol yd&p TauTd dpudzet
feois kal dvlpdomors, oUl’ &v lep®d kal Tdpe. wal tmel Tév
Samavnudrwv EkacTov péya tv TG yével, kal peyalomperré-
otatov {(&rA&s) pév TO &v peydAw uéya, évraiba 8¢ 1o &v
TouTols péya, kal Siapépel TO &v T Epyw uéya ToU &v T
Samaviipatc  opaipa pév ydp f) kaAAaTn f Afjxulos peya-
Aomrpémreiav Exel TrouBikoU Scdpov, f) & ToUTOV TIUYy MIKpOV
kal &veAeBepov: 81k ToUTS fomi ToU peyocAotrpemroUs, &v
@ &v Totf] yével, peyadompemrds moleiv (TO ydp ToloUTOV
oUk euutrépPAnTov) Kal Exov kot &flav ToU Bamaviiuaros.
ToloUTOS pév olv & peyadompemis: O &' UmepP&AAwv kol
P&vavoos 1@ Trapd TO dfov &vatiokew UmepP&AAel, GoTrep
eipnTan.  &v ydp Tois mikpois TGV SamavnudTwv ToAA& &va-
Moker kal Aapmrpivetan Tapd péAos, olov EpavioTds yaur-
K&s doTidv, kal kwuedols yopny&v &v Tf) Tapdde Topeu-

1123 a 2. ndEoa Améig LP M® Asp. || 10. érer Felicianus (et ut videtur As%):
tnl codd. || 12. &nridc add. Bywater. || 14. % xadlow add K*
MpxuBog] Axubog 4 xadAlatn codd.



58

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

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

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

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

Por tanto, si se cree digno de grandes cosas, siéndolo, y sobre todo
de las més excelentes, tendrd por objeto sobre todo una cosa. El mé-
rito se dice con relacién a los bienes exteriores, y podemos considerar
como el mayor aquel que asignamos a los dioses, y al que aspiran més
que & otro alguno los que tienen dignidades, y con el cual se premian
las acciones més gloriosas: tal es el honor; éste es sin duda el mayor
de los bienes exteriores. Luego el objeto respecto del cual el magnéni-
mo tiene la actitud debida son los honores y'la privecién de ellos. Y
no hay que insistir en que es claro que los magndnimos tienen que ver
con el honor: es del honor, sobre todo de lo que se creen dignos, y con
razén. El pusildnime se queda corto tanto en relacién consigo mismo
como con la pretensién. del magndnimo. El vanidoso se excede por lo
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que a él mismo se refiere, pero no sobrepasa al magndnimo. El mag-
nénimo, si es digno de las mayores cosas, seré el mejor de todes, pues
el que es mejor que otros es siempre digno de cosas mayores, y el me-
jor de todos de las méds grandes. Por consiguiente, el verdaderamente
magnénimo tiene que ser bueno. Incluso podria parecer que es propia
del magnénimo la grandeza en todas las virtudes, y en modo alguno
le cuadraria huir desenfrenadamente o cometer injusticias: jcon qué
fin, en efecto, harfa cosas deshonrosas quien no sobrestime nada? Y
si lo considerdramos punto por punto nos resultaria completamente
absurdo un hombre magnénimo que no fuera bueno. Ademds, tam-
poco serfa digno de honor si fuera malo, porque el honor es el premio
de la virtud y se tributa a los buenos. Parece, por tanto, que la mag-
nanimidad es un como ornato de las virtudes: pues las realza y no se
da sin ellas. Por eso es dificil ser de verdad magnénimo, porque no
ea posible sin cabal nobleza.

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

Suele creerse que los dones de la fortuna contribuyen también &
la magnanimidad. Asf los de noble cuna se juzgan dignos de honor,
y también los poderosos o ricos, pues est4n en una posicién més ele-
vada y todo lo que sobresale por algin bien es objeto de mayor honor.
Por eso también tales bienes hacen a los hombres mis magndnimos,
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porque glgunos los honran por ellos; pero en verdad sélo el bueno es
digno de honor, si bien se estima como mis digno aquel a quien per-
tenecen ambas cosas. Los que sin tener virtud poseen tales bienes, ni
8e juzgan a si mismos dignos de grandes cosas con justicia, ni reciben
con razén el nombre de magnénimos. También los que poseen tales
bienes se vuelven altaneros e insolentes, porque sin virtud no es fécil
llevar con decoro la buena fortuns, y como no pueden sobrellevarla
¥ 88 creen superiores a los demés, los desprecian y hacen todo lo que
se les antoja. En efecto, imitan al magnénimo sin ser semejantes a
¢l, pero lo imitan en lo que pueden: lo que es conforme a su virtud no
lo hacen, pero desprecian a los demds. El magndnimo desprecia con
justicia (ya que su opinién es verdsdera), pero el vulgo caprichosa-
mente.

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

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

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

(9) CF Iliada, 1, 304 ss., 503.
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pero grandes y de renombre. Tiene que ser también hombre de anti-
patias y simpatfas manifiestas (porque el ocultarlas es propio del mie-
doso e implica mayor despreocupacién por la verdad que por la opi-
ni6én) y hablar y actuar con franqueza (tiene, en efecto, libertad de
palabra porque es desdefioso, y veraz salvo por ironfa: es irénico con

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

un amigo; porque esto es de esclavos, y por eso todos los aduladores
son serviles y los de baja condicién son aduladores. Tampoco es pro-
penso a la admiracién, porque nada es grande para él. Ni rencoroso,
pues no es propio del magndnimo guardar las cosas en la memoria,
especialmente malas, sino méds bien pasarlas por alto. Tampoco es
murmurador, pues no hablaré ni de si mismo ni de otro; pues le tiene
sin cuidado que lo alaben o que critiquen a los demés; por otra parte
no es propenso a tributar alabanzas, y, por lo mismo, no habla tam-
poco mal ni aun de sus enemigos, a no ser para injuriarlos. Tratdn-
dose de las cosas necesarias y pequefias es el menos propenso a lamen-
tarse y a pedir, pues es propio de un hombre serio tener esta actitud
respecto de esas cosas. Y es hombre que preferir4 poseer cosas hermo-
sas e improductivas mejor que productivas y fttiles, porque las pri-
meras se bastan méds & sf mismas. Los movimientos sosegados pare-
cen, propios del magndnimo, y una voz grave y un modo de hablar
reposado; no es, en efecto, apresurado el que se afana por pocas co-
sas, ni vehemente aquel a quien nada parece grande, y éstas son las
causas de la voz aguda y de la rapidez.

Tal es, pues, el magnédnimo. El que peca por defecto es pusilinime,
y el que peca por exceso, vanidoso. Ahora bien, tampoco a éstos se
los considera malos, pues no hacen mal a nadie, sino equivocados.
Efectivamente, el pusilénime, siendo digno de cosas buenas, se priva
a of mismo de lo que merece, y parece tener algin vicio por el hecho
de que no se cree a sf mismo digno de esos bienes y no se conoce a sf
mismo; pues desearia aquello de que es digno, ya que es bueno. Estos
no parecen ciertamente necios, sino mAs bien retraidos. Pero tal opi-
nién parece ademés hacerlos peores: todos los hombres, en efecto, as-
piran a lo que es conforme a sus merecimientos, y ellos se apartan
incluso de las acciones y ocupaciones nobles por creerse indignos de
ellas, e igualmente de los bienes exteriores. Por otra parte, los vani-
dosos son necios y no se conocen a sf mismos, y esto es manifiesto;
en efecto, sin ser dignos de ello acometen empresas honrosas y despuéa
hacen mal papel. Se adornan con ropas, aderezos y cosas tales y quie-
ren que los éxitos que la suerte les depara sean conocidos de todos, y
bablan de ellos para ser por ellos honrados. Pero la pusilanimidad es
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mAs contraria & la magnanimided que ls vanidad, pues es a la vez
m4s frecuente y peor.

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

4

Parece que existe ademis otra virtud relativa a éstos, como diji-
mos en los primeros libros, que podria pensarse estd respecto de la
magnanimidad en la misma relacién préxima que la generosidad res-
pecto de la esplendidez. Ambas, en efecto, se mantienen alejadas de
lo grande y nos dan la disposicién debida respecto de las cosas mode-
radas y pequefias; y de la misma manera que en el tomar y el dar di-
nero hay un término medio, un exceso y un defecto, también en el
deseo de honores es posible el mds y el menos de lo debido, y se pue-
den desear por los motivos debidos y como es debido. As{ censuramos
al ambicioso por aspirar al honor més de lo debido y por motivos in-
debidos, y al que carece de ambicién por no querer recibir honores
ni aun por lo que es noble. Pero hay ocasiones en que alabamos al
ambicioso juzgdndolo viril y amante de lo que es noble, y al que ca-
rece de ambicién como moderado y prudente, segin dijimos también
en los primeros libros. Es evidente que la expresién wmigo de tal
cosa» tiene muchos sentidos, y no damos siempre el mismo al amigo
de honores o ambicioso, sino que lo alabamos en cuanto es en mayor
grado que ls mayoria y lo censuramos en cuanto es més de lo debido;
y como el término medio carece de nombre, los extremos parecen dis-
putdrselo como vacante. Pero donde quiera que hay un exceso y un
defecto hay también un término medio, y el honor se desea més o
menos de lo debido, luego también se lo puede desear como es debido:
alabamos, por tanto, esta disposicién, que es el término medio respec-
to del honor y que carece de nombre. Frente a la ambicién, aparece
como tal la falta de ambicién; frente a la falta de ambicién, la ambi-
ci6én; frente a ambas, en cierto modo ambas. Lo mismo parece ocurrir
con las demés virtudes; pero los extremos parecen opuestos entre si
porque el término medio no tiene nombre.

b

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

_muchas y diversas. El que se encoleriza por las cosas debidas y con
quien es debido, y ademés como, cuando y por el tiempo debido, es
alabado. Este serfa manso, si la mansedumbre es digna de elogio; por-
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que el que es manso quiere estar sereno y no dejarse llevar por la
pasién, sino encolerizarse como la razén lo ordena y por esos moti-
vos y durante ese tiempo. Pero parece méds bien pecar por defecto,
porque el manso no es vengativo, sino m4s bien indulgente. El defec-
to, ya consista en una incapacidad de encolerizarse o en otra cosa, es
censurado. Los que no se irritan por lo debido son, en efecto, tenidos
por necios, as{ como los que lo hacen como y cuando no deben y por
las caunsas que no deben. Un hombre as{ parece que no siente ni pa-
dece, y que, sl no irritarse, no es tampoco capaz de defenderse, y el
soportar la afrenta o contemplar impasible la de los suyos es-coss
‘servil.

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

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

Lo que dijimos anteriormente resulta claro también por estas con-
sideraciones. No es fécil, en efecto, determinar c6mo, con quiénes, por
qué motivos y por cudnto tiempo debemos irritarnos, ni hasta dénde
lo hacemos con razén o pecamos. El que se desvia poco no es censurado,
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ya sea hacia el exceso o hacia el defecto, y en ocasiones alabamos &
los que se quedan cortos y los llamamos benignos, y viriles a los que
se irritan juzgindolos capaces de mandar. Cuénto y cémo tiene que
desviarse uno para ser censurable, no es ficil de poner en palabras: la
decisién depende, en efecto, de las circunstancias particulares y de la
sensibilidad. Pero una cosa es clara, que la disposicién intermedia es
laudable, de acuerdo con la cual nos irritamos con quienes debemos,
por los motivos debidos, como debemos, etc.; y que los excesos y de-
fectos son reprensibles, poco si se dan en un grado inferior, m4s si en
uno més alto y mucho si en grado muy elevado. Es claro, por tanto,
que hemos de mantenernos en el término medio.
Quedan, pues, tratadas las disposiciones relativas a la ira.

6

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

En general, pues, decimos que se comportaréd con los demés como
es debido, pero si pretende no molestar o complacer lo har4 con vistas a
lo que es noble y conveniente. Pues parece que su objeto son los pla-
ceres y molestias a que da lugar el trato social: siempre que, a su
juicio, no sea noble o sea perjudicial dar guste, rehusaréd hacerlo, y
preferird disgustar; y si asintiendo a la conducta de alguno va a aca-
rrear descrédito o perjuicio, mientras que su oposicién va a producir
una pequeiia molestia, no pasaré por aquélla sino que la rechazaré.
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Tratard de distinto modo a los de posicién elevada y al vulgo, y a los
més 0 menos conocidos, y guarderd igualmente todas las demés dife-
rencias, dando a cada uno lo que se le debe, perfiriendo en sf mismo
el complacer, evitando el molestar y teniendo en cuenta las consecuen-
cies i son més importantes, quiero decir lo bueno y lo conveniente
Y en vista de un gran placer futuro infligird una pequefia molestia.

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

7

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

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

Hablemos de ambos, y en primer lugar del sincero. No estamos tra-
tando del hombre que dice la verdad en sus contratos, ni en las cosas
que ee refieren a la justicia o la injusticia (pues esto eeria propio de
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otra virtud), sino del que es sincero en sus palabras y en su vida cuando
el serlo no supone diferencia alguna y por el mero hecho de tener tal
cardcter. Tal hombre pareceria ser un hombre cabal. Pues el que ama
la verdad y la dice cuando da lo mismo decirla o no, la dird ain més
cuando no da lo mismo: entonces se guardard de mentir considerdn-
dolo vergonzoso, él que antes se guardaba de la mentira por la men-
tira misma. Tal hombre merece ser alabado; m4s bien se inclina a decir
menos de lo que es la verdad, lo cual parece de mejor gusto, porque
las exageraciones son odiosas.

El que se atribuye mds de lo que le corresponde, sin proponerse
nada, produce la impresién de un ser despreciable (pues en otro caso
no se complaceria en la falsedad), pero evidentemente es més vani-
doso que malo. Si lo hace con alguna finalidad, el que lo hace por la
gloria o el honor no es excesivemente reprensible; el que lo hace por
dinero o por lo que es un medio para obtener dinero es mis vergonzoso
(el ser jactancioso no est4 en la capacidad, sino en la decisién, pues
8e es jactancioso en virtud de un hdbito y por tener tal indole deter-
minada); asi como se es embustero o porque se complace uno en la men-
tira misma o porque aspira a la gloria o a la ganancia. Pues bien, los
que son jactanciosos por amor a la gloria se atribuyen cualidades que
provocan alabanzas o felicitaciones; los que por amor a la ganancia,
se atribuyen las dotes que pueden beneficiar a su préjimos y cuya
inexistencia puede ocultarse, por ejemplo, dicen ser adivinos, sabios
o médicos, Por eso la mayoria de los hombres fingen cosas de esta natu-
raleza y se jactan de ellas: se dan efectivamente en ellas las’condicio-
nes que hemos dicho. i

Los irénicos, que dicen menos de lo que es, tienen evidentemente
un caricter més agradable, pues no parecen hablar asi por lucro,
gino por rehuir la ostentacién. Estos niegan sobre todo poseer las cua-
lidades que son muy estimadas, como hacfa Sécrates. A los que niegan
poseer cualidades pequefias y manifiestas se les da el nombre de hipé-
critas y son méds despreciables; y en ocasiones tal actitud parece jac-
tancia, como la de los laconios con su vestido, pues no sblo es jactan-
cioeo el exceso, sino la excesiva deficiencia. En cambio, los que usan
moderadamente la ironfa y la emplean a propésito de cosas que no
saltan demasiado & la viste ni son manifiestas, nos resultan agradables.
El jactancioso parece, pues, el opuesto al sincero, pues es peor (que el
ir6nico).

8

En la vida hay también descanso, y en éste es posible entrete-
nerse con bromas; parece, pues, que también en esta esfera existe una
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conversacién apacible e ingeniosa, en que se dice lo que se debe y
como ge debe, y se escucha lo mismo. Y habrd igualmente diferencia
segiin entre quiénes se hable y a quiénes se escuche. Y es evidente
que también tratdndose de esto hay un exceso y un defecto del término
medio. Pues bien, los que se exceden en lo que hace reir son considera-
dos como bufones vulgares, procuran hacer reir a toda costa, y se propo-
nen més provocar la risa que decir cosas graciosas o no molestar al que
es objeto de sus burlas. Por otra parte, los que ellos mismos no dicen
nada que haga reir y llevan a mal que lo hagan otros parecen intrata-
bles y dsperos. De los que bromean decorosamente se dice que tienen
el ingenio vivo, queriéndose decir que lo tienen 4gil; porque esas sali-
das se consideran como movimientos del cardcter, y lo mismo que
juzgamos los cuerpos por sus movimientos, lo hacemos también con
el cardcter. Como lo ridiculo es lo que més salta a la vista y la mayoria
de los hombres se complacen en las bromas y burlas més de lo debido,
también suele decirse de los chocarreros vulgares que tienen viveza
de ingenio, y se los tiene por graciosos. Pero es evidente por lo que hemos
dicho que entre unos y otros hay diferencia, y no pocs.

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

El bufén ea victima de su aficién a hacer reir, y no se respetard a
#{ mismo ni & los demés con tal de conseguirlo, aun diciendo cosas que
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ningin hombre de buen gusto diria, y algunas que ni siquiera escu-
charfa.

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

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

9

No debe hablarse del pudor como de una virtud; se asemeja, en
efecto, mds a un sentimiento que a una disposicién. En todo caso,
ge lo define como cierto miedo al desprestigio y su resultado es muy
parecido al que produce el miedo al peligro: asi lo que sienten
vergiienza se Tuborizan y los que temen la muerte palidecen. Es mani-
fiesto, pues, que se trata en ambos casos de afecciones corporales,
y esto parece mis propio de la pasién que del hébito. La pasién no
va bien con todas las edades, sino sé6lo con la juventud. Pensamos que
los jévenes deben ser pudorosos porque como viven de acuerdo con
la pasién yerran con frecuencia, y el pudor los refrena; y alabamos
& los jévenes pudorosos, pero nadie alabaria a un viejo por ser ver-
gonzoso: no creemos, en efecto, que debe hacer nada por lo que tenga
que avergonzarse. Tampoco es la vergiienza propia del hombre cabal,
puesto que sigue a las malas acciones (tales acciones, en efecto, no
deben cometerse, y lo mismo da que sean vergonzosas en verded o que

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

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

1128 5



1129a

10

16

26

E.

TTepl 8¢ BixanooUvns xal &Bikias okemrtéov, mepl Trolas Te
TUyX&vouolv oUom Tpdgers, kal Trola ueodtns tortiv f &i1-
katooUvn, kal 1o Sikatov Tivwv péoov. 1) 8¢ oxéyrs Huiv
foTw xoTd THY oy pébodov Tols Trpoeipnuévors.  dpdduev
&1 mévras Th Toixrrnv E1v Boudopévous Aéyev Sikanooy-
v, &’ fis TrpaxTikol T&V Bikadwv elol kal &’ fis Sikalo-
mpayoUot kal BovAovran T& Slkaiar  ToOV altdv B¢ TpdTrOV
kal mwepl &bixlas, &¢’ fis &bikoUor kal PolAovran T& &bika.
816 kal fpiv wpddToVv G &v TUTrw Urrokelobw Talra.  oUbE
Ya&p ToV aUrdv Exel Tpdmov &l Te TGV EmoTnudv xal Su-
véuewv kal &l T@v Eewv. SUvams utv ydp xal Emotiun
Boxel TV tvavtiwv A ol elvan, &g 8 ) dvavTia TGV tvav-
Tia T&v tvavtiwv ol, olov &md Tiis Uylelas oU p&rTeTan T
tvavria, GAAG T& Uylevd pdvov:  Aéyopev ydp Uyievds Pa-
bizetv, &rav Pabizn ds &v & Uyiadvewv. ToAA&kis pitv o
yvwpizetan 1) vavtia &5 &md Tijs EvavTias, ToAAdKkis &¢ ol
&ers &mrd T@V Umrokelpbveov:  Edv Te ydp 1) elefla ) pavepd,
Kai 1) kayefla pavepd yiveral, kal &k TGV elexTik@v 1) ebefia
kal &k Tamns T& eVexmik&. €l y&p tomiv 1) elebia TUkvdThS
oapkds, dvkyxkn xal v xayxefiav elvan pavdmTa oopxods
kal T elexTivdv T ToInTIKOV TrukvéTnTos v oapkl.  &ko-
Aoubel &° ds &l TO oAU, & 8&Tepov TAcovay &ds AbynTal,
xal 8&Tepov wAeovay s Abyeobo, olov el T Bikaiov, xal 16
&Oixov. Eoike B8t mAcovay s Aéyeobm f) Bikanoovn kal 1)
&Bikfax, &AA& 81k TO oUveyyus elven THy Sduwvupiav alrrédv
AavB&ver xal oUy doTrep &l TGV Téppw BAANR ud&AAov, ()
Y&p Siapopd ) kard THv 16éav) olov &m1 xadelton kAels Spco-
wpws 1) T Urd TOVv aUyéva TV 3dwv kal ) Tas BUpas

11280 a 33. & seclusit Bywater.



LIBRO V

Respecto de la justicis y la injusticia tenemos que considerar a 11290 4
qué clase de acciones se refieren, y qué clase de término medio es la
justicia y de qué extremos es término medio lo justo; y en este estu-

io seguiremos el mismo método que en los precedentes.

Pues bien, vemos que todos estdn de acuerdo en llamar justicia a
la disposici()n en virtud de la cual los hombres practican lo que es justo,
obran justamente y quieren lo justo; y de la misma manera respecto
de la injusticia: la disposicién en virtud de la cual obran injustamente
y quieren lo injusto. Por tanto, empecemos también nosotros por sen-
tar ests base a modo de bosquejo. No ocurre lo mismo, en efecto, con
las ciencias y facultades y con las disposiciones o hébitos. La facultad
y la ciencia parecen ser las mismas para los contrarios, pero una dis-
posicién contraria no lo es de sus contrarios; por ejemplo, en virtud
de la salud no se hace lo que le es contrario, sino 86lo lo saludable, y
asf decimos que el andar es sano cuando se anda como lo hace el que
esté sano.

Muchas veces se conoce una disposicién por su contraria, y muchas
veces también se conocen las disposiciones por las cosas en las cuales
se dan: en efecto, si la disposicién buena es manifiesta se hace también
manifiesta la disposicién viciosa, y por 1as coses que estdn en buena con-
dicién misma, y por ésta las cosas que estén en buena condicién. Asf,
8i la buena condicién es la firmeza de ls carne, forzosamente la condi-
cién viciosa serd la flojedad de la carne, y sers favorable para la buena
condicién lo que produzca firmeza en la carne. Se sigue, por lo general,
que si una de las dos disposiciones o condiciones es ambigua, la otra
también es ambigua; por ejemplo, &i lo es lo justo, también lo injusto.
Ahora bien, parece que la justicia y la injusticia tienen varios sen-
tidos, pero por ser éstos préximos, su homonimia pasa inadvertida, no
como cuando los sentidos estén alejados, donde es més evidente (por-
que la diferencia de forma es grande); por ejemplo, cuando se llama
dlaves homénimamente a la ¢clavicular del cuello de los animales y a
la que se usa para cerrar las puertas. Tomemos, pues, al hombre injusto
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en todos los sentidos de la palabra. Parece que es injusto el transgre-
sor de la ley, y el codicioso, y el que no es equitativo; luego es evidente
que seré justo el que se conforma a la ley y el equitativo. Por consi-
guiente, lo justo es lo legal y lo equitativo, y lo injusto lo ilegal y lo
no equitativo. Como el injusto es también codicioso, tendrd que ver,
en este sentido, con los bienes, no con todos, sino con aquellos a que se
refieren el éxito y el fracaso, bienes que, absolutamente hablando, son
siempre bienes, pero para un individuo determinado no lo son siempre.
Los hombres los piden a los dioses y los persiguen, pero no deben ha-
cerlo, sino pedir que los bienes que lo son absolutamente sean también
bienes para ellos, y elegir los que son bienes para ellos. El injusto no
siempre quiere lo que es més, sino también lo menos cuando se trata
de males absolutos; pero como parece que el mal menor es también,
en ciert o modo, un bien, y la codicia tiene por objeto lo bueno, parece
por esta razén codicioso. Y no es equitativo, defecto que abarca las
dos cosas y les es comiin.

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

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

2

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

(3) Une gndme de Bfas (0 Biante), uno de los siete sabios. Cf. S86focles, Anti-
gona, 176 ea.
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mismo género; el sentido de ambas estriba, en efecto, en su referencia
al préjimo, pero una tiene por objeto el honor, el dinero o la seguri-
dad, o algo que abarcara todo esto si pudiéramos designarlo con un
solo nombre, siendo su mévil el placer que resulta de la ganancia, y la
otra tiene por objeto todo cuanto interesa al hombre de bien.

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

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

3

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

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

Esta es, pues, una forma de la justicia.

4

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

aye defreudado a uno malo que que uno malo haya defraudado a uno
bueno, o que el adulterio haya sido cometido por un hombre bueno o
malo: la ley s6lo mira a la especie del dafio y trata como iguales al que
comete la injusticia y al que F:sufre, al que perjudica y al perjudicado.
De modo que es esta clase de injusticia, que es una desigualdad, la
que el juez procura igualar; y asi, cuando uno recibe un golpe y otro
lo da, o uno mata y otro muere, el sufrimiento y la accién se reparten
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desigualmente, pero el juez procura igualarlos con el castigo quitando
del lado de Ia ganancia, pues en tales casos se usa en general el término
egananciay aunque no es adecuado a algunos, por ejemplo, refirién-
dose al que ha dado un golpe, y el de «pérdidas refiriéndose a la vic-
tims; en todo caso, cuando esta clase de dafio se mide, decimos que
uno sale ganando y otro sale perdiendo. De suerte que lo igual es un
término medio entre lo méds y lo menos, y la ganancia y la pérdide
son mds y menos de manera contraria, porque la ganancia consiste en
m4és bien y menos mal, y la pérdida en lo contrario. El término medio
de éstos era lo igual, que decimos que es lo justo; de modo que la justi-
cis correctiva serd el término medio entre la pérdida y la ganancia. Por
eso también siempre que hay discusi6én se recurre al juez, y el ir al juez
es ir a la justicia, porque el juez quiere ser una como encarnacién de la
justicie; se busca al juez como término medio, y en algunas partes se

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

A E A
B B
D ¢ F o

(Lo mismo se aplica a las demés artes; se destruirian a s{ mismas, en
efecto, si el agente no hiciera tal cosa, de tal indole determinada y en tal
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medida, y el paciente no experimentara eso mismo, de esa indole y en
esa medida) (4).

_ Esos nombres de la sganancia» y la ¢pérdidas han venido de los cam-
bios voluntarios, gues a tener més de lo que uno poseia se llama ganar,
y & tener menos de lo que se tenia en un principio, perder, en la com-
Pra, en la venta, y en todo aquello en que la ley da libertad de aceién;
y cuando no se tiene ni més i menos, sino que se queda con lo mismo,
se dice que tiene uno lo suyo y que ni pierde ni gana.

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

5

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

St el hombre sufriera lo quc kizo, habria verdadera justicia;

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

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

(4) Pareoe interpolaci6n oasi literal de 1133 a 14-16. Burnet la considera «very
valuable»,

1133 o



15

20

25

30

1133 b

10

78

Toov, elta 16 &mmemovBds yévnTtal, EoTar 16 Acyduevov. €l
5¢ prj, oUx Toov, oUBE cuppéverr oUBtv ydp kwAUE! kpelTTOV
elvon 10 Barépou Epyov fj 16 Barépour  Bel olv TalTa loa-
obfjva. o 8¢ ToUTo kal &l T@V &AAwv TexvdV:  &v-
potvto yap &v, el ufy (&) &molel T ToloUv kal doov kai olov,
kail 16 Tréoxov Emwaoxe ToUro kal ToooUTtov kal ToolTov.
oV yd&p &x Vo faTp@v ylveran xowwvia, &AN® &€ larpol kal
YewpyoU, kal SAws €répwv kal oUk fowv: &AA& ToUTOUS
Sei loaoffjval. 810 wévTa ouuPBANTX el Tws elvan, dv EoTiv
&AAayr). &9’ O TO vémow EANAUDE, ki yiveral Trws péoov:
TavTx ydp peTpel, oTe kal Ty Urepoxtiv kal Thy EAAenyy,
mwoéox &rra 8 Umrodfjpar’ foov olkia ff Tpogpdj. Sel Tolvuv
Omrep olkoBouos pds okuroTSHoV, Tooadl Umobrjuara wpds
olkiav ) Tpopriv. €l ydp ufy ToUTo, 0UK EoTan &AAaryt) oUubt
kowwvia. ToUto &, el uf) lox eln Trws, oUk &oran.  Bel &pa
tvi mivi wévra perpeioBal, doTrep EAExEN mpdTepov.  TOUTO
8 toTi Tf uev &Anlelq ) xpela, fj Tavra ouvéxerr el ydp
undév Séowro f| pty Spolws, fij olx EoTan &AAayh fi oUX A
ot olov & UmdAAaypa Tiis ¥pelas TO véuoua yéyove
katd guvbfikny:  kai Sik ToUto Tolvopa Exer vomopa, &T
oV quoel &AA vouw toi, xal &’ fjulv petaPadeiv kal Troifi-
oat &xpnorov. EoTtan &) dvmimrerovlds, tav loaobi), doTe
Srep yewpyds pds okvtoTdpov, TO Epyov TO TOU oxUTOTS-
Hov Trpos 16 ToU yewpyoU. els oxfjua 8 &vadoylas oU Bei
&yew, &tav &AA&EwvTar (el Ot ury, &ppoTépas E§er Tas Ume-
poxds TO Erepov &kpov), &AN’ &tav Exwor T& aUTddv. oU-
Tws o1 kail Kowwvol, &1 alrrm 1) loéTns SYvarar &’ adrdv
yiveoBou. yewpyds a, Tpogh ¥, oxuTtoTopos B, TO Epyov
ool TO loaouévov 8. el 8 ofrw pf fiv &vtimemovfévan,
oUk &v fiv kowwvla., &T1 8 1) xpela ouvéyel domrep Ev T1 Sv,
8nAol &M &rav pf) &v Xpelg Gdow &AAfAwY, f &ugpdTepor f
&tepos, ok &AA&rTovTal, T Gomrep dtav oU Exel alrros Sén-
Tad Ti5, olov olvou, Bi8évTes oftou Eaywyrv. T Bel &pa
ToUto loaofijvan.  Utrép 8¢ Tijs peAdodons &AAayiis, el viv
undiv Seitan, &m EoTan &v Bendij, TO vémopa olov EyyunTis
to®’ Aulv:  Bel ydp ToUto pépovTi elvan Aafelv. Tr&oyer ptv

b 0. ob &e) oyl K.



78

en primer lugar la igualdad proporcionada y después se produce la
reciprocidad, tendremos lo que decimos. 8i no, no habré igualdad y
el acuerdo no sersd posible; porque nada puede impedir que el frabajo
del uno valga més que el del otro; es, por consiguiente, necesario igua-
larlos. (Ocurre esto también en las demés artes: se destruirin, en efecto,
si lo que hace el agente, cuanto hace y como lo hace, no lo experimen-
tara el paciente, lo mismo, en la misma medida y de la misma manera).
En efecto, no se asocian dos médicos, sino un médico y un agricultor,
Y, en general, personas diferentes y no iguales. Pero es preciso que se
igualen, y por eso todas las cosas que se intercambian deben ser com-
parables de alguna manera. Esto viene a hacerlo la moneda, que es
en cierto modo algo intermedio porque todo lo mide, de suerte que mide
-también el exceso y el defecto: cudntos pares de sandalias equivalen a
una casa, o 8 determinados alimentos. La misma relacién que existe
entre el arquitecto y el zapatero habra entre tantos pares de sandalias
y una casa o tales alimentos. De no ser asi, no habré cambio ni asocia-
cién. Y no seré asf si Ios bienes no son, de alguna manera, iguales. Es
preciso, por tanto, que todo se mida por una sola cosa, como se dijo
antes. Esta coss es, en realidad, la demanda, que tpdo lo mantiene
unido (porque si los hombres no necesitaran nada, o no lo necesitaran
por igual, no habria cambio, o éste no seria equitativo); pero la moneda
ha venido a ser, por asi decirlo, la representacién de la demanda en
virtud de una convencién, y por eso se llama véuiopa, porque no es por
naturaleza, sino por ley, véue, y estd en nuestra mano cambiarla o
hacerla indtil. Habré, por tanto, reciprocidad cuando los bienes se
igualen de suerte que lo que produce el zapatero esté, respecto de lo
que produce el agricultor, en la misma relacién que el agricultor res-
pecto del zapatero. Pero no deben reducirse a una especie de propor-
cién una vez hecho el cambio (porque en ese caso un extremo tendrd
los dos excesos), sino cuando ain tenga cada uno lo suyo. De esta
manera son iguales y asociados porque esta igualdad puede realizarse
en su caso. Sea A el agricultor, C el alimento que é] produce, B el zapa-
tero y D lo que éste produce una vez igualado & C. Si no fuera posible
esta reciprocidad no habria asociaciéon. Que la demanda, como una es-
pecie de unidad, lo mantiene todo unido, lo pone de manifiesto el que
cuando los hombres no tienen necesidad el uno del otro, ya ninguna de
las partes ya una de ellas, no cambian como cuando el uno necesita
lo que tiene el otro, por ejemplo, vino, y autorizan la exportacién de
trigo. Tiene que hacerse, por tanto, esta ecuacién. En cuanto al cambio
futuro, si en la actualidad no necesitamos nada, la moneda es para
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nosotros como el garante de que podremos hacerlo si necesitamos algo,
porque el que lleva el dinero debe poder adquirir. Su duda al dinero le
sucede lo mismo que a las mercancias: no tiene sismpre el mismo valor;
con todo, es més estable. Por eso se debe poner un precio a todo, por-

que asi siempre habri cambio, y con él sociedad. Asi, pues, la moneda,.

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

Queda dicho, pues, qué es lo injusto y qué lo justo, y una vez defi-
nidos éstos es claro que la conducta justa es un término medio entre
cometer la injusticia y padecerla: en efecto, lo primero es tener mds y
lo segundo tener menos. Y la justicia es una especie de término medio,
pero no de la misma manera que las demds virtudes, sino porque es
propia del medio, mientras que la injusticia lo es de los extremos. La
justicia es la virtud por la cual se dice del justo que practica delibera-
damente lo justo y que distribuye entre ¢l mismo y otro, o entre dos,
no de manera que de lo bueno él reciba més y el préjimo menos, y de
lo malo a la inversa, sino proporcionalmente lo mismo, e igualmente si
distribuye entre otros dos. Y, tratdndose del injusto, la injusticia es
todo lo contrario, esto es, exceso y defecto, contra toda Pproporcién,
de lo initil y lo perjudicial. La injusticia es exceso y defecto porque
es cuestién de exceso y defecto, exceso de lo que es iitil sin més tratén-
dose de uno mismo, y defecto de lo que es perjudicial; y tratdndose de
los demés, en conjunto lo mismo, pero contra la proporcién en cual-
quiera de los dos casos. La accién injusta lo es por defecto si e sufre,
PoT exceso 8i 8e comete.

Respecto de la injusticia y la m]ustlcm ‘queda dicho de esta manera

1134 ¢



6

20

30

36

1134 b

10

15

80

Trov, Spofws B¢ kal mepl dikadov kal &Bixou xkaBdAov.

*Emrel &’ Eomiv &Bikolvra prTred &Sikov elvan, & mroia &5i-
kfpaTta &8ik&dv fdn &Bikéds Eoriv ékdorny &Bikiav, ofov KAé-
s ) porxos A Anoths; A oUrtw pév olddy Siofoer; kol
Y&p &v guyyévorto yuvaiki eldds 16 fj, &AN o¥ Si& Trpoci-
péoews dpxfiv &AAG Bik wabos. &bixel utv olv, &bikos &
ouk Eomiv. olov oU xAémmns, ExAeye B¢, oUdt poixds, Euoi-
xevoe 8¢ Spolws 8¢ xal &mwl TV &AAwv. TdS uév olv
Exet 1O &vmitrerovBos Tpds TO Sikaov, eipnTon TpdTEPOV”
Oel 8¢ uf) AavB&vew 811 TO 3nToUpevdy EoTi kal TO &TAdS -
kaiov kaxl TO TToAiTikdY Sikauov. ToUTo & foTiv &l kowvew-
vGv Blov Trpds 1O elvan adrrépkeiav, EAeuBépwv kal fowv f
kot dvadoyiav f) kar’ &piudv:  DdoTe Soois pr ot ToUTo,
oUk €01 ToUTols Tpds &AANAovs TO TToAiTIKOY Blkanov, &AAK
T Sikaiov kal xa®’ dporidémTa. Eom y&p Sikmov, ols kal
vopos Tpods aurtols: vépos &°, &v ols &Bikiar 1) ydp 8ikn
kpiots ToU Sikalov kal ToU &Bixov. &v ols & &bixia, kal T
&Bikeiv &v ToUrois (&v ols 8¢ T &dikelv, oU m&ow &dikia),
ToUTo & foTl TO TAdov aUT@ vépew TV &TAGS &yafdv,
EAarTov 88 TGOV &TARS Kakdv. 810 oUx Edpev &pxeww &v-
fpwtov, &AA& TOV Adyov, &Ti EauTd ToUTO Trotel Kol ylve-
Tan TUpawvos.  Eom 8 & &pyewv PUAGE Tol Bixadov, ef B¢ ToU
Bikafov, kal ToU foou. &mel 8 oUftv aird TAfov elvan Bo-
Kel, elmep dikatos (oU ydp véper wAtov ToU &mwAds &yabol
aUr), €l uf) Tpods alrdv dvdhoydv otive  Bi1d ETépw Trovel
kal 8i1& ToUro &AASTpIOV Elval paotv &yafov THV BikatoouU-
vny, xkaldmep EAéxOn xail mpdrepov): wobos Gpa Tis So-
Téos, ToUT B¢ Ty kal yépas: &Tw 8¢ pi) Ikavd T& TO1XU-
Ta, oUror ylvovtar TUpavvor. T 8¢ BegroTikdy. Sikaiov kai
TO TaTpIKdY OU TaTdv ToUuTOols AN’ Spotov: oV yap EoTiv
&Bikfa Trpods T& ool &mAdds, T 8t xrfjua kal TO Téxvov,
fws &v ) mnAlkov kal xwpiodij, domep pépos alrroy, alrrov
8’ oUBels TpoaupeiTon PA&GTTEIV: 81 oUk Eomiv &Bikia Tpog
aUtéy: oUS’ &pax &Bikov oUbE Sikaiov TO TOMITIKOV:  KaTd
vépov ydp fiv, kal &v ols Emepuxel elvan vopos, olrot & foav
ols Umépyer lodms ToU &pxew ki &pyeobon. 8106 udGAAov

b 11. ywpiafff K® It puh yopodfi Lb MP,



80

cuél es la naturaleza de cada una, y lo mismo respecto de lo justo y lo
injusto en general.

6

Puesto que es posible obrar injustamente sin ser por eso injusto,
3qué clase de acciones injustas tiene que cometer un hombre para ser
por ello injusto respecto de cada clase de injusticia, por ejemplo, para
ger ladrén, addltero o salteador? ;O es que no habra en esto diferencia
alguna? Porque uno puede cohabitar con una mujer sabiendo quién
€8, pero no en virtud de una eleccién, sino por pasién. Sin duda, comete
una accién injusta, pero no es injusto; asf como uno puede no ser un
ladrén aunque robd, ni addltero aunque adulteré, y lo mismo en los
demaés casos.

Hemos dicho antes qué relacién existe entre la reciprocidad y la
justicia; pero no debemos olvidar que lo que buscamos no es sélo ls
justicia sin mds, sino la justicia politica. Esta existe entre personas que
participan de una vida comin para hacer posible la autarquia, perso-
nas libres e ignales, ya proporcional ya aritméticamente. De modo que
entre los que no estdn en estas condiciones no puede haber justicia poli-
tica de los unos respecto de los otros, sino sblo justicia en cierto sen-
tido y por analogias. Hay justicia, en efecto, para aquéllos cuyas rela-
ciones estén reguladas por una ley, y hay ley entre quienes se da la
injusticia, porque la justicia del juicio es el discernimiento entre
lo justo y lo injusto. Donde hay injusticia se cometen acciones injus-
tas (pero no siempre hay injusticia donde se cometen acciones
injustes), y éstas consisten en atribuirse a8 uno mismo mds de
aquello que es bueno absolutamente hablando y menos de lo malo
absolutamente hablando. Por eso no permitimos que nos mande un
ser humano, sino la razén, porque el hombre hace eso en su
propio interés, y se convierte en tirano. El gobernante es guardiin
de la justicia, y si de la justicia, también de la igualdad. Se considera
que no tiene mds, si efectivamente es justo (porque no se atribuye a sf
mismo més que a los otros de lo que es bueno absolutamente hablando,
a no ser que le corresponda proporcionalmente; por eso se afana para
el otro, y esta es la razén de que se diga que la justicia es un bien para
el préjimo, como dijimos antes); de aqui que deba dérsele una recom-
pensa, y ésta es el honor y la dignidad; los que no se contentan con esto
se hacen tiranos. La justicia del amo y la del padre no es la misma que
la de los gobernantes, aunque es semejante. En efecto, no hay injusti-
tia, de un modo absoluto, respecto de lo propio, y la propiedad y el
hijo, hasta que llega a una edad determinada y se hace independiente,
80D como partes de uno mismo, y nadie se perjudica a si mismo deli-
beradamente. Por eso no hay injusticia para con umo mismo, y, por
tanto, tampoco hay injusticia ni justicia politica en esas relaciones:
quedamos, en efecto, en que esa clase de justicia era segin ley, y en
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que tienen ley de un modo natural aquellos que son iguales en el mando
y en la obediencia. Por esta razén la justicia se refiere mas a la mujer
que a los hijos o la propiedad; pero se trata en este caso de la justicia
doméstica, que es también distinta de la politica.

7

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

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

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

qusé indole sus objetos.
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8

Siendo las acciones justas e injustas las que hemos dicho, se comete
una injusticia o se obra con justicia cuando esas acciones se realizan
voluntariamente; cuando se hacen involuntariamente, ni se comete
injusticia ni se obra con justicia a no ser por accidente, puesto que
se hace algo que resulta ser justo o injusto. Pero el acto justo y la
accién justa se definen por su cardcter voluntario o involuntario:
cuando el acto injusto es voluntario es objeto de censura y a la vez
se convierte en injusticia; de suerte que, si no se le afiade lo
voluntario, serd algo injusto, pero no llegard a ser una accién injusta.
Llamo voluntario, como se ha dicho antes, a todo lo que uno hace
estando en su poder hacerlo o no, y sabiendo, no ignorando, a quién,
con qué y para qué lo hace; por ejemplo, a quién esté golpeando,
con qué 'y para qué, y todo esto no por accidente ni forzado
(como si golpea a otro cogiéndole otro la mano y contra su volun-
tad, porque entonces no depende de él). Puede ocurrir que el golpeado
sea su padre y que él sepa que es un hombre o que es uno de los pre-
sentes, pero no sepa que es su padre, y la misma distincién puede hacerse
respecto del fin y para toda la accién. Pues bien, lo que se ignora, 0 no
se ignora pero no depende de uno o se hace por la fuerza, es involunta-
rio. Muchas cosas naturales las hacemos y las sufnmos, en efecto, a sa-
biendas sin que ninguna de ellas sea voluntaria ni involuntaria, como
el envejecer o el morir. Y lo mismo tratdéndose de las acciones injustas
que de las justas, es posible que lo sean por accidente; en efecto, uno
puede restituir un depésito involuntariamente y por miedo, y entonces
no debe decirse de él que hace una cosa justa o que obra justamente,
& no ser por accidente. De los actos voluntarios, unos los realizamos eli-
giéndolos previamente y otros sin elegirlos; eligiéndolos, cuando son ob-
jeto de una deliberaciéon previa; sin elegirlos, cuando no han sido
objeto de esa deliberacién. Pues bien, siendo de tres clases los dafios
que se infieren en las relaciones humanas, los que se cometen con igno-
rancia son equivocaciones, cuando no se hacen al que se pensé, ni con
lo que se pensd, ni para lo que se pensd, porque o se creyd que no se
heria, o que se herfa con aquello, o con aquel fin, sino que sobrevino
un resultado en que no se habie pensado; por ejemplo, no se habia
hecho con intencién de herir, sino de pinchar; o no se habfa hecho con
intenci6n de herir a aquél, o de herirle con aquello. Pues bien, cuando el
defio se produce de un modo imprevisible, es un infortunio; cuando
no se produce de un modo imprevisible, pero si sin malicia, es una
equivocacién (pues uno se equivoca cuando la culpa se origina en él y
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e8 victima de un infortunio cuando se origina fuera). Cuando se obra a
sabiendas pero no de un modo deliberado, se comete una accién injusta,
‘por ejemplo, a8 impulsos de la ira o de las demds pasiones que son ine-
vitables o naturales en el hombre. Cuando los hombres cometen esta
clase de dafios y de equivocaciones, obran injustamente y aquéllos son
injusticias, pero los autores no son por ello injustos ni malos, porque
el dafio no tiene por causa la maldad; pero si los hacen proponiéndo-
selos, son injustos y malos. Se juzga con razén que las acciones que pro-
ceden de la ira no son intencionadas, porque la iniciativa no la tiene
¢l que obra movido por la ira, sino el que le irrit6. Ademas, lo que se dis-
cute en este caso no es si el hecho ocurrié o no, sino su justicia, ya que la
ira se produce con motivo de lo que parece una injusticia. En efecto,
no se discute el hecho, como en los contratos, donde necesariamente
uno de los dos procede con malicia, & no ser que obren por olvido; sino
que, de acuerdo sobre el hecho, discuten.sobre si fué justo (mientras
que el que ha proyectado un dafio tiene conciencia de esto), de suerte
que el uno se cree victima de una injusticia y el otro no la reconoce.

8i el dafio se produce con deliberacién previa, se obra injustamente,
y el que obra injustamente cometiendo estas injusticias es ya injusto
siempre que viole la proporcién o la igualdad. Igualmente un hombre
seré justo siempre que obre justamente en virtud de una eleccién, y obra
justamente si s6lo obra voluntariamente.

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

9

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

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

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

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

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

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

justamente, porque es imposible ser tratado injustamente si otro no
trata injustamente, o ser tratado con justicia si otro no trata con jus-
ticia. Pues bien, si el tratar injustamente no consiste sino en hacer
dafio voluntariamente a alguien, sabiendo, ademds, a quién, con qué
y cémo se hace el dafio, y el incontinente se hace dafio voluntariamente
a sf mismo, podria recibir un trato injusto voluntariamente si es
capaz de tratarse a si mismo injustamente. (Y ésta es también una de
las cuestiones que se plantean: si es posible que uno se trate injusta-
mente a sf mismo.) Ademds uno puede por incontinencia dejarse hacer
dafio por otro voluntariamente, de modo que seria posible ser objeto
de un trato injusto voluntariamente. ;O es que tenemos que rectificar
nuestra definicién y aiiadir & «hacer dafio sabiendo & quién, con qué y
cémos, scontra la voluntad de aquél a quien se le haces? Sin duda uno
puede recibir un dafio y sufrir injusticias voluntariamente, pero nadie
es objeto de un trato injusto voluntariamente, porque ninguno lo
quiere, ni aun el incontinente, sino que obra contra su voluntad. Nadie
quiere, en efecto, lo que no cree bueno, y el incontinente hace lo que no
cree que debe hacerse. El que da lo que es suyo, como Homero dice
que Glauco di6 a Diomiedes «armas de oro por las de bronce, y valoradas
en cien bueyes por las que en nueve se apreciaban» (6), no recibe un
trato injusto; porque el dar est4 en su mano y el recibir un trato injus-
to no, sino que tiene que haber quien lo trate injustamente. Es claro,
pues, que el ser tratado injustamente no es voluntario.

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

(6) Iliada, VI, 236.
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es propenso a ceder. Quizd esto tampoco sea tan simple, porque
puede suceder que tenga entonces una parte mayor de otro bien, por
ejemplo, de buen nombre o simplemente de hermosura moral. La cues-
tion se resuelve ademds con la definicién del trato injusto: ese hom-
bre no sufre nada contra su voluntad, de modo que, en esto al
‘menos, no es victima de un trato injusto; en todo caso sélo es perjudi-
cado. Es manifiesto también que el distribuidor obra injustamente,
pero no siempre el que tiene mds de lo que le corresponde, pues no es
el que se halla en pqsesién de lo que es injusto quien comete la injusti-
cia, sino aquél en quien se da el hacer tal cosa voluntariamente, es decir,
aquél de quien procede el principio de la accién, que esté en el que dis-
tribuye y no en el que recibe. Ademds, como la palabra ¢hacer» se em-
plea en muchos sentidos, y en un sentido puede decirse que mats un
objetivo inanimado, o la mano, o el esclavo a quien se le ordena, el
que tiene m4s de lo que le corresponde no obra injustamente, pero hace
una cosa injusta.

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

Los hombres piensan que el obrar injustamente estd en su poder,
y que, por tanto, también la justicia es fécil. Pero esto no es asf; efec-
tivamente, cohabitar con la mujer del vecino, herir al préjimo y sobor-
nar, es ficil y estd en su poder; pero el hacer estas cosas porque se es
de cierta manera, ni es facil ni est4 en su poder. Igualmente creen que
para conocer lo que es justo y lo que es injusto no se requiere sabiduria
porque aquello de que las leyes hablan no es dificil de comprender
(aunque eso no es lo justo sino por accidente); pero cuesta mds trabajo
sin duda saber cé6mo hay que obrar y c6mo hay que distribuir para
hacerlo con justicia, que saber qué cosas son buenas para la salud. Tam-
bién aqui es fcil saber que lo son la miel, el vino, el eléboro, cauterizar
y cortar, péro cémo se ha de aplicar esto para que sea saludable, y &
quién y cudndo, es tan dificil como ser médico. Por la misma razén
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piensan también que no es menos propio del justo el obrar injustamente
ya que el justo no estd menos capacitado, sino méds, para hacer cual-
quiera de esas cosas: cohabitar con una mujer o herir al préjimo; y
el valiente para soltar el escudo, dar media vuelta y correr en cualquier
direccién. Pero el ser cobarde o injusto no consiste en hacer esas cosas,
a no ser por accidente; sino en hacerlas porque se es de cierta manera,
lo mismo que el practicar la medicina y curar no consiste en cortar o
no cortar, aplicar un remedio o no aplicarlo, sino en hacer estas cosas
de cierta manera. ,

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

10

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

Estas son, aproximadamente, las consideraciones que suscitan el
problema de lo equitativo. Todas tienen razén en cierto modo y nin-
guna estd en contradiccién con las demds. Porque lo equitativo, si bien
es mejor que una especie de justicia, es justo, y no es mejor que lo
justo como si se tratara de otro género. Lo mismo es, por tanto, justo
y equitativo, y siendo ambos buenos, es mejor lo equitativo. Lo que
ocagiona la dificultad es que lo equitativo es justo, pero no en el sen-
tido de la ley, sino como una rectificacién de la justicia legal. La causa
de ello es que toda ley es universal, y hay cosas que no se pueden tratar
rectamente de un modo universal. En aquellos casos, pues, en que es
preciso hablar de un modo universal, pero no es posible hacerlo recta-
mente, la ley toma en consideracién lo mds corriente, sin desconocer su
yerro. Y no por eso es menos recta, porque el yerro no esté en la ley,
ni en el legislador, sino en la naturaleza de la cosa, puesto que tal es
desde luego la ind8le de las cosas précticas. Por tanto, cuando la ley se

1137 &



30

11384

11

10

15

87

ovppi} 8 &ml ToUTou Tapd TO kabbdAou, TéTE SpO&s Exel, T}
mapaAetmer & vouoBérns kal fuapTev &rAds elmrwv, Eravop-
folv 10 EAAe1pBév, & k&v & vopobérns alrds &v elmev Exel
Tapav, kali el fj8e1, dvopobBéTnoev. 816 dikoov pév Eoi, kai
BéATiév Tvos Sikafou, o¥ ToU &rAds 8¢ dAA& ToU Bix TO
&mA&s GpapThipaTos. kal oTv alrrn 1) QUaIS 1) TOU Emiel-
koUs, ¢mavépbwua vépov, f) EAAelTel Sik TO kaBdAov. TOU-
To Yap altiov kai ToU uf TévTa kard vopov elvai, &1t mepi
évicov &BUvartov OécBan vépov, dote ynelopaTtos Bel.  ToU
y&p &oploTou &opioTos kal & xavwv éoTv, domep kal Tiis
AeoPlas olkoBopias & poAipSivos kavwv: Tpods yap Td oxfi-
pa ToU AMBou petaxiveiton kai oU péver & kaxwv, kal TO -
Plopax Tpds TX TpdyuaTa. Ti pév olv foTl 10 Emeikés, kol
&7 Sikanov kai Tvds BéATIoV Bikalov, Sfjdov.  avepdv & Ex
ToUTov Kal & émieikhs Tis éoTiv: & ydp TGV ToloUTWV TTrpoal-
peTiKOS Kal TpakTikds, kal & pty &xpipobdikaos &l TO yeipov
&AM EAaTTwTikdS, kaltep Exwv TOV véuov Ponbéy, Emeikhs
toi, kal 1) E§15 aUrn Emelkeix, Sikanoobvn TIS oUoa kai oUy
¢Tépa IS ESIS.

TMoéTepov 8 EvBéxeTtan fautdv &Bikeiv | ol, pavepov éx
TGV elpnuéveov.  T& pev yép dom Tdv Sikalwv T& KaTa WE-
oav &pethyv Urd ToU véuov TeTay péva, olov ob keAever &rro-
kTivwovan dautdv 6 vépos, & B¢ pny keAever, &rroryopevel.  ETi
Srav wapd Tov véuov PAGTITY i) avTiPAdTrTwv ékav, &di-
Kkel, &xcov 8¢ & elbos xal Ov kal @ 6 8¢ &° dpynv tauTov
op&TTwv tkdv ToUTto Bpd Tapk TOV SpBdv Adyov, & olk &
6 vopos: &Bikel Gpa. &AA& Tiva; A THV TdAwv, atrov &
oU; tkov yap waoyxel, &dikeitan 8 oUBels dkwv. 816 kai 1)
mwoAIs 3nuiol, kaf Tis &ripfax TpdoeoTi TG tavTov Siagdelpav-
T1 Qs THY TOAw &BikoUvTi.  ET1 xaf’ & &Bikos udvov & &Si-
k&v kal pr) SAws palros, oUk EaTiv &Bikfjom auTtdv (ToUTo
Y&p &AMo Ekelvour Eomi ydp Tws & &Sikos oUTw TrOVNEdS
QoTep & SeiAds, oUy ds SAnY Exwv THv Tovnplav, GoT’ oUdE
xatd Tarnv &Bikel): Gua ydp &v TG auTtd Ein denpfiobo
kal Tpooxeicfar TO arrd ToUTo 8¢ &BUvartov, AN &el v

1138 a 10. vépov M I'. || 14. pwévov & Lambinus: § wévov codd.



87

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

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

11

8i es posible ser injusto consigo mismo o no, resulta claro con lo
dicho. En efecto, una clase de acciones justas son las que se conforman
a cualquier virtud y estdn prescritas por la ley; por ejemplo, la ley no
autoriza 8 suicidarse, y lo que no autoriza, lo prohibe. Por otro lado,
siempre que uno hace dafio a otro contra la ley, voluntariamente y
gin que el afro se lo haya hecho a él, obra injustamente; y lo hace volun-
tariamente si sabe a quién y con qué; y el que, en un acceso de ira, se
degiiella voluntariamente, lo hace en contra de la recta razon, cosa que
la ley no permite, luego obra injustamente. Pero jcontra quién? ;No
es verdad que contra la ciudad, y no contra si‘mismo? Sufre, en efecto,
voluntariamente, pero nadie es objeto de un trato injusto voluntaria-
mente. Por eso también la ciudad lo castiga, y se impone cierta pérdida
de derechos civiles al que intenta destruirse a si mismo, por conside-
rarse que.comete una injusticia contra la ciudad.

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

En general, 1a cuestién de la injusticia contra uno mismo se resuelve
con la distincién que establecimos & propésito de ser tratado con injus-
ticia voluntariamente. i

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

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

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

1

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

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

2

Tres cosas son en e] alma las que rigen la accién y la verdad: la sen-
sacion, el entendimiento y el deseo. De ellas la sensaci6én no es principio
‘de accién alguna, y esto resulta claro por el hecho de que los animales
tienen sensacion, pero no participan de accién. Lo que en el pensamiento
son la afirmacién y la negacién, son en el deseo la persecucién y la
huida; de modo que, puesto que la virtud moral es una disposicién
relativa a la eleccién y la eleccién es un deseo deliberado, el razons-
miento tiene que ser verdadero y el deseo recto para que la eleccién sea
buena, y tiene que ser lo mismo lo que la razén diga y lo que el deseo
g:rsiga. Esta clase de entendimiento y de verdad es practica. Del enten-

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

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

«De esto s6lo se ve privado hasta Dios:
de poder hacer que no se haya producido lo que ya estd hechor (1).

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

3

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

4

Entre las cosas que pueden ser de otra manera estdn lo que es
objeto de produccién y lo que es objeto de accién o actuacién, y una
cosa e8 la produccién y otra la accién (podemos remitirnos a propdsito
de ellas incluso a los tratados esotéricos); de modo que también la
disposicién racional apropiada para la accién es cosa distinta de la dis-
Fosicién.racional para la produccién. Por tanto, tampoco se incluyen
a une 8 la otra; en efecto, ni la accion es produccién, ni la produccién
es accién. Ahora bien, puesto que la construccién es una técnica y es

(2) Analiticos Posteriores, 71 a 1. ’
(3) Cf.sbid. 71 b 28 8s.
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precisamente una disposicidn racional para la produccién, y no hay
técnica alguna que no sea una disposicidén racional para la produccién
ni disposicién alguna de esta clase que no sea una técnica, serdn lo
mismo la técnica y la disposicién productiva acompafiade de la razén
verdadera. Toda técnica versa sobre el llegar a ser, y sobre el idear y
considerar cémo puede producirse o llegar a ser algo de lo que es sus-
ceptible tanto de ser como de no ser y cuyo principio estd en el que lo
produce y no en lo producido. En efecto, la técnica no tiene que ver
ni con las cosas que son o se producen necesariamente, ni con las que
gon o se producen de una manera natural, porque estas cosas tienen su
principio en sf mismas. Como produccién y accién son cosas distintas,
la técnica o arte tiene que referirse a la produccién, no a la accién.
Y en cierto modo el azar y el arte tienen el mismo objeto, como dice
Agaton: el arte ama el azar, y el azar al artes (4). El arte o técnica es,
pues, como queda dicho, una disposicién productiva acompafiada de
razén verdadera, y la falta de arte, por el contrario, una disposicién
productiva acompaiiada de razén falsa, relativas a lo que puede ser
de otra manera.

5

En cuanto a la prudencia, podemos comprender su naturaleza con-
siderando a qué hombres llamamos prudentes. Pues bien, parece propio
del hombre prudente el poder discurrir bien sobre lo que es bueno y
conveniente para él mismo, no en un sentido parcial, por ejemplo, para
la salud, para la fuerza, sino para vivir bien en general. Sefial de ello
es que incluso en un sentido determinado los llamamos prudentes
cuando razonan bien con vistas a algin fin bueno de los que no son
objeto de ningiin arte. De modo que también, en términos generales,
es prudente el hombre reflexivo. Pero nadie reflexiona o delibera sobre
lo que no puede ser de otra manera, ni sobre lo que no puede hacer.
De suerte que, si toda ciencia va acompafiada de demostracién, y no
hay demostracién de las cosas cuyos principios pueden ser de otra ma-
nera (porque todas ellas pueden también ser de otra manera), y asi-
mismo tampoco es posible deliberar sobre lo que es necesariamente,
la prudencia no podr4 ser ciencia ni arte o técnica; ciencia, porque la
accién o actuacién puede ser de otra manera; arte, porque la accién y la
produccién son de distinto género. Tiene que ser, por tanto, una disposi-
¢ién racional verdadera y practica respecto de lo que es bueno y malo
para el hombre. Porque el fin de la produccién es distinto de ella, pero el
de la accién (rpdkic) no puede serlo: la buena actuacion misma es un fin.
Por eso pensamos que Pericles y los que son como él son prudentes
porque pueden ver lo que es bueno para ellos y para los hombres, y pen-
88mos que ésta es una cualidad propia de los administradores y de los

(4) Fragmento 6.

1140 b



15

20

25

114l a

10

93

TG SvouaTi, s oplovcav THY @pdvnov. owzel 5¢ Ty
TolUTnv UTéAnyiv. ol ydp &macav UmdAnyav BiagBelper
oUSt BiaoTpéper TO H5U kal Autrnpdv, olov &1 Td Tplywvov
BUo Opbds Exer fj oUx Exet, &AA& Tdas Tepl TO TpakTéV. al
utv ydap &pxal TV WpakT®dv 16 oU Evexa T TpakTd: TG B
Sieplapuéved &1° fiSoviiy i AUy elBUs o pafveTan &py,
oUbt Belv ToUTo Evexev oubt S1&k ToUd’ alpeicfut mwévTa xal
TpdTTEy EoTi ydp 1) kakia plapTikt &pxiis. Do &vdyxn
TV epoévnaw E§v elvar petd Adyov &Andii mepl & &vlpo-
mva &yabd TpakTikhy. &AAX ufyv Téxvns utv EoTiv &peTH,
ppoviioews 8’ oUk Zomiv: kal év pév Téxvn 6 ékdv dpxpTa-
vov alpeTdTepos, mepl Bt ppdunav fiTTov, domep kal Tepl
T&s &perds. BijAov olv 811 &peth) Tis foTl kal oU Téxvn.
Suoiv &’ dvtowv pepoiv s Wyiis TV Adyov Exdvrwy, Ha-
Tépou &v ein &pett), ToU BofaoTikol: ) Te ydp 868a mepl TO
tvbexouevov &AAws Exewv xal §) ppdvnois. &AA& ptyv oud’
€615 peTd Adyov pévov: omueiov 8 611 AMfn uév Tijs Tolau-
s éews o1, ppovrioews & oUk EaTiv.

*Emel 8 #) &moThun mepl TéV xaBdAov EoTiv UrdAnyis
kal TGV £§ &vaykns Svrwv, elol 8 &pyal TV &mobaikTdv
kai wéons émoTuns (Hetd Adyou yé&p f EmoTiun), Tis
&pxfis ToU émoTnToU o’ &v EmoThpn €ln olre Téxvn olTe
PpévnoIs. 1o ptv yap tmomTdv &robeiktdv, ai 5¢ Tuyx&-
vouaty oUoa Trepl T EvBexdpeva &AAcws Exev. oUbe 81y go-
el ToUTwv toTiv: ToU ydp oopol Trepl Evicov Exev &mdber-
giv tomiv. €l 1) ols &Andelouev xal pndémoTe Sicnpeuddpeba
mepl T& p) Evdexdueva A kal vbexdueva &AAws Exev, fmo-
THun kal ppévnois o kal copla kal voUs, ToUrwv B¢ TéV
Tp1&dv undév vbéyxeran elvan (Aéyw 5¢ Tpia ppdvnov EmioT-
unv coplav), Adlmeran vov elven T&V &py v,

Thv 5¢ coplav Ev Te Tals Téxvans Tols dxpiPecTaTols T&s
Téyvas &mwodlSopev, olov Qediav MibBoupydv gopdv kal Tlo-
AUKAerTov &vbpravToTrordy, Evralba pév olv olBev &AAo on-
uaivovtes Thv gopiav # &1 &peth) Téxvns toTiv: elvon &€ Ti-
vas gogpous oldueBa SAws oU katd pépos oud’ &GAAo T go-
pous, dotep “Ounpds enaw &v 176 MapyiTy

1141 a 25. <& Bywater: 14 codd.



93

politicos; de ahi también que demos a la continencis el nombre de
cwopoodyy, porque salvaguarda la prudencia (dx ogloveay tiv pévnaw),
Y lo que salvaguarda es la clase de juicio a que nos hemos referido;
porque el placer y el dolor no destruyen ni perturban toda clase de
juicio, por ejemplo, el de si los dngulos del tridngulo valen o no dos
rectos, sino los précticos, que se refieren a la actuacién. En efecto, los
- principios de la accién son los fines por los cuales se obra; pero el hom.-
bre corrompido por el placer o el dolor pierde la percepcién clara del
principio, {' ya no ve la necesidad de elegirlo todo y hacerlo todo con
vistas 8 tal fin o por tal causa: el vicio destruye el principio. De modo
que, necesariamente, la prudencia es una disposicién racional verda-
dera y prdctica respecto de lo que es bueno para el hombre.

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

6

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

7

La sabiduria la atribuimos en las artes a los mds consumados en
ellas, por ejemplo, a Fidias como escultor y a Policleto como creador
de estatuas, no indicando con ello sino que la sabiduria es la excelencia
de un arte. Pensamos de algunos hombres que son sabios en general,
y no en un sentido parcial o determinado, como dice Homero en el
Margites:
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N1 cavador le hicieron los dioses ni labrador
s sabio en ninguna otra cosa. (b)

De modo que es evidente que la sabiduria es el méds perfecto de los
modos de conocimiento. El sabio, por consiguiente, no sélo debe cono-
cer lo que deriva de los principios, sino poseer ademd4s la verdad sobre
los principios. De suerte que la sabiduria serd intelecto y ciencia, por
asf decirlo, la ciencia capital de los objetos m4és estimados. Serfa absurdo
considerar la politlcn, ola prudencla, como la més excelente si el hom-
bre no es lo mejor del mundo: Y si lo sano y lo bueno son distintos para
los hombres y para los peces, pero lo blanco y lo recto son siempre lo
mismo, todos admitirdn que lo sabio es siempre lo mismo, pero lo
prudente varia; efectivamente, se llama prudente el que puede exami-
nar bien todo lo que se refiere a si mismo y eso es lo que se confiard
a la prudencia. Por eso también se dice que son prudentes algunos ani-
males, aquellos que parecen tener cierta facultad de previsién para su
propia vida. Es evidente también que no pueden la sabiduria y le poli-
tica ser lo mismo, pues si se llama sabiduria al conocimiento de lo que
es itil para uno mismo, habrd muchas sabidurias, porque no habré una
sola acerca de lo que es bueno para todos los animales, sino una dife-
rente para cada uno, lo mismo que no hay una sola medicina para
todos. Y lo mismo de para el caso que el hombre sea el més excelente
de todos los animales, porque también hay otras cosas de naturaleza
mucho més divina que la del hombre, como es evidentisimo por las 1141 &
que constituyen el mundo. De lo dicho resulta claro que la sabiduria
es ciencia e intelecto de lo que es més excelente por naturaleza. Por
es0 de Anaxigoras, de Tales y de los hombres como ellos, dice la gente
que son sabios, no prudentes, porque ve que desconocen su propia con-
veniencia, y dice de ellos que saben cosas extraordinarias, admirables,
dificiles y divinas, pero iniitiles, porque no buscan los bienes humanos.
La prudencia, en cambio, tiene por objeto lo humano y aquello sobre
lo que se puede deliberar; en efecto, afirmamos que la operacién del
prudente consiste sobre todo en deliberar bien, y nadie delibera sobre
lo que po puede ser de otra manera, ni sobre lo que no tiene un fin, y
éste consistente en un bien prictico. El que delibera bien absoluta-
mente hablando es el que se propone como blanco de sus cdlculos la.
consecucién del mayor bien préctico para el hombre. Tampoco versa
la prudencia exclusivamente sobre lo universal, sino que tiene que cono-

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

8

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

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

§Como sba yo a ser prudente, yoque sin dificultad habria podido,
contando como uno de tantos en el ejéreito,

tener una parte como la de los demds?

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

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

.

(8) Véase la reconstruccién de esta oita en Burnet, ed. cit.
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parece que puedan ser prudentes. La causa de ello es que la prudencia
tiene por objeto también lo particular, con lo que uno llega a familia-
rizarse por la experiencia, y el joven no tiene experiencia, porque es
‘la cantidad de tiempo lo que produce la experiencia. Uno podria pre-
guntarse también por qué un nifio puede indudablemente ser matem4.
tico y no sabio, ni fisico. ; No serd porque los objetos mateméticos son el
resultado de una abstraccién mientras que los principios de los otros
proceden de la experiencia, y de cosas asf los j6venes hablan sin
conviccibén, mientras que les es patente el ser de los primeros?

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

Que la prudencia no es ciencia, es ev1dente En efecto, se refiere a
lo m4s particular, como se ba dicho, porque lo prictico es de esa natu-
raleza. Se opone, por tento, al intelecto, ya que el intelecto tiene por
objeto los principios o limites de los cuales no hay razonamiento,
y la prudencia se refiere al otro extremo, a lo mds particular, de lo
cual no hay ciencia, sino percepcién sensible, no la de las propiedades,
sino una semejante a aquélla por la cual vemos que este objeto particu-
lar es un tridéngulo; en efecto, también aqui hay un limite. Pero la
Gltima mencionada es mds bien percepcién que prudencia; ésta es de
otra especie.

9

El indagar y el deliberar son diferentes, si bien la deliberacién es
una especie de indagacién. Es preciso averiguar también qué es la
buena deliberacién: si ciencia, opinién, buen tind, o algin otro género.
Ciencia, sin duda, no es, porque no se indaga lo que se sabe, y la buena
deliberacién es una especie de deliberaci6n, y el que delibera, indaga y
calcula. Tampoco es buen tino, porque el buen tino es algo que no
necesita razonar, y rdpido, mientras que la deliberacién requiere mucho
tiempo, y se dice que debe ponerse en préctica rdipidemente lo que se
ha resuelto tras la deliberacién, pero deliberar lentamente. También
es otra cosa la precisién que la buena deliberacién: la precisién es una
especie de buen tino. Tampoco consiste la buena deliberacién en nin-
guna clase de opinién. Pero puesto que el que delibera mal yerra y el
que delibera bien lo hace rectamente, es claro que la buena delibera-
ci6én consiste en una especie de rectitud, que no es propia ni de la cien-
cia ni de la opinién. Efectivamente, a la ciencia no le pertenece la rec-
4itud, como tampoco el yerro, y la rectjtud de la opinién es la verdad,
y ademds todo aquello de que hay opinién estd ya, tpso facto. deter-
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minado. Por otra parte, tampoco es posible la buena deliberacién sin
razonamiento. Luego tiene que consistir en la rectitud del discurso;
ésta, en efecto, no es todavia afirmacién, y mientras que la opinién
no es indagacién, sino ya una especie de'afirmacién, el que delibera,
tanto si delibera bien como si lo hace mal, indaga y calcula.

Pero la buena deliberacién es una especie de rectitud de la delibe-
racién, por tanto, hay que averiguar primero qué es y sobre qué versa
la deliberacién. Dado que la rectitud tiene muchos sentidos, es claro
que no se trata de cualquiera, porque el incontinente y el malo alcan-
zardn con el razonamiento lo que se proponen, si son hébiles, de modo
que su deliberacién habrd sido recta en ese sentido, pero lo que han
logrado con ella, un gran mal, y se considera que es un bien el haber
deliberado bien, puesto que es a esta clase de rectitud en la delibera-
cién a la que se da el nombre de buena deliberacién, a la que alcanza
o logra un bien. Pero también es posible alcanzarlo mediante un razo-
namiento falso, y alcanzar lo que se debe hacer, pero no por los
medios debidos, sino por un término medio falso; de modo que no
serd buena deliberacion ésta en virtud de la cual se alcanza ciertamente
lo que se debe, pero no por el camino debido. Es posible, ademds, que
uno lo alcance deliberando durante mucho tiempo y otro ripidamente;
por consiguiente, tampoco la primera ser4 una buena deliberaci6n,
sino que la rectitud consiste en una conformidad con lo conveniente,
tanto por lo que se refiere al objeto de la deliberacién, como al modo y
al tiempo. También se puede hablar de buena deliberacién en sentido
absoluto y respecto de un fin determinado; buena deliberacién abso-
lutamente hablando es la que se endereza al fin, sin m4s; y una buena
deliberacién determinada es la que se endereza a un fin determinado.
Por tanto, si el deliberar bien es propio de los prudentes, la buena deli-
beracién consistird en una rectitud conforme a lo convemente para el
fin aprehendido por la verdadera prudencia.

10

El entendimiento, y el buen entendimiento, en virtud de los cuales
decimos que los hombres son inteligentes o estdn dotados de buena
inteligencia, no son en absoluto lo mismo que la ciencia o la opinién
{en este caso, todos serian inteligentes), ni son tampoco una de las cien-
cias particulares, como la medicina sobre lo concerniente a la salud o
la geometria sobre las magnitudes, porque el entendimiento no se
aplica a lo que es siempre e inmévil, ni lo que de un modo u-otro
llega a ser, sino a lo que puede presentar dificultades y ser objeto de
deliberacién. /Por tanto, se aplica a lo mismo que la prudencia, pero
no son lo mismo entendimiento y prudencia. En efecto, la prudencia.
es normativa: qué se debe hacer o no, tal es el fin que se propone;
mientras que el entendimiento es s6lo discriminativo, pues son lo mismo
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entendimiento y buen entendimiento, inteligentes y dotados de buena
inteligencia. El entendimiento no consiste en tener prudencia ni en
alcanzarla, sino que, lo mismo que el aprender se llama entender tra-
tdndose de la ciencia, asi el entendimeiento es lo que se ejercita en la
opinién para juzgar acerca de las cosas que son objeto de prudencia
cuando habla otro, y para juzgar rectamente, pues ¢bien» es lo mismo
que eectamentes. Y de ahi viene el nombre de ¢tentendimiento» en
virtud del cual se habla de hombres «dotados de buena inteligenciay,
del entendimiento o inteligencia que se ejercita en el aprender; en
efecto, al aprender lo llamamos muchas veces entender.

11

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

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

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

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

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

12

Podria uno preguntarse a propésito de ellas cudl es su utilidad,
puesto que la sabiduria no considera nada de lo que puede hacer feliz
al hombre, y la prudencia, si bien tiene esto, ;para qué es necesaria? Si
la prudencia tiene por objeto lo que es justo, honroso y bueno para el
hombre, y esto es lo que es propio del hombre bueno hacer, el conocer
estas cosas no nos hard mds capaces de practicarlas si las virtudes
son efectivamente disposiciones, lo mismo que tampoco nos sirve de
nada conocer 1o sano y lo saludable en el sentido, no de lo que produce
la salud, sino de lo que es consecuencia de una disposicién sana; en
efecto, no somos en modo alguno m4s capaces de practicarlo por el hecho
de poseer la ciencia médica y la gimnéstica. Si por otra parte no debe
decirse que el hombre prudente lo es para eso, sino para llegar a aer
bueno, la prudencia no servird de nada a los que ya son buenos, pero
tampoco a los que no la tienen. Porque lo mismo dard que la tengan ellos
o que obedezcan a los que la tienen, y seria suficiente para nosotros
que nos comportdramos como cuando se trata de la salud: aunque
queremos estar sanos, no por eso aprendemos la medicina. Ademés de
esto, podria parecer absurdo que, siendo inferior a la sabiduria, tuviera
primacia sobre ella, porque lo que hace, manda y ordena sobre lo
hecho.

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

En primer lugar, digamos que estas disposiciones son necesaria-
mente elegibles por sf mismas por ser cada una de ellas la virtud de
una parte del alma, aun en el caso de que no produzcan nade ninguna
de ellas. En segundo lugar, de hecho producen algo, no como la medi-
cina produce la salud, sino como la produce la salud misma: de igual
- modo’ produce Ja sabiduria felicidad; en efecto, como es una parte de
la virtud total, hace feliz al hombre con su posesién y su ejercicio.

Ademss, el hombre lleve a cabo su obra mediante la prudencis y
la virtud moral, porque la virtud hace recto el fin propuesto y la pru-
dericia los medios que a ¢l conducen. La cuarta parte del alma, la nu-
tritiva, no tiene virtud de esta clase, pues no hay nada que esté en su
poder hacer o no hacer.

En cuanto & que la prudencia en nada nos capacitard més para la
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préctica de lo honroso y de lo justo, tenemos que empezar un poco
més arriba y comenzar por aqui: lo mismo que de alginos que hacen lo
que es justo decimos que no por eso son justos, por ejemplo, de los
que hacen lo que la ley ordens involuntariamente, o por ignorancia, o
por alguna otra causs, y no por eso mismo (asunque hacen lo que se debe
hacer y lo que haria el hombre bueno), asi también es posible, al pare-
cer, hacer todas las cosas en virtud de una disposicién tal que se sea
bueno, quiero decir, por ejemplo, por eleccién y por causa de lo que se
hace. Pues bien, la virtud hace recta la eleccién, pero el hacer todo lo
que hay que hacer para llevarla a cabo, ya no es propio de la virtud,
sino de otra facultad. Debemos reflexionar sobre esto y hablar de ello
con més claridad. Hay una aptitud llamada destreza, y ésta es de tal
fndole que hace posible realizar los actos enderezados al blanco pro-
Puesto y aleanzarlo; si el blanco es bueno, la aptitud es laudable; si
es malo, es mera habilidad; por eso también de los prudentes decimos
que son diestros, y habilidosos. La prudencia no es esa aptitud, pero
Do existe sin esa aptitud. Y la recta conformacién de este ojo del alma
no se produce sin virtud, como hemos dicho y es evidente, ya que
los razonamientos de orden préctico tienen un principio, por ejemplo,
stpuesto que el fin es ésten, 0 ¢puesto que lo mejor es esto, sea cual fuere
(supongamos uno cualquiera, para los efectos del argumento), y este
fin no aparece claro sino al bueno, porque la maldad nos pervierte y
hace que nos engafiemos en cuanto a los principios de la accién. De
modo que evidentemente es imposible ser prudente no siendo bueno.

13

Por tanto, tenemos que volver a considerar también la virtud; en
efecto, también en la virtud existe una relacién parecide a la que se
da entre la prudencia y la destreza (que no son idénticas, sino seme-
jantes), entre la natural y la virtud por excelencia. Todos piensan que
* cada uno tiene su cardcter en cierto modo por naturaleza, y, efectiva-
mente, somos justos, moderados, valientes y todo lo demés desde que
nacemos; pero no obstante buscamos algo distinto de esto como bon-
dad suprema, y poseer esas disposiciones de otra manera. También
los nifios y los animales tienen esas disposiciones naturales, pero sin la
razén son evidentemente dafiinas. Esto, sin embargo, parece verse
claro: que lo mismo que un cuerpo fuerte moviéndose & cicgas puede
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dar un violento resbaléon por no tener vista, asi puede ocurrir tam-
bién en este caso; pero una vez que el hombre alcanza la razén, su ac-
tuacién es distinta, y, siendo,semejante su disposicién, serd, sin em-
bargo, entonces la virtud por excelencia. De modo que asi como en la

parte del alma que razona a base de opiniones hay dos formas, la des-
treza y la prudencia, en la parte moral hay otras dos: la virtud natu-

rel y la virtud por excelencia, y de éstas la virtud por excelencia no
se da sin prudencia. Por eso afirman algunos que todas las virtudes son
especies de la prudencia, y Socrates, en parte, discurria bien y en parte
se equivocaba: al pensar que todas las virtudes son formas de la pru-
dencia se equivocaba, pero tenia razén al decir que no se dan sin la
prudencia. Sefial de ello es que aun ahora todos, al definir la virtud,
después de indicar la disposicién que le es propia y su objeto, afiaden
«segun la recta razém», y es recta la que se conforma a la prudencia.
Parece, por tanto, que todos adivinan de algtin modo que es esta clase
de disposicién la que es virtud, a saber, la que es conforme 2 la pru-
dencia. Pero hemos de ir un poco més lejos: la que es virtud no es mera-
mente la disposicién conforme a la recta razén, sino la que va acompa-
fiada de la recta razén, y la recta razén, traténdose de estas cosas es la
prudencia. Sécrates pensaba, efectivamente, que las virtudes eran
razones (pues todas consistian para él en conocimiento); nosotros pen-
samos que van acompafiadas de razén.

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

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

o de la ciudad.
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LIBRO VII

1

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

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

(1) Illiada, XXIV, 258.
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Pues bien, suele admitirse que la continencia y la resistencia son
buenas y laudables, y la incontinencia y blandura malas y censurables,
Y que una misma persona es a la vez continente y consecuente con su
razén, o, por el contrario, es incontinente y no se atiene a su razén.
Y que el incontinente sabe que obra mal movido por la pasién, y el
continente, sabiendo que las pasiones son malas, no las sigue y se deja
guiar por la razén. Asimismo, que el hombre moderado es continente
y resistente; pero del continente, unos piensan que siempre es mode-
rado y otros que no, y del incontinente unos dicen que es a la vez desen-
frenado, y otros que incontinente y desenfrenado son cosas distintas.
En cuanto al hombre prudente, unas veces se dice que es imposible
que ses incontinente, y otras que hay quienes, siendo prudentes y
hébiles, son incontinentes. Ademds, se llama a los hombres inconti-
nentes respecto de la ira, el honor y la ganancia. Esto es, pues, lo que
suele decirse.

2

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

(2) Cf. Platén: Protdgoras, 3562 b. ’
(3) Cf. Jenofonte: Memorables, 111, 9, 4.
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realizar voluntariamente las acciones m4s viles. Pero, adem4s, ya hemos

demostrado antes que el hombre prudente esté capacitado para la accién

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

Ademds, si el ser continente implica tener pasiones fuertes y bajas,
el hombre moderado no ser4d continente, ni el continente moderado,
porque no es propio del hombre moderado tenerlas excesivas, ni viles.
Pero el continente tiene que tener pasiones de esa clase; porque si las
pasiones fueran buenas, serfa mala la disposicién que impidiera se-
guirlas, de modo que la continencia no siempre seria buens; y si fueran
débiles y no bajas, no habria nada magnifico en resistirlos, ni nada
grande si fueran bajas, pero débiles.

. Ademas, &i la continencia hace al hombre atenerse a todas sus opi-
niones, puede ser mala, por ejemplo, si le hace atenerse incluso a la
opinién falsa; y si la incontinencia hace que no se atenga a ninguna opi-
ni6n, habrd una incontinencia buena, como la del Neoptélemo de S6-
focles en el Filoctetes, que merece alabanzas por no atenerse a los con-
sejos de Ulises porque le desagradaba mentir.

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

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

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

Ademés, si la incontinencia y la continencia se aplican & todo,

$quién es incontinente absolutamente hablando? Porque nadie tiene
todas las formas de incontinencia, pero de algunos decimos sin més que
son incontinentea.

Tales son, pues, las dificultades que se presentan; de ellas tenemos
que refutar unas y dejar en pie otras, porque la solucién de una difi-
cultad es el hallazgo de la verdad.
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Ep primer lugar, pues, hemos de considerar si los incontinentes
obran con conocimiento o no, y en qué sentido obran con conocimiento;
después, a qué hemos de juzgar que se refieren la incontinencia y la
continencia, es decir, si hemos de juzgar que se refieren a todos los pla-
ceres y dolores o a algunos determinados, y si el continente y el sufrido
son uno mismo o distintos, asi como las demds cuestiomes emparen-
tadas con esta investigacién. Y hemos de empezar nuestra considers-
cién pregunténdonos si el continente y el incontinente lo son por aquello
a que se refieren o por el modo de conducirse frente a ello, es decir, si
es tinicamente por referirse a tales cosas por lo que el incontinente es
incontinente, 0 no es por eso, sino por el modo, o tampoco s6lo por esto,
sino por ambas cosas. Después hemos de preguntarnos si la incontinen-
cia y la continencia se refieren a todo o no. Porque ni aun el inconti-
nente absolutamente hablando lo es respecto de todo, sino respecto de
aquello precisamente que hace que el desenfrenado lo sea; ni lo es tam-
poco por referirse sin més a eso (ya que entonces la incontinencia se
confundirfa con el desenfreno), sino por referirse a ello de cierta ma-
nera. Porque el uno obra deliberadamente, creyendo que siempre se
debe perseguir el placer presente; el otro, no lo cree, pero lo persigue.

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

Ademés, puesto que hay dos clases de premisas, nada impide que
uno obre contra su conocimiento teniéndolas las dos, pero sirviéndose
sblo de la universal, y no de la particular, porque lo que se refiere a la
accién ee lo particular. También hay dos clases de término universal;
uno, se refiere al sujeto; otro, al objeto; por ejemplo, ¢ todo hombre le
convienen los alimentos secoss, ¢yo soy un hombre», o bien stal alimento
8 8eco»; pero que este alimento es seco, o no se sabe, o no se pone en
ejercicio ese conocimiento. Todas estas maneras hardn una diferencia
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incalculable, de suerte que no parecerd ningin sbsurdo obrar inconti-
nentemente con un modo de conocimiento, y parecerd extraiio que
pueda hacerse con otro.

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

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

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

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

fisiélogos & quienes debemos preguntarlo.

Por otra parte, como la ltima premisa es a la vez una opinién sobre
lo perceptible por los sentidos y la que rige las acciones, o no la tiene
el que est4 dominado por la pasi6n, o la tiene en el sentido en que tener
no significa saber sino decir, como dice el embriagado los versos de
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Empédocles. Y como el término concreto no es universal ni se considera
relacionado con el conocimiento como el universal, parece ocurrir lo
que Sécrates pretendia; en efecto, no se produce la afeccién de la in-
continencia en presencia de lo que consideramos conocimiento en sen-
tido estricto, ni es este conocimiento el que es arrastrado de acé para
alld porla pa.mén, sino él sensible.

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

4

Hemos de decir a continuacién si alguien puede ser incontinente de
un modo absoluto o todos lo son en un sentido parcial, y &i lo primero
es posible, & qué se refiere esa incontinencia. Que s con los placeres y
los dolores con lo que tienen que ver tanto los continentes y firmes como
los incontinentes y blandos, es evidente. Ahora bien, de las cosas que
producen placer, unas, son necesarias y, otras, apetecibles por sf mismas
pero susceptibles de exceso; son necesarias las corporales (y llamo asf
a las relacionadas con el alimento y con las relaciones sexusles, y aque-
llas de las corporales con las que relacionamos el desenfreno y la tem-
planza); las otras no son necesarias, pero sf apetecibles por si mismas
(por ejemplo, la victoria, el honor, la riqueza y los bienes y placeres de
esa indole). Pues bien, a los que respecto de estas dltimas cosas van
m4s alli de la recta razén que hay en ellos, no los llamamos incontinen-
tes sin m4s, sino que afiadimos sen cuanto al.dineros, o la ganancia, o los
honores, o la. ira; y no los llamamos incontinentes d¢ un modo absoluto
porque juzgamos que son distintos de ellos, y que 86lo reciben ese
nombre en virtud de une semejanza; como en el caso de Anthropos, el
que obtuvo la victoria en los Juegos Olimpicos (4): la definicién comiin
de shombre» diferia poco de la suya propia, pero, con todo, era otra.
Sefial de ello es que la incontinencia se censura no sblo como una falta,
sino como un vicio, ya absoluto, ya parcial, mientras que no se censura
& ninguno de aquéllos,

De los que son incontinentes respecto de los placeres corporales por
los cuales lamamos a los hombres morigerados o desenfrenados, al que
persigue el exceso del placer y rehuye el del dolor, como el del hambre,
la sed, el calor, el frio, y todos los que afectan al tacto o al gusto, o
en vutud de una 010001611, gino en contra de ésta y de su razén, se le
llama incontinente, sin afiadir erespecto de tal o cual cosa», por ejem-
plo, respecto de la ira, sino simplemente asi. Seiial de ello es que tam-
bién respecto de estas mismas cosas se les da el nombre de blandos,

(4) Anthropos (hombre) era el nombre de un vencedor en los J uegos Olimpioos
en 454 a. de C,, wmmnteshgununpapuooomumoadoenl&%shcmaml&
view (of. Bumet, . cit.).
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pero no cuando se trata de ninguna de aquéllas. Por esta razén, porque
ge refieren en cierto modo a los mismos placeres y dolores, ponemos
juntos al incontinente y al desenfrenado, y al continente y al morige-
tado, pero no a ninguno de aquéllos. Pero, si bien se refieren a las mis-
mhas cosas, no se comportan lo mismo respecto de ellas, porque los nnos
obran deliberadamente y los otros no. Por eso llamarfamos desenfre-
nado al que sin deseo;, o con un deseo débil, persigue los excesos o
rehuye molestias moderadas, mds bien que al que hace lo mismo lle-
vado de un deseo vehemente; ;qué harfa, en efecto, el primero si sin-
tiera, ademds, un apetito violento, o un dolor agudo por carecer de lo
necesario?

Ahora bien, de los apetitos y placeres unos lo son, por su propia
indole, de cosas nobles y buenas (puesto que algunas cosas agradables
son naturalmente apetecibles), otros de cosas contrarias a éstas, y
otros de cosas intermedias, segin la divisién que establecimos antes,
por ejemplo, el dinero, la ganancia, la victoria y los honores. Tratén-
dose, pues, de todas las primeras y de las intermedias, los hombres no
son censurados por experimentarlos, por apetecer o amar tales cosas,
gino por hacerlo de cierta manera y en exceso (por eso lo son todos
aquellos que, contra la razén, son dominados por esos deseos o persi-
guen cosas que naturalmente son nobles y buenas, como los que se
afanan m4s de lo debido por los honores, o por sus hijos, o sus padres;
en efecto, estas cosas son buenas, y los que se afanan por ellas son elo-
giados, pero no obstante, también en ellas es posible el exceso si se
Ilega, como Niobe, a luchar hasta con los dioses, o a lo que llegb Sa-
tiro, (6) el llamado «el buen hijo, respecto de su padre, conduciéndose
de un modo necio en extremo). No hay, ciertamente, depravacién
alguna en esas cosas por la razéon que hemos dicho, porque todo eso
es por sf mismo naturalmente apetecible, pero sus excesos son malos
y deben rehuirse. Igualmente, tampoco hay en ellas incontinencia,
puesto que la incontinencia no sélo debe rehuirse sino que es, ademés,
condenable; pero en virtud de cierta semejanza en la afeccion se aplica
a ellas el término dncontinencias afiadiendo en cada caso el objeto a
que se refiere, lo mismo que se llama mal médico o mal actor a una per-
sona a quien no se llamaria mela sin mds. Pues bien, asf como, tratdn-
dose de cade una de esas afecciones, no las llamamos incontinencia
porque sean un vicio, sino en virtud de cierta semejanza analégica,
es evidente también que debemos juzgar que la incontinencia y la con-
tinencia se refieren exclusivamente & lo mismo que la templanza y
el desenfreno, y que tratdndose, por ejemplo, de la ira, empleamos
es08 términos analgicamente, y por eso afiadimos incontinente res-
pecto de la ira, los honores o la ganancia.

(5) Burnet sugiere que Sdiyros ho Philopdtor suena como un titulo resl, y
supone que se trata de un rey del Béaforo que deificé a su padre muerto.
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Puesto que hay algunas cosas que son agradables por naturaleza, y
de éstas unas lo son absolutamente -y otras para determinadas clases
de animales y de hombres, y, por otra parte, hay otras que no son natu-
ralmente agradables, pero llegan a serlo, unas veces a consecuencia
de trastornos, otras, por hdbito y, otras, por depravacién de la natura-
leza, podemos observar también, en cada uno de estos casos, disposicio-
nes semejantes. Considero, por ejemplo, brutales, disposiciones como
la de la mujer de quien dicen que abre a las prefiadas y se come a loa
nifios, o aquellas en que dicen que se complacen algunos pueblos sal-
vajes del Ponto, que comen carne cruds, o carne humana, o se entregan
los nifios los unos a los otros para sus banquetes, o lo que se cuenta de
Falaris. Estas son, sin duda, disposiciones brutales. Otras se producen
a consecuencia de enfermedades (y en algunos casos de la locura, como
la del que sacrificé y se comié a su madre, y la del esclavo que se comié
el higado de su compaiiero); otras son morbosas, o resultan de hdbitos
contrafdos, como la de arrancarse los cabellos, 0 morderse las ufias,
o comer carbén y tierra, o las relaciones sexuales entre varones; éstas,
en unos ¢asos, son naturales y, en otros, resultan de hibitos, por ejem-
plo, en aquéllos que desde nifios han sido victimas de la lujuria. Cuando
la causa es natural nadie llamaria incontinentes a los que tienen tales
disposiciones, como tampoco se aplica ese calificativo a las mujeres
puesto que su papel en el coito no es activo, sino pasivo; y lo mismo
considerariamos a los que tienen una disposicién morbosa por hdbito.
Efectivamente, el tener estas disposiciones esté fuera de los limites del 1149
vicio, lo mismo que la brutalidad, y el hecho de que el que las tiene las
domine o sea dominado por ellas no constituye continencia o inconti-
nencia estricts, sino por analogia, lo mismo que del afectado por la ira
diremos que tiene esta clase especial de incontinencia, pero no lo lla-
maremos incontinente sin més.

Todas las formas excesivas de insensatez, cobardia, desenfreno y
mal cardcter son o brutales 0 morbosas: aquél cuya naturaleza le lleva
a tener miedo de todo, incluso del ruido que hace un ratén, es cobarde
con una cobardia animal; el que tenia miedo de la.comadreja era vic-
tima de una enfermedad. También entre los que carecen de juicio, los
que son irracionales por naturaleza y viven sblo con los sentidos son
brutales, como algunas razas de los bérbaros mds remotos; los que lo
son & consecuencia de enfermedades, como la epilepsia, o de la locura,
son casos morbosos. El que tieneestas afecciones puede unas veces
tenerlas solamente, sin ser dominado por ellas, como Falaris, que podia
contener su deseo de devorar un nifio o de placer venéreo antinatural,
y otras ser dominado por ellas, y no sélo tenerlas.

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

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

6

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

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

Ademds, son més injustos los més solapados, y el colérico no es
solapado, ni la ira, sino que obra abiertamente. En cambio, el apetito
e8 como Afrodita, & quien llaman «la engafiosa hija de Chipres, y como
su cefiidor bordsdo, del que dice Homero que envuelve das palabras
seductoras que hacen perder el juicio aun al més prudente» (6). De modo
que 8i es mds injusta y més vergonzosa esta clase de incontinencia

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

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

Es claro, por tanto, que es més vergonzosa la incontinencia relativa
al apetito que 1a de la ira, y que la incontinencia y la continencia se
refieren a los apetitos y placeres corporales; pero hay que establecer
las diferencias entre éstos, porque, como hemos dicho al principio,
unos son humanos y naturales tanto por su naturaleza como por su
intensidad, y otros son brutales o debidos a mutilaciones o enferme-
dades. Es a los primeros de éstos a los que se refieren exclusivamente
la templanza y el desenfreno, por eso no llamamos a los animales mori-
gerados ni licenciosos, a no ser metaféricamente y si en conjuno una
especie de animales difiere de otra en violencia, destructividad o vora-
cidad, porque no tienen facultad de elegir ni de razonar, sino que son
extravios de la naturaleza, como los hombres locos. La condicién de la
animalided no es tan mala como la del vicio, aunque es més terrible,
Ppues no se trata de una corrupcién de la parte mejor, como en el hom-
bre, sino de que no la tienen. Es, por tanto, lo mismo que comparar
algo inanimado con un ser animado para ver cuél es peor: siempre es
menos dafiina la maldad del que no tiene en sf un principio de accién,
y la mente es un principio. Es, pues, algo semejante a la comparacién
entre la injusticia y el hombre injusto. En cierto sentido, cada uno es
peor que el otro: un hombre malo puede hacer mil veces més mal que
un snimal.

7

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

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

Lo mismo ocurre con la continencia y la incontinencia. No es de
extrafier si uno es vencido por placeres o dolores fuertes o excesivos;
por el contrario, merece indulgencia si procura resistir, como el Filoc-
tetes de Teodectes (7) mordido por la vibora, o el Cercyon de Carcino en
la Alope (8), o los que intentan contener la risa y estallan a carcajadas,
como le ocurri6 a Jenofanto (9). Pero sf nos parece extraiio que alguien
no ses capaz de resistir lo que resisten la mayoria de los hombres, y se
deje vencer por ello, no siendo porque de nacimiento tenga tal natura-
leza o por causa de enfermedad, como, por ejemplo, es hereditaria la
blandura de los reyes escitas, o es constitutiva la del sexo femenino
respecto del masculino.

Al amigo de divertirse se le considera también licencioso, pero es
s6lo blando. La diversién es, en efecto, una distensiéon, puesto que es
un descanso, y el amigo de divertirse se excede en ella.

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

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

8

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

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

9

{Es continente el que se atiene a cualquier raz6n y a cualquier deci-
sion, o el que se atiene a la que es recta, y, por el contrario, es inconti-
nente el que no se atiene 8 ninguna‘razén, o el que no se atiene a la ra-
zon que no es falsa, ni a la decisién recta? De esta manera planteamos
la cuestién anteriormente. ;0 bien por accidente puede tratarse de
cualquier razén y decisién, pero propiamente es & la razén verdadera y
a la decisién recta & la que el uno se atiene y el otro no? En efecto, si
no elige o persigue esto por causa de aquello, persigue y elige propia-
mente lo segundo, y por accidente lo primero; pero hablando absoluta-
mente nos referimos a lo que se elige y persigue por sf mismo. De modo
que, en un sentido, el uno se atiene y el otro se separa de cualquier
opinién, pero absolutamente hablando, de la verdadera.

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

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

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

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

10

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

1152 ¢



11
11625

10

18

116

1} TOAIs EBoUAed’, f) vOuwv oUdtv uéher

o 8¢ Trovnpds xpwuévn wév Tois vdpols, Tovnpois 5t xpw-
pévn. Eom & drpaoia kal &yxpdreia mepl 1o TmrepP&AAov
s TOV MoAAGY £fews & pév ydp Eupéver pGAAov & &
fiTrov Ths TGV TAtloTwv Suvdupews. enaToTépa B¢ TV
a&kpacidv, fiv ol peAayxoAikol dxpaTebovtal, TGV PouAsvo-
pévav piv uty éppevévtov 8¢, xai ol &' tBiopolU dxkpaTels
TGV PUOIKGY: PFov ydp EBos peTakivijoal uoews: Bi1& ydp
ToUto xal TO &Bos xaAemdv, 811 Tij pUoel Eoikev, HoTrep kal
Edmvos Aéyel

¢nul moAuypoviov peAéTnv Epevan, oile, kal 81
TaUTnv &vBprolot TeAsuTddoav guatv elval.

i ptv olv toTiv Eykpdreaa kal Ti &xpaoia kal T kapTepla
kal T padakia, kai wés Exovow al &ets altan Tpds EAAA-
Aas, gipnTal.

TMepi 8¢ ABoviis kai AUmrns Bewpiiocn ToU THy woMTIKYV
piAocogolvTos: oUtos ydp ToU TéAous &pxiTékTwy, Trpds &
PAEmovTes ExaoTov TO pév kakdv TO 8§ &yaBdv &rAdds Aéyo-
pev. &1 8¢ xal TGV dvayxaiwv tmoképacfal mepl alTddv:
ThHv Te ydp &peTiiv xai v xoakiav Thy fBikyy Tepl AUTas
kol fi8ovds #0epev, kal THy eldapoviav of TAsioTol pebd’ 1180-
viis elval paov: 810 kal Tov paképiov wvopdkaotv &d Tol
xaipew. Tois ptv olv Bokel oUdepla HSovy elvon &yabdv,
oUte xa®’ aUrrd olre k& ocupPePnkds ov yap elven Talrd
16 &yafov kal fi8ovijv Tois & Evian pev elvan, ol 8¢ ToAAxd
paUAcn. &1 8¢ ToUTwv TpiTov, el xal TrIT&oc &yaBov, Suws
ufy &vdéyeodan elvar 16 &pioTov ASoviv. SAws pév olv ok
&yabdv, 811 Tdoa fiBovr) yéveors EoTiv els pUolv alobnT, oU-
Bepla 8¢ yéveois ouyyevis Tols TéAsot, olov oUbepla ofxo-
Soéunois olkiq. & & owepwv evyer T&s HBovks. & O
ppévipos T &Autrov Bicokel, o TO H8U. &t Epmodiov TG

1162 b 3l. &n)ré¢ add. Asp.



116

hace ningtin uso de ellas, como dijo sarcdsticamente Anaxandrides (10):
Decrets la ctudad, que no hace ningiin caso de las leyes.

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

La incontinencia y la continencia se refieren a lo que excede la
disposicién de la mayoria, puesto que el continente se atiene a sus
resoluciones mds, y el incontinente menos de lo que estd al alcance
de 1a mayoria.

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

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

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

11

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

1152 %

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

mismo ni por accidente, porque el bien y el placer no son lo mismo.
Otros, que algunos placeres lo son, pero que la mayoria son malos. Hay
todavia una tercera opinién segin la cual aun cuando todos los place-
rea sean un bien, no es posible, sin embeargo, que el bien supremo con-
sista en placer. Los placeres no son en absoluto un bien porque todo
Placer es un proceso perceptible hacia un estado natural, y ningin
proceso es de la misma naturaleza que los fines, como la edificacién
no es de la misma naturaleza que el edificio. Adem4s, el hombre mori-

(10) Poeta cémico, contemporineo de Aristételes, mayor que éste; lo cita
en Retérica, ITI.
(11) Eveno de Paros, sofista y poeta elegiaco, fr. 8 D?, p. 84.
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gerado rehuye los placeres. Ademds, el prudente persigue el estar libre
de dolor, no del placer. Adem4s, los placeres son un obstdculo para el
pensamiento, y tanto mayor cuanto mayor es el goce, como cuando se
trata del placer sexual; en efecto, nadie podria pensar nada durante
él. Ademds, no hay arte ninguno del placer, y todo bien es obra de un
arte. Ademés, los nifios y los animales persiguen los placeres. Que
no todos los placeres son buenos, lo demuestra el que los hay ver-
gonzosos y que son objeto de censura, y que los hay nocivos; en efecto,
algunas cosas agradables son malsanas. Y que el bien supremo mno es
el placer, lo demuestra el que el placer no es fm sino devenir. Esto
es aproximadamente lo que se dice.

12

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

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

Ademds, tampoco tiene que haber forzossmente alguna otra cosa
mejor que el placer, como algunos dicen que es mejor el fin que el pro-
ceso; porque los placeres no son ni implican procesos, sino actividades
y fin, ni se originan cuando estamos haciéndonos o llegando a ser algo,
sino cusndo estamos ejercitande alguna facultad, y el fin no es en

1i53 a
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todos algo distinto de ellos, sino sélo en los que conducen al perfeccio-
uamiento de la naturaleza. Por eso no es exacto afirmar que el placer
e8 un proceso perceptible, sino que debe decirse més bien que es una
actividad de la disposicidn natural, y, en lugar de perceptible, sin tra-
bas. Algunos piensan que es un proceso porque es eminentemente un
bien; piensan, en efecto, que la actividad es un proceso, pero es otra
cosa.,

En cuanto a afirmar que los placeres son malos porque algunas cosas
agradables son malsanas, es lo mismo que decir que las cosas sanas son
malas porque algunas lo son para hacer dinero. En ese sentido, son ma-
los unos y otras, pero no son malos por eso, ya que hasta la contempla-
ci6n es en ocasiones perjudicial para la salud.

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

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

En cuanto a las objeciones de que el morigerado rehuye los placeres

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

13

Que el dolor es un mal, todos lo reconocen, y que debemos rehuirlo,
porque o es un mal absoluto, o lo es por ser, en algiin sentido, un obs-
tdculo. Y lo que se opone a lo que debe rehuirse en cuanto debe rehuirse
y es malo, es un bien., Necesariamente, por tanto, el placer serd un bien.
En efecto, la solucién que daba Espeusipo no es solucién: decia que el
bien se opone al placer y al dolor como lo mayor & lo menor y a lo igual;
pues no podria afirmar que el placer es esencialmente lo que un mal.
~ Que el bien supremo sea un placer, nada lo impide, aun cuando algu-
nos placeres sean malos, como también puede ser un conocimiento,
aunque algunos son malos. Quizd es incluso necesario que, si cada dis-
posicién tiene sus actividades propias libres de trabas, tanto si la feli-
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cidad consiste en la actividad de todas ellas como si consiste en la de
alguna de ellas, a condicién de estar libre de trabas, eso sea lo mds
digno de ser elegldo, y en eso consiste el placer. De modo que lo mejor
de todo seria entonces un placer, aun cuando la mayoria de los place-
res fueran malos, posiblemente, en un sentido absoluto. Y por esta
razén todos creen que la vida feliz es agradable, y meten el placer en
la trama de la felicidad, con razén, pues ninguna actividad perfecta
admite trabas, y la felicidad es algo perfecto. Por eso el hombre feliz
necesita de los bienes corporales y de los externos o de fortuna para
no tener trabas de esa clase. Los que afirman que el que estd en la tor-
tura, o el que ha caido en grandes infortunios, es feliz si es bueno,
voluntaria o involuntariamente dicen una vaciedad. Por otro lado, como
la felicidad necesita de la fortuna, les parece a algunos que la buena for-
tuna es lo mismo que la felicidad, no siéndolo, puesto que también
ella, si es excesiva, es un obstdculo, y quizé ya no merece el nombre de
buena fortuna; en efecto, su limite es relativo a la felicidad.

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

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

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

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

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

14

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

(12) Hesiodo: T'rabajos y dics, 763.
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trarios, ya que lo contrario de lo malo es bueno. ;0 son buenos los pla-
ceres necesarios en el sentido de que también lo que no es malo es
bueno? ;O son buenos hasta cierto punto? Porque en las disposiciones
y movimientos en que no puede darse un exceso de bondad, no se da
tampoco el exceso de placer, y en las que puede darse el primero, se da
también el de placer. Ahora bien, en los bienes corporales puede darse
el exceso. y el hombre malo en este sentido lo es porque persigue el
exceso, y no lo necesario, ya que todos los hombres disfrutan, en cierto
modo, con los manjares delicados, los vinos y los placeres sexuales,
pero no todos como es debido. Lo contrario le ocurre con el dolor: no
rehuye el exceso, sino el dolor en absoluto, pues no existe un dolor con-
trario al exceso sino para aquél que persigue el exceso.

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

1154 &
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Los placeres que no implican dolor no tienen exceso, y éstos son los
producidos por lo que es agradable por naturaleza y no por accidente.
Llamo agradable por accidente a lo que cura o remedia: en efecto, es
porque cierta accién de la parte que permanece sana tiene por resul-
tado la cufacién, por lo que este proceso parece agradable; y Llamo
agradable por naturaleza a lo que produce una accién propia de cada
naturaleze determinada.

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

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

(13) Euripides: Orestes, 234.
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LIBRO VIII

1

Deapués de-esto podriamos continuar tratando de la amistad: es, en 1155 a
efecto, una virtud, o va acompafiada de virtud, y, ademés, es lo més
necesario para la vida. Sin amigos nadie querria vivir, aun cuando
poseyera todos los dem4s bienes; hasta los ricos y los que tienen cargos
y poder parecen tener necesidad sobre todo de amigos; porque jde qué
sirve esa clase de prosperidad si se la priva de la facultad de hacer bien,
que 8e ejerce preferentemente y del modo més laudable respecto de los
amigos? ;O cémo podria tal prosperidad guardarse y preservarse sin
amigos? Porque cuanto mayor es, tanto mds peligra. En la pobreza y
en los demds infortunios se considers a los amigos como el iinico refu-
gio. Los jévenes los necesitan para evitar el error; los viejos para su
asistencia y como una ayuda que supla las menguas que la debilidad
pone a su actividad; los que estdn en la flor de la vida, para las acciones
nobles: «dos marchando juntos» (1), asi, en efecto, estdn més capacitados
pare pensar y actuar. Parece darse de un modo natural en el padre para
con el hijo, y el hijo para con el padre, no sélo entre los hombres, sino
entre las aves, y en la mayoria de los animales, y entre los miembros
de una misma raza, sobre todo entre los hombres; por eso alabamos a
los que aman a sus semejantes. Puede verse en los viajes cudn familiar
y amigo es todo hombre para el hombre. Parece ademés que la amistad
mantiene unides a las ciudades, y que los legisladores consagran mds
esfuerzos a ella que a la justicia: en efecto, la concordia parece ser algo
semejente a la amistad, y es a ella a lo que mds aspiran, mientras que
lo que con mds empefio procuran expulsar es la discordia, que es ene-
mistad. Y cuando los hombres son amigos, ninguna necesidad bhay de
justicia, mientras que aun siendo justos necesitan ademés de la amis-
tad, y parece que son los justos los que son més capaces de amistad.

Pero la emistad no es s6lo algo necesario, sino algo hermoso. Efec-
tivamente, alabamos a los que aman a sus amigos, y el tener muchos
amigos se considera como una de las cosas mejores, y hasta identifica-
mos en nuestra opinién hombres buenos y amigos.

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

2

Quizé se aclararia la cuestién de las clases de amistad una vez
conocido el objeto de ella. Parece, en efecto, que no todo puede ser
objeto de predileccién, sino sélo lo que es amable, y que esto es o
bueno o agradable o itil. Podria pensarse también que es 1itil aquello
mediante lo cual se produce un bien o un placer, de modo que lo
"amable seria entonces lo bueno y lo agradable como fines. Ahora bien,
jeman los hombres lo bueno, o lo que es bueno para ellos? Porque a
veces estas dos coses estédn en desacuerdo. Y lo mismo respecto de lo
agradable. Parece que cada uno ama lo que es bueno para él, y que si
bien, absolutamente hablando, el bien es amable, para cada uno lo es
el bien de cada uno, y cada uno ama, no lo que es bueno para él, sino
lo que se lo parece. Pero esto da lo mismo: lo amable seré lo que parece
amable. Siendo tres las causas por las que los hombres aman, no emplesa-
mos el nombre de amistad cuando se trata de la aficién a cosas inani-
madas, porque entonces no hay reciprocidad, ni se desea el bien del
objeto (serfa ridiculo, en efecto, desear el bien del vino; todo lo més, ee
desea que se conserve, para tenerlo); en cambio, decimos que debe
desearse el bien del amigo por el amigo mismo. De los que as{ desean
el bien de otro, decimos que son benévolos si de la parte del otro no se

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

3

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

able. Estas amistades lo son, por tanto, por accidente, puesto que no
8e quiere al amigo por ser quien es, 5ino porque procura en un caso uti-
lidad y en otro placer. Tales amistades son, por eso, ficiles de disol-
ver si los amigos no permanecen los mismos; cuando ya no son ttiles
o agradables el uno para el otro, dejan de quererse. Tampoco lo 1itil
permanece idéntico, sino que unas veces es una cosa y otras, otra;
luego desaparecida la causa por la que eran amigos, se disuelve tam-
bién la amistad que sélo tenia aquel fin. Esta clase de amistad parece
darse sobre todo en los viejos (porque a esa edad ya no se busca lo
agradable, sino lo itil), y en los hombres maduros y jé6venes que bus-
can su conveniencia. Tales amigos no suelen convivir mucho, pues en
ocasiones ni siquiera se son mutuamente agradables; tampoco necesi-
tan de ese trato si no se son itiles; pues sélo son gratos el uno al otro en
la medida en que tienen esperanzas de beneficio. En esta clase de amis-
tad suele incluirse la hospitalidad entre extranjeros. En cambio, la
amistad de los j6venes parece tener por causa el placer; éstos viven,
en efecto, de acuerdo con el sentimiento, y persiguen sobre todo lo que
les es agradable y lo presente; pero al avanzar en edad, las cosas que
les resultan agradables son también otras. Por eso los jovenes se hacen
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amigog- y dejan de serlo-con facilidad, ya que la amistad cambia con
el placer y esta clase de placer cambia ficilmente. También son los
jovenes amorosos, pues la mayor parte del amor eigue la pasién y per-
sigue el placer; por eso tan pronto quieren como dejan de querer, cam-
biando muchas veces en un mismo dia. Perc éstos si quieren pasar el
tiempo juntos y convivir, porque es asi como alcanzan el objeto de
su amistad.

Pero 1a amistad perfecta es la de los hombres buenos e iguales en
virtud; porque éstos quieren el bien el uno del otro en cuanto son bue-
nos, y son buenos en ! mismos; y los que quieren el bien de sus amigos
por causa de éstos, son los mejores amigos, puesto que es por su propia
indole por lo que tienen esos sentimientos y no por accidente; de modo
que su amistad permanece mientras son buenos, y la virtud es una cosa
permanente. Cada uno de ellos es bueno absolutamente hablando y
bueno para su amigo, pues los buenos no sélo son buenos en sentido
absoluto, sino también dtiles el uno para el otro; y asimismo agrada-
bles, pues los buenos son a la vez agradables absolutamente y agrada-
bles los unes para los otros; porque para todo hombre son agradables
las actividades propias y las semejantes a ellas, y los buenos tienen las
mismas actividades o parecidas. Es razonable que una amistad asi
sea permanente: retine, en efecto, en sf todas las condiciones que deben
tener los amigos: toda amistad es por causa de algiin bien o placer, ya
absoluto ya pare el que ama; y se apoya en alguna semejanza; pues
bien, en ésta se dan todas las condiciones dichas por la indole misma de
los amigos, pues, ademés de la semejanza en las otras cosas, lo que es
absolutamente bueno es también absolutamente agradable, y eso es
lo amable en el més alto grado; por tanto, el afecto y la amistad alcan-
zan en ellos el mds alto grado y excelencia.

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

Por el placer y por el interés, pues, pueden ser amigos entre sf hom-
bres malos, y buenos y malos, y quien no sea ni lo uno ni lo otro puede
8er amigo de cualquier clase de hombre; pero por sf mismos evidente-
mente s6lo- pueden serlo los buenos, pues los malos no se complacen
en sl mismos si no existe la posibilidad de algin provecho.

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

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

. Dividida ]a amistad en estas especies, los malos serdn amigos por
causa del placer o por conveniencia, y los buenos serdn amigos por ellos
mismos, puesto que lo serén en cuanto buenos. Estos, pues, son amigos
absolutamente hablando, y aquéllos s6lo por accidente y por pare-
cerse a éstos.

b

Lo mismo que traténdose de las virtudes llamamos a unos hombres

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

cuando se trata de la amistad: los que conviven se complacen los unos
en los otros y se procuran beneficios, mientras que los que estdn dur-
miendo o separados espacialmente no estdn ejercitando su amistad,

pero tiene la disposicién adecuada para ejercitarla, porque el espacio

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

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

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

trato mutuo, pues esto parece ser lo mds propicio a la amistad y lo
que m4s la produce. Por eso los j6venes se hacen pronto amigos y los
viejos no, porque no se hacen amigos de aquellos en cuyo trato no en-
cuentran gusto alguno, y, por lo mismo, tampoco los de caricter agrio.
Esta clase de personas tienen buenos sentimientos los unos respecto
de los otros; en efecto, desean el bien los unos de los otros, y se asisten
reciprocamente en sus necesidades; sin embargo, no son del todo ami-
gos porque Do conviven ni encuentran placer en la mutua compaiifa,
que son los rasgos més propios de la amistad.,

No es posible ser amigo de muchos con amistad perfecta, como
tampoco estar enamorado de muchos a la vez (este sentimiento parece,
en efecto, un exceso, y en tales condiciones es natural que tenga por
objeto a una sola personsa): que muchos agraden a la vez extraordina-
riamente a uno, no es ficil, y quiz4 tampoco que sean buenos todos
para él. Pero ademds es preciso adquirir experiencia y llegar a una
intimidad, lo cual es muy dificil. En cambio, por conveniencia o por
placer, sf es posible que muchos agraden a la vez, porque son muchos
los que retinen las condiciones necesarias, y tales favores no requieren
mucho tiempo. :

De estas formas la que m4s se parece a la amistad es la que busca el
placer, cuando los dos amigos contribuyen con lo mismo y encuentran
Placer el uno en el otro o en las mismas cosas. De esta clase son las
amistades de los jévenes, pues en ellas se da mds la liberalidad. La que
busca el interés es propia de comerciantes, y los hombres felices no
tienen necesidad de nada 1til, pero si de cosas agradables; quieren, sin
duda, tener trato con algunos, pero lo que les es molesto lo aguantan
poco tiempo; continuamente, ninguno podria soportarlo, aun cuando
fuera el bien mismo, si le fuera molesto. Por esta razén buscan los
amigos que les son agradables; quizd deberian buscarlos que & la vez
fueran buenos para ellos, pues asf reunirian todas las condiciones que
deben tener los amigos.

Los poderosos parecen tener amigos de diferentes clases: unos les
son itiles y otros agradables, pero, por lo general, no coinciden unos y
otros, porque no los buscan ni agradables con virtud, ni iitiles para lo
que es honroso; sino a unos, frivolos, aspirando al placer, y a otros,
hébiles en hacer lo que se les manda, y estes dos condiciones no pue-
len darse en la misma persona. Agradable y iitil a la vez hemos dicho
que lo es el hombre, pero éste no se hace amigo de quien esté por en-
cima de é], a no ser que le aventaje también en virtud; si no, con la
su}l)erioridnd del otro, no puede haber entre ambos igualdad proporcio-
nal. Y no suele haber hombres asf.
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Las clases de amistad que hemos mencionado estriban, pues, en la
igualdad; en efecto, los amigos obtienen lo mismo el uno del otro y
quieren lo mismo el uno para el otro, o se cambian una cosa por otra,
por ejemplo, placer por utilidad; pero también hemos dicho que estas
amistades lo son menos y duran menos. En virtud de la semejanza y
de 1a desemejanza que tienen con la amistad propiamente dichs, pare-
cen y no parecen amistades: por el parecido que tienen con la amistad
fundads en la virtud, parecen amistades (puesto que la una tiene el
placer, y la otra la utlhdad y estas dos cosas se dan también en aquélla);
Ppero en cuanto aquélla esté fuera del alcance de la calumnia y es per-
manente, y éstas cambian pronto y difieren en otros muchos respectos
de aquélla, no parecen amistades por la desemejanze que tienen con ella.

7

Hay otra forma de amistad fundada en la superioridad, como la
del padre hacia el hijo, y en general la del mayor hacia el m4s joven;
y la del hombre hacia la mujer, y la de todo gobernante hacia el go-
bernado. También éstas difieren entre sf, pues no es la misma la de los
padres hacia los hijos y la de los gobemnntea hacia los gobernados;
ni tampoco la del padre hacia el hijo y la del hijo hacia el padre, ni
la del marido hacia la mujer y la de la mujer hacia el marido. Es dis-
tinta, en efecto, la virtud y la operacién de cads uno de éstos, y dis-
tintas también las causas por las que cada uno ama; por tanto, son tam-
bién distintos los afectos y las amistades. Asf, ni obtienen lo mismo el
uno del otro, ni deben pretenderlo; pero siempre que los hijos paguen a
los padres el tributo que se debe a quienes nos han engendrado, y los
padres el que se debe a los hijos, serd buena y duradera la amistad entre
ellos. En todas las amistades fundadas en la superioridad el afecto
debe ser también proporcional, de medo que el que es mejor reciba

més afecto que profess, y lo mismo el mds Wtil, y as{ cada uno de los -

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

Es claro, sin embargo, que la igualdad no se comporta de la misma
manera en la justicia y en la amistad; en la justicia, es igualdad pri-
mariamente la proporcionada al mérito, y secundariamente la cuanti-
tativa; mientras que en la amistad lo es primariamente la cuantitativa,
y secundariamente la proporcionada el mérito. Esto resulta elaro
cuando se produce entre los amigos una gran diferencia en virtud, vicio,
prosperidad o cualquier otra cosa; entonces dejan de ser amigos, y ni
siquiera aspiran a serlo. Es ev1dente sobre todo traténdose de los dioses,
Ppues éstos nos aventajan en el grado mds alto en todos los bienes. Pero
también es claro tratdnddse de los reyes: tampoco creen poder ser
amigos suyos los que son muy inferiores a ellos, ni tampoco de los hom-
bres mejores o mas sabios los que no valen nada. Sin embargo, en estas
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cosas no hay un limite exacto hasta el cual sea posible la amistad; pue-
den desaparecer muchas cosas y continuar aquélls; pero cuando la
distancia es muy grande, como la de la divinidad, la amistad ya no es
posible. De a.ti tambxén que se pregunte si acaso Tlos & 08 no desean
& sus amigos los mayores bienes, por ejemplo, que sean dioses, puesto
que entonces ya no serdn amlgos suyos, ni siquiera, por tanto, un bien
para ellos, puesto que los amigos son un bien. Si, pues, se dice con
razén que el amigo quiere el bien de su amigo por causa de éste, éste
debers permanecer tal cual es; su amigo entonces querrd los mayores
bienes para él & condicién de que siga siendo hombre. Y quizd no
todos los bienes, porque cada uno quiere el bien sobre todo para si
mismo.

8

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

De esta manera mds que de ninguna otra aun los desiguales pueden
ser amigos, pues pueden igualarse. Y la igualded y la semejanza son
amistad, sobre todo la de los que son semejentes en virtud, pues, como
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son constantes, siguen siendo los mismos, tanto respecto de si como:

cads uno respecto del otro, y ni hacen peticiones torpes ni se prestan
servicios de esa clase, sino que, por asf degirlo, hasta se los impiden
el uno al otro, pues es propio de los buenos no apartarse ellos del bien
ni permitir que se aparten sus amigos. En cambio, los malos no tienen
firmeza, ya que ni siquiera permanecen semejantes a si mismos; por
un poco de tiempo sf se hacen amigos, complaciéndose en la maldad el
uno del otro. La amistad de los que son 1itiles o gratos el uno para el
otro dura més: mientras se suministran mutuamente placer o provecho.
Es entre contrarios, sobre todo, donde suele darse la amistad por moti-
vos de interés, por ejemplo, entre pobre y rico, ignorante y sabio, por-
que uno aspira & aquello de que estd falto y ofrece en compensacién
otra cosa. Aqui podria incluirse también el caso del amante y el amado,
el hermoso y el feo. Por eso resultan ridiculos a veces los amantes
cuando pretenden ser amados como aman; quizd deba esta pretensién
considerarse justa si son igualmente amables, pero si no tienen nada
de eso es ridicula. Es posible, sin embargo, que lo contrario no desee
a su contrario por &f misio, sino por accidente, y el deseo lo sea en
realidad del término medio, puesto que es éste el que es bueno; por
ejemplo, que lo seco no aspire a convertirse en mojado, sino a alecanzar
al término medio, e igualmente lo cdlido y las demés cosas. Dejemos,
sin embargo, estas cuestiones, que, ademéds, son algo ajenas a nuestro
propésito.

9

Parece, como hemos dicho al principio, que la amistad y la justicia
se refieren a las mismas cosas y se dan en las mismas personas. En efecto,
en toda comunidad parece haber alguna clase de justicia y también de
amistad. Asf se laman entre si amigos los compafieros de navegacién
o de campaiia, y lo mismo los miembros de otras comunidades. En la
medida en que participan de una comunidad hay amistad entre ellos
y también justicia. Y el proverbio do de los amigos es comiins, tiene
razén, pues la amistad existe en comunidad. Los hermanos y los com-
pafieros lo tienen todo en comiin; los deméds, algunas cosas determina-
des, y unos més y otros menos, porque también las amistades lo son
unas mds y otras menos. También hay diferencias en la justicia: lo
justo no es lo mismo en loa padres respecto de los hijos y entre los her-
manos, ni entre compafieros que entre ciudadanos, y lo mismo en las
demds clases de amistad. También son, por tanto, distintas en cada
caso las clases de injusticia, y la injusticia sumenta cuanto més ami-
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gos son aquellos con quienes se comete; asl es mds grave quitarle dinero
& un compafiero que a un conciudadano, y no socorrer & un hermano
que no 80cOITer & UN extraiio, y pegar a un padre que pegar a cualquier
otro. Por otra parte, es natural que la justicia crezca juntamente con
le amistad, puesto que las dos se dan en los mismos y tienen la misma
extension.

Ahora bien, todas las comunidades parecen partes de la comunidad
politica, pues los hombres se asocian siempre con vistas a alﬁ) que les
conviene y para procurarse algo de lo que se requiere para la vida, y
la comunidad politica parece haberse constituido en un principio, y
{)erdumr, por causa de la conveniencia; tal es también el blanco de
o8 legisladores, que dicen que es justo lo que conviene a la comunidad.
Todas las demds comunidades persiguen lo que conviene en un sentido
parcial; por ejemplo, la tripulacién de un barco, lo que conviene a la
navegacién para hacer dinero u otro fin semejante; los compaifieros de
campafis, lo que conviene para la guerra, aspirando al enriquecimiento,
la victoria o la conquista de una ciudad, y lo mismo los miembros de
una tribu o de un demos. Algunas asociaciones parecen realizarse por
causa del placer, como ciertas agrupaciones religiosas o sociales que
tienen por fin los aacrificios y la convivencia. Pero todas ellas parecen
subordinadas a la comuriifiad politica, porque ésta no se propone como
fin la conveniencia presente, 8ino lo que conviene para toda la vida, ha-
ciendo sacrificios y organizando reuniones con motivo de ellos, tribu-
tando honores a los dioses y procurdndose & la vez momentos de des-
canso acompafiado de placer. En efecto, los sacrificios y reuniones
antiguos parecen haber tenido lugar después de la recoleccién de los
frutos, a modo de ofrenda de primicias, porque era en esa época cuando
los hombres disponfan de més ocio. Todas las comunidades parecen ser,
pues, partes de la comunidad politica, y las distintas clases de amistad
se corresponderén con las distintas clases de comunidad.

10

Hay tres especies de regimenes politicos, y otras tantas desviacio-
nes que son como corrupciones de aquéllos. Los regimenes son la rea-
leza, la aristocracia, y un tercero fundado en la propiedad, que parece
Ppropio desifnr timocracia, pero suele llamarse repiblica. Las desvia-
ciones son: Ia de la realeza, la tirania; ambas, en efecto, son monarquias,
pero hay entre ellas muchfisima diferencia: el tirano mira a su propio
interés, el rey, al de los gobernados. Porque no hay rey que no se baste
a 8f mismo y no sobrepase a los dem4s en todos los bienes, y un hombre
asi no necesita de nads; por tanto, no puede proponerse su propio pro-
vecho, sino el de los gobernados; un rey que no fuera asf lo serfa slo
de nombre. La tirania es lo contrario de la realeza porque el tirano per-
sigue su propio bien. Es bastante claro en el caso de la tiranis que es el
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peor régimen, ¥ es lo peor lo contrario de lo mejor. Se pasa de la rea-
leza a la tirania porque la tirania es una perversién de la monarquia, y
el rey malo se convierte en tirano. De la aristocracia se pasa & la oli-
g‘ r el vicio de los gobernantes, que distribuyen los bienes de
cin en contra de los merecimientos, a.tnbuyéndoselos todos,
en su mayoria, a ellos mismos, y las magistraturas siempre a los mismos,
estimando sobre todo el enriquecerse; de modo que son unos pocos los
que gobiernan, y malos, en lugar de los més dignos. De la timocracia se
pass & la democracia, pues ambas son fronterizas; en efecto, también
la timocracia quiere ser un gobierno de la multitud, y todos los propie-
tarios son iguales. La democracia es la menos mala de las desviaciones,
porque se desvia poco de la forma de la repiiblica. Estos son, por tanto,
los cambios més corrientés en los regimenes, pues estas son las transi-
ciones més pequefias y mds féciles.

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

11

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

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

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

12

La comunidad es, pues, la base de toda amistad, como hemos dicho.
Podria hacerse grupo aparte con la que existe entre parientes y compa-

1161 &



15

25

30

1162a

10

135

8¢ roMimikai kal puAeTikail kal ouutrAcikai, kai ot Tolal-
a1, Kotvawvikals fofkaot pdAAov: olov ydp kaf® duoAoyiav
Tivd gaivovtan elven.  elg Taras 6 T&eiev &v mis kal Ty
Sevijv.  kal 1) ovyyevixt) 82 paiveran moAvedis elvan, fip-
Tiiofa 8¢ wloa ¢k Tiis TaTpixiis: ol yovels udv y&p oTép-
Youol T& Tékva s axuTtdv Tt SvTa, T& 8¢ Tékva ToUs yovels
@ &’ Exelveov 1 Svta.  uGAAov &’ foaotv ol yoveis Ta &6
aUTév ) T& yevwnfévta ém & ToUTwv, kal pdAAev cuvw-
KefooTar 10 &9° o¥ 1@ yevwn@bvm ) 1O ysvdpevov TG Toif)-
cavti® TO ydp & aroU olkelov T¢ &’ 0¥, olov &Bous 8pf§
dmolv & ExovTs dxefvey 8 oUbv TO &9’ 0F, A fiTTov.  Kal
T TTAT}0e1 5¢ ToU xpdvou ol udv ydp elBUs yevopeva otépyou-
ow, T& 8¢ TwpoeAfévTos Xpdvou Tous yovels, oUvesv f aiodn-
ow Aapdvta. &k TouTwv 8¢ 8fjAov kai &1° & piAoUar p&AAoval
unTépes. yovels ptv.olv Tékva prAolotv ds éauTtous (T& yap
&€ alirdv olov &repor alrrol 16 Kexwpiodan), Tékva 5t yo-
vels s &’ Exefvwv mepuxdta, &BeAgol 8 &AAAovus TG &k
TV aUT@V TEQUKEVar® ) Ydp Trpods Exelva TauToTns &AAL-
Aois TaUrd Trolel 80ev paol Talrrdv alpa kal plfzav kal T&
TolaUra.  elol 8t Talrd Tws kal -&v Sinpnuévors.  péya &
Tpds piAfav kal T oUvtpogov kal TO ka® fAiav: HME
vap fidika, xal ol cuvifers Eraiporr 810 kal 1) &BeAgixt) T
traipikfj opoloUran.  &veyiol 8¢ kai ol Aoirol ouyyevels €k
ToUTwv ouvekelovTar T ydp &wd T&Y aUrdv elvan.  yi-
vovTtai & ol uév olkeidtepor oi 8 &AAoTpIdTEPOL TE OUVEy-
yvs f|) Toppw TOV &pxnydv elven. Eom & 1) piv wpds yo-
veis piAfa Tékvors, kal &vBpdmors Tpds Beols, ds Tpds &ya-
86v kal Umrepéyov: €U ydp memoiikaot T& uéyroTa ToU ydp
elvar kal Tpagfivan aitiol, kal yevopévors TolU rndevdijvan
Exer 58 xad TO /15U xal TO xpriorpov 1 Tolrn PrAfa udAAov
T&V &Bvelwv, Sow xal xowdTepos & Plog avrols totiv. &om
5t kal tv Tf) &BeAqiki} &mep kal &v Tif franpikf) xal pu&AAov
tv tols tmekéol, kal SAws &v Tols duolols, Sow olkerdTepor
kal &k yevetiis Umrdpyouor arépyovres &AAfAous, kal Sow
SuondéoTepor ol ik TEV aUTdv Kal cUvrpogor kal Tenbeu-



135

fieros; pero las amistades entre ciudadanos, miembros de una misma
tribu, compafieros de navegacién, y todas las semejantes, se parecen
més 8 las que resultan de una comunidad o asociacién: parecen, en
efecto, existir como en virtud de un acuerdo. Entre éstas podria colo-
carse también la amistad entre hospedador y huésped.

La que existe entre parientes parece también revestir muchas for-
mas, pero todas ellas dependientes de la de los padres. Los progeni-
tores aman & sus hijos como algo de ellos mismos, y los hijos a sus pro-
genitores como seres procedentes de ellos. Pero los progenitores cono-
cen 8 quienes han nacido de ellos mejor que sus criaturas saben que
proceden de ellos, y el vinculo entre quien ha dado el ser y su criatura
es més estrecho que el que existe entre lo producido y quien lo hizo;
porque lo que nace de uno es propiedad de aquél de quien nace, por
ejemplo, el pelo o los dientes de quien los tiene, mientras que a lo'na-
cido no le pertenece en modo alguno, o le pertenece en menos grado,
aquél de quien ha nacido. Contribuye también la cantidad de tiempo,
ya qué los padres quieren a sus hijos desde que nacen, y éstos a los
padres s6lp después de cierto tiempo, cuando han adquirido conciencia,
o percepcién. De esto resulta claro también por qué quieren mdés las
madres. Los padres, pues, quieren a sus hijos como & sf mismos (ya que
los que han nacido de ellos vienen a ser como otros ellos mismos, al tener
existencia separada); los hijos a sus progenitores, como nacidos de ellos;
y los hermanos se quieren los unos a los otros por haber nacido de los
mismos padres, pues la identidad de su relacién respecto de éstos pro-
duce entre ellos el mismo resultado; de ahi que se hable de dla misma
sangres, 46l miemo troncos, etc, Son, por tanto, en cierto modo, lo mismo,
aun cuando en individuos separados. Contribuye también grandemente
a la amistad entre los hermanos la crianza en comiin y la semejanza de
la edad; en efecto, los de la misma edad se entienden y los que viven
juntos son camaradas; por eso la amistad entre hermanos se asemeja
& la que existe entre compaifieros. El vinculo entre primos y demés pa-
rientes deriva del que existe entre los hermeanos, pues lo establece el
hecho de tener los mismos progenitores, y estdn més o menos unidos
segiin su proximidad o lejania respecto del fundador de la familia.

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

Es igualmente proporcionada la amistad entre los demds parientes.
La amistad entre marido y mujer parece fundade en la naturaleza,
pues el hombre, por naturaleza, tiende antes a vivir en parejas que en
comunidades politicas, en la medida en que es anterior, y mds necesa-
ria la casa que la ciudad, y en que la procreacién es més comiin a los
animales. Ahora bien, los deméds animales se asocian sdlo en la medida
en que ésta lo requiere; el hombre y la mujer cohabitan, no sélo por
causa de la procreaci6n, sino también para los dem4s fines de la vida;
en efecto, desde un principio estdn divididas sus funciones, y son dife-
rentes lag del hombre y las de la mujer, de modo que se complementan
el uno al otro poniendo a contribucidn cada uno lo que le es propio. Por
eso también parecen darse en esta amistad a la vez lo 1itil y lo agrada-
ble. Y también puede tener por causa la virtud o excelencia, si ambos
son buenos, porque cada uno tiene su virtud propia, y pueden hallar
placer en esto. Por otra parte, los hijos parecen ser un lazo entre ellos,
y por eso se separan mas fécilmente los que no los tienen: los hijos son,
en efecto, un bien comin a ambos, y lo que es comtn mantiene la
unién.

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

13

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

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

se hacen amigos, y también el superior del inferior; y del mismo modo
los que son amigos porque se resultan mutuamente agradables y los
que lo son por el interés pueden obtener el uno del otro ventajas igua-
les o diferentes). Los que son iguales, de acuerdo con esa igualdad,
deben procurerla tanto en el carifio como en todo lo demds, y los que
son desiguales, tributarse un carifio proporcionado a su superioridad o
inferioridad respectivas. Las reclamaciones y reproches se producen
exclusiva o principalmente, como es natural, en la amistad por interés,
porque los que son amigos por causa de su virtud' estén deseosos de
favorecerse mutuamente (esto es, en efecto, lo propio de la virtud y de
la amisted), y, aunque en esto rivalizan, no hay entre ellos reclamaciones
ni disputas, porque nadie se molesta con el que lo quiere y favorece,
sino que, 8i es de caricter agradable, se venga haciendo atin més bien.
Y el que aventaja al amigo en el beneficio prestado no se lo echard en
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cars puesto que alcanza aquello a que aspirs, ya que los dos procuran
el bien. Tampoco suelen darse las quejas en las amistades que buscan
el placer, puesto que ambos obtienen lo (que desean, si se complacen en
el mutuo trato, y resultaria ridiculo quien reclamara contra el que no
le agrada pudiendo no pasar el tiempo con él.

En cambio, 1a amistad por interés se presta a las reclamaciones,
porque como se tratan con vistas a su propia utilidad, exigen cada
vez més y creen recibir menos de lo que les corresponde, y alegan que
no obtienen lo que necesitan y merecen, y los que favorecen no dan
abasto para satisfacer los requerimientos de los favorecidos.

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

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

Es cuestién dudosa si debe medirse el favor por su utilidad para
quien lo recibe y la compensacién debe ser adecueda a aquélls, o si
debe medirse por lo que tenia de buena accién por parte del que lo hizo.
Porque los que reciben esta clase de beneficio suelen decir que sus
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bienhechores no les han dado sino lo que para éstos era de poca impor-
rancia y ellos podian haber recibido de otros, empequefieciendo asaj
los beneficios recibidos. Los otros, por su parte, pretenden haber dado
lo mejor que tenian, y algo que los demds no podrian haber dado, y en
medio de peligros o de otras circunstancias de urgencia semejante. Pero
i10 es cierto que si la amistad tiene por fin la utilidad, debe medirse el
favor por el provecho del que lo recibe? El es, en efecto, el que lo pide,
y el otro le ayuda en la idea de que tendré la debida compensacién;
la ayuda es, por tanto, tan grande como el provecho del que la recibe
y éste debe restituir lo que obtuvo, o incluso mds, porque esto es mds
noble. En las amistades fundadas en virtud, aun cuando no hay recla-
maciones, ea una especie de medida del beneficio la intencién, porque
lo principal de la virtud y del cardcter estd en la intencién.

14

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

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

1

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

A quién corresponde fijar el valor del beneficio, al que lo otorga o
al que lo recibe? Parece que el que lo otorga debe dejar esto al otro. Es
precisamente 16 que, segtin dicen, hacfa Protégoras: cuanda ensefiaba

1164 o



30

1164 b

10

16

25

141

f6vta ExéAevev doou doxel &fia émloraofan, kal EA&pPove
ToooUtov. &v Tols ToloUTols & dviois &péoxel TO «uioBos &’
&vbpi.» ol B¢ mpoAaupdvovrtes TS &pyupiov, elta pndiv
TroloUvTes Qv Epacav dik Tas UtrepPoAds TGV EmaryyeAibv,
elkéTws &v EykAfuaot yivovtan: oU ydp &mitedolow & wpo-
Adynoav. ToUTo 8’ {otws Trolelv ol cogioTal &vayrdzovTa
Bik 76 undéva &v Bolvanr &pyUpiov v trioTavton. olTot
utv olv v #AaPov Tov wmobdy, pfy Tololvres elkdToos Ev
¢yxMjpaoiv elow. &v ols 8¢ pfy ylveran Siopodroyla Tiis
Utroupyias, ol pév &1” alrrous Trpoiépevor elpnTan &11 &véykAn-
Tot (Tolxmn yp 1) xar’ dpetiiv iAfa), Thv &uoipriv Te Troin-
Téov katd TH Tpoaipectv (o ydp ToU @iAov kal Tiis &pe-
Tiis). oUrw & foixe xal Tols prAocopias kowwviicaotv: o¥
Y&p mpos xpfinad’ ) &fla perpeitan, mpn T’ lodppomos oUx
&v yévorro, &AN’ Tows Ikavév, xabBdmmep kal Trpds Beovs: kai
Tpds yoveis, TO EvBexduevov. uf) Torautns &’ olions Tijs 5S-
oews GAX’ &l Tivi, pdhiora ptv Tows Bl TV &vtardBoolv
yiveobm Sokolicav &ugoiv kot &Eiav elvan, €l 5¢ Tolro ui)
ouvpPaivol, o pdvov &vayxaiov 8éEeiev Gv TOvV Trpotyovta
TérTev, &AA& xal Slkaiov: Soov y&p olUros deAfitn fi &vb’
doou Ty f18oviiv elAeT’ &v, ToooUTtov &vmiAaBdov. Eer TV
Tapd ToUTov &flav. xal ydp &v Tols wviols oUtw patvercn
yivduevov, tviaxoU 1’ elol védpor Tév tkovo wv cupPoiaiwv
8ixas pty elvat, s déov, @ ErmrioTevos, SraAudijvan Tpods ToU-
Tov KaB&mep Exowvvnoev. @ ydp Ewerpdedn, ToUTov ofe-
T SikadTepov elvan T&ar ToU EmiTpépavTos. T TOAAK
y&p oU ToU foov Tipddow ol Exovres kal ol BouAduevor Aa-
Pelv: T& yd&p olkela kal & dibdaow ixdoTots aiveran woA-
Aol & &AA’ Spws ) &poipf Yivetal pds ToogoUTov Soov
&v TéTrTwo ol AapPvovTes. Bl &’ Tows o¥ TogoUToU TI-
u&v &oov Exovt galvetar &iov, &AA’ Soov Tplv Exewv Erlpa.

*Atroplav 8’ Exet kal T& TolaUra, olov TéTepov Bel dvTa
1§ Tarpl &movépev xal melfeobon, f) x&pvovra pév larpdd
moTelely, oTpatnydv 8 xelipoTovnTéov TOV TrOAeikdv
dpofws 8¢ @A p&AAov f omoubaie UrnpenTéov, Kal elep-
yérn dvramobotéov X&piv u&AAov fi Eralpe TrpoeTéov, v

b 26. mpoeréov K% Bovéov vulg. || 27. &upw K dugolv vulg.



141

una cosa cualquiera, pedia a su discipulo que calculara él mismo el va-
lor de lo que habia aprendido y aceptaba aquella cantidad. Pero en ta-
les transaciones hay quien prefiere que el magstro tenga su ¢precio fija-
do» (1). Los que cobran el dinero de antemano, y después no hacen nada
de lo que dijeron por lo excesivo de sus promesas, incurren naturalmen-
te en reclamaciones, puesto que no cumplen lo que habian convenido.
Los sofistas se ven quizd forzados a hacerlo porque nadie darfa dinero
por lo que saben. Estos, pues, al no hacer aquello cuyo pago recibie-
Ton, son naturalmente objeto de reclamaciones.

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

Cuando el don no es de esta clase, sino que se confiere con algin fin,
quizé es lo mds indicado que la restitucién se haga de tal manera que
parezca adecuada a ambas partes, y si esto no puede ser, no sélo pue-
de considerarse necesario, sino también justo que el primero en reci-
birlo fije su valor, pues si el otro recibe a su vez un provecho igual al
que obtuvo, o el precio que éste hebria pagado por el placer que reci-
bi6, habr4 recibido de éste el pago debido. Asf vemos que se hace cuan-
do se trata de objetos en venta, y en algunas partes las leyes estimulan
que no haya procesos sobre contratos voluntarios en la idea de que, si
se di6 crédito a una persons, la cuestién debe resolverse con ella en la
misma disposicién en que se hizo el trato. Se considera, en efecto, que
es més justo que fije el valor de un favor el que lo recibi6 que el que lo
hizo. Porque generalmente no estiman las cosas de la misma manera
los que las tienen y los que guieren adquirirlas: a todos les parecen de
mucho valor las cosas que les pertenecen y que dan; pero el cambio se
hace por la cantidad fijada por los que las adquieren, e igualmente no
debe apreciarse una cosa por el valor que le damos cuando la tenemos,
sino por el que le dibamos antes de tenerla.

2

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

(1) Heslodo: Trabajos y dias, 368.

1164 &



30

1165a

10

15

20

25

142

Guow ph évSéxn'rm &p’ olv wévTa T& TolaUTa dxpIPddS
uév 81opiocn oV péBiov; ToAA&s ydp kal wavrofas Exet Six-
popas xai peyéder kai ulxpé'rn'rl kal TG kaAd kal dvaykaie.

11 &’ o¥ méavTa TR aUTd &rroSo-réov, oUK &8n7\ov xal Tas
utv edepyeoias &vramoSoTéov G Tl TO WOAY pEAAoV f| xa-
pioTéov Eralpors, domep kal Sdveiov & SpefAer &moBoTéov
uGAAov f Eraipe Sotéov. Tows 8 oUbE ToUT &ef, olov TG
AvTpwbévT TTapd AnoTdv TOoTEpa TOV Avo&uevov &vTiAu-
TpwTéov, k& doTioolv ), f) ufy éaAwkdm &moarToUvTi S
&mobotéov, f} TOV waTépa AuTpwoTéov; B6Eeie ydp &v kal
tauTtoU paAdov Tov arépa. Strep olv elpnTan, kaBéAov pév
T SgelAnua &moBoTéov, E&v B UrrepTelvn 1) S001s TG KAAG
| 76 dvaykaiw, Tpods Talr’ &mokArtéov. EvioTe yap oUd’
totiv Toov 10 Tv 'rrpo('mapxﬁv &ueipacdal, Emadav & pev
omoudaiov eidds el TToion, TG B 1) &vtamddoois yivnTa
ov ofetan poxbnpov elvan. oUBt Y&p T® davelocvT évioTe
dvniBaveioTéov: & udv ydp oldpevos Kouleioﬁm td&veloev
Emieikel Svi, 8 & oUk é?\'rrigsl womeicBan Tapd Trovnpou.

elte Tolvuv -rn &AnBeiqr oUTaos Exeu ouk foov 70 &Efwpa €T’

&xel uév pfy oUrws ofovrar 8¢, ok &v 86§axiev &roma Trotelv.

Smrep olv TroAAGkis elpnTal, ol Tepl T& wéEBn kal Tas Tpdes
Adyor dpolws Exovot Td dpioutvov Tols Tepl & elow. Sm
pév olv oV TaUtd Taowv &oboTéov, oUbE TG Tarpl wavTa,
kafdamrep oUdt TG Ail SUeTan, oUk &BnAov: Emel 8 Erepa yo-
veUor xal &BeAgols xal Eraipois kal ebepyérais, éxdoTors T&
olxela kal T& dpudTrovTa &TroveunTéov. olUrw 8¢ kol Trolelv
galvovran els yapous pév ydp kaAolior Tous ovyyevels: ToU-
TOo15 Ydp Kowodv T yévos kal al epl ToUro &) Tpdferst kal
els T& xk15n 52 pu&AioT’ ofovren Belv Tous cuyyevsis &mravtay
Bik TaUrd. 86Eeie 8’ &v Tpogfis utv yovelUol Belv pdAiot’

trrapkely, ds dpeldovras, xal Tols altiois ToU elvar x&AMov
8v | éauois els TaUr’ Smapetv: waxi Tiufy 8¢ yoveUor kab&-
mep Beols, oU mioav b€ oUdE y&p THv authv Tatpl ki un-
Tpl, oU8’ U THv ToU copol i Thv ToU arpamnyol, &AA& THv
marpikfy, dpofws 8¢ kal untpikiv. xal wavrl 6¢ 16 wpeo-
Putépe Tipty kad’ HAikiav, UravaoTéoe kal karakAloe kai

1165 a 34. oldyuprarg Ruclle: xplowg codd.



142

un modo semejante si debemos ayudar al amigo més bien que al hom-
bre bueno, y devolver un favor a un bienhechor més bien que hacérse-
lo & un compaiiero, cuando las dos cosas no son posibles. 3 No es cierto
que no es ficil delimitar exactamente esta clase de cuestiones? Presen-
tan, en efecto, miltiples diferencias y de todo género, segiin que los fa-
vores de que se trate sean grandes o pequefios, honrosos o necesarios.
Que 10 debemos dejarlo todo a la discrecién de una misma persona, es
claro; y también, en general, que debemos devolver los beneficios reci-
bidos antes que complacer a los amigos, y que debemos restituir un
préstamo a un acreedor antes que hacer un don a un compafiero. Pero
quizé ni aun esto debe hacerse siempre; por ejemplo, si uno ha sido res-
catado de los bandoleros, jdeberé rescatar a su vez a quien lo rescatd
a €, sea quien fuere (0, caso de que éste no haya sido capturado, devol-
verle el precio del rescate, si se lo pide), o rescatar a su propio padre?
Pareceria, en efecto, que debe rescatar més bien a su padre. Como he-
mos dicho, pues, en general, debe pagarse una deuda antes que hacer
un don; pero si el don es superior a aquélla por més noble o mds nece-
sario, debemos inclinarnos a éste. Hay ocasiones, en efecto, en que ni
siquiera es equitativo corresponder a lo recibido, cuando el que favo-
reci6 lo hizo a un hombre bueno e sabiendas de que lo era, y la resti-
tucién ha de hacerse & uno a quien se tiene por malo. Hay también
ocasiones en que no se debe corresponder a un préstamo con otro, pues
uno lo hizo & un hombre serio, con la seguridad de que lo recobraria,
y el otro no espera recobrarlo de un malvado. 8i en realidad es éste el
caso, la reclamacién del que pretende ser correspondido no es justa;
sino lo es pero estén en esa idea, tal conducta no pareceré absurda.
Como hemos dicho muchas veces, los razonamientos tedricos sobre
sentimientos y acciones son, en cuanto a precisién, lo mismo que sus
objetos.

Es claro, pues, que no hemos de asignar a todos las mismas cosas,
ni al padre todas las funciones, como tampoco se hacen todos los sa-
crificios a Zeus; y puesto que tienen papeles diferentes los padres, her-
manos, compafieros y bienhechores, debemos conceder a cada uno lo
que le es propio y adecuado. Esto es, evidentemente, lo que suele ha-
cerse; asf a las bodas se invita a los parientes porque lo que tienen de
comin es la familia, y, por tanto, las acciones que se relacionan con
ella; también a los duelos se considera que deben acudir sobre todo los
parientes por la misma razén. Con el sustento parece que debemos ayu-
dar sobre todo a nuestros padres, puesto que a ellos se lo debemos, y
€8 més noble atender en esto a los que nos han dado el ser que atender
a nuestro propio sustento. También debemos honrarles, como a los dio-
ges, pero no tributarles todos los honores, pues ni debemos tributar el
mismo a8l padre y a la madre, ni les debemos el honor que se tributa a
un sabio o a un general, sino el que corresponde a un padre o una a
madre. A todos los ancianos debemos honrarlos segtin-su edad, levan-
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tdndonos para salir & su encuentro, cediéndoles el asiento, y con otros
actos semejantes de cortesfa. A nuestros compaiieros y hermanos les
debemos confianza y comunicacién de todas nuestras cosas. Y a nues-
tros parientes, a los miembros de nuestra tribu, a nuestros concinda-
danos y a todos los demés hemos de procurar darles lo que les corres-
ponde, y discernir lo que pertenece a cada cual segin su parentesco
con nosotros,su virtud, o su utilidad. Cuando se trata de personas de la
misma clege que nosotros es més fécil discernirlo; si son distintas, més
trabajoso. Pero no por eso debemos renunciar, 8ino en la medida de
lo posible, determinarlo.

3

También se discute si deben deshacerse o no las amistades cuando
los. aml%os no siguen siendo como eran. ;No es claro que, cuando los
amigos lo son por el interés o por el placer, no hay nada absurdo en que
se separen cuando ya no retinen aquella condicién? Eran en efecto ami-
gos del interés y del placer, y, al falterles eso, es 16gico que no lo quie-
ran. Uno podria protestar si el amigo, queriéndole por el interés o por
el placer, fingfa quererlo por su cardcter porque, como dijimos al prin-
cipio, la mayor parte de las diferencias entre amigos se producen cuan-
do no son amigos de la manera que creen serlo. Asf cuando uno mis-
mo se engafia y da por sentado que su amigo lo quiere por su cardcter,
sin que éste haga nada que justifique esa idea, deberd culparse a sf mis-
mo; pero cuando es victima de la hipocresfa de otro, es justo acusar al
otro, y més que a los falsificadores de moneda, por cuanto su delito afec-
ta a algo m4s valioso.

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

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

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

4

Las relaciones amistosas con nuestro préjimo y las notas por las
que se definen las distintaa clases de amistad parecen derivadas de los
sentimientos que tenemos respecto de nosotros mismos. Se define, en
efecto, al amigo como el que quiere y hace el bien, o lo que a él se lo pa-
rece, por causa del otro, o como el que quiere que su amigo exista y viva
por amor del amigo mismo. Tal sienten las madres respecto de sus hijos
¥ los amigos que han tenido diferencias. Otros lo definen como el que
vive con otro y tiene las mismas preferencias que éste; o como el
que se duele y 8e goza con su amigo; también esto se da sobre todo en
las madres. Y de una u otra de estas maneras se suele definir la
amistad.

Ahora bien, todas estas condiciones las cumple el hombre bueno (y
los demés en la medida en que se tienen por tales, pues parece, como
hemos dicho, que la virtud y el hombre de bien son la medida de todas
estas cosas). Este, en efecto, estd de acuerdo consigo mismo y deses las
mismes cosas con toda su alma; y quiere ciertamente el bien para sf,
¥ lo que se le muestra como tal, y lo pone en préctica (pues es propio del
bueno ejercitar el bien), y lo hace por causa de sf mismo (puesto que lo
hace por causa de su mente, que es aquello en que parece estribar el ser
de cada uno); y quiere vivir y preservarse él mismo, y sobre todo aque-
lla parte suya por la cual piensa. Porque la existencia es un bien para
el hombre cabal, y todo hombre quiere para sf el bien, y a condicién de
volverse otro nadie querria teneﬁo todo (también Dios posee ahora el
bien}, sino siendo lo que es, y parece que el ser de cada nno consiste en
el pensar, o principalmente. Un hombre aes{ quiere también pasar el
tiempo consigo mismo, porque esto le proporciones placer: el recuerdo
de sus acciones pasadas le es agradable, y las esperanzas que tiene del
futuro, buenas, y, por tanto, gratas. Su mente le proporciona en abun-
dancia objetos de contemplaclén Se duele y se goza en el méds alto gra-
do consigo mismo, pues siempre le son penosas o gratas las mismas co-
888, RO UNES Veces UNAs y otras otras, ya que, por asi decirlo, no pue-
de urepentusa de nads.

1168 o



30

1166

10

15

26

5

145

fi5U, kai oUx &AAoT’ &AAo'  &uetapéAnTos ydp s elmeiv.
¢ 51 mpds autdv ExaoTa ToUTwv Umdpyew TG Emeie,
Tpds 8¢ Tov pidov Exev domep TPds altév (EoTt yap & ¢f-
Aos &AAos auTds), kal 1) piMax ToUTwv elval T1 Sokel, xal
ofAot ols TaU®® Umdpxel. Tpds aUTdv &t ToTEpOV EoTv @
oux fom1 piAfla, &peloBw Erl ToU Tapduros: 86Eeie 8 &v TaTY)
elvar giMia, ) doti 800 A Aeiw, tk TGV elpnpévav, kal &n
1) UmepPoAd) Tiis piAias Tf) wpos alrdv dporolran.  padverat
5t T elpnuéva xal Tols ToAAols Urdpyev, Kaimep oUot pav-
Aois.  &p’ olv ) T &péokovoiv éxuTols kai wo?\cxuﬁd:voucw
tmexeis elvat, Tty peTéxovotv at®dy; Emel TGV ye Ko-
wbf eaiAwv Kkal &vooioupydv oUBevi Tald’ Umépyer, GAN’
oUdt gaivetan. oxedov 8¢ oUBt Tois palrolst  BiapépovTal
Yép dautois, kal éTépwv utv Embupolow &AAax 5¢ PouAov-
Ta, ofov ol &kpatels: alpolvral y&p &vri Tév SokolvTwv
tauTois &yaBdv elvan T& fBéax PAaPepd Svtar of §' aU &k
SeiMav kal &pylov &eloravTan ToU TpdrTav & ofovran dau-
Tois PéATioTa elvan.  ols 8¢ TOAAX kal Sewd mwémpakTan kal
S Ty poxfnplav pioolvral, xai eedyouar T6 3fjv kai évar-
poUotv éavtous. 3nToUol Te ol poxfnpol ued’ Gdv ouvnpe-
peloouaty, xuTous 8¢ pelyoustv: &vapipviioKovTal Y&p ToA-
A&v kal Suoyepdv, xal Toiid’ Erepa EAtrizovol, kad’ Eau-
Tous Bvtes, wed’ Erépowv 8 Svres tmAavBdvovtan. oUbév TE
PIAnTOY ExovTES OUBEV prAikdv Tréoyouor Trpds EauTous.
oubt &7 c\ryxaipoucw oUdt ocuvalyoloiv ol TololUror éau-
Tols* oTaoidgel Yap aUTdv A Yy, kal TO pdv Sik poydn-
plav &Ayel c’rrrexéuevév Ty, To 8 fideral, kal T udv Sebpo
10 & ixeloe EAker Qdomep diaomwdvra. & 8¢ py oldv Te &pa
AvtreioBon kad ﬁ&scﬁal GANG perd Hixpov ye Avmreiton 871
flofn, kal oUx &v EPoUAeTo HBx Talra yevéoBon aiTd:  pe-
TapeAeias ydp ol paUAol yéuovow. ol & palveran & q>o:u7\os
oUb¢ pds tauTdv cp17\1xc'()g BiakeloBon B1&k 1O pndiv Exev @i-
AnTév. el 81 TO olrws Exeav AMav foriv &Aiov, geuxTéov
-rhv uoxfnplav Siarerautvws kat Teaparéov Emexii elvar
oUtw ydp kal Tpds EavTdv cpl)\u(oos &v Exor xal &répwy piAos
yévorro.

‘H 8 elvoix PIAikd piv Loikev, ob piv fomi ye @iMar
yiveron y&p efvola kal wpds dyvorras kal Aavi&vovoa, erAlx



145

Por darse en el hombre de bien todas estas condiciones respecto de
sf mismo, y tener para con su amigo las mismas disposiciones que para
consigo mismo (puesto que el amigo es otro yo), también la amistad
parece consistir en algo de esto, y ser amigos aquellos en quienes se dan
esas condiciones. Si hay o.no hay amistad para con uno mismo es
cues tién que dejaremos por el momento. Puede pensarse que la hay
en la medida en que en uno hay dos o més, por lo que hemos dicho,
y porque el grado m4s alfo de amistad se compara con la que uno
tiene para consigo mismo. _

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

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

5

La benevolencia se parece al sentimiento amistoso, pero no es cier-
tamente amistad; en efecto, la benevolencia se da incluso-hacia per-
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SODAS que no conocemos y pasa inadvertida, y la amistad no. Ya he-
mos dicho esto antes. Tampoco es afecto, porque no tiene la tensién ni
el deseo que acompafian al afecto. Ademds, el afecto se produce con el
trato, y la benevolencia puede surgir de repente, como ocurre en los
certdmenes: el piblico siente benevolencia hacia los competidores y
quiere }o mismo que ellos, pero no se unirian a ellos para ningnna em-
presa, porque, como hemos dicho, su benevolencia es repentins y su
carifio superficial. Parece, sin embargo, que la benevolencia es el prin-
cipio de la amistad, asi como el placer visual lo es del amor, porque na-
die ama si antes no ha gozado con la forma visible del ser amado, pero
el que se complace con la forma que ve no ama mds por ello, sino sélo
cuendo desea al ausente y anhela su presencia. De la misma manera,
pues, tampoco es posible ser amigos sin haber sentido benevolencia,
pero los que la sienten no por eso quieren mds, porque tinicamente de-
sean el bien de aquellos para quienés tienen benevolencia, pero no ha-
rien nade con ellos ni se tomarian ninguna molestia por ellos. Por eso,
de una manera traslaticia, podria decirse que la benevolencia es amis-
tad inactiva que, en el transcurso del tiempo y llegada al trato, se con-
vierte en amistad, pero no en amistad por interés o por placer, puesto
que tampoco la benevolencia obedece a estas oausas. El que ha sido fa-
vorecido otorga su benevolencia a cambio de lo que recibi6, y al ha-
cerlo obre justamente; pero el que quiere hacer bien a alguien pensando
ser después prosperado gracias a aquél, no parece que tiene benevolen-
cia hacia él, sino més bien hacia af mismo, asf como tampoco es su ami-
go si le sirve con vistas a alguna utilidad. En general, la benevolencia
surge por alguna virtud y bondad, cuando una persona nos parece no-
ble, o viril, o algo semejante, como dijimos a propésito de los compe-
tidores de los certdmenes.

6

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

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

7

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

(2) Pitaco fué demdo tirano (Politica, 1285 a 356) y dimiti6 en oontra de los
dessos de los ciu

(3) Eteocles y Po].\moes en Euripides (v. 588-637).

(4) Epicarmo, fr. 146 Kaibel.
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mismo oourre con los artifices: todos aman su propia obra més que su
obra los amaria a ellos si llegara a ser animada. Quizé ocurre en el mds
alto grado con los poetas, que aman extraordinariamente sus propies 1168 a
composiciones y las quieren como a hijos. Tal parece ser, pues, el caso
de los bienhechores: el favorecido es como obra de ellos, y lo aman més
que la obra al que la hizo. La causa de ello es que el ser es pata todos
objeto de predileccién y de amor, y somos por nuestra actividad (es de-
¢ir, por vivir y actuar), y la obra es, en cierto modo, su creador en acto,
y a8l el creador ama su obra porque ama el ser. Esto estd fundado en la
naturaleza de las cosas, porque lo que es en potencia lo ma.mflesta en
acto, la obra.

Al mismo tiempo, para el -bienhechor es hermoso el resultado de su
accién, de modo que se complace en la persona en quien se da, mientras
que para el favorecido no hay nada hermoso en.el que lo favorecié,
€100, en todo caso, 1itil; y lo Gtil es menos grato y amable. Es grata, del
presente, la actividad; del futuro, la esperanza; del pasado, la memoria;
y lo més grato de todo, el resultado de la actividad, e igualmente ama-
ble. Ahora bien, la obra del que ha actnado permanece (porque lo no-
ble es duradero), mientras que la utilidad que recibe el favorecido pasa.
Y el recuerdo de lo noble es grato; el de lo \til no suele serlo, o0 menos,
aunque con la anticipacién parece ocurrir lo contrario.

Ademds, el querer es semejante & una actividad, ser querido a
una pasividad, y es en los més activos en quienes se dan la emistad y
los sentimientos amistosos.

Ademsds todos tienen més carifio a lo que se obtiene con trabajo,
como estiman més el dinero los que lo hen ganado que los que no han
tenido que esperar a ganarlo para tenerlo; y el recibir favores no es pe-
noso, pero cuesta trabajo hacer bien. Por estas mismas razones tam-
bién quieren mds las madres a los hijos; darles el ser les es m4is traba-
joso, y saben mejor que los hijos son suyos. Esto puede considerarse
aplicable también a los bienhechores,

8

. Se discute también la cuestién de si debe uno quererse & sf mismo
més que a cualquier otro. En efecto, se censura a los que se aman a si
mismos m4s que & nadie, y se les da el nombre de egolstas como si ello
fuera algo vergonzoso, y parece que el hombre de baja condicién lo hace
todo por amor a sf mismo, y tanto es més cuanto peor —y asf se le di-
rigen reproches como el de que no hace nada ajeno a su propio inte-
rée—, mientras que el bueno obra por el honor, cuanto mejor es, mds
obra por el bonor, o por causa de su amigo, y deja a un lado lo que le
concierne.

Con estas palabras no armonizan, sin embargo, los hechos, y no sin
razén. Be afirma, en efecto, que se debe querer m4a que a nadie al me- 1168 5
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jor amigo, ¥ que el mejor amigo es el que quiere el bien de aquel a quien
quiere por causa de éste, aunque nadie Hegue a saberlo. Esta condicién
se da sobre todo en la actividad respecto de uno mismo, asi como todas
las demds por las que se define al amigo; hemos dicho, en efecto, que
todos los sentimientos amistosos proceden de uno mismo y alcaenzan
después a los demés. El mismo sentir expresan todos los proverbios,
que hablan, por ejemplo, de suna sola almay, o dicen que «las cosas de
los amigos son comunesy, o «amistad es ignaldad», o «mds cercana es la
camisa que el jubény (5). Todo esto puede aplicarse mejor que a nadie
uno mismo, porque cada uno es el mejor amigo de si mismo, y, por lo
tanto, debemos querernos sobre todo a nosotros mismos. Es natural
que se pregunte cudl de las dos opiniones debe seguirse porque ambas
admiten crédito.

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

(5) Tebarito, XVI, 18.
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de eads uno, y que el hombre bueno la ama sobre todo. Por eso serd
también a.msnte de sf mismo en el m4s alto grado, de otra forms que el
que es objeto db censurs, y serd tan distinto de éste como lo es el
vivir de acuerdo con ls razén del vivir de acuerdo con las pasiones,
el aspirar a lo qae es noble y a lo que parece iitil. Por consiguients, &
los que se afanan m4s que lo§ dem4s par realizar acciones hermosas to-
dos los aceptan y alaban, y si todos rivalizaran en nobleza y tendie-
ran con todas sus fuerzas a realizar las acciones mds nobles, todas las
cosas de la comunidad marcharian como es debido, y cada individuo
en particular poseerfa los mayores bienes, puesto que la virtud es el
mayor de todos.

De modo que el hombre bueno debe ser . amante de sf mismo (por-
que de este manera se beneficiard a sif mismo obrando noblemente y a
la vez serd itil a los deméds), pero el malo no debe serlo, porque con ello
se perjudicard a sf mismo tanto como al préjimo signiendo sus malas
pasiones. Traténdose del malo, hay desacuerdo entre lo que debe ha-
cer y lo que hace, mientras que el bueno, lo que debe hacer, eso hace;
porque la inteligencia elige siempre lo mejor para uno mismo y el bue-
no obedece & la inteligencia. Es también verdad que el hombre bueno
hace muchas cosas por causa de sus amigos y de su patria, hasta morir
por ellos si es preciso. Estard dispuesto a abandonar riquezas y hono-
res y en general todos los bienes por los que los hombres luchan, con tal
de lograr para sf lo que es noble; preferird gozar intensamente un poco
de tiempo & mucho tiempo de goce indiferente, y vivir noblemente un
afio a vivir muchos de cualquier manera, y una sola accién hermosa y

grande a muchas insignificantes. Este es igualmente el caso de los que’

dan su vida por otros: eligen, sin duda, un gran honor para sf mismos.
También se desprenderdn de su dinero para que tengan mé4s sus amigos;
porque el amigo tendré asf dinero, y él tendréd gloria; por tanto, él es-
coge para si el bien mayor. Y lo mismo haré con los honores y cargos:
de todo ello se desprenders en provecho de su amigo, porque hacerlo es
hermoso y laudable. Es natural, pues, que se le considere bueno, ya que
elige lo que es noble prefméndolo a todo. Es posiblé incluso que renun-
cie & realizar acciones dejéndolas a su amigo, y que sea méds hermoso
que realizarlas él ser causa de que las realice su amigo. De todo lo que
es laudable, pues, vemos al hombre bueno apropiarse una parte mayor,
y en este sentido debe, como hemos dicho, ser amante de sf mismo, y no
como el comtn de los hombres.

9

Be discute si el hombre feliz necesitard amigos o no, Suele decirse,
en efecto, que los que son dichosos y se bastan & s{ mismos para nada
tienen necesidad de amigos puesto que disponen de todos los bienes, y,
bastdndose o 8f mismos, nada requieren, mientras que el amigo, que es
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otro yo, nos procurs lo que por nosotros mismos no podemos tener. Do
ah{ el dicho tcuando Dios da bienes, ;qué necesidad hay de amigos?» (6).
Pero parece absurdo atribuir al hombre feliz todos los bienes y no darle
amigos, que parecen constituir el mayor de los bienes exteriores. Y si
s més propio del amigo hacer bien que recibirlo, y es propio del hombre
bueno y de la virtud favorecer, y més noble hacer bien a los amigos
que a los extrafios, el hombre bueno tendrd necesidad de amigos a quie-
nes favorecer. Por eso se investiga también si los amigos-se necesitan
mis en la prosperidad que en el infortunio, puesto que el desgraciado
necesita bienhechores y los afortunados personas a quienes hacer bien.
Es probablemente absurdo hacer al hombre dichoso solitario, porque
nadie querria poseer todas las cosas a condicién de estar solo; el hombre
es, en efecto, un animal social, y naturalmente formado para la convi-
véncia, Ests condicién se da también en el hombre feliz que tiene todo
aquello que es un bien por naturaleza, y es claro que pasar los dias con
amigos y homhres buenos es mejor que pasarlos con extrafios y con
hombrea de cualquier {ndole. Por tanto, el hombre feliz necesita amigos.

3Qué quieren decir entonces, y en cierto modo con verdad, los pri-
meros & quienes aludimos? ;No serd que la mayoria de los hombres
entienden por amigos aquellos que les son ttiles? De éstos, efectiva-
vamente, no tendréd necesidad ninguna el hombre dichose, puesto que
dispone de todos los bienes; ni tampoco, por la misma razén, los nece-
sitard por causa del placer, o en petjueiia medida (porque siendo su vida
agradable para nada necesita de un placer adventicio); y como no nece-
sita de esta clase de amigos, se piensa que no necesita amigos.

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

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

(6) Euripides: Orestes, 65.
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en continua actividad por sf mismo, pero en compafifa de otros y en re-
lacién con otros, esto resulta més ficil. Asf su actividad seré més con-
tinua y grata por sf misms, como tiene que serlo tratdndose del hom-
bre dichoso, porque el bueno, en tanto que bueno, se complace en las
acciones virtuosas y siente desagrado por las que proceden del vicio,
lo mismo que un misico se deleita en las bellas melodias y las malas le
molestan. Ademds, la convivencia con los hombres buenos puede pro-
ducir una especie de entrenamiento en la virtud, como lo dice tam-
bién Teognis (7). _

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

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

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

10

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

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

un grado extremo de amistad, y éste s6lo es posible respecto de una

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

11

iNecesitamos mds a los amigos en la prosperidad, o en el infortu-
nio? En ambas situaciones se los busca, pues los que pasan por un in-
fortunio necesitan asistencia, y los présperos quienes convivan con ellos
y & quienes favorecer, porque quieren hacer bien. La amistad es, por
consiguiente més necesaria en el infortunio, y por eso entonces se ne-
cesitan amigos ttiles, pero es mds noble en la prosperidad y por eso se
buscan también amigos buenos, porque es preferible favorecer a éstos
ly;tra.tar con ellos. La presencia misma de los amigos es grata tanto en
buena ¢como en la mala fortuna. Los que pasan por una afliccion, en
efecto, se sienten aliviados cuando sus amigos se conduelen con ellos.
A este respecto, podria uno preguntarse si es como si los amigos en-
tonces tomaran parte de nuestra carga, o no es esto, sino que su pre-
sencia, que nos es grata, y la conciencia de que se duelen con nosotros,
haoen menor la pena. Sean éstas o alguna otra las causas del alivio, de-
jémoslas; el hecho es que manifiestamente ocurre lo que hemos dicho.
Esta presencia de los amigos parece, sin embargo, ser en cierto
modo mixts. El hecho de ver a los amigos es grato, especialmente para 1171 5
el que pasa por une desgracie, y viene a ser una especie de ayuda con-
tra el dolor (porque el amigo puede consolar con sélo verlo y con la pa-
labra, si tiene tacto; conoce, en efecto, el cardcter de su amigo y sabe
lo que le agrada y lo que le disgusta); pero, por otra parte, es doloro-
so ver al amigo afligirse con motivo de las desgracias propias, porque
todo hombre rehuye ser causa de dolor para sus amigos. Por eso los hom-
bres de naturaleza fuerte procuran evitar. que sus amigos tomen par-
te en sus penas, y todo el que no es excesivamente insensible al dolor
no soporta el que en aquéllos se produce, y en general no admite com-
mﬁeros de duelo, porque él mismo no.se complace en él; en cambio,
mujeres y los hombres semejantes a ellas se gozan en tener quienes
ge lamenten con ellos, y los quieren como amigos y participes de su do-
lor. Pero ea evidente que en todo hemos de imitar al mejor.
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La presencia de 16s amigos en la buena fortuna incluye a la vez el
pasar el tiempo agradablementa y el tener conciencia de que nuestros
amigos se gozan con nuestro bien. Por eso parece que deberiamos in-
vitarlos gustosamente a nuestras alegrias (porque es noble hacer bien
8 otros), y rehuir en lo posible invitarlos a participar en nuestros infor-
tunios, porque los males se deben compartir lo menos posible; de ah{
aquello de sbasta que yo sea desgraciados. Debemos llamarlos a nues-
tro lado sobre todo cuando, a costa de una pequefia molestia por su
parte, han de sernos de gran ayuda. Reciprocamente, estd bien acudir
junto a los que pasan por adversided sin que nos llamen, y de buena
voluntad (porque es propio del amigo hacer bien, y sobre todo a loa
que lo necesitan y no lo han pedido, lo cual es para ambos més noble y
grato); y, en las alegrias, colaborar gustosos (pues también en ellas se
necesita 8 los amigos); pero ser lentos en aceptar favores, porque no es
noble estar ansioso de ser favorecido. Sin embargo, hemos de guardar-
nos igualmente de adquirir reputacién de displicentes por rechazarlos,
pues algunas veces ocurre.

12

4 No se sigue de todo esto que, asi como para los amantes la vista
es ol sentido més precioso y prefieren este sentido a los demés, porque
a8 el que mds contribuye & que el amor exista y nazca, para los amigos
lo preferible a todo es la convivencia? La amistad es, en efecto, una
comunidad, y la disposicién que uno tiene para consigo mismo, la tienen
también para el amigo. Tratdndose de uno mismo, la sensacién de la
ﬂropm existencia es amable, y, por tanto, también cuando se trata de

del amigo. Ahora bien, esta sensacién se actualizs en la convivencia,
de modo que es natural que los amigos aspiren a ella. Y, sea lo que
fuere aquelio en que cada uno hace consistir el ser, o nquello por lo
cual quieren vivir, en eso quieren pasar el tiempo con sus amigos; y
asf, unos beben juntos, otros juegan juntos, otros ee entregan juntos
a los e]erclclos gimndsticos, o a la caza, o a la filosofia, y todos ellos
pasan'los dias juntos en aquello que més aman en la vida; porque, que-
riendo convivir con sus amigos, hacen las cosas que, a su juicio, produ-
cen la convivencia, y de ellas participan en comin. Asf la amistad entre
hombres de condicién baja es mala (puesto que, careciendo de firmeza,
se asocian para cosas bajas, y se vaelven malvados al hacerse semejan-
tes los unos a los otros); en cambio, la que existe entre hombres buenos
€8 buena, y aumenta con el trato, y parece incluso que se hacen me
res, ejercitdndose y corngléndose mutuamente; toman, en efecto, {
unos de los otros, modelo de aquello que les agrada, por lo que se dice
«de nobles accioness. A pr0f651t0 de la amisted, baste con lo dicho.
Tratemos a continuacién del placer.
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LIBRO X

1

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

tiones. Expongamos ahora lss opiniones que se han expresado del
placer.

1172 b



15

20

25

30

11730

157

EUB0oos pev olv v fiSoviiy T&yaBov et elven Sick T
wavd Opdv Eprépeva aliis, kal EAdoya xal &Aoya, &v ol
8" elvan T alpetdv 1O Emekés, xal 1O pdAigTa KpdTIOTOV*
TO 81 wévt’ Bl TaiTd pépecBan unwlelv ds &ot ToUto &pi-
oTov &v (EkaoTov ydp TO aUT@ &yaBov euploxev, dorep kal
Tpogtjv), To 8¢ maowv dyaBdv, xal o¥ vt dpfeTan, Téya-
fov elvar.  &moTebovTo 8’ of Adyor 81k T ToU fifous &pe-
Thv udAAov § 81" alrroUs: SiapepdvTds yap E5dker owppwv
elvarr ol 81 s piAos Tijs f|Sovijs Edéel TaUra Aéyev, &AN
oUtws Exav kar’ &Afifeiav. oUy fiTTov 8 Qer’ elvan pave-
podv &k ToU dvavtiou: THY ydp AUV Kab’ alrrd &0 Peuk-
1OV elvan, dpoiws 81 Todvavtiov alpetév: pdhiora & elvan
alpetdv 8 pdy 81” Erepov und’ Erépou xé&pv alpotpsba ToroU-
To &’ Spoloyoupévas elvar Ty fiSoviiy: oUBéva ydp Emrepco-
T&v Tivos #veka fi8eTan, ds xa®’ aUriiv oloav alpethiv THv
fiSovAv. TrpooTiBepévny Te dTeolv TV &yaBdv alpeTdTe-
pov Tolelv, olov TG dixauotpayeiv kal cwepovely, alifeoBon
8¢ 16 &yafov alr®d. Eoike 81 oUTSS Ye & Adyos TGV &ya-
v airriiv &rogalvery, kal oUdtv udAAov Erépou: m&v ydp
ued” &répou &yabol alpetcortepov ff jovoUpevov. ToloUTW
&M Aoyw kai TTA&Twv &vaupel &T1 oUk Eomiv fidov) Tdyaddv-
alperdTepov yap elvan Tév f8Uv Plov petd ppoviioews i Xw-
pls, €l 8¢ 16 pikTdY KpelTToV, OUK elvan Thy ABoviyy T&kyadBdv:
oUBevos y&p TrpooTedévros auTd T&yabov alpeTidTepov yive-
ofal. &fjAov &’ ds oUB’ &AAo oUBtv Téyabdv &v eln, & pet&
Twvos TV ko alrd &yaf&v alpeTcoTepov yiveran. T olv
tori ToloUrov, oU kal fpels kowwvolUpev; ToloUTOV Ydp
tmznTeitan. ol & twiotdpevor ds oUk &yabdv ol whvt
tpfeTon, pfy olB&v Aéyouow. & ydp m&or Boxel, Talr’ elval
pauev: 6 8 &vanpdv TaiTny THY TrioTIV oU vy mOTOTEPX
tpel. el ptv ydp T& dvédnTa Spbyetar arrv, fiv &v 1 Aeyd-
uevov, el 8¢ kal T& ppévipa, TS Afyolev &v Ti; Tows 5
kal &v Tols paAors &0t T1 puotkdy &yaBov xpelrTov fi kad’
aUTtd, 3 tpletan ToU olkelov &yaBol. ouUx Eoixe 5& oldE mepl
ToU tvavriov kaAdds Aéyecbar. . oU yép paow, el 1) Aumm Ka-

1173 @ 10. <&v add. Bywater. || 20. npdtretv add. Vahlen.,



157

2

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

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

si la mezcla es mejor, el placer no es el bien, porque el bien no puede
Zacerse més apetecible por afiadirsele nada. Es evidente que tampoco
puede ser el bien ninguna otra cosa que se haga més apetecible al afia-
dirsele algo que sea bueno en sf mismo. ;Qué hay, pues, de tal indole
que satisfaga esta condicién, y de lo cual nosotros también participa-
mos? Es algo de esta naturaleza lo que buscamos.

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

A mg) Eudoxo de Cnido, matemético y astrénomo, que habfa pertenecido a la
emia.
2) Filebo, 60 d.
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natural m4ds fuerte que ellos mismos que tiende al bien propio de ellos.

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

fueran ni males ni blenes no lo serfa ninguno, o lo serfan por igusl; y

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

3

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

Dicen, por otra parte, que el bien es determinado y el placer indeter-
‘minado, porque admite el mds y el menos. Ahora bien, si juzgan asf
partiendo del placer que sentimos, lo mismo ocurrird con la justicia
y con las demds virtudes, de las cuales manifiestamente se dice que
las personas de determinado cardcter estdn mds o menos dotadas de
ellas u obran més o menos de acuerdo con las virtudes: hay hombres
més o menos justos y fuertes, y es posible practicar més o menos la jus-
ticia y la continencia. 8i juzgan por los diferentes placeres, es posible

ue no digan la verdadera causa, silos unos son puros y los otros mez-
clados. Ademds, ;qué impide que ocurra con el placer lo que con la
salud que, siendo determinada, admite, sin embargo, el mas'y el me-
nos? En efecto, no se da la misma proporcién en todas las cosas, ni
una sola proporcién siempre en la misma cosa, sino que, aun relajin-
dose, permanece hasta cierto punto, y difiere por el méds y el menos.
Algo semejante puede ocurrir con el placer.

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

3Y cémo podria ser un devenir? Se considera, en efecto, que una

11
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coss cualquiera no nace o deviene de otra cualquiera, sino que se di-
guelve en aquello de donde deviene, y el dolor es la destrucoién de aque-
llo de lo cual el placer es la génesis.

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

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

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

Contra los que alegan los placeres reprochables podria decirse que
esos no son placeres (en efecto, si algunas cosas resultan agradables a
los que tienen una disposicién viciosa no se ha de pensar por eso que
son agradableés, excepto a ellos, como tampoco pensamos que son 8anas,
o dulces, o amargas, las cosas que se lo parecen a los enfermos ni que
son blancas les que se lo parecen a quienes tienen una enfermedad de
los ojos). O bien podria decirseles que los placeres son deseables, pero
no se consiguen por esos medios; lo mismo que es deseable el enrique-
cerse, pero no a costa de una traicién, y el disfrutar de dalud, pero no
a cambio de comer cualquier cosa. O también que hay diferentes espe-
cies de placeres, unos que derivan de fuentes nobles y otros de vergon-
2080 origen, y que no es posible gozar del placer del justo si no se es
];lusto, ni del misico no siendo musico, y lo mismo tratdndose de los

emds.

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

algunos son apetecibles por s{ mismos, difiriendo de los otros especi-.

ficamente, o por sus fuentes. Y a propésito del placer y del dolor, bas-
te con lo dicho.

4

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

(3). En la Fisica.
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hecho de que no es posible moverse sino en el tiempo, pero i es poai-
ble gozar, porque lo que tiene lugar en el momento presente es un todo.

De estas consideraciones resulta claro también que no tienen razén
los queé dicen que el placer es un movimiento o una generacién, pues
éstos no pueden atribuirse a todas las cosas, sino eélo a las divisibles
y que no son un todo; en efecto, ni hay generacién de la visién, ni del
punto ni de la unidad ni de ninguna de estas cosas hay movimiento
ni génesis; luego tampoco los hay del placer, porque es un todo.

Puesto que todo sentido actia con relacion a su objeto, y lo hace
perfectamente el que estd bien dispuesto hacia lo mds excelente que
por ¢l puede ser percibido (en eato principalmente parece consistir, en
efecto, la actividad perfecta, y lo mismo da decir que es ella la que ac-
tia o el 6rgano en que se da), en cada sentido serd la mejor la activi-
dad del érgano que esté mejor dispuesto-respecto de lo més excelente
que cae bajo su radio de accién, y esta actividad serd a la vez la més
perfecta y la més deble. Pues si bien toda activided va acompafia-
da de placer, e ignalmente todo pensamiento y contemplaci6n, es méa
agradable la m4s perfecta, y es la més perfecta la del 6rgano bien dis-
‘puesto respecto de lo mejor que cae bajo su radio de accién, y el pla-
cer perfecciona la actividad. Pero no la perfecciona el placer de la
misma manera que la unién de sentido y objeto sensible, ambos buenos,
como tampoco la salud y el médico son del mismo modo causa del estar
88no. (Que con toda sensacién se produce placer, es evidente —de vis-
tas y sonidos decimos, en efecto, que son agradables—, y es evidente
también que el més alto grado de placer se produce cuando el sentido
es més excelente y actiia respecto de un objeto semejante; siendo tales
el que siente y lo que se siente, habrd siempre placer, puesto que se dardn
el elemento activo y el pasivo.) El placer perfecciona la actividad, no
como la disposicién que le es inherente, sino como cierta consumacién
& que ella misma conduce, como la juventud a la flor de la vida. Por
consiguiente, siempre que lo que se piensa o lo que se percibe por los
sentidos sea como debe, y lo sea igualmente la facultad que juzga o con-
templa, se dard en la actividad el placer; porque siendo el agente y el
paciente semejantes, y estando dispuestos el uno hacia el otro de la
misma manera, se produce naturalmente el mismo efecto.

{Coémo, entonces, nadie estd gozando continuamente? ;Es que nos
cansamos? Efectivamente, todas las facultades humanas son incaps-
ces de estar en continua actividad. Por consiguiente, tampoco enton-
ces se produce placer, ya que el placer sigue a 1a actividad. Por la misma
raz6én algunas cosas nos deleitan cuando son nuevas, y después no tan-
to, porque al principio la mente se halla excitada y ejerce una activi-
dad intensa en relacién con ellas, como los que fijan la vista en algo,
y después la actividad ya no es la misma, sino descuidada, y por eso
el placer se desvanece.

" Podria pensarse que todos aspiran al placer porque todos desean
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vivir; pues la vida es una actividad, y cada uno se ejercita en y con
aquello que més ama: el miisico oyendo melodias, el estudioso ocoupan-
do su mente con los objetos de su consideracién, y asf todos los demds,
y como el placer perfecciona las actividades, perfecciona también la
vidd, que todos desean. Es razonable, por tanto, que aspiren también
al placer, puesto que perfecciona la vida de cads uno, que le es apete-
cible. Dejemos por ahora la cuestién de si apetecemos la vida por causa
del placer o el placer por causa de la vida. Ambas cosas, en verdad, pa-
recen encontrarse unidas y no admitir separacién, ya que sin actividad
1o hay placer, y el placer perfecciona toda actividad.

b

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

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

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

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

Parece también que cada animal tiene un placer que le es propio,
as{ como tiene una funcién, a saber, el que corresponde a su actividad.
Esto resunltard también claro si los consideramos por especies: uno es
en efecto, el placer del caballo, otro el del perro, otro el del hombre.
Como dice Herdclito (4), los asnos prefieren la paja al oro, porque el pasto
es méa agradable que el oro para los asnos. Asf los placeres de anima-
les especificamente distintos difieren especificamente, mientras que,
como es légico, los de los mismos animales no son diferentes. En los
hombres varian no poco, pues las mismas cosas agradan a unoa y mo-
lestan » otros, siendo para unos molestas y odiosas y para otros gratas
y amables. Esto ocurre también con las coses duloes, que no parecen
lo mismo al que tiene fiebre y al que est4 sano, asf como lo caliente tam-
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poco parece lo mismo al enfermo que al que estd bien. Lo mismo oca-
rre con las demés cosas. Pero se considera que, tratindose de cosas de
esta naturaleza, la impresién verdadera es la del hombre bueno; y si esto
es cierto, como parece, y la virtud y el hombre bueno en tanto que bue-
no son medida de cada cosa, serdn placeres los que se lo parezcan a él,
y agradable aquello en que él se deleite. Si las cosas que para éste son
molestas parecen agradables a alguno, ello no es de extraiiar, pues en
los hombres hay muchas corrupciones y vicios, y aquellas cosas son
sélo agradables para éstos y para loa que estdn en sus condiciones. Por
consiguiente, de los placeres que, a juicio de todos, son vergonzosos no
ge ha de decir que son placeres, excepto para los hombres corrompidos.
Pero de los considerados como buenos, jcudl, o de qué indole hemos de
decir que es el propio del hombre? ;No resulta esto evidente de sus ac-
tividades? A éstas, en efecto, siguen los placeres. Por consiguiente, ya
sea una, o ya sean muchas las actividades del hombre perfecto y feliz,
se dird que los placeres que las perfeccionan son eminentemente pla-
ceres propios del hombre, y los demds, secundariamente y de lejos, asf
como las actividades a que corresponden.

6

Después de haber tratado de lo relativo a las virtudes, a las dife-
rentes clases de amistad y a los placeres, nos queda hablar sumaria-
mente de la felicidad, ya que la declaramos fin de todo lo humano. Nues-
tra discusién podré ser més concisa si resumimos lo que antes hemos di-
cho, Dijimos, pues, que la felicidad no es un hébito o disposicién por-
que, de serlo, podria darse también en quien pasara la vida durmien-
do, viviendo la vida de las plantas, y en el que sufriera las mayores
deagracias, Y si esto no nos convence, 8ino que pensamos que mds bien
se la debe considerar como una actividad, como hemos dicho anterior-
mente, y si de las actividades unas son necesarias y se escogen por
causs de otras, y otras son deseables por sf mismas, es evidente que la
felicidad se ha de contar entre las deseables por sf mismas y no por
ocausa de otra cosa, porque la felicidad no necesita de nada, sino que se
basta & s{ misma. Ahora bien, se eligen por si mismas aquellas activi-
dades en que no se busca nada fuera de la misma actividad. Tales pare-
cen ser las acciones virtuosas, pues el hacer lo que es honesto y bueno
pertenece al niimero de las cosas deseables por sf mismas. Asimismo, los
juegos agradables, ya que no se buscan por caunsa de ninguna otra cosa;
al contrario, los hombres reciben de ellos més dafio que provecho, des-
ouidando su salud y sus bienes. No obstante, la mayor parte de los que
son considerados felices recurren a tales pasatiempos; por eso en las cor-
tes de los tiranos son muy estimados los que son hébiles en pasatiem-
pos de esa naturaleza, porque dan gusto a los tiranos en aquello que
més les interesa, y por eso éstos tienen necesidad de ellos. Esos juegos,
parecen relacionados con la felicidad porque los que ocupan posicio-
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nes de poder pasan sus ocios en ellos; gin embargo, es posible que aqué-
llos no prusben nada; en efecto, no radican en el poder ni la virtud ni
el entendimiento, de los cuales proceden las buenas actividades, y si
los tiranos, por no haber gustado nunce un placer puro y libre, se en-
tregan a los del cuerpo, no se ha de pensar por ello que éstoa son pre-
feribles: también los nifios creen que lo que ellos estiman es lo mejor.
Es légico, pues, que, asi como parae los nifios y los hombres no son las
mismas las cosas valiosas, tampoco lo sean para los malos y pera los
buenos. De modo que, como hemos dicho muchas veces, es valioso y
agradable lo que lo es pars el bueno, ya que, siendo para cada uno pre-
ferible entre todas la actividad que es conforme a la disposicién propia
de cada uno, para el hombré bueno lo seré la actividad conforme a la
virtud. La felicidad, por tanto, no estd en la diversién; serfa en verdad
absurdo que el fin del hombre fuera la diversién y que se ajetreara y
padeciera toda la vida por divertirse. Pues todas las cosas, por asf de-
cirlo, a8 elegimos por cansa de otras, excepto la felicidad, que es ella
misma el fin. Afanarse y trabajar por causa de la diversidn parece necio
y pueril en extremo; en cambio, divertirse para trabajar después, como
dice Anacarsis (5), estd bien; porque la diversién es una especie de des-
0anso, y como los hombres no pueden trabajar continuamente, tienen
necesidad de descanso. El descanso, por tanto, no es un fin, puesto
que lo tomamos por causa de la actividad.

La vida feliz es la que es conforme a la virtud, vida de esfuerzo se-
rio, y no de juego. Y declaramos mejores las cosas serias que las que
mueven & risa y estdn relacionadas con el juego, y m4s seria la activi-
dad de la parte mejor del hombre y del mejor hombre, y la del mejor es
siempre la mds excelente y la més feliz. Finalmente, cualquiers, el es-
clavo tanto como el mejor de los hombres, puede disfrutar de los place-
res del cuerpo; pero de la felicidad nadie hace participe al esclavo, a no
ser que le atribuya también vida humana propiamente dicha. Porque la
felicidad no esté4 en tales ocupaciones, sino en las actividades conforme
a la virtud, como se ha dicho antes.

7

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

(6) Anscarxis, el famoso cipe eacita que 1a leyends viajé por Gredia
y del que se oontaban tantos dichos. Su fama durd el siglo xvIx (reouérdese
ol Voyage de jeuns Anachersis do J. J. Barthélemy, 1788).
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es propis serd la felicidad perfeota. Que es una actividad contemplati-
va, ya lo hemos dicho.

Esto parece estar de acuerdo con lo que antes dijimos y con la ver-
dad. En efecto, ests actividad es l1a més excelente (pues también lo es
el entendimiento entre todo lo que hay en nosotros, y entre las cosas
ccognoscibles, 1as que son objeto del entendimiento); adem4s, es la més
oontmua, Ppues podemos contemplar continuamente més que hacer cual-
quier otra coss. Y pensamos que el placer debe hallarse mezclado en la
felicidad; y 1a actividad que se refiere a la sabiduria es, de comtin acuer-
do, la més agradable de las actividades conforme a la virtud; se consi-
dera, al menos, que la filosofia encierra placeres admirables por su’ pu-
reza y por su firmeza, y es légico que la existencia de los que saben sea
m4s agradable que la de los que buscan. Ademds la suficiencia o antar-
quia de que hablamos se daré eobre todo en la actividad contemplati-
tiva; en efecto, el sabio y el justo necesitan, como los demés, de las
cosas necesarias para la vidas; pero, una vez provistos suficientemente
de ellas, el justo necesita personas respecto de las cuales y con las cua-
les practicar la justicia, y lo mismo el hombre moderado, el valiente
y todos los demds; mientras que el sabio, aun estando solo, puede prao-
ticar la contemplacién, y cuanto més sabio sea més; quizd lo hace
mejor si tiene quienes se entreguen con él a la misma actividad; pero,
con todo, es el que m4s se basta a sf mismo. Pareceria que 86lo esta ac-
tividad se ama por sf misma, pues nada se saca de ella gparte de la con-
templacién, mientras que de las actividades préctloas obtenemos siem-
pre algo, més o menos, aparte de la accién misma. Se pxemm también
que la felicidad requiere ocio, pues trabajamos para tener ocio, y hace-
mos la guerrs para tener paz. Pues bien, la actividad de las virtudes
Précticas se ejercita en la politica o en la guerra, y las acciones relacio-
nadas con éstas se consideran desprovistas de ocio; las guerreras, por
completo (pues nadie elige el guerrear por el guerrear mismo, ni procu-
ra la guerra: pareceria, en efecto, un asesino consumado el que hiciera
de sus amigos enemigos para que hubiers batallas y matanzas); pero
también carece de ocio la actividad del politico, y produce, aparte de
ella misma, poderes y honores, o la felicidad para el que la ejerce y para
sus conciudadanos, que es distinta de la actividad politica, y que evi-
dentemente buscamos como distinta de ella. Si, pues, esntre las acciones
virtuosas son las primeras en gloria y grandeza las politicas y guerre-
ras, y éstas carecen de ocio y aspiran a algin fin y no se eligen por si
mismas. mientras que la actividad de la mente, que es contempla-
tiva, parece superior en seriedad, y no aspira a ningin fin distinto
de’sf misma, y tener su placer propio (que aumenta la actividad), y la
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sutarquia, el ocio y la ausencia de fatiga que pueden darse en el hom-
bre y todas las demda cosas que se atribuyen al hombre dichoso parecen
ser evidentemente las de esta actividad, ella serd 1a perfecta felicidad
del hombre, si ocupa el espacio entero de su vida, porque en la felicidad
no hay nada incompleto.

Tal vida, sin embargo, seria demasiado excelente para el hombre.
En cuanto hombre, en efecto, no vivird de esta manera, sino en cuanto
hay en él algo divino, y en la medida en que ese algo es superior al com-
puesto humano, en esa medida lo es también su actividad a la de la,
otras virtudes. Si, por tanto, la mente es divina respecto del hombres
también la vida segiin ella es divina respecto de la vida humana. Pero
no hemos de tener, como algunos nos aconsejan, pensamientos huma,
nos puesto que somos hombres, ni mortales puesto que somos mortales-
gino en la medida de lo posible inmortalizarnos y hacer todo lo que
estd a nuestro alcance por vivir de acuerdo con lo més excelente que
hay en nosotros; en efecto, aun cuando es pequeiio en volumen, excede
con mucho a todo lo demés en potencia y dignidad. Parecerfa también
que cada uno es ese elemento suyo precisamente, si cada uno es lo prin-
cipal y lo mejor que hay en él; por consiguiente, seria absurdo no elegir
la vida de uno mismo sino la de otro. Lo que dijimos anteriormente vie-
ne & propdsito también ahora: lo que es propio de cada uno por natura-
leza es también lo m4ds excelente y lo mds agradable para cada uno;
para el hombre lo serd, por tanto, la vida conforme a la mente, ya que
¢80 es primariamente el hombre. Este vida serd también, por consi-
guiente, la mds feliz.

8

Después de ella, lo serd la vida conforme a las demés virtudes, ya
que las actividades que a éstas corresponden son humanas, puesto que
la justicia, la fortaleza y las demés virtudes las practicamos los unos
respecto de los otros en contratos, servicios y acciones de todas clages,
y también en nuestros sentimientos, observando con cuidado lo que &
cada uno conviene, y es evidente que todas estas cosas son humanas.
Incluso parece que algunas de ellas proceden del cuerpo, y que en mu-
chos casos la virtud moral estd intimamente unida a los sentimientos.
También esté ligada la prudencia a la virtud moral, y ésta a la pru-
dencia, puesto que los principios de la prudencia estdn de acuerdo con
las virtudes morales, y 1a recta moral con la prudencia. Estando unidas
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o los sentimientos o pasiones las virtudes morales lo serdn del compues-
to, y las virtudes del compuesto son humanas; por consiguiente, tam-
bién lo serén la vida y la felicidad conforme a ellas. En cambio, la virtud
o excelencia de la mente estd separada. Hemos de contentarnos a pro-
pbeito de esto con lo dicho, ya que el tratar esta cuestién detallada-
mente rebasa nuestro propdsito. Pareceria, sin embargo, que necesita
poco de los recursos exteriores, o menos que la virtud moral. Conceda-
mos que ambas requieren, e incluso por igual, 1as cosas necesarias, aun
o el politico se afana méds por el cuerpo y por las cosas de la mis-

ms nataraleza (en definitiva, poco puede importar esa diferencia); pero
en cuanto a las actividades de una y otrs, hay entre ambas una gran
diferencia. El liberal, en efecto, necesita riquezas para ejercer su libe-
ralidad, y el justo para poder retribuir (porque la voluntad es invisible,
y también los que no son justos fingen querer obrar justamente), y el
valiente necesita fuerza para llevar a cabo alguna accién que esté de
acuerdo con su virtud, y el hombre moderado oportunidad de manifes-
tarla; jcémo, si no, se verd que lo es, 0 que no es uno de tantos? Se dis-
cute también qusé es lo principal en Ia virtud, si el acto de la eleccién o
las acciones, dando por sentado-que la virtud consiste en ambas, y es
sin duda evidente que su perfeccién las abarca a ambas, y para las ac-
ciones se requieren muchas cosas, y cuanto mds gmndes y més hermo-
sas sean, més. Pero el hombre contemplatlvo no tiene necesidad de
nada de eso por lo que ge refiere a su actividad; sino que esas cosas son,
por asi decirlo, incluso estorbos para la contemplacién, si bien en cuan-
to hombre, y en cuanto convive con otros, elige poner la virtud en préc-
tica, y por consiguiente tendrd necesidad de aquellos auxilios exterio-
Tes para vivir una vida humana.

Que la felicidad perfecta es una actividad contemplativa puede re-
sultar claro también de esta consideracién: creemos que los dioses po-
seen la méxima bienaventuranza y felicidad; ;qué acciones seré pre-
ciso atribuirles? ;Actos de justicia, acaso? iNo pareceria ridiculo
ver a los dioses hacer contratos, restituir def)(mtos, y hacer todas las
demds cosas de este género? ,,Actos de valor, resistiendo peligros y
afrdntando riesgos porque el hacerlo es noble? ;Acciones generosas?
1Y a quién darén? go ria absurdo que también ellos tuvieran dinero o
cosa semejante. Sus adciones templadas jen qué consistirian? ;No serfa
el atribuirselas una alabanza grosera, puesto que los dioses no tienen
deseos bajos? Aunque las recorriéramos todas, siempre nos parecerian
pequeiias o indignas de dioses las circunstancias de las acciones. Sin
embargo, todos creemos que los dioses viven, y, por tanto, que ejercen
alguna actividad; no ciertamente que duermen, como Endimién. Pues
bien, si & un ser vivo se le quita la accién, y ain més la produccién,
1qué le queds sino la contemplacién? De modo que la actividad divins,
que a todas aventaja en beatitud, serd contemplativa. Sefial de ello es
también el hecho de que los demé4s animales no participan de la felici-
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dad por estar completamente privados de tal clase de actividad. -Asf
la vida de los dioses es toda feliz; la de log hombres, lo es en la medida
en que tienen cierta semejanza de la actividad divina; y de los demds
seres vivos ninguno tiene la felicidad porque no participan en modo
slguno de la contemplacién. Por consiguiente, hasta donde se extien-
de la contemplacién se extiende también la felicidad, y los que tienen
la facultad:de contemplar més son también los més felices, no por acci-
dente, sino en razén de la contemplacién, pues ésta de por sf es precio-
sa. De modo que la felicidad consistird en una contemplacién.

Sin embargo, el hombre contemplativo, por ser hombre, tendrd ne-
cesidad del bienestar externo, ya que nuestra naturaleza no se basta a
sf misma para la contemplacién, sino que necesita de la salud del cuer-
Po, del alimento y de los demds cuidados. Pero no se ha de pensar, cier;
tamente, que, no pudiendo alcanzar la beatitud sin los bienes exterio-
res, el que quiera ser feliz los necesitard en gran mimero y calidad,
pues la autarqufa y la accién no requieren superabundancie de ellos, y
gin dominar el mar y la tierra se puede ejercitar una actividad noble;
en.pfecto, une puede, con recursos moderados, practicar la virtud (esto
puede verse claramente considerando que los simples particulares lle-
van & cabe acciones honrosas tanto como los poderosos, einclusoe,
més); bastars, pues, disponer de bienes exteriores en esa medida, ya que
serd feliz la vida del que acttie de acuerdo con la virtud. Solén (6) también
describie, probablemente con acierto, al hombre feliz al decir que, & su
juicio, lo era el hombre moderadamente provisto de bienes exteriorés
que hubiera practicado las acciones mds hermosas y hubiera vivido coh
templanza; porque se puede, con bienes moderados, practicar lo qué
se debe. Asimismo parece que Anaxégoras (7) no crefa que el hombre fé:
liz hubiera de ser rico y poderoso-cuando decis que no st extrafiaria de
que pareciera un extravagante al vulgo, ya que éste juzge por las cosas
exteriores, que son las tinicas que percibe. Por consiguiente, las opinio-
nes de los sabios parecen estar de acuerdo con nuestros argumentos, ‘y
tales juicios merecen en verdad cierto crédito, aunque la verdad, tratdn-
dose de cuestiones prdcticas, se juzgs por los hechos y por la vida, que
son en ellas lo principal. Es preciso, por tanto, considerar lo que lleva-
mos dicho refiriéndolo a los hechos y a la vida, y aceptarlo si estd en
armhonia con los hechos, pero considerarlo como mera teoria si discrepa
de ellos. .

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

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

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

9

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

1179 b

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

buenos. Ciertamente, si los razonamientos bastaran para hacer buenos
a los hombres, reportarian justamente muchas grandes remuneraciones,
como dice Teognis (8) y seria preciso procurdrselos; pero de hecho, si bien
Pparece que tienen fuerza suficiente para exhortar y estimular a los j6-
venes generosos y para infundir el entusiasmo por la virtud en un carde-
ter noble y verdaderamente amante de la bondad, resultan incapaces
de excitar a la bondad y a la nobleza al vulgo, que de un modo natural
no obedece por pudor, sino por miedo, ni se aparta de lo que es vil por
vergiienza, sino por temor al castigo. Como la mayor parte de los hom-
bres viven a merced de sus pasiones, persiguen los placeres que les son
propios dy los medios que a ellos conducen y huyen de los dolores contra-
riog; y de lo que es hermoso y verdaderamente agradable ni siquiera
tienen noci6n, no habiéndolo probado nunca. A tales hombres, jqué ra-
zonamiento podré reformarlos? No es posible, o no es ficil, desarraigar
por la razén lo que de antiguo estd arraigado en el cardcter, y probable-
mente debemos darnos por afortunados si, reunidas todas las condicio-
nes que pareceh necesarias para que lleguemos a ser buenos, consegui-
mos participar de la virtud.

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

(8) Teognis, v. 432-434.
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no prestard ofdos a la razén que intente disuadirle, ni aun la compren-
deré4, y jc6mo persuadir a que cambie al que tiene esta disposicién? En
general, Ia pasién no parece ceder ante el razonasmiento, sino ante la
fuerza. Es preciso, por tanto, que el cardcter sea de antemano apropia-
do de alguna menera para la virtud, y ame lo noble y rehuya lo ver-
gonzoso.

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

Pues bien, si, como se ha dicho, el que ha de ser hombre bueno debe
ser bien educado y acostumbrado, y después vivir de este.modo, en-
tregado & buenas ocupaciones, y no hacer ni contra su voluntad ni vo-
luntariamente lo que es malo, todo esto no serd posible més que para
los que vivan conforme a cierta inteligencia y orden recto que dispon-
ge dé fuerza; ahora bien, las 6rdenes del padre no tienen fuerza ni obli-
gatoriedad, ni en general las de ningin hombre aislado, & menos que
sea rey o algo semejante; en cambio la ley tiene fuerza obligatoria,
¥ e8-1a expresién de cierta prudencia e inteligencia. Ademés, los hom-
bres suelen odiar & aquellos otros hombres que se oponen a sus impul-
sos, aun cuando lo hagan rectamente, mientras que la ley no se atrae
resentimientos al hacer el bien. '
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86lo en la ciudad de Esparta, o en pocas mds, parece haberse oui-
dado el legislador de la educacién y de las ocupaciones de los ciudada-
nos; en la mayor parte de las ciudades no se ha tenido cnidado alguno
de estas cosas y vive cada uno como quiere, legislando sobre sus hijos
y su mujer, como los Ciolopes. Lo mejor es, gin dudas, que la ciudad se
ocupe de estas cosas piblica y rectamente; pero si ptblicamente se
descuidan, parece que debe corresponder & cada uno encaminar a sus
hijos y a sus amigos a la virtud, y el poder hacerlo, o al menos propo-
nérselo.

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

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

Es probable, pues, que también el que quiera, mediante su cuidado,
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bincer ?niejores' a otros, sean muchos o pocos, ba de procurar hacerse le-
gislador, si és8 que nos hacemos buenos mediante las leyes; porque no es
propio del’ que se "ofrezca dar una buena disposicién a oualquiera o al
que 86 le ponga por delante, sino.que, &i esto es propio de alguien, lo
serd del que sabe, como en la medicina y en las demés artes que impli-
oan cierto ouidado y prudencia.

. {Hemos de considerar ahora, por consiguiente, dénde y cémo puede
uno hacerse legislador, o, como en los 6tros casls, tendrdé que recurrir
8 los politicos? En efecto, la legislacién se considera como una parte
de la politica. Pero, jno es distinto el caso de la politica del de las demds
ciencias y facultades? En las otras, son los mismos los que transmiten
la facultad y los que la ejercitan, como los médicos y los pintores, mien-
tras que la _politica profesan ensefiarla los sofistas, pero ninguno de
ellos 1a ejerce, sino los hombres de Estado, los cuales a su vez parecen 1181 &
hacerlo en virtud de cierta facultad natural y experiencia, més que por
la reflexién; no vemos, en efecto, que escriban ni hablen de tales cues-
tiones. (aunque seria, gin dude, mejor que componer discursos judicia-
les o politicos), ni que hayan hecho politicos a sus hijos, o & algunos de
sus amigos. Sin embargo, seria razonable hacerlo, si pudieran, pues ni
podrian dejar nada mejor & sus ciudades, ni preferirian para s{ mismos,
ni por tanto para sus sereés queridos, la posesién de otra facultad més
biert que ésta. Con todo, la experiencia parece contribuir a ella no poco;
de no ser asf, los hombres no llegarfan a ser politicos por la costumbre
de Ia politica, y por esta razén los que aspiran a saber de politica pare-
cen necesitar, adem4s, experiencia.

Los sofistas que la profesan estén, evidentemente, muy lejos de en-
sefiarla. En general, en efecto, no saben ni de qué indole es, ni sobre qué
clase de cuestiones versa; si lo supieran no dirfan que es lo mismo que
1a retérica, ni que es inferior a ella, ni creerian que es fésil legislar reu-
niendo las leyes mejor reputadas, puesto que se pueden escoger las meo-
jores; como i la seleccién no requiriers inteligencia, y el juzgar bien no
fuera lo méa diffeil, como en lo que se refiere a 1a misica. Pues mientras
los que tienen experiencis en una esfera de cosas juzgan rectamente de
las obras correspondientes y entienden por qué medios y c6mo se lle-
van a cabo, y qué elementos armonizan con qué otros, los inexpertos
tienen que darse por contentos con que no se les escape si la obra esté
bien o mal hechs, como en el caso de la pintura. Y las leyes vienen a
ser las obras de la politica. §Cémo, por consiguiente, podria uno hacer- 1181
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se legislador sin mds que estudiarlas, o aprenderis con ello & juzgar
sobre las mejores? Es evidente, en efecto, que tampoco los médicos se
hacen con los trabajos de medicina. Es verdad que hay quienes inten-
tan decir no slo los tratamientos, sino c6mo podrian curarse los enfer-
mos, y qué cuidados deben darse a cada uno, distinguniendo las diferentes
constituciones; pero todo esto parece ser itil para los experimentados
e initil para los ignorantes. De la misma manera, pues, las colecciones
de leyes y de constituciones politicas podrén ser utilisimas para los
que pueden contemplar y juzgar qué es lo que estd bien o lo contrario,
Z qué disposiciones vienen bien a cada caso; pero los que, sin ningiin

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

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

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