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INTRODUCCION

Inaugura la Real Academia de Ciencias Mora-
les y Politicas la publicacién de una ¢Biblioteca
de moralistas, politicos, filésofos, economistas y

jurisconsultos espanoless, con la inédita versién

que de la Etzfm a Nicomaco de Arist6teles hizo

en el siglo xvi el insigne humanista Pedro Simén
Abril. Aunque la obra en sf no sea hispinica, ejer-
ci6, como es notorio, consicferable influencia en
la historia de nuestras ideas morales; aparte de lo
cual, bien merece ver laluz ptblica en esta colec-
€i6n un trabajo de tanto empefio como el de Abril,

que aport6 a €l todo su esfuerzo e inteligencia,

ilustrindolo con un andlisis general de la obra, y

otro especial (a veces, critico) de cada uno de sus
capitulos. Antes de tratar del traductor y de su

versi6n, serd quizd atil decir algo acerca del libro,

en relacién con la historia de las ideas morales.

o
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Sea como quiera de la representacién de los
fil6sofos griegos pre-socrdticos (y en especial de
los pitag6ricos), parece cierto que es a S6crates
469 ? - 300 a. de J. C.) a quien se debe el primer
ensayo de fundamentacién de la Moral. ¢«La expe-
riencia de su época —escribe Zeller— le persua-
di6 de que la honestidad moral tradicional, que
descansaba finicamente en la autoridad y en la
costumbre, era impotente para resistir los-ataques
del escepticismo moral. Examinando a los hom-
bres, no habia encontrado en los mds ilustres de
sus contempordneos, sino una supuesta virtud, en
vez de virtud verdadera. Para alcanzar la verdade-
ra moralidad, es necesario que el hombre con-
siga hallar en una ciencia clara y cierta la regla de
su conductas.

La méxima fundamental de la moral socritica
era ésta: «La virtud es una ciencias. Jenofonte,
en los Recuerdos memorables de Sderates (I, o)
advierte que éste no separaba la gogla (sabiduria)
de la swypeabyvy (templanza), considerando como
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verdadero sabio al que conocia las cosas bellas y
buenas (t& nadd te xel dyabd) y las practicaba; y
juzgando asimismo que todos los hombres escogen,
entre las acciones posibles, aquellas que piensan
serles mds ftiles, por lo cual los que no obran bien
no son sabios ni prudentes, En este concepto, la
virtud es sabiduria, y el vicio, ignorancia, porque
el que conoce lo mejor, necesariamente lo practi-
. €a (en otro caso no lo tendrfa por bueno). Sigue-
se de aqui que la virtud puede ensenarse, porque
toda sabidurfa es ciencia.

Pero gqué es lo mejor? jqué es lo bueno? jcudles
son las notas objetivas del Bien y de la Virtud?
Sécrates no parece haberse elevado a esta inves-
tigacién, y es muy significativo, en tal respecto,
aquel coloquio del fildsofo con su discipulo Aris-
tipo, que Jenofonte reproduce (III, 8), v del cual
parece inferirse con bastante claridad el zelati-
2ismo de la moral socrdtica. Aristipo pregunta a
Stcrates si cree que existe algo bello, y si las
scosas bellas se parecen o no las unas a las otras.
Séerates contesta que hay muchas cosas bellas,
¥ que éstas difieren entre si; que lo mismo acon-
tece con las cosas buenas, y que todo lo que
puede ser qtil, es bueno y bello relativamente al
aso que de ello puede hacerse, de suerte que los
mismos objetos pueden ser buenos y malos, bellos
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y feos, ¢porque lo que es bueno para el hambre,
es malo para la fiebre, y lo bueno para la fiebre, es
malo para el hambre; y lo que es bueno para la
carrera, es malo para la lucha, y lo bello para la
lucha, es feo para la carrera, pues todas las cosas
son buenas y bellas en relacion con aguellas para
las cunales representan wn bien, ¥ malas y feas en
relacion con aguellas para las que son un mal»
Por eso es necesario que los hombres se conozean
a si mismos, porque de esta suerte sabrin & gue
les es dtil (t3 muehdew Eavtalg), distinguiendo lo
que pueden de lo que no pueden hacer (Jenofon-
te, IV, 2). ]

Platén (427 - 347) acepta la mdxima fundamen-
tal de su maestro: «La virtud es sabidurias. En el
Carmides, aquél parece llegar a la conclusién de'que
esta sabiduria es, por una parte, la ciencia del bien

y del mal (@yafoD e #al naxod), y, por otra, algo
I superior: la ciencia de la ciencia y de la ignoran-
cia (Emotudv ye nul dvemoTLocuydy 7 EmaThy
¢atiy). En el Primer Hippias, los conceptos de bello
y de bueno se identifican, protestando Platén, por
boca de Sécrates, de la doctrina que tiende a se-
pararlos, haciendo de lo bello causa de lo bueno.
Peroel Carmides y el Primer Hippias son didlogos
principalmente negativos. Los conceptos socrédticos
vuelven a aparecer en el Menon (didlogo posterior



— 11X —

al Protdgoras y anterior al Feddn): nadie quiere el
mal, porque todos desean el bien. Pero :qué bien
es éste? shay un Bien en sf, un Bien absoluto} En
el Menon parece deslizarse alguna duda respecto
de la posibilidad de que' este Bien, identificado
con la virtud, sea objeto de ciencia y de ensenan-
za; se apunta la idea de que sea algo divino; y junto
a esta idea aparece la teorfa de la reminiscencia,
segfin la cual el alma, respecto de la virtud, como
respecto de todo lo demds, se puede hallar en esta-
do de recordar lo que en otras vidas ha sabido.
La doctrina platénica adquiere todavia una ma-
yor tendencia al misticismo en la Repudlica. El
Bien es lo mds perfecto, estd por encima de la
verdad y de la sabiduria: es Idea, y, por lo tanto,
es uno, y se halla fuera del mundo de lo que nace

-y muere. ¢La idea del Bien es causa de la ciencia

y de la verdad (zi)v o dyefod iBéxv... aitiayv 5
Ematjrc odoay %l gArfelac), en tanto que com-
prendidas... Y del mismo modo que hay razén
para pensar que la luz y la vista son semejantes
al sol, pero no la hay para creer que sean el mis-
mo sol, asf también es justo pensar que estas dos
cosas (la ciencia y l2 yverdad) son semejantes al

- Bien, pero erréneo creer que cualquiera de ellas

sea el Bien». (Kgp. VI, 19.) Siguiendo el simil, dice
Plat6n, que asf como el sol es quien da a las cosas
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visibles el nacimiento, el desarrollo y el sustento,
sin ser €l generacién, asf el Bien da a las cosas in-
teligibles el ser y la esencia (t& elval 1e %ol Ty
abdolay), no siendo ¢l esencia (chn odotog Bvtog Tob
dyafiod), sino algo superesencial en dignidad y en
poder.

Nétese cOmo se ha elevado la especulaci6n éti-
<a desde Sécrates hasta Platon, Ha perdido el as-
pecto utilitario y relativo que parecia ostentar en
el primero, hasta afirmar con Platén la idea del
Bien en sf, del Bien absoluto, causa del ser, de la
esencia, de la ciencia y de la verdad. Pero este
Bien no es esencia, y, por lo tanto, carece de con-
tenido; es una pura forma. En el Fileho (una de
las producciones platénicas de la Gltima época) el
Bien posze como caracterfstica no ser en vista de
otra cosa, sino todo lo demds en vista de él; es,
ademds, algo finito (wépag), mientras que el placer
y el dolor son infinitos (admiten mas y menos); y
el primer bien de todos es la medida, el justo me-
dio (mpdroy pév my mep! pétpoy nad 1o pétproy). Se-
gin la conclusién a que parece llegarse en el Fi-
Jebo, el Bien no reside en el placer ni en la sabi-
durfa, sino en la mezcla ordenada de ambos, mezcla
producida por la Inteligencia.

Resulta, pues, harto indeterminado y variable
el pensamiento platénico sobre el problema fun-
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damental de la moralidad. Aristételes (384 - 322
a. de J. C.) recoge varios de los capitales i)rincipios
de su maestro, introduce otros nuevos, y da for-
ma sistemadtica a la investigacién ética, como hizo
con la Légica, con la Psicologia, con la Fisica y

con otras varias disciplinas.
@ %

Tres obras integran la enciclopedia aristotélica
en materia de Moral; la Etica a Nicomaco, dividi-
da en diez libros y que se supone publicada, des-
pués de la muerte de Aristételes, por su hijo Ni-
comaco; la Etica a BEudemo, dividida en siete libros
(tres de los cuales, el IV, el V' y el VI, son idénticos
a otros tres, el V, el V1y el VIL, de la Moral a Ni-
comaco) y considerada hoy, después de las inves-
tigaciones de Spengel, como obra de Eudemo,
discipulo de Aristételes; v la llamada Gran Etica
(*HBux: peydde, por corrupcitn de 7fudy peydioy
xepdhuta, segin la hipttesis de Trendelenburg) en
dos libros, extracto de las dos anteriores, y prin-
cipalmente de la Ztica a Endemo .

La moral aristotélica es eudemonista, puesto

! El opisculo: De las virtudes v de los wicios, se consi-
dera apdcrifo. Cons. Ueberwegs Grundriss der Geschichie
der Plilosophie, fortgefithrt von Max Heinze; ed. de Ber-
lin, 1909; 1, pdg. 204.

-~
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que sefiala como fin altimo del hombre la conse-
cucién de la felicidad. En parte, esto acontecia
también con la moral socrdtica, con la platénica y
con la estoica.

La doctrina fundamental de la £#ica a Nicoma-
¢0 puede reducirse a los siguientes términos: el
bien es el fin de todas nuestras acciones. Por eso
puede definirse: lo gue fodos apetecen (ob mdvt”
éeletar). El Bien supremo es la felicidad; vivir bien,
obrar bien, essin6nimo de ser dichoso (eDBotjovely).
Pero ¢en qué consiste la felicidad? Los platénicos
han hablado del Bien en'si, del Bien uno; pero el
Bien no puede ser algo universal y uno, porque
no se le encontrarfa, si asf fuese, en todas las ca-
tegorfas. No habria, ademds, mds que una sola
ciencia de todos los bienes, lo cual no es exacto, -
Y, si-fuese algo separado y existente en sf, no po-
dria ser poseido ni practicado por el hombre, que
es precisaménte lo que buscamos.

Lo caracteristico del bien, consiste en ser aque-
llo en vista de lo cual se hace lo demds; y es claro
que aquel bien que se busca sélo porsi mismo, es
mas perfecto que el que se busca en vista de otro
bien. Tal es la felicidad (7] ed3arpovia). Pero la fe-
licidad, que es el sumo bien, no consiste en la po-
sesi6n (&v ztijset), sino en la accibn (&v &vepyele).
No es feliz el que duerme, sino el que obra. Y si,
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en todo el que obra, la perfeccién reside en la fun-
cifn especial que efectia, y lo propio del hombre,
como ser activo, es el acto psiquico conforme ala
razon, ¢l bien propio del hombre serd la actividad
del alma dirigida por Iz virtud (<8 avDpodrivoy
&yabdy Juyiic Evépyewn yivetar at” dpetiy). No es,
por tanto, la felicidad un don de los dioses, sino
algo que obtenemos mediante la prdctica de la
virtud.

Arist6teles distingue las virtudes en dos grupos:
dianoéticas o intelectuales, y éficas o morales. Las
primeras (ciencia, arte, prudencia, sabidurfa, en-
tendimiento) resultan de la doctrina y ensefianza;
las segundas nacen del hdbito, de las costumbres.
Somos aptos naturalmente para poseer las virtu-
des morales, pero no basta la naturaleza para po-
seerlas: hace falta el ejercicio. Se hace uno arqui-
tecto, construyendo, y misico, componiendo ma-
sica; igualmente se hace uno justo, practicando la
justicia; templado, practicando la templanza; fuer-
te, practicando la fortaleza.

Ademi4s de ser Adbito, encaminado al bien, la
virtud es medio entre extremos. ¢En toda cosa con-
tinua y que puede dividirse, se puede tomar parte
mayor, y parte menor, y parte igual; y esto, o en
si misma, o en respecto nuestro, Es igual lo que es
medio entre el exceso y el defecto; llamo el me-
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dio de la cosa, el que igualmente dista de los dos
extremos, el cual en todas las cosas es de una mis-
ma manera; pero el medio en respecto de nosotros
es aquello que ni excede ni falta de lo que convie-
ne, el cual, ni es uno, ni el mismo en todas las co-
sas,» Aristételes se hace cargo de que no fodas las
acciones, nt todas las pasiones, admiten medio. Asi,
del mismo modo que en la templanza y en la forta-
leza no hay exceso ni defecto, porque son medios,
asi en el adulterio, en el hurto, en el homicidio,
no hay medio, ni exceso, ni defecto, sino que
de cualquier modo que se cometan son vitupe-
rables.

Exige, ademds, Arist6teles ciertas condiciones
para que un acto sea virtuoso: tales son la zo/unta-
riedad (o sea que el principio del acto esté en
el agente mismo, el cual tenga conciencia de aquél);
la deliberacidn (sobre los medios que pueden con-
ducir al fin), y la #ntencidn o preferencia (deseo
deliberado de las cosas que s6lo de nosotros de-
penden). Asf resulta ser la virtud ¢iin hdbito deli- '
berado que consiste en el medio que hace rela-
cién a nosotros, ajustado a recta raz6n, como lo
ajustarfa un var6n prudente» (Eotwv dpa 9 dpet)
&Eig mpoanpeTiny), &v pecéTyTt obow TV mWpoS T,
dptopéyn Ay wal ag dv & ppévipog dploctev). En
cuanto al Bien, Arist6teles reconoce que es el ob-
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jeto de la voluntad; pero da entender ¢que para
cada uno en particular es el bien tal como le
pareces. '

Estudiado el acto moral con un método que
nadie antes de €| habfa seguido, Aristételes prac-
tica un sutil andlisis de algunas de las virtudes
morales (y de sus contrarios), tratando sucesiva-
mente del valor, de la templanza, de la liberalidad,
de la magnificencia, de la magnanimidad, de la
modestia, de la mansedumbre, del trato social, de

~ la veracidad, de la cortesanfa, de la vergiienza y
* de la justicia; y pasa luego al examen de las cinco
virtudes intelectuales, terminando la Ftica a Nico-
maco con las teorias de la incontinencia y del pla-
cer, de la amistad (que para él es una especie de
virtud) y de la felicidad. En esta ltima parte vuel-
ve a tratar de los principios que al comenzar la
obra expuso, y desenvuelve la idea de que la acti-
vidad preferente, la actividad que por excelencia
cdnstituye el estado feliz, es la actividad feorética,
del pensamiento y de la contemplacién. Los dio-

ses son felices, y sus actos han de ser puramente
contemplativos. Esta energfa o actividad feorética
es la Gnica que se ama por si misma, porque en
ella nada hay fuera de la contemplacién, mientras
que-en la actividad prdctica se busca siempre algo
extrafio a la acci6n. Si el hombre puede vivir aque-
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1la vida, mds que en cuanto hombre, la vive en
cuanto hay en €l algo de divino (fetév).

Gomperz ha hecho notar, con fundamento, que
la endemonia de Aristételes ofrece un aspecto,
por decirlo asf, objetivo.. «Si representase sim-
plemente la felicidad —escribe—, seria casi inevi-
table que fuese concebida como una suma de sen-
timientos de placer, o.al menos d¢ estados agra-
dables, que duran. Contiene mds bien lo que po-
drfa llamarse la constitucién psiquica normal o
sanay, Por otra parte, la indeterminacién en que
permanece el concepto de Bien (aun reconociendo
que es el objeto de la voluntad), y la vaguedad
que presenta lo referente a la fijacién de esa me-
dianta relativa en que consiste la virtud moral
(fijaci6n que Aristételes deja al arbitrio del varén
prudente), constituyen otros tantos defectos gra-
ves del pensamiento aristotélico sobre la materia,
a pesar de los sutiles andlisis y de las bellas mdxi-
mas en que la Etica a Nicomaco abunda.

Fué, sin duda, una conquista eterna de la Filo-
soffa averiguar que la virtud moral no es una po-
sesion, no es algo estdtico y fuera de la vida, sino
algo dindmico, o més bien energético: una activi-
dad, un kdbito representativo de un esfuerzo
consciente y deliberado. Pero las teorias del justo
medio, del var6n prudente, de la recta ragin, no
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eran bastantes para suministrar la norma segura
e aquella actividad habitual. El hdbito ha de ser
conforme a razén (dpispéyvy Adyw); y scudl es la
recta razoni (Es el Bien? Pero Aristételes declara
que el Bien es pura forma, sin contenido defini-
ble. No hay Bien universal y uno; como el ser,
entra en todas las categorfas, sin constituir ningu-
na de ellas especialmente. Por otro lado, el Bien
en si serfa inaccesible, y en la Moral (que Arist6-
teles estima como parte de -la Politica o Ciencia
social) buscamos el bien asequible, el bien en re-
lacién con nosotros (mpds fpréc).

& E 3

Conviene relacionar la doctrina aristotélica de
fa felicidad con la teolpgia expuesta por el Fil6so-
fo en los dltimos pérrafos del libro XII de la Me-
lafisica (cap. 7.°). Alli se dice que lo deseable y
lo inteligible mueven sin ser movidos, y que lo
primero deseable es idéntico a lo primero inteligi-
ble, porque lo deseable es lo que aparece bueno
(& pawvbpevoy xxddv), y el primer objet‘e de la
voluntad es el bien., Ahora bien; el ser inmévil
mueve como objeto del amor (g dpdpevoy), e
imprime el movimiento a todo lo demés. El motor
inmé6vil, el ser necesario, es el Bien.

- Al sistematizar Santo Tomds de Aquino la

= #
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Ftica cristiana en el siglo xu, los citados princi-
pios aristotélicos le sirven de base. El es, como
Arist6teles, intelectualista. El fin del hombre con-
siste, a su juicio, en la felicidad (beatitudo), por-
que ésta es el sumo Bien. Pero la felicidad estriba
en la vision de Dios per essentiam, y la esencia de
esta visién representa un acto intelectual. «El bien
del hombre —escribe el Santo en la Swnma Theo-
logica (2.* 2.*¢ q. 167, I ad I)— consiste en el
conocimiento de lo verdadero; pero el sumo bien
del hombre no consiste en el conocimiento de
cualquier verdad, sino en el perfecto conocimiento
de la verdad suprema (Summae veritatis), como es
patente por lo que dice Aristételes en el libro X
de las Eticasy. No hacia falta la mencién de Aris-
tételes, para que se echase de ver que toda la
doctrina de la beatitud (dejando aparte lo relativo
a la Gracia, con tanta profundidad estudiada po;l'
San Agustin, el mds alto pensador del Cristianis-
mo) es fundamentalmente aristotélica.

¢Cémo el hombie, en la vida presente, llega a
conocer ese Bien supremo, norma Gltima de las
acciones morales? En la respuesta de Santo To- -
mads advertimos la nueva aportacién de la filoso-
fa cristiana a la historia de la Etica. La indeter-
minacién platénica, la vaguedad aristotélica de los
criterios del justo medio, del var6n prudente y de
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la recta razén, estin aquf sustituidos por los con-
ceptos de ley eterna y de ley natural, que no
dejan de tener precedentes, sin embargo, en el
libro V de la Etica @ Nicomaco. La ley eterna es
la raz6n o concepto del gobierno de las cosas en
Dios, y, segfin su esencia, sblo los bienayentura-
dos la conocen. La ley natural es la participacion
de la ley eterna, la impresidn de la luz divina en
la criatura racional, en virtud de la cual se inclina
a los actos y fines debidos (1.* 2.3* g. 91, 2), y de
ella habl6 el Salmista coando escribfa: ¢Muchos
estarfin diciendo: jquién nos hard ver bien? Refleja

“sobre nosotros luz de tu rostro, Thowah!s No es que

ambas leyes sean distintas, sino que la natural es
participacion de la eterna. A esta ley natural per-
tenecen todos los preceptos morales. Y adviér-
tase que el mdximo precepto es el del Evangelio
(Mat., XXII, 37-30): ¢ Amards al Sefior Dios tuyo
de todo tn corazén, y de toda tu alma, y de todo tu
sentido,.. Amarés a tu préjimo como a ti mismo.»

Con esto se daba una regla, cuya f6rmula no es
dificil hallar también en el pensamiento antiguo,
asi oriental como occidental, aunque animada de
distinto espiritu, que en el Cristianismo es espiritu
de caridad. Se nos dice, en substancia, que obre-
mos con los demds del propio modo que quisiéra-
mos se obrase con nosotros mismos. Pero jcuil
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es el fundamento, metaffsico y psicolégico, de se-
mejante regla? Santo Tom4s afirma que la ley na-
tural es participacion de la eterna, es decir, de la
sobrenatural. Algo asi como lo que Aristételes
expresaba al soslener que, si el hombre consiguie-
se la vida feliz, habria en &l cierta particula de 4i-
vinidad, Segtn esto, ¢serdn las leyes morales pro-
ducto de una intuiciébn mds o menos intelectual y
sobrenatural? Entonces no pueden ser objeto de
ciencia, porque la intuicién no’se demuestra, $Se-
ran, por el contrario, efecto de la experiencia y
del discurso? Entonces se hallardn sujetas, proba-
blemente, a las opiniones de los hombres, y care-
cerdn de la universalidad, de la necesidad y de la
permanencia que les prestarfa un origen mis alto.

. Como Aristételes, juzga Espinosa (1632-1677),
(Btica, 1v, Prefacio) que dueno y malo no indican
nada positive en las cosas, en si consideradas, ni
son sino modos de pensaro nociones que formamos
comparando-las cosas entre sf, porque una misma
cosa puede ser al mismo tiempo buena y mala o
indiferente; como la misica, que es buena para el
melancélico, y mala para el afligido, y ni buena ni
mala para el sordo. Asf, bueno puede definirse:
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aquello que sabemos de cierto sernos ftil (guod

certo scimus nobis esse utile), y malo: aquello que

de cierto sabemos que nos sirve de obstdculo, de

 tal suerte, que seamos menos duefios de algtn

bien (quod certo scimus impedire, quo minus boni
alicuins stmus compotes). Y entiende que virtud y
Ppofencia representan lo mismo, siendo la virtud,
en cuanfo se refiere al hombre, la misma esencia
o naturaleza de éste, en cuanto tiene poder de

hacer ciertas cosas, que s6lo pueden entenderse

_por las leyes de su propia naturaleza. El conoci-

miento de lo bueno y de lo malo no es sino el
afecto de alegrfa o de tristeza, en cuanto somos
conscientes de él, porque alegria (/ag/itia) es una

- pasién por la cual el alma pasa a una perfeccién

(realidad) mayor, y tristeza (Zristitia), una pasién
por la cnal pasa a una perfeccibn menor; ahora
bien, cada cosa, en cuanto e$ en si, se esfuerza
por perseverar en Su ser (unaguaeque res, quar-

tum in se est, i Suo. £55e perseverare conatur; i

prop: 6.%), Yy ESE ISFUERZO O CONATO DE PERSE-
VERANCIA EN EL S8ER, ES5 LO QUE CONSTITUYE LA
ESENCIA ACTUAL DE LA COSA (1, 7.%); v la wtilidad
a que nos referfamos antes, al tratar de la defini-
ci6n del bien y del mal, es la utilidad para con-
servar nuestro ser. B/ esfuerzo para conservarse es

el primero y vinico fundamento de la virtud (cona-
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tus sese conservandi primum et unicum virtutis est
fundamentum), y obrar absolutamente con arre-
glo a la virtud, no es otra cosa en nosotros que
obrar, vivir y conservar nuestro ser (tres ideas
que significan lo mismo) con arreglo a la razén
(1v, prop. 24), puesto que solamente obramos, o
somos activos, en cuanto entendemos, o sea en
cuanto tenemos ideas adecuadas (verdaderas, cla-
ras y distintas), que son necesarias y universales,
y que no proceden de la experiencia (i, prop. 40,
escolio 2.°). La felicidad no es el premio de la
virtud, sino la virtud misma (v, 42). El hombre li-
bre es el que vive conforme al dictamen de la ra-
z0n, o sea el que directamente desea lo que és bue-
no, es decir, el Que desea obrar, vivir y conservar
su ser sobre la base de la investigacién de la uti-
lidad propia. La sabidurfa no e§ weditacion de la
muerte, sino de la vida. Pero el que naciese: libre,
seg(n eso, no tendria sino ideas adecuadas, y, por
lo tanto, carecerfa de concepto del mal, y consi-
guientemente (puesto que bien y mal son correla-
tivos), tampoco sabria lo que es bien (1v, prop. 67
y 68).

Infiérese de todo ello, y del concepto que dela
Voluntad tiene Espinosa (véanse sus Cogitata me-
laphysica), que, para éste, la virtud es, en esencia,
Voluntad de vivir, y que el hombre libre; el ver-
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daderamente virtuoso, estarfa, como dirfa Nietzs-
che, mds alld del bien y del mal. Se funda todoel
sistema en un concepto que al mismo tiempo es
hecho indiscutible: ¢/ conato de todo lo que existe
de perseverar en el ser. Acaba la doctrina con la
afirmacion de que, absolutamente hablando, es I{-
cito a todos, en virtud del supremo derecho natu-

“ral, hacer lo que juzgan conveniente para su uti-

lidad (£t absolute id wunicuique summo naturae
ure facere licet, quod ad ipsins utilitatem conferre
sudicat). Si a un espaiol (a Séneca) debemos los
libros mds admirables de médximas morales que se
han escrito, a otro pensador hispanico, a Espino-
sa, debemos la mds l6gica construccitn de un sis-
tema’'de ética. En rigor, como vamos a ver inme-
diatamente, el factum de que parte Kant es mu-
cho mas discutible que el de Espinosa. Cuando
Kant dice, ejemplificando su famosa ley fundamen-
tal de la raz6n pura préctica, que la no devolucién

_de un dep6sito de cuya entrega no existe prueba,

€s inmoral, porque la mdxima de la accién no pue-
de convertirse en ley universal, @ causa de que no
habria entonces nadie que hiciera depdsitos, Espino-

~ sa hubiera podido contestarle que la necesidad de

expresar semejante razon de la ley, lleva implici-
ta la idea de que la existencia de depésitos nos es
itel, y no nos conviene quedar privados de ella.
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Quizd el esfuerzo mds poderoso que después se
hizo para resolver las dificultades aludidas fué el
de Kant (1724-1804), en su Critica de la razin
practica (Riga, 1788), precedida de los Fundamren-
tos de la Metafisica de las costumbres (Riga, 1785).

Como en la Critica de la rason pura, con la
cual tiene cierto paralelismo de plan, en la de la
razén prdctica sigue Kant un procedimiento in-
verso al adoptado antes de €l

Entiende por bdien «un objeto necesario de la
facultad de desears, y por mal, uno de la de abo-
rrecer; pero juzga que el concepto de lo bueno y
de lo malo tiene que ser determinado, no anfes
de la ley moral (para la cual ese concepto parecia
deber ser colocado como fundamento), sino sé6lo
después de la misma y por lamisma. En el supues-
to —dice— de que quisiéramos empezar por el
conceplo de lo bueno para derivar de él las leyes
de la voluntad, ese concepto de un objeto (como
uno bueno), ofrecerfa este objeto al mismo tiempo
como el Gnico fundamento de determinaci6n de la
voluntad. Y no teniendo este concepto ninguna
ley prictica @ priori como su hilo conductor, no
se podria poner la piedra de toque de lo bueno o
de lo malo en otra cosa mas que en la conformi-
dad del objeto con nuestro sentimiento de f)Iacer
o dolor, y el uso de la razén sélo podrfa consistir
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en determinar por una parte este placer o dolor;
en la completa conexién con todas las sensaciones

de mi existencia; y, por otra parte, los medios
Jpara proporcionarme el objeto del mismo. Ahora

bien, como lo que sea conforme al sentimiento de
placer sélo puede ser decidido por la experiencia,
quedaria excluida completamente la posibilidad de

_leyes practicas a priori (universales y necesarias).

En opinién de Kant, todos los principios pric-
ticos de la Moral senalados antes de él son empi-
vicos y no pueden proporcionar ley prictica algu-

~ na, porque suponen todos ellos un ebjete (materia)

de la facultad de desear como fundamento de la
determinaci6n de la voluntad, spues el fundamen-
to de determinacién del albedrio es entonces la
representacion de un objeto y aquella relacién de

la representaci6n con el sujeto, por la cual es de-

terminada la facultad de desear para la realizacién
del objeto. Pero semejante relacién con el sujeto

* se llama ¢/ placer en la realidad de un objetos, y

asi el fundamento resulta empirico, porque cde
ninguna representacién de cualquier objeto, sea el
q.ué sea, puede conocerse @ priori si estara ligada
con placer o dolor, o si serd indiferente». Tal ca-
racter empirico ofrecen fodos los principios pric-
ticos mateoriales, y entre ellos el de la felicidad,
porque ¢en qué haya de poner cada cual su feli-



= CRXNL——

cidad, es cosa que depende del sentimiento par-
ticular de placer y dolor de cada uno, e, incluso
en uno y el mismo sujeto, de Ia diferencia de ne-
cesidades segtin los cambios de ese sentimientos.

En su consecuencia: 1.® La raz6n, en una ley

préctica, determina la voluntad zumediatamente y
no pormedio de un sentimiento de placer y dolor
que venga a interponerse, 2.° Siun ser racional
debe pensar sus maximas como leyes prdcticas
“universales, puede s6lo pensarlas como principios
tales que contengan el fundamento de determina-
cién de la voluntad, no segfin la materia, sino s6lo
segln la forma. ,

Asi puede formularse la ley fundamental de la
razén pura practica: obra de tal modo, que la mdxi-
ma de tu voluntad pueda valer siempre, al mismo
tiempo, como principio de una legislacion universal.
«Yo, por ejemplo, me he hecho la mdxima de au-
mentar mi fortuna por todos los medios seguros.
Ahora estd en mis manos un depésito, cuyo due-
fio ha muerto sin dejar nada escrito acerca de él.,
Naturalmente, este es el caso de mi mdxima. Aho-
ra quiero saber tan sélo si aquella mdxima puede
valer también como ley universal prdctica. La
aplico, pues, al caso presente, y pregunto si pue-
«de adoptar bien la forma de una ley, y, por con-
siguiente; si yo podria dar por medio de mi méxi-
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ma al mismo tiempo una ley como la siguiente:
que cualquiera podrd negar un depésito cuyo es-
tablecimiento no pueda probarle nadie. En segui-
da me doy cuenta de que semejante principio,
como ley, se destruirfa a si mismo, porque haria
‘que no hubiese depésito algunos.

¢De qué se-ha inferido semejante ley funda-
mental? ;Cuil es su origen? Kant no lo expre-
sa. Dice que esa ley «se impone por si misma a
nosotros como proposicién sintética a prioriv; que
no estd fundada en intuicién alguna, ni pura, ni
empirica; que no se la puede inferir de datos an-

: tecedentes de la razén; que se la puede denominar

aun hecho de la razon (ein Factum der Vernunft),
sdel cual nosotros, @ priori, TENEMOS CONCIENCIA, ¥
que es cierto apodicticamente, aun suponiendo

~ que no se pueda encontrar en la experiencia ejem-

il

plo alguno d= que se haya seguido exactamentes.
(Ein Factum der reinem Vernunft, dessen wiy uns

@ priori BewussT SIND und welches apodiktisch ge-
- awiss ist, gegeben, geselzt, dass man auch in der

Erfahrung kein Beispiel, da es penau befolet wire,
auftreiben konnte.) Y tales palabras se repiten

- con frecuencia en la Critica.

Nétese ahora que, sila mera forma dela ley no

* puede ser representada mas que por la razén, y

esa ley es fundamento de determinacion de la vo-
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luntad, como quiera que, en tal caso, la voluntad
- es independiente de lo empirico, de la causalidad
de los fenémenos, dentro de la cual (como se ha
demostrado en la Critica de la rasén pura) no
_ queda lugar para el concepto del libre albedrio,
resulta que, por virtud de tal independencia, y con
un criterio esencialmente negativo, hemos de ré-
conocer que la voluntad es /Zbre. Podemos definir,
'pues, la‘libertad prictica «como la independencia
de la voluntad de todo lo que no sea solamente la
ley morals. Claro es que podria preguntarse cdmo
una ley por st e inmediatamente pueda ser funda-
mento de determinacion de la voluntad (lo cual és
lo esencial de toda moralidad), pero ¢so —dice
Kant— es un problema insoluble para la razén
" humana (das ist ein fir die menschliche Vernunft
unanflosliches Problem), y es idéntico a este otro:
cémo una voluntad libre sea posible.

Del mismo modo que la awfonomia de la volun-
tad implica la libertad de ésta (libertad que se de-
termina, segin Kant, en conceptos elementales
practicos, las categorias de la libertad, que sirven °
para someter lo miltiple de los apetitos a la uni-
dad de la conciencia de #ina razén préctica), asi,
aun cuando la finalidad de la raz6n pura (te6rica)
no alcance a afirmar ciertas tesis, como tampoco
las contradice, ha de admitirlas tan pronto como
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ellas pertenezcaninseparablemente alinteres practico -
de aquella razon, y tal acontece con la inmortali-
dad del alma (exigida como prdcticamente nece-
saria, puesto que la adecuacion completa de la
voluntad a la ley moral es una perfeccion de la
cual no es capaz ninghin ser racional en el mundo
sensible) y con la existencia de Dios (como per-
teneciente necesariamente a la posibilidad del su-
mo bien, objeto de nuestra voluntad).

La construcci6n kantiana, demasiado artificio-
sa (y a veces singularmente contradictoria, como
acontece con los postulados de la razén pura prée-
tica, exigidos en virtud de un fnferds, que, a pesar
de ser interés de la rasin pura, o no significa nada,
0 envielve un deseo que implica feteronomia de la
voluntad) en la segunda mitad de la Critica de la
rason prdactica, tiene el mérito de haber desentra-
fiado admirablemente la significacién de la {6rmu-
la de la ley fundamental de la moralidad; hacien-
do de la Etica la ciencia del puro deber ser, de la
suprema finalidad. Pero también, como en toda la
obra kantiana, a pesar del propésito ¢ritice, hay
en ella dpgmatismos discutibles, y entre ellos uno
de la mayor importancia: el que se refiere a la
justificacion de la f6rmula de la ley moral.

Notese, en efecto, que tal f6rmula (llamada
también por Kant Zmpeérativo categorico, es decir,
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ley objetiva dictada por la razén a la voluntad,
ordenando una conducta que no es medio para un
" fin, sino fin en sf misma) comprende dos concep-
tos: A) El de una ley (una regla particular de
conducta es moral, cuando el que la practica pue-
de querer que todos los demés seres racionales la
practiquen también); B) El de la necesidad del
‘cumplimiento de esa ley. El primer concepto
responde al criterio de wniversalidad; el segun-
do al de wmecesidad. Lo primero que cabe pre-
guntar en esto: (c6mo hemos llegado a la f6r-
mula de semejante ley? Y jde dénde procede la
necesidad de su cumplimiento? Kant afirma que
la ley no procede de la experiencia, ni de ninguna
intuicién pura ni empirica. s mds, en los Funda-
mentos de la Metafisica de las costumbres, insiste
en la imposibilidad de comprender c6mo la raz6n
pura teérica puede hacerse prdctica (o sea: cémo
la libertad es posible). La ley es un factum, es una
determinacion inevitable. ¢Sostengo —escribe
Kant en los referidos Fundamentos— que debemos
necesariamente admitiy que todo ser racional, que
posee una voluntad, tiene la idea de la libertad, y
que no obra sino segfn esta idea. En efecto, con-
cebimos en un ser racional una razén que es préc-
tica, es decir, que estd dotada de causalidad con
relacién a sus objetos. Ahora bien, es imposible
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concebir una razén que, feniendo elle misma con-
ciencia de ser la causa de sus juicios, recibiese una
direcci6n de afuera, porque entonces el sujeto no
atribuiria a su razon, sino a un mévil, la determi-
naci6n de sus juicios. Es preciso, pues, que se con-
- sidere, independientemente de toda influencia ex-
trafia, como awtora de sus principios.s jSeré, por
consiguiente, el imperativo categorico un hecho de
concignciar No puede serlo de una conciencia em-
pirica, sino en todo caso de‘una conciencia tras-
cendental, como pura forma. El propio Kant ad-
vierte que la libertad es considerada, en tal con-
cepto, como una ¢idea trascendentals. Anadase a
esto la imposibilidad de explicarnos ¢6mo puede
algo ser un «fin en sf». «Ser un fin en s{ —escribe
‘con razén Schopenhauer— es una cosa inconce-
bible, una contradictio in adiecto. Ser un fin, es
ser el objeto de una voluntad. No puede algo ser
fin sino con relacién a una voluntad; de ella es fin
ese algo, es decir, de ella es ese algo el motivo.
S6lo en esta posicién relativa tiene un sentido la
idea de fin; si se aparta de ella, pierde su significa-
‘cibn. Ahora bien, este cardcter relativo excluye
necesariamente toda idea de en si».
Segiin la doctrina kantiana, pues, aparece en la
. razdn pura practica el imperativo categérico; con
toda su universalidad y necesidad, como un factune
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inevitable, cuya posesi6én no podemos explicarnos,
v cuya influencia en el mundo de los fen6menas,
de la realidad empfrica, es absolutamente nula (y
esto es lo mds grave), porque en este mundo la
libertad es un mito, y todo sucede en él necesa-
riamente. La pretension aristotélica, segiin la cual
¢no nos consagramos a esfas indagaciones para
saber lo que es la virtud, sino para aprender a
hacernos virtuosos y buenos; porque de otra ma-
nera este estudio serfa completamente inGtily,
queda desvanecida. Si el imperativo categérico es
un factwm inevitable, el que un hombre posea
una total voluntad pura, serd un hecho casual: en
el mundo de los fenémenos, el imperativo categé-
rico sera un suefio, porque no podemos conceder
fa menor influencia sobre lo empirico (necesidad)
a un dictado de la razén pura prdctica (libertad).
Por otra parte, si este dictado, esa orden, ése im-
perativo, implica verdadera necesidad de cumpli-
miento, en la esfera de la cosa en si no se explica
c6mo puede haber nunca una wmale voluntad. La
Moral, pues, como reino de los fines, como impe-
rio de la libertad, no pertenece a las cosas de este
munde. Salié de él al adquiric autonomia.

* & ok
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Arturo Schopenhauer (1788-1860), discipulo de
" Kant en cuanto a la Estética trascendental, dis-
crepa radicalmente del maestro en materia de Eti-
ca, cuyas bases procura demostrar en su gran
Memoria, £l Fundamento de la Moral (1840). A
diferencia de Kant; piensa Schopenhauer que el
‘moralista debe limitarse a «explicar y esclarecer.
los datos de la experiencia, para llegar a hacerla
wteligible». Recurriendo a esta dltima, que nos
presenta casos de acciones desinteresadas, a las
cuales reconocemos propiamente valor moral, juz-
ga que el criterio del acto que posee un valor mo-
ral no es otro sino Jz ausencia de todo motivo egoista.
Ahora bien, para que mi acci6n sea realizada Gni-
~ camente en vista de otro, es preciso que el bien de
este otro sea directamente, para mf, un motivo; que
yo quiera su bien y no quiera su mal, que sinpa-
Zige con €], segfin la representacién que del mismo
tengo. En esta simpatia o compasiin, que no es
una hipdtesis, sino un fenémeno muy real, y aun
frecuente, ve Schopenhauer el Gnico principio po-
sitivo de toda verdadera caridad, afiadiendo que
esa simpatia no se refiere de un modo directo sino
al dolor de los demds, porque el dolor, el sufri-
miento es lo positivo, mientras que placer y satis-
facci6n son negativos (la supresin del estado con-

trario). La méxima general de los actos morales
®FF
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se contiene en la {6rmula, de antiguo conocida:
Neminem laede; imo omnes, quantun potes, inva.
Hay dos virtudes cardinales, segtin esa férmula:
la justicia (de nocifn esencialmente negativa) y la
caridad (de nocidén positiva). Respecto del funda-
mento metafisico del principio, Schopenhauer
piensa lo siguiente: la individuacion (la multiplici-
dad, la diversidad numérica) es pura apariencia;
nace del espacio y del tiempo, que son formas
creadas por la facultad de conocer e impuestas
por ella a sus objetos; mi ser interior, verdadero,
estd asimismo en el fondo de todo lo que vive.
Esto es lo que los pensadores indios (harto mds
profundos que los griegos en materia moral) ex-
presaron con las férmulas 7at tvam asi (ti éves
es0) y Aham Brakma asmi (yo sov Brahma). Esto
es también lo que salta a los ojos bajo la forma
de la compasi6n, principio de toda virtud verdade-
ra o desinteresada. En otra forma, propia también
de la filosofia de- Schopenhauer, puede expresar-
se el pensamiento fundamental antes indicado: el
egoismo representa la afirmacién de la Voluntad
de vivir; la- moralidad, la nggacidon de esa Volun-
tad. Segin este principio, la Moral no aparece
fundada en ningln ideal inaccesible, sino en un
fenémeno perfectamente observable: la compasién;
y el sistema asi construide no es eudemonista,
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puesto que no pretende, el que lo practica, la con-
secucion de s« felicidad 1.

Pero aun aqui, la ley moral sigue siendo un
Sfactum, cuya universalidad y necesidad son in-
comprensibles. Podemos averiguar cudndo obra-
‘mos moralmente; conocemos el sentimiento que
sirve de base a esta conducta; quiza también po-
demos dar su explicacién metafisica. Pero (debemos
seér morales?...

El desconcierto de la situacién actual, en punto
a Etica, estd formulado por Rodolfo Eucken (Zas

grandes corrientes del pensamiento contempord-

ne0; 1008) en los siguientes pdrrafos: «Dos mun-
dos de ideas, venidos del pasado, actGan sobre
nosotros, y cada uno de ellos posee una especie
de moral mds intima: el de la religi6n, y el de un
idealismo inmanente.‘ En el primero, la misién de
toda la vida, el criterio moral de toda nuestra ac-
¢ién, debian resultar de la relacién con un ser su-
perior al mundo; en el segundo, de la misma ra-
z6n humana... El mundo de la religién ha desapa-
recido por completo para muchos; pero el de una
razén inmanente se desvanece también cada vez

més... No subsiste, pues, como Gnico punto no

! Cons. el excelente libro de Paul Deugsen: Diz
Elemente der Metaphysik (4.2 ed.; Leipzig, 1907), pdgs. 188
¥ siguientes.
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discutido, sino la moral social con su altruismoj
pero se ha visto cudn superficial es este altimo.
No queda, por tanto, sino sentar en primer tér-
mino este hecho: que nuestra época no tiene mo-
ral que responda al nivel actual de la evolucién
histérica de la vida del espiritu; que carece de
una moral caracteristica que safisfaga sus mas

profundas aspiracioness.

L1

Hablemos ahora del traductor castéllano de la
Etica a Nicomaco y de la edicién presente.

Fué aquél Pedro Simé6n Abril (n. hacia 1530;
muri6 después de 1580), natural de Alcaraz (en
la Mancha) y uno de nuestros pfimeros humanis-
tas de ld4 segunda mitad del siglo xvi. Educése con
su tio paterno el médico Alonso Sim6n, que le
enseii6 latin y le infundié amor al estudio. Por
espacio de veinticuatro afios ensefi6 latin y griego
en diversas, partes de Aragén (sobre todo en Za-
ragoza), después de haber sido maestro en el estu-
dio de Tudela de Navarra. En 1574 era catedritico '
de Retérica en Zaragoza, donde se habfa publi-
cado en 1560 la segunda edicién de su obra capi-
tal filol6gica, que después rotul6: De lingua latina,
vel de arte grammatica libri guatuor, en latin y
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I-  castellano. En 1582 se titulaba: ¢maestro del es-
_tudio de la ciudad de Alcaraz». Publicé muchos
ho_tros libros: de gramdtica, retfrica y pedagogia
(entre ellos sus notables Apuntamientos de como se
deben reformar las doctrinas, y la manera del en-
senallas, j)m_"a: reducillas a sw antigua entereza y
perficion; Madrid, 1589) *; tradujo del latin las
comedias de Terencio, y las epistolas y algunas
oraciones de Cicerén; v del griego la 7abla de

Cebes, los Pragymnasmas de Aftonio, dialogos de
Luciano, oraciones de Demé6stenes y de Esquines,

. sermones de San Basilio y de San Juan Cris6sto-

" mo, las fibulas de Esopo, el Pluto de Arist6fanes,

la Medea de Euripides, el Cratilo y el Gorgias de

Platén, y la Ftica y la Folitica de Aristételes °. En

materia de Filosoffa, publicé en 1572 (Tudela)

unas [utroductiones ad Logicam Aristotelis, y lue-
go di6 en castellano (Alcald, 1587) la Primera

- parte de la Filosofia, llamada la Ligica, o parie

Y I Reproducidos en el tomo Lxv de la Bibl. de Autores
- Espanoles.
% Cons, Nicolis Antonio: Bibliviheca Hispana Nova
« (ed. de 1788); II, 238-239; Julio Cejador y Frauca: /isto-
via de la lengua y literatura castellana; tomo m (Madrid,
- 1915), pags. 106-109; Juan M. Sdnchez: Bibliografia ara-
. gonesa del siglo X 7T (Madrid, 1914), tomo 11; José Marco
© e Hidalgo: Cultura inteleciual y artisiica (en la Revista de
Arehives, Bibliotecas y Museos de 1908),
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racional, obra de castizo lenguaje y amenisiho
estilo *. Escribi6, ademds, ciertos Comentarios so-
bre Porfirio y sobre el Organon aristotélico (cita-
dos en los capitulos 3 y 11, libro vi, de la versi6n
de Ia Etica a Nicomaco), que se han perdido, y una
Lilosofia natural, cuyo manuscrito posey6 Aure-
liano Ferndndez-Guerra.

Pedro Simén Abril, consumado latinista (aun-
que inferior al Brocense en erudicién y en profun-
didad), traductor benemérito y concienzudo, no es,
como pensador, una figura extraordinaria; pero
todavia, en este concepto, merece recordarse su
nombre con respeto y carifio. En materia de re-
formas pedag6gicas, sigue la corriente de Luis Vi-
ves (a quien cita en los Apuntamientos); en filoso-
fia se muestra aristotélico, y no se le cae dela
boca el nombre del Fil6sofo. La Primera parte de
la Filosofia, llamade la Ldgica, es un libro de vul-
garizacién més bien que de investigacion, y en él
sigue a Arist6teles, aunque aceptando algunas de
las doctrinas de los renacientes respecto del plan
de aquella disciplina. En cuanto a Pedagogia, fué
muy meritoria su obra. El se enorgullece de aque-
lla su cinvenci6n de las letras estampadas al revés;
que yo tengo divulgada —dice— para que, desde

! Hay edicién de Barcelona, 1886.
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luego, se avece la mano a seguir la perfecta linea

de la letra, sin andar desvaneciéndose en el imi-
tarla a tiento con pérdida de tiempo y de traba-
jo». En los Apuntamientos recomienda seguir cel

- método analitico que AristGteles ensendy, y ad-
vierte muy atinadamente algunos de los principa-

les defectos de que adolecian las ensefianzas de la

; gramaitica, de la l6gica, de la retérica, de las ma-

~ temidticas, de la filosofia natural, de la moral, de la
- medicina, del derecho civil (para cuyo estudio
~exige cursos previos de filosoffa) y de la teologia.
Pone empeio especial en recomendar el estudio

de las matematicas, c¢que, por la experiencia de

las cosas del sentido, y por la certidumbre de sus

. demostraciones en aquel sujeto, hacen que el en-
~ tendimiento en cada cosa se avece a buscar la
~ verdad cierta e infalible, y no ande vagando por
las brefias de las opiniones y diversidad de pare-
ceres, que es lo que mds hace bambolear y des-
vanecer la flaca luz del humano entendimientos;
anadiendo que «no se les habfa de permitir a los
hombres pasar a ningin género de ciencia, sin
que aprendiesen primero las doctrinas matemati-
cas; que asi lo sinti6 Plat6n cuando puso un rétu-

lo en la puerta de su Academia, diciendo que no
_entrase allf el que no supiese matem4ticas». Es
- también de notar su opinién sobre la convenien-

[t
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cia de hacer traducciones de griego en castellano,
¢pues de griego se traduce mds ficil, propria y cla-
ramente en castellano que en latin, por conformar-
se mas las maneras de hablar de la lengua castella-
na con las de la griega que las de la latina». And-
loga opinién habia sostenido poco antes, respecto
del habla francesa, el insigne helenista Enrique Es-
tienne (Stgphanus), en su Traicté de la conformité
du language frangois avee le Gree (Ginebra, 15652)

La versién de la Politica, hoy rarisima, se pu-
blicé en Zardgoza, el afio 1584, con el titulo de
Los ocho libros de Republica del filisofe Aristote-
les ', y lleva en la portada unas lineas que dicen
asf: «Estdn asimismo aparejados para salir a luz

v Los gcho li- | bros de repvblica del | Filosofo Aristole-
des, traduzsidos original [ mente de lengua Griega en Caste-
Hana por [ Pedro Simon Abril natural de Alcaraz i [ Ca-
thedratico de Rhetorica en la Vniuersi [ dad de Carago-
¢a, i declarados por el mis- [ mo con vnos breues i
prounechosos comenta | rios para todo genero de gente i
part [ ticularmente para la que tiene car- [ go de publico
gouierno. | Dirigido al Hustrissimo Sefior €l Reino de
Aragon, i en su [ nombre al mui Ilustre sefior sus Dipu-
tados. | Estan assi mismo aparejados para salir a luz con

la misma diligencia los diez [ libros de las Ethicas del
mismo Filosofo, si por la esperiencia [ se viere que da

gusto esta dotrina. [ Vendense en Caragoca, en casa de-

Luis Ganareo mercader [ de libros en la Cuchilleria. |
En Caragoga, [ Con licencia impressos. En casa de Lo-
ren [ ¢o i Diego de Robles Hermanos. | Afio M.D.EXXX{HL
6 -}~ 264 If. (por errata, dice 288), En 4.° Poseo ejemplar.
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- con la misma diligencia los diez libros de las Eti-

cas del mismo fil6sofo, si por la esperiencia se
viere que da gusto esta dotrinas. Por lo visto, la -

- dotrina no gust6, porque la versi6n de la Politica
" no se reimprimi6, desgraciadamente, y las Eticas,

obra traducida por Abril antes que la Politica 1,

permanecieron inéditas hasta el presente.

El manuscrito que hemos utilizado se conser-

~va en la Biblioteca Nacional (signatura antigua:

Xzzz) y consta de 279 hojas en 4.°% faltdndole

una entre la 274 y la 275 * Es de letra clara y

~ elegante del siglo xvi; con algunas correcciones

- de distinta mano, pero, por la mala calidad del pa-

~ pel, la tinta lo ha traspasado en bastantes lugares,

~ haciendo en ellos dificilisima la lectura.

Tomds Tamayo de Vargas posey6 un manus-

~ crito en 4.° de esta misma version, que bien podria

-
[} g

~ ser el de la Biblioteca Nacional, Otro hemos visto
en poder. del docto librero de Madrid D. Pedro

Vindel. Es un tomo de 508 péginas de 200 X< 287
milimetros, de letra clara del siglo xvi, encuader-

~nado en pergamino. Ofrece algunas variantss (de

' Véase la péigina 465 de la presente edicién, Las ver-

siones de la Efica y de la Politica estin anunciadas ya
por Abril en el prélogo de su traduccion de Terencio

" (1577)-

*  Véase la pdgina 464 de la presente edicidn. Lo su-
plido por nosotros va entre corchetes ([ ]).
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poca importancia, en la parte por mi cotejada)
respecto del anterior, y al final lleva una nota
donde se lee: « Acabose de romanzar esta obra en
el afio de 1580». Parece copia algo posterior al
manuscrito de la Nacional !, y desde luego pro-
cede, no de éste, sino de un original perdido.

! Con ayuda del ms, Vindel, restauramos a continua-
cidn los pasajes suplidos por nosotros en la edicion pre-

sente, »
PAGINA  LINEA DICE DEBE DECIR
321 15 [rectam]ente [légicam]ente.
322 16 [La prueba] [Lo cnal]
417 28y20 pues,|porsentir porque [como sienten en si
que poseen cosa que es]
una ¢osaj
463 23 (has- .
464 ta 17) [seacepten ete. [se hagan demonstraciones, y

cnando no, hagamos euen-
ta que son palabras. El que
se ¢jercita, pues, conforme
al entendimiento, y tiene
mucha cuenta con él, y estd
en cuante a aquella parte
bien dispuesto, parece ser
muy bien amado de los dio-
ses, porque si algin cuida-
do o algona cuenta los dio-
ses tienen con los hom-
bres (lo cual parece ser asf),
cosa conforme a razdn es
que ellos se huelgan mis
con lo que es mejor y mas
a ellos cercano, y estoes el
entendimiento; y que a los
que mds a éste aman, y en
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En atencién a los fines que la Real Acade-
mia de Ciencias Morales y Politicas persigue al

phoIna

LINEA

LIon

DEBE DECIY

mayor precio le tienen, les
hardn los dioses bien, como
a gentes que tienen cuenta
con lo que ellos quieren
bien, y que obrdn bien y
hanestamente, Nohay duda,
pues, que todas estas cosas
se hallen en el sabio mds
que en ningtn otro. Hste,
pues, serd ¢l mds amado de
los dioses, y, por ¢l consi-
guiente, este mesmo serd el
mas bien afortunado. De
manera que, si esto asi es,
el hombre sabio serda el
mds préspero y mejor afor-
tunado.

Argumento.

En este capitulo da el Filé-
sofo el remate a la disputa
de sus Aticas o Morales, y
primeramente disputa si el
ser virtuoso uno es cosa
que procede de naturaleza,
o sise aprende por ciencia,
o si se alcanza por ejerci-
cio. Después muestra cdmo
los mancebos son poco ap-
tos para la persuasién de la
virtud, por ser personas que
dan muy larga rienda a los
afectos, y que por esto de-
ben ser refrenados por el te-
mor de las leyes, y el casti-
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. publicar por vez primera esta. versi6n, hemos

modernizado la ortografia

PAGINA

LINEA

DICH

del original, conser-

DEER DECIR

go con que ellas amenazan.
Porque no es posible gue
haya hombres buenos en la
repiiblica en la cual la gen-
te moza hace libremente su
voluntad, porque los mes-
mos afectos les quedan todo
el demds discurso de su
vida. Por esto conviene que
patticularmente en cada
pueblo haya consejo o se-
nado de hombres sabios y
pradentes, el cual tenga au-
toridad de hacer leyes par-
ticulares para aquel pueblo,
las cuales manden o veden
hacer aquellas cosas que
para el corregir los males
que en aquel pueblo parti-
cularmente hay sean im-
portaites, tanto con mayor
eficacia que lo qgue toca a
los tributos, cuanto al bien
o mal comin de todos y
particular de cada uno de-
pende mds desto, que de
pagar cuatro mds o cuatro
menos. Porque las leyes
universales que los conse-
jos supremos hacen, aum
que son ellas por la mayor
parte de suyo buenss, son
como los préceptos univer-
sales que en la medicina se
ensefian, los cuales solos
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do tinicamente las formas cuya alteracién pu-
a representar un grave trastorno de la fo-
ética, corrigiendo la puntuacién, resolviendo las
breviaturas, y numerando las lineas, para la ma-

tdsma DICE DEBR DECIR

no bastan para curar bien

menester gue particular-

- mente el médico sea pru-
dente, y considere bien el

£ hébito y naturaleza de aquel
cuerpo enfermo, y entienda

lo gue particularmente re-
quiere para su salud, y asi
muchas veces ha de obrar

al revés de como le ensefid

la medicina universal, por-
que en las cosas particnla-
res, mds sefiorfo tiene la
prodencia que la ciencia.
De la mesma manera el tal
‘consgjo o senado se ha de
tratar en lo que toca al bien

y gobierno de aquel pue-

b'].o. lo eual no puede ha-

ceér..,
3 |porque viven [porque como viven
29 [recebir la si- [tener a la semilla].
miente].
28 parecen o'en
22 [para. [puestos en
21 ingenio y] juicio y entendimiento para]
6 [atienen] |atreven]

8 [pueden tener [se puede curar o no, y cdmo
sciencia de  se]ha

un enfermo, sino que es

ellos, yaun]la .
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en general, bastante fiel, aunque a veces abre-
via y algunas amplifica un tanto el texto. Cuan-
do se aparta indebidamente del original, lo he-
mos advertido en las Noras que van al final del
volumen. Abril tuvo en cuenta, probablemente,
la’edici6n veneciana de Aristételes, impresa en
1551-53, ¥ fundada en la aldina (1405-98), a tra-
vés de la de Erasmo y Simén Gryneo.

Tiene, ademads, esta versidn, el mérito de ser
la primera cjue se hizo directamente del texto
aristotélico griego al castellano, porque la del
Principe de Viana (siglo xv, impresa en Zarago-
za, 15009) 1, es traduccién de la latina de Leo-
nardo Aretino.

En el siglo xvi, Diego Hurtado de Mendoza
tradujo del griego al romance la Mecdnica (cons.
Revue Hispanigue, v). En 1626 se publicé la ver-
si6n castellana de la Poética, hecha directamente
del griego por D. Alonso Ordéiiez das Seixas
(2.* edic., Madrid, 1778). Antes, en 1621 (Valencia),
habia salido a luz la refundicién, compuesta por
Diego de Funes y Mendoza, de la Historia gene-
ral de aves y animales, traducida de latin en ro-
mance; y cel Tostado de los traduetores», Vicente

! Juntamente con la Politica y la Econdmica, traduci-
.das por un anénimo de la versién latina de Aretino.



== LY ~=

Mariner de Alagén ', verti6 del griego al caste-
llano, en el mismo siglo xvu,’ todo el Organon
(1626), la Fisica (1628), los libros Del Cielo (1628),
los De la generacion y de la corrupeidn (1628),
los Meteorologicos (1628), el apéerifo Del mundo
(1628), los Del almna, Del sentidoy de la cosa sen-
sible, De ln memoria y de la reminiscencia, De la
divinaciin que se hace por el sueiio, Del comin mo-
vimiento de los animales, De la longitud y de la

! Cons. loannes Iriarte: Kegiae Bibliothecae Matriten-
sty Codices graeei mss.; I, Matriti, 1769, pdgs. 503 y si-
guientes. (Trae el extensisimo catdlogo de las versiones
de Mariner.) Menéndez y Pelayo sospecha que Mariner
tradujese también la AMefafisica, y es harto probable;
pero no bay noticia de esta version, De Mariner escribié

~ Lope de Vega:

«Honre la tierra extrafna
a-quien nunca premid su madre Espafia.»

Abril, Mariner y tantas otras notables figuras de nues-
tro humanismo, merecerian estudios especiales, que to-
davia no se han hecho. Y pocas trazas llevan de hacerse,
si cunde la tan ¢dmoda como absurda especie de que en

Espana no hubo Renacimiento.

Sobre los profundos trabajos aristotélicos del huma-

~ nista Juan Pdez de Castro (una de las personalidades mds

importantes de nuestro Renacimiento), miembro de la
Academia aristotélica que -Diego Hurtado de Mendoza or-
ganizé en Trento, véase el cldsico libro de Ch. Graux:
Essai sur les origines du fonds grec de I' Escurial (Episode
de Uliistoire de la renaissance des ietives en Espagne); Pa-
ris, 1880,
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brevedad de la vida, De la juventud y de la senec-
tud, » de lo vida p de la muerte, De la respivacion,
Del progreso de los animales v Del Espiritu (todos
en 1628), la Historia de los Animales, con los li-
bros e las partes delos animales v de las causas
de ellas, y los De la generacidn de los animales
(1629 y 1630), la Retorica, l1a Retorica a Alejandro
y la Poética (1630) 1, traducciones (de estilo extra-
vagante, pero directas) que se conservan todas ma-
nuscritas e inéditas en nuestra Biblioteca Nacio-
nal, y que demuestran, como obseryé Menéndez
y Pelayo, que casi toda la enciclopedia aristotélica
fué traida a lengua castellana mucho antes que a
ninguna otra de las Vulgares.

Anorro BoNiLra v Sax Marrix,

' La traduccidn publicada en el siglo xix por D. Pa-
tricio de Azcdrate (Obras de Aristdteles, puestas en lengua
casiellana; Madrid, sin afio; diez tomos, que comprenden
la Moral, la FPolitica, 1a Pyicologla, la Ldgica v la Metafisi-

ca) estd hecha en vista de versiones francesas. Asi y todo,

prestd notable servicio el traductor a la cultura espafiola.
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DE LAS ETICAS O MORALES DE ;amsrmsms. ESCRITAS
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Ala'S. C. R. M. del Rey Don Felipe, nuestro se-
nor, Pedro Simdn Abril, profesor de Letras hu-
manas y Filosofta, S. Y P. F.

Cuando me paro a considerar las cosas que del
gobierno y policia humana los historiadores an-
tiguos, griegos y latinos, han dejado escritas,
S. C. R. M., las graves consultas sobre casos muy
importantes, las discretas y dulces oraciones y
prudentes pareceres, que se cuentan del Atenien-
se, del Bizancio, del Lacedemonio, del Corcireo,
del Romano, de otros muy muchos pueblos, cuyos
hechos los historiadores dejaron en perpetua me-
moria por sus célebres his[torias, y, por el contra]-
rio, veo cudntos siglos ha que en los gobiernos de
los pueblos y ciudades hay tanto silencio en esta
parte, y ni se dicen ni se escriben cosas pruden-
te y discretamente dichas en los senados y ayunta-
mientos dellos, no poco, en realidad de verdad,

me maravillo; y como el maravillarse de las cosas,

como Aristételes en su Metafisica escribe, es la
causa de inquirir la causa dellas, péngome tam-
bién a considerar de dénde procede esto, y en qué
viene. Porque no son mds indéciles ni rudos los

20
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entendimientos de los hombres destos tiempos
que los de aquéllus; antes bien (como se puede
ver por los ingenios de la guerra, y de otras mu-
chas cosasque vemos en estos tiempos tan sutiles,
que casi con razén nos reimos de la rudeza de
aquéllos cuanto a esto), parecen ser mds aptos que
no aquéllos. Pues no menor ocasitén para ello hay
agora, y ha habido siempre, que la hubo enton-
ces, pues asf en la guerra como en la paz se han
ofrecido en el mundo, y ofrecen, cosas en que la
elocuencia y prudencia pueden desplegar ancha-
mente sus banderas. Sola una causa hallo, y ésta
tengo para mi que es la total causa desto, que
es la diversidad de los lenguajes. Porque aquellas
naciones, en su propia y vulgar lengua, en la cual
nacian, y en que se criaban dende los pechos de
sus-madres, en la que trataban cominmente en
casa, de fuera, con el siervo, con el amigo, con el
padre, tenfan escritas las doctrinas de los sabios,
las oraciones de los elocuentes, los graves parece-
res de los prudentes senadores; de manera que
ninguna dificultad les podia causar para entender-
los el tener poco uso y experiencia de la lengua,

cuya ignorancia del todo impide el llegar al cabo

de entender el ser y naturaleza de las cosas, las
cuales tratan los hombres mediante los vocablos,
como las contrataciones mediante los dineros. Y
asi, con mediana diligencia que ponfan, venian a
ser doctos: ni les era forzado para s6lo entender

a

ey mlodt

—a= =

— s



=
el lenguaje, como agora lo hacemos, gastar Jos me-
jores anos de la vida. Pero agora, después que el
vulgar uso de hablar es tan diferente, los hom-
bres no tienen comGnmente noticia destas cosas;
y todo aquello en que varones muy sabios, para
com(n provecho de todos, echaron el resto de sus

habilidades, ha venido a reducirse en provecho de-

muy pocos, y aun de algunos que el saberlo ellos
importa no mucho para la comtan utilidad de la
repablica. Porque, considere V. M. cuén pocos son
en nfintero los que aprenden las Letras griegas y

aun latinas, en comparacién de tantos millares de’

hombres como hay en tanto niimero de pueblos
y ciudades que al sefiorfo y gobierno de V. M. es-
tin subjetas, que ni entienden la una lengua ni la
otra. Pues de los que las estudian, jcudntos son los
que, espantados del trabajo que se ofrece pasar
hasta llegar a entender del todo el propio modo
del hablar de los griegos o latinos, se paran en
mitad de la corridal [Cudntos que, teniendo por fin
altimo la exterior utilidad, toman de la lengua la-
tina s6lo aquello que para las sciencias que enno-
blecen m4s las bolsas que los dnimos, les basta;
y destas cosas de la filosofia, como cosas al pa-
recer dellos poco provechosas, del todo se des-
cuidan! (Cudntos que, por ser hombres ajenos de
negocios y aficionados a la contemplacién, ya que
estudian estas cosas, las estudian mdés por su cu-
riosidad que no para ponerlas en uso, lo cual ha-

25
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cer es del todo pervertir la moral filosoffal De
manera que si queremos bien echar la cuenta, ha-
biéndose escrito y trabajado estas cosas para bien
y utilidad generalmente de todos, por la diversi-
dad de las lenguas ha sucedido que sirvan para
pocos, y déstos para los que menos importaba que
sirviesen. Pues yqué serd si consideramos la difi-
cultad que para el entenderlo bien, aun a los que
lo tratan, les pone el no ser estas lenguas usadas
vulgarmente? jCudntos lugares estin puestos en
disputa, por no saberse bien del todo qué es lo que
aquel pueblo por aquellas palabras entendfa co-
manmente? Porque de la misma manera que acon-
tece a muchos, que topando una moneda extran-
jera, y que no corre por aquella tierra, comiin-
mente unos dicen ser moneda de tal o de tal rey,
otros de tal o de tal principe, otros dicen que no,
sino de tal o de tal pueblo, asi también acerca del
interpretar de los vocablos hay muy grande con-
tienda y diversas opiniones, en las cuales exami-
nar se gasta gran parte de la vida. Por estas y
por otras muchas dificultades parece que conver-
nfa al bien comfin de toda la reptblica y reinos
de V. M. que, ya que las sciencias que se aprenden
por sola curiosidad y contemplacién del entendi-

‘miento, como son las matemdticas y fisicas, queda-

sen en estas lenguas, al vulgo peregrinas, a lo me-
nos la parte de la filosofia que toca a la vida y cos-
tumbres de todos, y a la com@in administracién

St B ki et s o .
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della, la entendiesen los nuestros en su vulgar len-
gua, la cual yo no hallo por dénde sea menos ca-
paz de recebir en sf las sciencias que en aquel tiem-
po fué la de los romanos. Porque entendiendo to-
dos lo que, en lo que a su oficio toca, deben hacer
para ser tales cuales desean ser reputados y teni-
dos, menos dificultad ternd V. M. y su Supremo
Consejo en regirlos, de manera que hagan lo que
deben. A mis desto, que el pueblo tiene de sf
dadas muchas muestras de que cosas semejantes
las abrazard con mucha voluntad, pues los libros
de muchos que de las cosas naturales y matema-
ticas han querido escrebir, de suyo, con mucho
regocijo y voluntad los ha abrazado y tiene en
mucha estima, por donde es de ereer no ternd en
menos, sino en mucho mayor, las cosas de aque-
llos sabios antiguos, escritas y vertidas de tal ma-
- nera en lenguaje de todos, que se dejen enten-
der, pues la autoridad dellos lo merece asi, y el
deseo que de aprovechar a todos tuvieron comin-
mente; y aun tengo por cierto lo acertarfan més
los que de suyo quieren escrebir, en declararles al
pueblo las doctrinas dellos en lengua que se en-
tendiese, que no en escrebir de suyo cosas que ya
estan dichas por muchos, acrecentando las libre-
rias, no por ventura con tanta utilidad. Por estas
¥ otras causas me pareci6 vertir de griego en len-
gua vulgar castellana los Morales del fil6sofo Aris-
toteles y los libros de' Republica, como libros de

5
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cuya licién entiendo redundara al pueblo gran
provecho, pues podrin entender por aqui las co- '
sas de que los mds ninguna noticia tienen vulgar-
mente, y que son de preciar a cualquier buen en-
tendimiento mucho mds que los grandes tesoros
y riquezas, pareciéndome ser cosa conveniente
que, pues el pueblo no se podia acomodar a la len-
gua en que ellas se escribieron, se acomoden ellas.
a la lengua en que el pueblo pueda percibirlas; y
para que mds ficilmente puedan entenderse, por-
que el modo de escrebir de Arist6teles es muy ar-
tificioso, tuve por fGtil, con propios escolios o ar-
gumentos, declararlos. Esta versi6n y trabajo, por
muchas razones, me pareci6 que a sola V. M. de-
bia dedicarse, y sefialadamente porque cosa que
toca a buen gobierno y lustre de muchas y muy
esclarecidas virtudes, a nadie se debfa dirigir con -
tanta raz6n con cuanta a V. M., cuya prudencia
en tanta paz y quietud mantiene y rige tantos y
tan distantes reinos, y cuya bondad y justicia en
tantas partes del mundo es tan amada de los bue-
nos cuanto temida de los malos. Aunque en algu-
na manera temo no tome este mi trabajo yaa V. M.
fatigado con tantas dedicaciones como varones de
célebre doctrina han hecho a V. M. de sus traba-
jos y me acontescerd lo del papagayo con Cesar,
que lo tomé6 ya cansado de oir salutaciones. Pero
la gravedad del auctor y la utilidad de la obra, y
el ser el primer fruto que de este fil6sofo sale en
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PROLOGO
DEL INTERPRETE AL LECTOR

EN EL CUAL SE LE DECLARA EL MODO DEL FILOSOFAR DESTE
FILOSOFD, ¥ LA ORDEN QUE HA DE SEGUIR EN LEER ESTOS
LIBROS CON LOS DE REPUBLICA.

El allanar un camino y reparar los malos pasos dél,
cosa cierta es que, aunque ello s6lo no es bastante para
Hevar a uno al puesto para donde lleva aquel camino,
convida, cierto, a lo ménos para que mds gentes se aficio-
nen a lo andar, que se aficionarian si no estuviese repara-
do. De la misma manera, si el modo de proceder de un
auctor y la orden de sus escritos se declara en el principio,
muchos més se aficionardn a lo leer, que no si sin luz ni de-
claracidn ninguna se hobiese de andar por su lectura. Por
esto me ha parecido declarar al benigno lector el modo
de proceder Aristoteles en toda su moral filosofia, para
que, animado con este general conocimiento, con mejor
esperanza de aprovechar, entre en su lectura. Trdtase,
pues, Aristoteles en la moral filosofia, de la misma manera
que un prudente arquitecto en el hacer de un edificio.
Porque el arquitecto lo primero que hace es trazar en su
entendimiento la forma y traza que le ha de dar al edifi-
cio, las alturas, los repartimientos de aposentos, y todo lo
demds que requiere aquella suerte de edificio que de-
termina edificar, Hecha ya su traza, procura los medios y
materiales de que lo ha de edificar: la madera, el ladrillo,
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la teja, la clavazén, la piedra, y las demds cosas de que
se ha de hacer el edificio, las cuales procura reconocer si

son tales cuales deben ser para el edificio, y asi hace la-.

brar Ja madera, picar la piedra, cocer bien =l ladrillo, y.
después, conforme a la traza de su entendimiento, echa
sus cimientos, levanta sus paredes, hace sus pilares, cu-
bre su tejado, reparte sus estancias: y asi da el remate a
su edificio, Desta misma manera se trata este filésofo
en su moral filosoffa, en la cual pone como por su iltimo
fin, dibujar una repiblica regida bien y con prudencia,
porque ¢ste es el dltimo fin de la felicidad humana; digo
de la que se puede alcanzar en esta vida, que de la otra
€l poca noticia tuve, o, por mejor decir, ninguna. Pern
como los materiales de que se ha de edificar esta repii-
blica son los hombres, como en el edificio las piedras y
maderos, antes de hacer su edificio de repiblica, Ia cual
es la materia de la otra obra, procura en ésta, que a la
otra precede, disponer la materia, que son los hombres,
y tratar de sus costumbres y obras'y de las demds cosas
que para alcanzar los hombres su 1ltimo fin han menes-
ler. ‘rEsta es, pues, la materia o argumento deste li-
bro: tratar de la felicidad del hombre, en qué consiste y
por qué medios se alcanza; y porque los medios son los
hdbitos de virtud, mediante quien ficilmente los hom-
bres en buenos actos y €jercicios se ejercitan, por esto
trata de las virtudes, como de medios por donde se al-
canza la felicidad. Disputa, pues, en el primer libro, cudl
es el fin o blanco adonde todos los hombres procuran de
enderezar sus obras para alcanzarlo, come el ballestero
sus tiros para dar en el blanco, y prueba ser éste de co-
miin parecer de todos la felicidad, aungue cudl sea esta
felicidad, no todos concordan; pero dejadas aparte opi-
niones de juicios lisiados, de parecer de todos los que
bien sienten de las cosas, prueba consistir en el obrar
conforme a razén perfeta, pues lo mejor que en los hom-
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‘bres hay, y aquello con que en alguna manera [risan con

‘Dios, es el uso de razén; y cabe en razén que nuestro

bien haya de fundarse en lo mejor que en nosotros hay,
y no en lo peor; y porque obrar conforme a razon per-
feta y conforme a virtud es todo una misma cosa, por
eso muestra cdmo toca a esta materia tratar de las virtu-
des, y hace dos géneros de virtudes segiin las dos partes
con que el alma obra: virtudes morales; que son hdbitos
de la voluntad, y virtudes contemplativas, que tocan al
entendimiento, y desta manera da fin al primer libro,
dejando para los otros el tratar de las virtudes, €| Pre-
stipuesto ya por el primer libro cudl es la verdadera [eli-
cidad, y c6mo para ella importa entender los hdbitos de
virtud, asi moral como contemplativa, comienza en el se-
gundo a tratar de las virtudes, y trata las cosas que co-
minmente pertenecen para todas, sin descender a nin-
giin género dellas en particular. Declara las causas de
las.unas y de las otras, y como las virtudes morales se
alcanzan obrando, y las contemplativas aprendiendo;
cOmo las virtudes morales son medios eéntre exceso y de-
fecto, y la materia en que consisten son deleites y triste-
zas, Demuestra como los actos antes de alcanzar hdbito
son imperfetos, Pone la difinicién de la virtud. Propone
¢6mo en semejantes ejercicios hay dos maneras de con-
trarios: extremo con extremo, y cada extremo con el me-
dio. Da por consejo que nos arrimemos al extremo que
mds fuere semejante al medio, para mds fdcilmente al-
canzar ¢l medio que buscamos. Estas cosas que comiin-
mente a todas las virtudes tocan, trata en el segundo.
‘1_En el tercero, particularmente; viene ya a tratar de
eada género de virtud por si. Primeramente disputa qué

_ €0sa es acto volinfario, y qué cosa es voluntad libre y

cudl forzada; declara cudl es eleccidn o libre albedrio;
qué cosa es consulta y qué manera de cosas vienen en
consulta; ecdmo todo lo que escogemos lo escogemos en
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cuanto o es bueno o nos parece serlo; cémo el libre al-
bedrio consiste en la potencia a dos contrarios. Tras de
esto declara qué cosa es la fortaleza del dnimo y en qué
difiere de la temeridad, y también de la cobardfa, y con
qué seniales la discerniremos: cuil esla propia materia de
la fortaleza. @[ Después trata de la virtud de la templan-
za, mostrando consistir en el regirse bien en lo que toca a
los deleites sensuales, y cémo: hay deleites necesarios, y
otres vanos y sin necesidad, y e6mo se peca mds en éstos

—_y

que en aquéllos. Ultimamente hace comparacién entre .

los contrarios destas dos especies de virtudes, y esta es
la suma de lo que se trata en el tercero. @ En el cuar-
to trata de la liberalidad y de las virtudes anexas a ella,
como son magnificencia, magnanimidad y otras desta
suerte. Declara cudl es la materia en que se emplea esta

«virtud, y qué extremos viciosos le son contrarios, qué di-

ferencia hay de la liberalidad a la magnificencia; en qué
géneros de cosas consiste la magnanimidad o grandeza de
dnimo; qué exiremos viciosos le son contrarios; cémo se
deben apetecer las honras y qué falta puede haber én
cuanto a esto, Después trata de la mansedumbre y de los
extremos viciosos que le son contrarios; de la buena con-
versacién y los vicios que eu ella puede haber; de la 1la-

neza de la verdad y vicio de la lisonja; de las gracias y

burlas cortesanas y de los extremos viciosos que puede
haber en ellas, de la vergiienza, si es virtud y en quién se
requiere haber vergitenza. Esta es la suma de lo que tra-
ta el cuarto libro.

@[ En el quinto libro disputa de sola la justicia. Pri-
meramente distingue de cudntas maneras se entiende la
justicia y de cudl se ha de tratar aqui, que es de la par-
ticular, que consiste en los contractos, y qué vicios le son
contrarios; dividela en lo que toca a lo publico, que son
las honras, y en lo que a lo particular, que son los con-
tractos y intereses. Declara ¢dmo se han de repartir, y a
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quién, las honras piblicas en cada gépero de repiblica;
cémo se han de haber los hombres en hacer justos con-
tractos; qué cosa es la pena del Talién, y c6mo el dinero
es la regla de los contractos, Muestra cémo el que hace
por hibito es digno de mayor premio o castigo que el
que comienza de obrar; cémo hay justo natural y justo
positivo; cudntas maneras de agravios puede hacer un
hombre a otro; c6mo ninguno puede voluntariamente
recebir agravio; qué cosa es imzizez 0 moderacion de
justicia, y como alguna vez la ley se ha de interpretar
conforme a ella; e6mo a si mismo nadie puede agraviar,
Esto es, én suma, lo que en €l quinto de la justicia Aris-
tdteles declara.

@[ Declaradas en los libros pasados las virtudes mora-
les tocantés a la voluntad, que eran las del primer géne-
ro, en el sexto libro emprende tratar de las virtudes del
entendimiento, que son las contemplativas. Primeramen-
te declara qué cosa es recta razdn, cudntas son las partes
del alma, qué manera de virtudes corresponde a cada una,
por qué vias viene el dnimo a entender la verdad de las
cosas, cudntas maneras de hidbito se hallan en nuestro en-
tendimiento. Despuds declara qué cosa es sciencia, de qué
géneros de cosas tenemos sciencia, qué cosa es arte, y
cuintas maneras hay de artes, qué cosa es prudencia, y
en qué cosas consiste, y como de los demds hdbitos difie-
re, qué conocimiento es el que llamamos entendimiento,
¥ qué cosas conocemos con ¢l, qué hidbito es sabiduria, y
quién se ha de llamar sabio. Tras desto pone cuatro
paries de la prudencia: regir bien una familia, hacer bue-
nas y saludables leyes, juzgar bien de las causas, proveer
en comiin lo necesario, qué cosa es consulta, qué el buen
juicio, gqué €l buen parecer, y a quién cuadra, en qué ma-
nera son utiles estos hdbitos para la felicidad. Al fin pone
diferencia entre la bondad natural y la adquisita, y da

fin al libro sexto. @] En el séptimo trata de la extrema’
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bondad, que es divina, y de la extrema malicia, que ¢s
bestialidad; qué cosa es continencia e incontinencia, y
en qué difieren de la templanza y disolucidn; cdmo pue-
de ser que uno sienta bien de las cosas y obre mal; en
qué género de cosas se dice uno propriamente continen-
te o incontinente; en qué difieren la continencia y la per-
severancia; si puede haber alguno que sea del todo in-
continente; cémo el refrenarse de bestiales apetitos no
es absolutamenie continencia; cudl incontinencia es mds
o menos afrentosa; cudnlas maneras hay de deleites;
como la continencia e incontinencia consisten en los de-
leites, y la perseverancia y flaqueza de @nimo en los tra-
bajos; qué diferencia hay del disoluto al incontinente;
qué diferencia hay entre el constante y el terco o porfia-
do; como ni la prudencia ni otra virtud alguna puede es-
tar en eompaififa de la incontinencia, ni de otro cualquier
vicio; qué opiniones hubo acerca del deleite, si es o no
es cosa buena; como las razones de los gue decian no ser
cosa buena no concluyen bien, y cémo es bueno el de—

20, leite; cémo hay algiin deleite que es el sumo bien, y que

hay deleites fuera de los sensuales; como los deleites
sensuales engafan con aparencia falsa de bien. Estoes
Ja suma de lo que en el séptimo se trata. @ En el octa-
vo trata de la amistad, cudn necesaria cosa es a todo gé-
nero de hombres; cémo todo lo que se ama es por razén
de bondad, de utilidad, o de deleite verdadero o aparen-
te; como hay tres diferencias de amistad: honesta, 1til,
deleitosa, y como la perfeta es la honesta; cudn necesa-
ria es entre los amigos la presencia; cdmo no se puede
con muchos tener amistad perfeta; qué manera de amis-
tad hay entre las personas diferentes en estado, ly cémo

se ha de conservar; qué manera de amistad es la de los

lisonjeros; cémo entre los pueblos hay amistad atil; qué
diferencias hay de repiiblicas, y qué manera de amistad en
cada una; de la amistad de compaiieros y de la de los

il
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patientes mds o menos cercanos; de la de entre el mari-
do y la mujer; como de todas las amistades la mds subjeta
a mudanzas es la til; de las faltas que puede haber en

{as amistades entre superiores y inferiores. Esta es la ma-

teria y suma del octavo.
@ En el libro nono se trata de como se han de con-

“servar las amistades de cualquier género que sean; qué

.estd obligado a hacer un amigo por otro; cémo en per-
derse la causa de las amistades, se pierden también ellas,
y eémo la mds durgble de todas es la fundada en virtud;
que para tratarse bien el amistad ha de hacer cuenta
cada uno que el amigo es otro él, y tratarse con el amigo

“como tal; de qué maneras se puede difinir el amigo; qué

diferencia hay entre ser amigo de uno y tenerle buena
voluntad; qué cosa es concordia, y en qué se dice pro-
priamente; edmo el que hace el bien ama mds que el que
lo recibe; qué cosa es amor proprio, y cdmo se ha de dis-
tinguir, y en qué cosas es bueno y de alabar, y en qué
malo y de vituperar; qué manera de amigos ha menester
el préspero, y qué el que estd puesto en adversidades y
trabajos; cémo en sola la amistad civil y popular se pue-
den tener muchos amigos, pero en las demds, no; como
ambas a dos maneras de fortuna requieren amigos, pero
diferentes la una de la otra; cémo el sello de cualquier

. manera de amistad es vivir en conversacién y compaiiia,

¥ eémo cada amistad ama los ejercicios que le son seme-

jantes. Esta esla suma de lo que en el nono se declara.

@ En cl décimo se da el remate a la materia de las
costumbres, y trata del deleite primeramente, propo-
niendo las varias opiniones que acerca dél tuvieron los
pasados; como el deleite es de suyo cosa buena; aungue

0o conviene seguir todo deleite; y como las razones de

los que tienen lo contrario no concluyen; qué cosa es el

~ deleite, v debajo de qué género de cosas se debe com-

prender, y en qué difiere de otras de aquel género; cémo
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los deleites unos de otros difieren en especie. @ Des-
pués trata de la felicidad, la cual puso al principio como
por blanco, adonde se habian de encaminar todas las hu-

manas obras y ejercicios. Primeramente declara qué cosa

es la felicidad humana; después hace dos especies della:
una que consiste en contemplacidn, la cual prueba ser la
mds perfeta felicidad; otra que consiste en el tratar bien

los negocios, conforme a lo que de las virtudes morales

estd dicho, la cual no es tan perfeta; cémo el contem-
plativo, por la parte que tiene de corporal; tiene alguna
necesidad de lo activo; como el vardn sabio es el mds
bien afortunado. Finalmente, concluye probando como

en esta filosofia lo menor de todo es el saber, si no se

pone en prictica y uso lo que se sabe; lo cual es de la
misma manera que en nuestra religién cristiana, la cual
saber y creer conviene para la salvacidn; pero si la vida
no conforma con el nombre de cristianos, la tal fe es sin
fruto. Porque dice nuestro Cristo, que no el que le dice
Seror, Sefior, entrard en el reino de los cielos, sino el
que hace la voluntad de su Padre, que estd en el ¢ielo, y
a sus discipulos les dice que serin bienaventurados, si
hicieren lo que €l les ensefiaba, y en la sentencia del jui-
cio final da el premio eterno por las buenas obras, aun-
que ellas de suyo no lo merecen, sino que €l por su mi-
sericordia las acepta como si lo mereciesen,

Todo lo que hasta aqui ha hecho Aristételes, ha sido

disponer los materiales para su edificio de repiiblica, que

-
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son los hombres y sus obras; los cuales, si estdn persua-

didos que conviene vivir conforme a uso de razén y no
a su voluntad, poco queda que hacer en ordenar una re-
piblica, porque todos serdn obedientes al buen uso de
razén. Pero porque, en fin, en tanta variedad de hom-
bres no se pueden todos reglar por razon, es menester la
potestad, fuerza y gobierno para que, por temor de su
dafio, dejen los hombres de hacer lo que no dejan por
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amor de la virtud y uso de razén. Por esto en la otra obra

se trata de la repiiblica y gobierno comin, la cual, con el
favor divino, también daremos de tal manera interpreta-
da, que puedan los nuestros entenderla,

Resta brevemente advertir a qué parte de la filosofia
pertenece esta materia, para que el lector mejor entien=
da lo que trata. Filosofia, pues, quiere decir aficién de

saber, el cual nombre dicen que inventé Pitdgoras por

huir el nombre de arrogancia: Porque como la verdadera
sabiduria esté en Dios, y los hombres no tengamos sino
un rastro o sombra della, mezclada con muchos errores y
varias opiniones, pareciole, y con razdn, a Pitdgoras, que
llamarse un hombre sabio era grande arrogancia; pregun-
tado por Leonte, principe de los Fliasios, qué profesién
tenia, respondid que era fildsofo. Replicando Leonte que

e dijese qué cosa era filésofo, dijo Pitdgoras que la vida
humana le parecia a €l ser semejante a las fiestas olim-

picas que los griegos celebraban, a las cuales, unos iban
por ganar los premios que se daban a los que vencian en
las contiendas, otros por vender alli sus mercaderias,
otros, y éstos parecia que eran los mds generosos de to-
dos, iban no mds de por ver Io que pasaba, De la misma
manera, en la vida, unos pretendian cargos y dignidades,
que eran como los que querian ganar la joya; otros ganar
la hacienda, que eran como los que iban a vender; otros
que gustaban de sélo considerar y entender las cosas, y
que €stos 1lamaba €l filésofos. De aqui quedé el nombre
de filosofia, y asi, hasta el tiempo de Sécrates, todos los
filésofos se empleaban en contemplar el ser y naturaleza
de las cosas, sus movimientos, nimeros y cantidades, en
lo cual consiste la fisiologia y aquellas sciencias que, por
la excelencia de sus demonstraciones, se llaman matema-
ticas. Pero Socrates (como en sus Zusculanas escribe
Marco Tulio), viendo que las cosas naturales ya tenian

' quien las gobernase sin que los hombres hobiesen de te-
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ner cuidado dellas, derribd, como el mismo Tulio dice,
la filosofia del cielo, y la introdujo en las casas y repii-
blica, y comenzd a disputar de lo bueno y de lo malo.
De aqui vino a partirse la filosofia como en dos bandos
o parcialidades, y comenzaron a llamarse unos fil6sofos
naturales, porque ponian su estudio en considerar y con-
templar la naturaleza de las cosas, y otros morales, por—
que trataban de las costumbres de los hombres, que en
latin se llaman mores, y del gobierno de la repiiblica y
de lo que cada uno debe hacer para cumplir con lo que
estd obligado. Nacié después otro estudio, comenzando
de Platén, y reformado después por Aristételes, que fué
del modo de disputar y demostrar la verdad en cada cosa,
y los que la trataban se llamaron lGgicos o dialécticos, al
cual estudio unos llamaron parte, otros instrumento de
la filosofia. Pero esto para lo presente importa poco.
Estos libros, pues, y los de repiiblica, pertenecen a la par-

te moral y filosoffa activa, ni tienen que ver con la con- -

templativa y natural.

Cudnto trabajo sea verter de una lengua en otra, y es-
pecialmente abriendo camino de nuevo y virtiendo co-
sas que hasta hoy en nuestra lengua no hansido vistas
ni entendidas, cualquier justo y prudente lector puede
conocerlo. Porque el que vierte ha de transformar en si
el dnimo y sentencia del auctor que vierte, y decirla en la

lengua en que lo vierte como de suyo, sin gue quede

rastro de la lengua peregrina en que fu€ primero escrito,
lo cual, cudn dificultoso sea de hacer, la tanta variedad de
traslaciones que hay lo muestran claramente. Esle tam-
bi¢n lorzado, en cosas nuevas, usar de vocablos nuevos,
los euales, recebidos, no acarrean mucho aplauso, y repu-
diados, dan ocasiéon de murmurar a los demasiadamente
curiosos y que van contando las silabas a dedos, y leen
mds los libros por tener que murmurar, que por aprove-
charse dellos, y antes ven un lunar para reprender, que
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Jas buenas aposturas para alabar, haciendo el oficio de las
‘parteras que, sin parir ellas nada, escadrifian partos aje-
rios, Pues :qué diré de la dificultad en el verter de los luga-
_ res, cuya sentencia depende de la propriedad y etimologia
del vocablo, lo cual en griego acaece a cada paso, donde si
el mismo voeablo no se queda, parece cosa de disparate?

~ Todo esto he dicho, no por encarecer mucho mi trabajo,

sino por advertir al lector de que no se enfade si algunos
vocablos leyere nuevos en nuestra lengua, que son bien

= pocos, como son los nombres de especies de repiiblica,

Aristocracia, Monarquia, Timocracia, Oligarquia, Demo-
cracia, pues en la lengua latina le fué también forzado a
Marco Tulio usar de muchos vocablos griegos, no sélo en
las sciencias, las cuales sacarlas de sus vocablos es perder-
las, pero aun también en las forenses oraciones. También
si algunos lugares hallare que no tengan la cadencia de
Ja oracién tan dulce como €l la quisiera (lo cual yo he
procurado cuanto posible me ha sido de hacer), entien-
da que es muy diferente cosa vertir ajenas sentencias

_quedecir de suyo, porque en el decir de suyo cada uno

_puede cortar las palabras a la medida y talle de las sen-
tencias; pero en el vertir sentencias ajenas de una len-
gua en otra, no pueden venir siempre tan a medida como
el intérprete quiere las palabras. Finalmente, por la co-
miin humanidad, ruego, y con buen derecho pido, que si
algo hobiere no tan limado, se acuerden que es hombre
el que lo ha vertido, y que no puede estar siempre tan
en centinela, que no diese alguna cabezada,

45






LIBRO PRIMERO

©OE LOS MORALES DE ARISTOTELES, ESCRITOS A NICOMACO, SU
HIJO, Y POR ESTA CAUSA LLAMADOS NICOMAQUIOS

En el primer libro inquiere Aristdteles cudl es el fin de
las humanas acciones, porque entendido el fin, fdcil cosa
-es buscar los medios para lo aleanzar; y el mayor peligro
que hay en las deliberaciones y consultas, es el errar el
fin, pues, errado éste, no pueden ir los medios acertados.
Prueba el fin de las humanas acciones ser la felicidad, y
que la verdadera felicidad consiste en hacer las cosas
conforme a recta razén, en que consiste la virtud. De
«donde toma ocasién para tratar de las virtudes.

En el primer capitulo propone la difinicidon del bien,
y muestra cémo todas las humanas acciones y elecciones
van dirigidas al bien, ora que en realidad de verdad lo
sea, ora que sea tenido por tal, Pone asimismo dos dife~
rencias de fines: unos, que son acciones, como es el fin
del que aprende a tafier o cantar, y otros, que son obras
fuera de las acciones, como es el fin del que aprende a
curar o edificar, Demuestra asimismo cémo unas cosas
se apetecen y desean por si mismas, como la salud, y
otras por causa de otras, como la nave por la navegacién,
{a navegacidn por las riquezas, las riquezas por la felici-
dad que se cree o espera hallar en las riquezas,
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CAPITULO PRIMERO

Cualquier arte y cualquier doctrina, y asimismo
toda accién y eleccién, parece que a algfin bien
es enderezada. Por tanto, discretamente difinieron
el bien los que dijeron ser aquello a lo cual todas
las cosas se enderezan. Pero parece que hay en
los fines alguna diferencia, porque unos de ellos
son acciones y otros, fuera de las acciones, son
algunas obras; y donde los fines son algunas co-
sas fuera de las acciones, alli mejores son las obras
que las mismas acciones. Pero como sean muchas.
las acciones y las artes y las sciencias, de necesidad
han de ser los fines también muchos. Porque el
fin de 1a medicina es la salud, el de la arte de fa-
bricar naves la nave, el del arte milifar la victoria,
el de la disciplina familiar la hacienda. En todas
cuantas hay desta suerte, que debajo de una vir-
tud se comprenden, como debajo del arte del ca-
ballerizo el arte del frenero, y todas las demds que
tratan los aparejos del caballo; y la misma arte de
caballerizo, con todos los hechos de la guerra, de-
bajo del arte de emperador o capitdn, y de la mis-
ma manera otras debajo de otras; en todas, los
fines de las mds principales, y que contienen a las
otras, més perfectos y mds dignos son de desear
que no los de las que estdn debajo de ellas, pues
éstos por respecto de aquéllos se pretenden, y
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cuanto a esto no importa nada que los fines sean
_acciones, 0 alguna otra cosa fuera dellas, como
en las sciencias que estdn dichas.

N

2 Presupuesta esta verdad en el capitulo pasado, que

' todas las aceiones se encaminan a algtin bien, en el ca-

- pitulo 11 disputa cudl es el bien humano, donde los hom-

~ bresdeben enderezar como a un blanco sus acciones para

" no errarlas, y como ¢éste es la felicidad. Demuestra asi-

mismo como el considerar este fin pertenece a la disci-

. plina y sciencia de la repiiblica, como a la que més princi-

5 pal es de todas, pues €sta contiene debajo de si todas

' las demds y es la sefiora de mandar cudles ha de haber y

. cuiles se han de despedir del gobierno y trato de los
~ hombres.

CAPITULO II

£ Pero si el fin de los hechos es aquel que por si
: mismo es deseado, y todas las demds cosas por
razén de aquél, y si no todas las cosas por razén

de otras se desean (porque desta manera no ter-

~ nfa fin nuestro deseo, y asf serfa vano y misera-
ble), cosa clara es que este fin serd el mismo bien

y lo mds perfeto, cuyo conocimiento podrd ser

«que importe mucho para la vida, pues teniendo, a
manera de ballesteros, puesto blanco, alcanzare-

~ mos mejor lo que conviene. Y si esto asf es, habe-
‘mos de probar, como por cifra, entender esto qué
cosa es, y a qué sciencia o facultad toca tratar
dello. Parece, pues, que toca a la méis propria y
‘mas principal de todas, cual parece ser la disciplina
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de repablica, pues ésta ordena qué sciencias convie-
ne que haya en las ciudades, y cudles, y hasta dén-
de conviene que las aprendan cada uno, Vemos asi-
mismo que las mds honrosas de todas las faculta-
des debajo de ésta se contienen, como el arte mi-
litar, la sciencia que pertenece al regimiento de la
familia, y la ret6rica. Y pues ésta de todas las de-
més activas sciencias usa y se sirve, y les pone re-
gla para lo que deben hacer y de qué se han de
guardar, siguese que el fin désta comprenderd
debajo de si los fines de las otras, y asf serd éste
el bien humano. Porque aunque lo que es bien
para un particular es asimismo bien para una re-
pablica, mayor, con todo, y méis perfeto parece
ser para procurarlo y conservarlo el bien de una
reptiblica. Porque bien es de amar el bien de uno,
pero mis ilustre y mds divina cosa es hacer bien a
una nacién y a muchos pueblos. Esta doctrina,
pues, que es sciencia de repfiblica, propone tratar
de todas estas cosas.

En el capitulo m nos desengafia que en esta ma-
teria no se han de buscar demonstraciones ni razones in-
falibles como en las artes que llaman matemadticas, por—
que esta materia moral no es capaz dellas, pues consis-
te en diversidad de parcceres y opiniones, sino que se
han de satisfacer con razones probables los lectores. Avi-
sanos asimismo cémo esta doctrina requiere dnimos li-
bres de pasidn y sosegados, ajenos de toda codicia y ap-
tos para deliberaciones, cuales suelen ser los de los que
han llegado a la madura edad. ¥ asi los mozos en edad o



F

L
=

4] =t

costumbres no son convenientes lectores ni oyentes para

‘esta doctrina, porque se dejan mucho regir por sus pro-

prios afectos, y no tienen, por su poca edad, experiencia
de las obras humanas.

CAPITULO 1II

* Pero harto suficientemente se tratari desta ma-
teria, si conforme a la subjeta materia se decla-
ra, Porque la claridad no se ha de buscar de una
misma suerte en todas las razones, asi como ni en
todas las obras que se hacen. Porque las cosas
honestas y justas de que trata la disciplina de re-
piblica, tienen tanta diversidad y escuridad, que
parece que son por sola ley y no por naturaleza,
y el mismo mal tienen en si las cosas buenas, pues
acontece muchos por causa dellas ser perjudica-
dos. Pues se ha visto perderse muchos por el di-
nero y riquezas, y otros por su valentfa. Habé-
monos, pues, de contentar con tratar destas co-
sas y de otras semejantes, de tal suerte, que su-
mariamente y casi como por cifra, demostremos
la verdad; y pues tratamos de cosas y entendemos
en cosas que por la mayor parte son asf, habémo-
nos de contentar con colegir de alli cosas seme-
jantes; y desta misma manera conviene que re-

‘cibamos cada una de las cosas que en esta ma-

teria se trataren, Porque de ingenio bien instruido
es, en cada materia, hasta tanto inquirir la verdad
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v certidumbre de las cosas, cuanto la naturaleza
de la cosa lo sufre y lo permite. Porque casi un
mismo error es admitir al matematico con dar ra-
zones probables, y pedirle al retérico que haga de-
mostraciones. Y cada uno, de aquello que entiende
juzga bien, y es buen juez en cosas tales y, en
fin, en cada cosa el que estd bien instruido, y ge-
neralmente el que en toda cosa estd ejercitado.
Por esta causa el hombre mozo no es oyente aco-
modado para la disciplina de repablica, porque
no estd experimentado en las obras de la vida, de
quien han de tratar y en quien se han de emplear
las razones de esta sciencia. A mds desto, como
se deja mucho regir por las pasiones de su dnimo,
es vano e infitil su oir; pues el fin de esta sciencia
no es oir, sino-obrar. Ni hay diferencia si el hom-
bre es mozo en la edad, o si lo es en las costum-
bres, porque no estd la falta en el tiempo, sino en
el vivir a su apetito y querer salir con su intencién
en toda cosa. Porque a los tales esles indtil esta
sciencia, asf como a los que en su vivir no guar-
dan templanza. Pero para los que conforme a ra-
z6n hacen y ejecutan sus deseos, muy importante
cosa les es entender esta materia. Pues cuanto
a los oyentes, y al modo que se ha de tener en
el demostrar, y qué es lo que proponemos de tra-
tar, basta lo que se ha dicho.

En el capitulo 1v vuelve a su propdsito, que es a bus-
car €] fin de las obras de la vida, ¥y muestra cémo en
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cuanto al nombre todos convenimos, pues todos deci-
mos ser el fin universal de nuestra humana vida la felici-
dad, pero en cuanto a la cosa discrepamos mucho. Por-
que en qué consiste esta felicidad, no todos concordamos,

| sy asi recita varias opiniones acerca de en qué consiste

=
=

Ja verdadera felicidad; despuds propone el modo que ha
de tener en proceder, .que es de las cosas mds entendi-
das y experimentadas por nosotros, a las cosas mis es-
curas y menos entendidas, porque €sta es-la mejor ma-
nera de proceder para que el oyente mds ficilmente per-
ciba la doctrina.

CAPITULO IV

Digamos, pues, resumiendo, pues toda noticia y
toda eleccién a bien alguno se dirige, qué es aque-
llo a lo cual se endereza la sciencia de repiblica
v cual es el altimo bien de todos nuestros hechos.
En cuanto al nombre, cierto casi todos lo confie-
san, porque asi el vulgo, como los mids principa-
les, dicen ser la felicidad el sumo bien, y el vivir
bien y el obrar bien juzgan ser lo mismo que el
vivir présperamente; pero en cuanto al entender
qué cosa es la felicidad, hay diversos pareceres, v
€l vulgo y los sabios no lo determinan de una mis-
ma manera. Porque el vulgo juzga consistir la fe-
licidad en alguna destas cosas manifiestas y palpa-
bles, como en el regalo, o en las riquezas, o en
la honra, y otros en otras cosas. Y aun muchas
veces a un mismo hombre le parece que consiste

-€n varias cosas, como al enfermo en la salud, al
»
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pobre en las riquezas; y los que su propria igno-
rancia conocen, a los que alguna cosa grande di-
cen y que excede la capacidad dellos, tienen en
gran precio. A otros algunos les ha parecido que
fuera destos muchos bienes hay algtin bien que es
bueno por si mismo, por cuya causa los demds
bienes son buenos. Relatar, pues, todas las opinio-
nes es trabajo inGtil por ventura, y basta propo-
ner las més ilustres, y las que parece que en algu-
na manera consisten en razén.

Pero habemos de entender que difieren mucho
las razones que proceden de los principios, de las
que van a parar a los principios. Y asi Plat6n,
con razén, dudaba y inquirfa esto, si es el camino
de la doctrina desde los principios, o si ha de ir a
parar a los principios; asf como en la corrida, den-
de ¢l puesto al paradero, o al contrario. Porque se
ha de comenzar de las cosas miés claras y enten-
didas, y éstas son de dos maneras: porque unas
nos son mads claras a nosotros, y otras, ellas en sf
mismas, son més claras. Habremos, pues, por ven-
tura, de comenzar por las cosas mds entendidas y
claras a nosotros. Por tanto, conviene que el que
conveniente oyente ha de ser en la materia de co-
sas buenas y justas, y, en fin, en la disciplina de
rep(iblica, en cuanto a sus costumbres sea bien
acostumbrado. Porque el principio es el ser, lo
cual si bastantemente se muestra, no hay necesi-
dad de demostrar el por qué es; y el que desta
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suerte estd dispuesto, o tiene, o recibe ficilmente
los principios; y el quei ninguna destas cosas tie-

ne, oiga lo que Hesiodo dice en estos versos:

Aquel que en toda cosa estd instruido,
varén serd perfeto y acabado;
siempre aconsejard lo mds valido.

Bueno también serd el que, no ensefado,
en el tratar sus cosas se rigiere

*  por parecer del docto y buen letrado.

Mas el que ni el desvio lo entendiere,
ni tomare del docto el buen consejo,
turbado ternd el seso, y mientras fuere,
serd iniutil en todo, mozo y viejo.

En el capitulo v refuta las opiniones de los que po-
nen la felicidad en el regalo, mostrando ser esta opinidn
mds de gente servil y afeminada que de generosos co-
razones, Item de los que piensan que consiste en ser
muy honrados y tenidos en estima, Porque ponen el fin

de su felicidad fuera de si mismos y de su potestad, pues

la honra mds estd en mano del que la hace que del que
la recibe. Asimismo la de los que pretenden que con-

‘siste en la virtud, porque con la virtud se compadece su-

frir trabajos y fatigas, lo cual es ajeno de la felicidad.
Al fin reprehende a los quie ponen la felicidad en las ri-
quezas, pues la felicidad por si misma es de desear, y las
riquezas por causa de otro siempre se desean.

CAPITULO V

Pero nosotros volvamos al propésito. Porque el
bien y la felicidad paréceme que con razén la juz-

. gan, segiin el modo de vivir de cada uno. Porque
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el vulgo y gente comfin por la suma felicidad tie-
nen el regalo, y por esto aman la vida de regalo
y pasatiempo. Porque tres son las vidas mds in-
signes: la ya dicha, y la civil, y la tercera la con-
templativa. El vulgo, pues,- a manera de gente
servil, parece que del todo eligen vida mas de bes-
tias que de hombres, y parece que tienen alguna
excusa, pues muchos de los que estdn puestos en
dignidad, viven vida cnal la de Sardandpalo. Pero
los ilustres y para el tratar las cosas aptos, la hon-
ra tienen por su felicidad; porque éste casi es el
fin de la vida del gobierno de repablica. Pero pa-
rece que este fin mis sumario es que no aquel que
inquirimos, porque inds parece que estd en mano
de los que hacen la honra, que no en la del que
la recibe, y el sumo bien paréceme que ha de ser
proprio y que no pueda asi quitarse facilmente. A
mis de esto, que parece que procuran la honra
para persuadir que son gente virtuosa, y asi pro-
curan de ser honrados de varones prudentes, y de
quien los conoce, y por cosas de virtud. Confor-
me, pues, al parecer déstos, se colige ser la virtud
mds digna de ser tenida en precio que la honra,
por donde alguno por ventura juzgari ser ésta
con razén el fin de la vida civil, Pero parece que
ia virtud es mds imperfeta que la felicidad, por-
que parece que puede acontecer que el que tiene
virtud duerma o que esté ajeno de las obras de la
vida, y allende desto, que se vea en trabajos y muy



grandes desventuras, y al que desta  suerte vivie-
ve, nenguno lo ternd, creo, por bienaventurado,
sino el que esté arrimado a su opini6n. Pero des-
ta materia basta; pues en las Circulares Cuestiones
~ bastante ya tratamos dello. La tercera vida es la
<ontemplativa, la cual consideraremos: en lo que
trataremos adelante. Porque el que se da a ad-
<uirir dineros, es persona perjudicial; y es cosa
clara que el dinero no es aquel sumo bien que
agui buscamos, porque es cosa (itil y que por res-
pecto de otra se desea. Por tanto, quien quiera
con més razén juzgard por fin cualquiera de las
cosas arriba ya propuestas, pues por si mismas se
aman y desean. Pero parece que ni aquéllas son
el sumo bien, aunque en favor dellas muchas ra-
zones se han propuesto. Pero esta materia quede
ya a una parte.

Lo que en el capitulo vi trata, mds es cuestién curiosa
'y metalisica, que activa ni moral [cuestién activa se llama
la que trata de lo que se debe o no debe hacer, porque
<onsiste en actos exteriores, y por esto se llama activa,
<omo si es bien casarse o edificar], y para aquel tiempo en
.«que aguellas opiniones habia, por ventura necesaria, pero
para el de agora.del todo imitil. Y asi el lector pasard
por ella ligeramente, y si del todo no la entendiere, nin-
‘guna cosa pierde por ello de la materia que se trata. Dis-
puta, pues, si hay una Idea o especie o retrato comin de
todos los bienes en las cosas. Para entender esto asi pal-
pablemente, se presupone, que por no habes cierto ni-
merto en las cosas singulares, y porque de dia en dia se
wvin mudando y sucediendo otras en lugar dellas, como
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en el rio una agua sucede a otra, y asi el rfo perpetua-
mente se conserva, nuestro entendimiento, como aquel
que tiene la fuerza del conocimiento limitada, no puede
tener dellas certidumbre, que esto a solo Dins, que es
el hacedor de ellas, pertenece; y asi consideralas en una
comiin consideracidn, en cuanto son de naturaleza seme-
jante; y a las que vee que tienen tanta semejanza en su
ser, que en cuanto a ¢l no hay ninguna diferencia entre
ellas, hdcelas de una misma especie o muestra; pero a las
que vee que en algo se parecen y en algo difieren, como
el hombre y el caballo, hdcelas de un mismo género y de
diversa especie, y cuanto mayor es la semejanza, tanto
mds cercano tienen el género comiin, y cuanto mayor la
diferencia, mds apartado; como agora digamos que entre
el hombre y el caballo mayor semejanza de naturaleza
hay, que no entre el hombre y el ciprés, y mayor entre
el hombre y el ciprés, que entre el hombre y los metales,
pues el hombre y el caballo se parecen en el sentido, de
que el ciprés carece, y €l hombre y el ciprés en el vivir,
nacer y morir, lo que no tienen los metales. ¥ asi mds
cercano parentesco o género o linaje habrd entre el ser
del hombre y del caballo, que no entre ellos y el ciprés; y
mdés entre ellos y el ciprés, que entre ellos y los metales,
y esto es lo que llaman categoria o predicamento de las
cosas, Pero si vee que no convienen en nada, hdcelos de
género diverso, como el hombre y la blancura, entre cuyo
ser no hay ninguna semejanza. Y de las cosas debajo des-
tas comunes consideraciones entendidas, tiene sciencia
nuestro entendimiento; que de las cosas asi por menudo
tomadas (como arriba dijimos), no puede tener noticia
cierta ni segura, por ser ellas tantas y tan subjetas a mu-
danza. Esta filosofia los que no entendieron cayeron en
uno de dos errores, porque unos dijeron que no se podia
tener Sciencia ni certidumbre de las cosas, como fueron
los filésofos scépticos, cuyos capitanes fueron Pirrén y



Herilo, y los nuevos Académicos dieron también en este
error; otros, como Parménides y Zendn, por no negar las
sciencias, dijeron que las muestras o especies de las cosas
realmente estaban apartadas de las cosas singulares, por
cuya participacidn se hacen las cosas singulares, como
con un sello se sellan muchas ceras, y que €stas ni nacian
ni morian, sino que estaban perpetuamente, y que de-
llas se tenia sciencia. Pero esta opinién o error ya estd
por muchos refutado, y también nosotros, en los comen-
tarios que tenemos sobre la Ldgica de Aristdteles, lo re-
futamos largamente. Viniendo, pues, agora al propdsito
de las palabras de Aristdteles: presupuesto que hobiese
ideas o especies de ‘cada cosa, como decia Parménides,
prueba que no puede haber una comiin idea de todoslos
bienes, pues no tienen todos una comiin naturaleza, ni
todos se llaman bienes por una misma razdn, lo cual ha-
bia de ser asi en las cosas que Luviesen uia comin idea,
Y también que donde una cosa se dice primeramente de
otra y después por aquélla se atribuye a otra, no pueden
las dos tener una comtin natura. Como los pies se dicen
primero ¢n el animal, y después por semejanza se dicen
en la mesa y en la cama; los pies de la mesa y de la cama
0o terndn una comun idea con los del animal; y lo mismo
acontece en los bienes, que unos se dicen bienes por res-
pectos de otros, y asi no pueden tener una comun idea.
Pero ya, en fin, dije al principio, que esta disputa era fue-
ra del propdsito, y que no se debe tener con ella mucha
cuenta. '

CAPITULO VI

Mejor serd, por ventura, en general, conside-
rarlo y dudar c6mo se dice esto. Aunque esta
cuestién nos serd dificultosa, por ser amigos nues-
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tros los que ponen las Ideas. Aunque parece que,
por conservaci6n de la verdad, es mds convenien-
te y cumple refutar las cosas proprias, especial-
mente a los que son fil6sofos; porque siendo am-
bas cosas amadas, como a mds divina cosa es bien
hacer mds honra a la verdad. Pues los que esta
opini6n introdujeron, no ponfan Ideas en las cosas
en que dijeron haber primero y postrero, y por
esto de los nimeros no hicieron Ideas; lo bueno,
pues, dicese en la sustancia y ser de la cosa, y
en la calidad, y en la comparacién o correlaci6n.
Y, pues, lo que por si mismo es y sustancia, na-
turalmente es primero que lo que con ‘otro se
confiere, porque esto parece adicién y accidente
de la cosa. De suerte que éstos no terndn una
comiin Idea. A miés desto, pues, lo bueno de tan-
tas maneras se dice como hay géneros de cosas
(pues se dice en la sustancia como Dios y el en-
tendimiento, y en la cualidad como las virtudes, y
en la cantidad como la medianfa, y en los que
se confieren como lo 1til, y en el tiempo como la
ocasi6n, y en el lugar como el cenador, y otros
semejantes), cosa clara es que no ternin una cosa
comfn, y universalmente una; porque no se dirfa
de todas las categorfas, sino de una sola. Asi-
mismo, que pues los que debajo de una misma
Idea se comprehenden, todos pertenecen a una
misma sciencia, una misma sciencia tratarfa de
todas las cosas buenas. Pero vemos que hay mu~
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chas aun de aquellos bienes que pertenecen a
una misma categorfa, como de la ocasifn, la cual
en la guerra la considera el arte militar, en la en-
fermedad la medicina. Y de la medianfa en el
manjar, trata la medicina, y en los ejercicios, la
gimndstica. Pero dudarfa alguno, por ventura, qué
quieren decir, cuando dicen ¢ello por si mismos,
si es que en el mismo hombre y en el hombre hay
una misma difinicién, que es la del hombre, por-
que en cuanto al ser del hombre, no difieren en
nada. Porque si esto es asf, ni un bien diferirfa de
otro en cuanto bien, ni aun por ser bien perpetuo
serd por eso mas bien, pues lo blanco de largo
tiempo no es por eso mds blanco, que lo blanco
de un dia. M4s probablemente parece que hablan
los pitagéricos del bien, los cuales ponen el uno
en la conjugacién que hacen de los bienes, a los
cuales parece que quiere seguir Espeusippo. Pero,
en fin, tratar desto toca a otra materia. Pero en lo
que estd dicho parece que se ofrece una duda, por
raz6n que no de todos los bienes tratan las pro-
puestas razones, sino que los bienes que por si
mismos se pretenden y codician, por si mismos ha-
cen una especie, y los que a éstos los acarrean o
conservan, o prohiben los contrarios, por razén
déstos se dicen bienes en otra manera. Por donde
parece cosa manifiesta, que los bienes se dirdn en
dos maneras: unos por sf mismos, y otros por ra-
z6n de aquéllos. Dividiendo, pues, los bienes que
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son por si buenos de los Gtiles, consideremos si se
dicen conforme a una comfn [dea. Pero jcudles
dird uno que son bienes porsi mismos, sino aque-
llos que, aunque solos estuviesen, los procuraria-
mos haber, como la discreci6n, la vista, y algunos
contentamientos .y honras? Porque estas cosas,
aunque por respecto de otras las buscamos, con
todo alguno las contarfa entre los bienes que por
si mismos son de desear, o dird que no hay otro
bien sino la Idea, de manera que quedard ingtil
esta especie. Y, pues, si éstos son bienes por sf
mismos, de necesidad la difinicién del bien ha de
parecerse una misma en todos ellos, de la misma
manera que en la nieve y en elalbayalde se mues-
tra una difinicién misma de blancura, Pues la hon-
ra, y la discrecién, y el regalo, en cuanto son bie-
nes, tienen definiciones diferentes. De manera que
lo bueno no es una cosa comfin segin una misma
I[dea. Pues gde qué manera se dicen bienes? Porque
no parece que se digan como las cosas que acaso
tuvieron un mismo nombre, sino que se llamen
asf, por ventura, por causa que, o proceden de una
misma cosa, O van a parar a una misma cosa, 0
por mejor decir, que se digan asi por analogia o
proporci6n. Porque como sea la vista en el cuer-
po, asf sea el entendimiento en el alma, y en otra
cosa otra. Pero esta'disputa, por ventura, serd
mejor dejarla, por agora, porque tratar della de
prop6sito y asimismo de la Idea, a otra filosofia y



no a ésta pertenece. Porque si el bien que a mu-
chos comGnmente se atribuye, una cosa es en si
y estd apartado por si mismo, cosa clara es que ni
el hombre lo podrd hacer, ni poseer, y aqui bus-
camos el bien que pueda ser capaz de lo uno y de
lo otro. Por ventura, le parecerd a alguno ser més
conveniente entender el mismo bien conferiéndolo
con los bienes que se hacen y poseen. Porque te-
niéndolo a éste como por muestra, mejor enten-
deremos las cosas que a nosotros [ueren buenas, y,
entendiéndolas, las alcanzaremos. Tiene, pues, esta
disputa alguna probabilidad, aunque parece que
difiere de las sciencias, Porque aunque todas ellas
a bien alguno se refieren, y suplir procuran lo que
falta, con todo se les pasa por alto la noticia dél,
lo cual no es conforme a razén que todos los ar-
tifices ignoren un tan gran socorro y no procuren
de entenderlo. Porque dird alguno: ;qué le apro-
vechard al tejedor o al albaiiir para su arte el en-
tender el mismo sumo bien, 0 c6mo serd mejor
médico o capitdn el que la misma Idea ha conside-
rado? Porque ni aun la salud en com@n no parece
que considera el médico, sino la salud del hom-
bre, o por mejor decir la de este particular hom-
bre, pues en particular cura a cada uno. Pero, en
fin, cuanto a la presente materia, basta lo tratado.

Concluida ya la disputa, si hay una comin Idea de to-
«os los bienes, la cual, como el mismo Aristételes lo dice,
<3 ajena de la moral filosofia, y por esto se ha de tener
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con ella poca cuenta, vuelve agora a su propdsito y prue-
ba edmo la felicidad no puede consistir en cosa alguna de
las que por causa de otras se desean, porque las tales no
son del todo perfetas, y la felicidad parece, conforme
razén, que ha de ser tal, que no le fulte nada,

CAPITULO VII

Volvamos, pues, otra vez a este bien que inqui-
rimos qué cosa es: porque en diferentes hechos y
diferentes artes parece ser diverso, pues es uno en
la medicina y otro en el arte militar, y en las de-
mds artes de la misma suerte, jcudl serd, pues, el
bien de cada una, sino aquel por cuya causa se
trata todo lo demds? Lo cual en la medicina es la
salud, en el arte militar la victoria, en el edificar la
casa, y en ofras cosas, otro, y, e€n fin, en cualquier
eleccién el fin; pues todos, por causa déste, hacen
todo lo demds. De manera que si algo hay que
sea fin de todo lo que se hace, esto mismo serd
el bien de todos nuestros hechos, y si muchas co-
sas lo son, estas mismas lo serin. Pero pasando
adelante, nuestra disputa ha vuelto a lo mismo;
pero habemos de procurar de mds manifiestamen-
te declararlo. Pues por cuanto los fines, segin pa-
rece, son diversos, y déstos los unos por causa de
los otros deseamos, como la hacienda, las flau-
tas y, finalmente, todos los instrumentos, clara-
mente se vee que no todas las cosas son perfe-
tas; pero el sumo bien cosa perfeta parece que ha
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de ser; de suerte que si alguna cosa hay que
ella sola sea perfeta, ésta serd sin duda lo que
buscamos, y si muchas, la que mis perfeta de-
llas. Mds perfeto decimos ser aquello que por su
proprio respecto es procurado, que no aquello
que por causa de ofro, y aquello que nunca por
respecto de otro se procura, més perfeto que aque-
llo que por si mismo y por respecto de otro se
procura, y hablando en suma, aquello es perfeto
que siempre por su proprio respecto es escogido y
funca por razbn y causa de otra cosa. Tal cosa
como ésta senaladamente parece que haya de ser

la felicidad, porque ésta siempre por su proprio’

respecto la escogemos, y por respecto de otra cosa
nunca. Pero la honra, y el pasatiempo, y el enten-

. dimiento, y todos géneros de virtudes, escogémos-

los cierto por su proprio respecto, porque aunque
de alli ninguna cosa nos hobiese de redundar,
los escogeriamos por cierto, pero también los es-
cogemos por causa de la felicidad, teniendo por
cierto que con el favor y ayuda déstos habemos

de vivir dichosamente. Pero la felicidad nadie

por causa destas cosas la elige, ni, generalmente
hablando, por raz6n de otra cosa alguna. Pero pa-
rece que lo mismo procede de la suficiencia, por-
que el bien perfeto parece que es bastante. Lla-
mamos bastante, no lo que basta para uno que
vive vida solitaria, pero también para los padres,
hijos y mujer, y generalmente para sus amigos y
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vecinos de su pueblo, pues el hombre, natural-
mente, es amigo de vivir en comunidad. Pero hase
de poner en esto tasa, porque si lo queremos ex-
tender hasta los padres y agiielos, y hasta los ami-
gos de los amigos, serd nunca.llegar al cabo de-
llo. Pero desto trataremos adelante. Aquello, pues,
decimos ser bastante, que s6lo ello hace la vida
digna de escoger, y de ninguna cosa falta, cual
nos parece ser la felicidad. Demds desto, la vida
que mds de escoger ha de ser, no ha de poder
ser contada, porque si contar se puede, claro estd
que con el menor de los bienes serd mis de de-
sear, porque, lo que se le afade, aumento de bie-
nes es, y de los bienes el mayor siempre es mis
de desear. Cosa perfeta, pues, y por si misma
bastante, parece ser la felicidad, pues es el fin de
todos nuestros hechos; pero por ventura parece
cosa clara y sin disputa decir que lo mejor es la
felicidad, y se desea que con mds claridad se diga
qué cosa es, lo cual por ventura se hard si presu-
ponemos primero cudl es el proprio oficio y obra.
del hombre. Porque asi como el taiiedor de flautas,
y el entallador, y cualquier otro artifice, y gene-
ralmente todos aquellos que en alguna obra y
hecho se ejercitan, su felicidad y bien parece que
en la obra lo tienen puesto y asentado, de la mis-
ma manera parece que habemos de juzgar del
hombre, si alguna obra hay que propria sea del
hombre. Pues, jserd verdad que el albaiir y el za-
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patero tc'ngan sus proprias obras y oficios, y que el
hombre no lo tenga, sino que haya nacido como
cosa ociosa y por demds? No es asf, por cierto,
sino que asi como el ojo, y la mano, y el pie, y
generalmente cada una de las partes del cuerpo
parece que tiene algan oficio, asf al hombre, fuera
destas cosas, algGn oficio y obra le habemos de
asignar. JCudl serd, pues, ésta? Porque el vivir, co-
min lo tiene con las plantas, y aqui no buscamos
sino el proprio. Habémoslo, pues, de quitar de la
vida del mantenimiento y del augmento. Siguese
tras désta la vida del sentido; pero también ésta
parece que le es comin con el caballo y con el
buey y con cualquiera manera otra de animales.
Resta, pues, la vida activa del que tiene uso de
raz6n, la cual tiene dos partes: la una que se rige
por razén, y la otra que tiene y entiende la razon.
Siendo, pues, ésta en dos partes dividida, habemos
de presuponer que es aquella que consiste en el
obrar, porque ésta mds propriamente parece que
se dice. Pues si la obra o oficio del hombre es
el usar del alma conforme a razén, o a lo menos
no sin ella, y si la misma obra y oficio decimos
en general que es de tal, que del perfeto en aque-
llo, como el oficio del tadedor de citara entende-

-mos del bueno y perfeto tafiedor, y generalmente

es esto en todos, afiadiendo el aumento de la vir-
tud a la obra (porque el oficio del tafiedor de ci-

tara es tafierla y el del buen tanedor tafierla bien),
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y si desta misma manera presuponemos que el
proprio oficio del hombre es vivir alguna manera
de vida; y que ésta es el ejercicio y obras del alma
hechas conforme a razén, el oficio del buen varén
serd, por cierto, hacer estas cosas bien y honesta-
mente. Vemos, pues, que cada cosa conforme a
su propria virtud alcanza su remate y perfeci6n,
lo cual si asf es, el bien del hombre consiste, por
cierto, en ejercitar el alma en hechos de virtud, y
si hay muchos géneros de virtud, en el mejor y
mads perfeto, y esto hasta el fin de la vida. Porque
una golondrina no hace verano, ni un dfa s6lo, y
de Ja misma manera un solo dia ni un pogquillo de
tiempo no hace dichosos a los hombres ni les da
verdadera prosperidad. Hase, pues, de describir o
difinir el bien conforme a ésta. Porque conviene,
por ventura, al principio darlo asf a entender,
como por cifras o figuras, y después tratar dello
mis al largo. Pero parecerd que quien quiera serd
bastante para sacar a luz y disponer las cosas que
bien. estuvieren definidas, y que el tiempo es el
inventor y valedor en estas cosas; de donde han
nacido las perficiones en las artes, porque quien
quiera es bastante para afiadir en las cosas lo que
falta. Habémonol[s] si, pues, de acordar de lo que
se dijo en lo pasado, y que la claridad no se ha de
pidir de una misma manera en todas las cosas,
sino en cada una segin lo sufre la materia que se
trata, y no més de cuanto baste para lo que pro-

l@l



— 4R ==

priamente a la tal sciencia pertenece. Porque de
diferente manera considera el dngulo recto el ar-
quitecto que el geémetra porque aquél considé-
~ ralo en cuanto es (til para la obra que edifica, pero
~  estotro considera qué es y qué tal es, porque no
- pretende mds de inquirir en esto la verdad; y de
t-\. la misma manera se ha de hacer en las demids, de
{  manera que no sea mfs lo que fuera del propGsito
~ se trate, que lo que a la materia que se trata per-
E' tenece. Ni aun la causa por que se ha de pedir en
4

. todas las cosas de una misma suerfe, porque en
* algunas cosas basta que claramente se demuestre
ser asi, como en los principios el primer funda-
mento es ser asi aquello verdad. Y los principios
- unos se prueban por induccién y otros por el sen-
. tido, y otros por alguna costumbre, y otros de
otras maneras diferentes. Y hase de procurar que
los principios se declaren lo mds llanamente que
ser pueda, y hacer que se difinan bien, porque im-
portan mucho para entender lo que se sigue, pues
parece que el principio es mds de la mitad del
 todo, y que mediante él se entienden muchas co-
r ~ sas de las que se disputan.

d

S En el capitulo vin hace distinccién entre los bienes de
\ alma y los del cuerpo y los exteriores, que llamamos bie-
nes de fortuna, para ver en cudles déstos consiste la fe-
licidad. Relata asimismo las opiniones de los antigos
acerca de la felicidad, y muestra en qué concordaron y
*en qué fueron diferentes.
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CAPITULO VIII

Habemos, pues, de tratar de la felicidad, no s6lo
por conclusiones ni por proposiciones de quien
consta el argumento, pero aun por las cosas que
della hablamos dichas. Porque con la verdad to-
das las cosas que son cuadran, y la verdad presto
descompadra con la mentira. Habiendo, pues, tres
diferencias de bienes, unos que se dicen externos,
otros que consisten en el alma, y otros en el cuer-
po, los bienes del alma méds propriamente y con
s raz6n se llaman bienes, y los hechos y ejer-
cicios espirituales, en el alma los ponemos. De
manera que conforme a esta opinién, que es anti-
gua y aprobada por todos los fil6sofos, bien y
rectamente se dird que el fin del hombre son cier-

tos hechos y ejercicios, porque desta manera con- .

siste en los bienes del alma y no en los de defue-
ra. Conforma con nuestra razén esto: que el di-
choso se entiende que ha de vivir bien y obrar
bien, porque en esto casi estd propuesto un bien
vivir y un bien obrar. Veese asimismo a la clara
que todas las cosas que de la felicidad se disputan
consisten en lo que estd dicho. Porque a unos les
parece que la suma felicidad es la virtud, a otros
que la prudencia, a otros que cierta sabiduria, a
otros todas estas cosas o alguna dellas con el con-
tento, o no sin él; otros comprehenden también
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juntamente los bienes de fortuna. Destas dos co-
sas, la postrera afirma el vulgo y la gente de me-
nos nombre, y la primera los pocos y mds escla-
recidos en doctrina. Pero ningunos déstos es con-
forme a raz6n creer que del todo yerran, sino en
algo, y aciertan casi en todo lo demds. Pues con
los que dicen que el sumo bien es toda virtud o
alguna dellas, concorda la razén, porque el ejerci-
cio que conforme a virtud se hace, proprio es de
la virtud. Pero hay, por ventura, muy grande dife-
rencia de poner el sumo bien en la posesién y
hdbito, a ponerlo en el uso y ejercicio; porque
bien puede acaecer que el hibito no se ejercite
en cosa alguna buena, aunque en el alma tenga
hecho asiento, como en el que duerme o de cual-
quier otra manera estd ocioso. Pero el ejercicio no
es posible, porque én el efecto y buen efecto con-
siste de necesidad. Y asf como en las fiestas del

- Olimpo no los mds hermosos ni los mis valientes

ganan la corona, sino los que pelean (pues algu-
nos destos vencen), desta misma manera aquellos
que se ejercitan bien, alcanzan las cosas buenas y
honestas de la vida. Y la vida destos tales es ella
por s misma muy suave, porque la suavidad uno
de los bienes es del alma, y a cada uno le es suave
aquello'a que es aficionado, como al aficionado a
caballos el caballo, al que es amigo de veer las co-
sas que son de veer, y de la misma manera al que
es aficionado a la justicia le son apacibles las cosas
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justas, y generalmente todas las obras de virtud
al que es a ella aficionado. Las cosas, pues, que
de veras son suaves, no agradan al vulgo, porque,
naturalmente, no son tales; pero a los que son
aficionacdos a lo bueno, esles apacible lo que natu-
ralmente lo es, cuales son los hechos virtuosos.
De manera que a éstos les son apacibles, y por sf
mismos lo son, ni la vida dellos tiene necesidad
de que se le afiada contento como cosa apegadiza,
sino que ella misma en sf misma se lo tiene. Por-
que conforme a lo que estd dicho, tampoco serd
hombre de bien el que con los buenos hechos no
se huelga, pues que tampoco llamard ninguno justo
al que el hacer justicia no le da contento, ni me-
nos libre al que en los libres hechos no halla gus-
to, y lo mismo es en todas las demfs virtudes. Y
si esto es asf, por si mismos serdin aplacibles los
hechos virtuonsos, y asimismo los buenos y hones-
tos, y cada uno dellos muy de veras, si bien juz-
ga dellos el hombre virtuoso, y pues juzga bien,
segtin habemos dicho, siguese que la felicidad es
la cosa mejor y la mds hermosa y la mds suave,
ni estin estas fres cosas apartadas como parece
que las aparta el epigrama que en Delos estd es-
crito:
De todo es lo muy justo mds honesto,
lo mds util, tener salud entera,

lo mids gustoso es el haber manera
como goces lo que amas, y de presto.



Porque todas estas cosas concurren en los muy
buenos ejercicios, y decimos que o éstos, o el me-
jor de todos ellos, es la felicidad. Aunque con todo
eso parece que tiene necesidad de los bienes ex-
teriores, como ya dijimos. Porque es imposible,

el que es falto de riquezas, porque ha de hacer
muchas cosas con favor, o de amigos, o de dine-
108, o de civil poder, como con instrumentos, y
Jos que de algo carecen, como de nobleza, de lina-
{e, de hijos, de hermosura, parece que manchan
1a felicidad. Porque no se puede llamar del todo
dichoso el que en el rostro es del todo feo, ni el
que es de vil y bajo linaje, ni el que estd s6lo y sin
hijos, y aun, por ventura, menos el que los tiene
malos y perversos, o el que teniendo buenos ami-
gos se le mueren. Parece, pues, segin habemos
_dicho, que tiene necesidad de prosperidad y for-
tuna semejante. De aqui sucede que unos dicen
<ue la felicidad es lo mismo que la buenaventura,
v ofros que lo mismo que la virtud.

Levantado a resolucion en el capitulo pasado, Aristé-
teles, como la prosperidad consiste principalmente en el
vivir conforme a razén y virtud, aunque para mejor ha-
‘cerlo esto se reguiere también la prosperidad en las co-
sas humanas, disputa agora cémo se alcanza la prosperi-
~ dad, si por sciencia, o porcnstumbre, o por voluntad de
Dios, y concluye, que, pues, en Ja prosperidad tantas co-
sas se conlicnen, dellas vienen por fortuna, como la

4

a lo menos no fcil, que haga cosas bien hechas
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hermos[urla, dellas por divina disposicién, como las in—
clinaciones, y dellas por hdbito y costumbres de los
hombres, como las virtudes.

CAPITULO IX

De donde se duda si la prosperidad es cosa que
se alcanice por doctrina, o por costumbre y uso, o
por algfin otro ejercicio, o por algan divino hado,
o por fortuna. Y si algin otro don de parte de
Dios a los hombres les proviene, es conforme a
razén creer que la felicidad es don de Dios, y tanto
més de veras, cuanto ella es el mejor de los dones
que darse pueden a los hombres. Pero esto a otra
disputa por ventura mds propriamente pertenece.
Pero estd claro que aunque no sea don de Dios,
sino que o por alguna virtud y por alguna sciencia,
o por algtn ejercicio se alcance, es una cosa de las
mas divinas. Porque el premio y fin de la virtad
estd claro que ha de ser lo mejor de todo, y una
cosa divina y bienaventurada. Es asimismo comin
a muchos, pues la pueden alcanzar todos cuantos

‘en los ejercicios de la virtud no se mostraren flo-

jos ni cobardes, con deuda de alguna doctrina y-
diligencia. Y si mejor es desta manera alcanzar
la felicidad que no por la fortuna, es conforme a
raz6n ser asi como decimos, pues aun las cosas
naturales es posible ser desta manera muy per-
fetas, v también por algin arte y por todo género
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de causas, y sefaladamente por la mejor dellas,
Y atribuir la cosa mejor y més perfeta a la fortu-
na, es falta de consideraci6n y muy gran yerro.
A més de que la raz6n nos lo muestra claramente
esto que inquirimos. Porque ya estd dicho qué tal
es el ejercicio del alma conforme a la virtud.
Pues de los deméis bienes, unos de necesidad han
de acompafarlo, y otros como instrumentos le
han de dar favor y ayuda. Todo esto es confor-
me a lo que estd dicho al principio. Porque el fin
de la disciplina de la reptblica dijimos ser el me-
jor, y ésta pone mucha diligencia en que los ciu-
dadanos sean tales y tan buenos, que se ejerciten
en todos hechos de virtud. Con razén, pues, no
llamamos dichoso ni al buey, ni al caballo, ni a otro
animal ninguno, pues ninguno dellos puede em-
plearse en semejantes ejercicios. Y por la misma
razén ni un mochacho tampoco es dichoso, porque

" por la edad no es aln apto para emplearse en

obras semejantes, y si algunos se dicen; es por la
esperanza que se tiene dellos, porque, como ya
estd dicho, requiérese perfeta virtud y perfeta
vida. Porque succeden mudanzas y diversas fortu-
nas en la vida, y aconfece que el que muy a su
placer se estd, venga a la vejez a caer en muy
grandes infortunios, como de Priamo cuentan los
poetas. Y al que en semejantes desgracias cae
v miserablemente fenece, ninguno lo tiene por
dichoso.
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En el décimo capitulo, tomando ocasion de un dicho
que Solén Ateniense dijo a Creso, Rey de Lidia, que
ainguno se habia de decir dichoso mientras viviese, por
las mudanzas que succeden tan varias en la vida, disputa
cudndo se ha de llamar un hombre dichoso. Demuestra
que si la felicidad depende de las cosas de fortuna, ni aun
después de muerto no se puede decir uno dichoso, por
las varias fortunas que a las prendas que acd deja: hijos,
mujer, padres, hermanos, amigos, les pueden succeder, y
gque por esto es mejor coloear la felicidad en el uso de la
recla razon, donde pueda poco o nada la fortuna.

CAPITULO X

Por ventura, pues, es verdad, que ni aun a otro
hombre ninguno no lo hemos de llamar dichoso
mientras viva, sino que conviene, conforme al dicho
de Sel6n, mirar el fin. Y si asi lo hemos de afir-
mar, serd dichoso el hombre después que fuere
muerto. Lo cual es cosa muy fuera de razén, es-
pecialmente poniendo nosotros la felicidad en el
uso y ejercicio, Y si al muerto no llamamos dicho-
so, tampoco quiso decir esto Solén, sino que en-
tonces habemos de tener a un hombre por dichoso
seguramente, cuando de males y desventuras es-
tuviere libre. Pero esto también tiene alguna duda,
porque el muerto también parece que tiene sus
males y sus bienes como el yivo, que no siente
c6mo son honras y afrentas, prosperidades y ad-
versidades de hijos o de nietos, y esto parece que
causa alguna duda. Porque bien puede acaecer
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que uno viva hasta la vejez présperamente y que

acabe el curso de su vida conforme a razén, y con

todo esto haya muchas mudanzas en sus descen-
dientes, y que unos dellos sean buenos y alcancen
la vida cual ellos la merecen, y otros al contra-
rio. Cosa es, pues, cierta, que es posible quellos
caminen en la vida muy fucra del camino de

- sus padres. Cosa, pues, cierto serfa muy fuera de

razén, que el muerto mudase juntamente de for-
tuna, y ‘que unas veces fuese dichoso y otras des-
dichado; pero también es cosa fuera de razén
decir que ninguna cosa de las de los hijos por

~algGn tiempo no toque a los padres. Pero volva-

mos a la primera duda nuestra, porque por ven-
tura della se entenderd lo que agora disputdba-
mos. Pues si conviene considerar el fin y entonces
tener a uno por dichoso, no como a hombre que
lo sea entonces, sino como a quien lo ha sido pri-
mero, fcbmo no serd esto disparate, que cuando
uno es dichoso no se diga con verdad que lo es
siéndolo, por no querer llamar dichosos a los que
viven, por las mudanzas de las cosas y por enten-
der que la felicidad es una cosa firme y que no se
puede ficilmente trastrocar, y que las cosas de
fortuna se mudan 2 la redonda en los mismos mu-
chas vecesr; porque cosa cierta es que, si seguimos
las cosas de fortuna, a un mismo unas veces le
diremos dichoso y otras desdichado, y esto mu-
chas veces, haciendo al dichoso un camele6n sin

L7



seguridad ni firmeza ninguna, puesto no es bien
decir que se han de seg{ulir las cosas de fortuna.
Porque no estd en ellas el bien o el mal, sino que
tiene dellas necesidad la vida humana, como habé-
mos diche. Pero lo que es proprio de la felicidad
son los actos y ejercicios virtuosos, y de lo con-
trario los contrarios. Conforma con nuestra razon
lo que agora disputibamos. Porque en ninguna
cosa humana tanta seguridad y firmeza hay como
en los ejercicios de virtud, los cuales aun parecen
mds durables que las sciencias, y de estos mismos
los mds honrosos y mis durables, porque en éstos
viven y se emplean mds 2 la continua los dicho-
sos; y esta es la causa por donde no pueden olvi-
darse dellos. Todo esto que habemos inquirido se
hallard en el dichoso, y €l serd tal en su vivir,
porque siempre y muy coatinuamente hard y con-
templard las obras de virtud, y las cosas de la for-
tuna pasarlas ha muy bien y con muy gran dis-
crecion, como aquel que es de veras bueno y de
cuadrado asiento, sin haber en él que vituperar.
Siendo, pues, muchas las cosas de la fortuna, y en
la grandeza o pequefiez diversas, las pequefias pros-
peridades, y de la misma manera sus contrarias,
cosa cierta s que no hacen mucho al caso parala
vida; pero las grandes y que succeden bien en
abundancia, hardn mds préspera la vida y mds di-
chosa, porque éstas puédenla esclarecer mucho y
el uso de ellas es bueno y honesto; y las que, por
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<l contrario, succeden, afligen y estragan la felici-
dad, porque acarrean fristezas y impiden muchos
ejercicios. Aunque, con todo esto, en éstas resplan-
‘dece la bondad, cuando uno sufre ficilmente mu-
«chos y graves infortunios, no porque no los sienta,
sino por ser generosoy de grande dnimo. Pues si los
ejercicios son proprios de la vida, como habemos
dicho, ningin dichoso serd en tiempo alguno des-
«ichado, porque jaméds hara cosas malas ni dignas
de ser aborrecidas. Porque aquel que de veras
fuere bueno y prudente, entendemos que con mu-
cha modestia y buen semblante sufrira todas las
fortunas, y conforme a su posibilidad hard siem-
pre lo mejor; porque asf como un prudente capi-
“tdn usa lo mejor que puede del ejército que tiene
en perjuicio de sus enemigos, y un zapatero del
«cuero que alcanza procura hacer bien un zapato,
de la misma manera los demds artifices procuran de
hacerlo. De manera que el de veras dichoso nunca
volverd a ser desdichado; pero tampoco serd di-
-choso si en las desdichas de Priamo cayere, pero
no serd variable ni caerd de su firmeza ficilmente,
porque de su prosperidad no le derribardn ficil-
mente y de ligero ni con cualesquiera desventu-
ras, sino con muy muchas y muy grandes. Y de
la misma manera, por el contrario, no se hara di-
<choso en poco tiempo, sino si por algin largo
tiempo viniere a alcanzar en sf mismo cosas gran-
<es y ilustres. ;JPor qué no podrd, pues, llamarse
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dichoso el que conforme a perfeta virtud obra, y

de los exteriores bienes es bastantemente dotado,

no por cualquier espacio de tiempo, sino por todo
el discurso de su vida? O ghabrdse de anadir que
ha de vivir desta manera, y acabar su vida con-
forme a razén, pues lo porvenir no lo sabemos, y
la prosperidad ponemos que es el fin y total per-
ficion del todo y donde quiera? Y si esto es asi,
aquéllos diremos que entre los que viven son di-
chosos, los cuales tienen y terndn todo lo que ha-
bemos dicho. Digo dichosos, conforme a la felici-
dad y dicha de los hombres. Y, cuanto a esto,
basta lo tratado.

En el x1 capitulo, dispula si las prosperidades de los
amigos, hijos o nietos, o las adversidades, hacen o des-
hacen la felicidad. Y concluye ser lo mismo en esto, que
en los bienes de fortuna, y que, por si solos, ni la hacen
ni deshacen, sino que valen para mds e menos adornarla,

CAPITULO X1

Pero decir que las fortunas de los hijos o nietos,
y las de todos los amigoes, no hacen nada al caso,
cosa, cierto, parece muy ajena de amistad y con-
tra las comunes opiniones de las gentes. Pero
como son muchas cosas las que acaecen, y de mu-
chas maneras, y unas hacen mds al caso y otras
menos, tratar en particular de cada una, serfa co-
sa prolija y'que nunca ternia fin. Pero tratdndolo
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asi en com(n y por ejemplos, por ventura se tra-
tard bastantemente. Porque de la misma manera
que en las proprias desgracias, unas hay que tienen
algiin peso y fuerza para la vida, y otras que pa-
recen de poca importancia, de la misma manera
es en las cosas de todos los amigos. Pero hay mu-
¢ha diferencia en cada una de las desgracias, si
acaecen a los vivos, o a los que ya son muertos,
harto mayor que hay de representarse en las tra-
gedias las cosas ajenas de razdn y ley, y fuertes,
al hacerlas. Pero de esta manera habemos de sa-
car por raz6n la diferencia, o, por mejor decir, ha-
bemos de disputar de los muertos, si participan de
algtn bien, o de mal alguno. Porque parece que
se colige de lo que estd dicho, que, aunque les to-
que cualquier bien, o su contrario, serd cosa de
poca importancia y tomo, o en si, 0, a lo menos,
cuanto a lo que toque a ellos, o si no, a lo menos
tal y tan grande, que no baste a hacer dichosos a
los que no lo eran, ni, a los que lo eran, quitarles
su felicidad. Parece, pues, que las prosperidades

-de los amigos importan a los muertos algo, y asi-

mismo las desdichas; pero hasta tanto y de tal

‘suerte, que ni a los dichosos hagan desdichados,

ni a los desdichados les acarreen felicidad, ni cosa
otra alguna desta manera,
En el capitulo xn disputa si la felicidad es cosa de ala-

bar, o despreciable, y prucba que no se ha de alabar,
sino preciar, porque lo que sealaba es por razén que im-
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porta para algin bien, y asi tiene manera de oficio me~
nor; pero la felicidad, como séa iiltimo fin, no importa
para nada, antes las otras cosas importan para ella. Cues-
tion es del vocablo, y ne muy 1itil, y aun ajena del comin
modo de hablar, porque bien puedo yo alabar una cosa
de todas las grandezas que en sf tiene, sin dirigirla a fin
alguno, y nuestra religion cristiana estd llena de alaban-
zas de Dios, que es nuestra verdadera felicidad, la cual
nunca acabd de conocer la gentil Filosofia.

CAPITULO XII

Declaradas ya estas cosas, disputemos de la mis-
ma felicidad, si es una de las cosas que se han de
alabar, o de las que se han de teneren precio y esti-
ma, Porque manifiesta cosa es que no es de las cosas
que consisten en facultad; y parece que todo lo
que es de alabar, se alaba por razén de ser tal o
tal, y porque en alguna manera a otra cosa alguna
se refiere. Porque al var6n justo y al valeroso, y
generalmente al buen varén y a la virtud misma,
por razén de las obras y de los efectos la alaba-
mos; y al robusto y al ligero, y a cada uno de los
demdés, por ser de tal calidad y valer algo para
alguna cosa buena y virtuosa. Veese esto claramen-
te en las alabanzas de los dioses, las cuales pare-
cen dignas de risa atribuidas a nosotros. Lo cual
succede porque las alabanzas se dan, como habe-
mos dicho, conforme al respecto de lo que se
alaba. Pues si la alabanza es deste jaez, manifiesta
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cosa es que de las cosas mejores no hay alabanza,
sino alguna cosa mayor y mejor que la alabanza,
como se vee a la clara. Porque a los dioses juzgd-
moslos por bienaventurados y dichosos, y asimis-

i
rl-.: ‘mo entre los-hombres, a los mds divinos juzgamos
i

por bienaventurados; y esto mismo es en las cosas
buenas, perque ninguno alaba la felicidad como
quien alaba lo justo, sino que como a cosa mejor
y mds divina la bendice. Y as{ parece que Eudo-

' xo favorece muy bien al regalo en cuanto a los

premios. Porque en decir que siendo una de las
cosas buenas no se ha de alabar, parecfale que
daba a entender ser cosa de mds ser que las que
sé alaban, y que tal era Dios y el sumo bien, por-
~ que a éstas todas las demds cosas se refieren. Por-
gue la alabanza es de la virtud, pues della salen
- pliticos los hombres en el hacer cosas ilustres,
v las alabanzas por las obras se dan, y de la misma
~ manera en las cosas del cuerpo y del espiritu.
Pero tratar particularmente destas cosas, por ven-
tura les toca mds propriamente a los que se ejer-
. citan en escribir oraciones de alabanzas, que a
nosotros; constanos de lo que estd dicho que la
felicidad es una de las cosas dignas de ser en pre-
cio tenidas y perfetas. Parece asimismo ser esto
asf por razén de ser ella el'principio, pues por cau-
sa désta todos hacemos todo lo demas, y el prin-
cipio y causa de todos los bienes presuponemos
que es cosa digna de preciar y muy divina.
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_ Mostrado ha Aristételes como la verdadera felicidad
consiste en vivir conforme a perfeta razdn, aunque parit
mejor poder poner las cosas buenas en ejecucidn, es bien
que juntamente con ello haya prosperidad en las cosas
exteriores que llamamos de fortuna, muestra agora por
que parte toca a la disciplina de la republica tratar de las
virtudes, y 6s porque no es otra cosa virtud, sino hecho,
conforme a recta y perfecta razén; de manera que vivir
felice y présperamente y vivir conforme a recta y perfec-
ta razon, y vivir conforme a virtud, todo es una cosa. ¥
como la wirtud sea la perfeccion del alma, y el alma, segiin
Platén y segiin todos los graves filésofos, tenga dos par-
tes: una racional, en que consiste el entendimiento y uso
de razén, y otra apetitiva, en que se ponen todos los
afectos, hace dos maneras de virtudes: unas del entendi-
miento, y otras tocantes al reprimir los afectos, que se
llaman virtudes morales, y asi de las unas como de las
otras pretende tratar en los libros signientes, de manera
que queda ya trazada obra para ellos.

CAPITULO XIII

Y pues la felicidad es un ejercicio del alma con-
forme a perfecta virtud, habremos de tratar de la
virtud, perque por ventura desta manera consi-
deraremos mejor lo de la felicidad. Y el que de
veras trata la disciplina y materia de la reptablica,
parece que se ha de ejercitar en esta considera-
cién y disputa muy de veras, porque pretende
hacer buenos los cindadanos y obedientes a las
leyes, en lo cual tenemos por ejemplo y muestra a
los legisladores de los Candiotas o Cretenses y a
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~ los de los Lacedemonios, y si otros ha habido de la
 misma suerte. Y si esta consideraci6n es aneja a
la disciplina de repablica, manifiesta cosa es que
~ esta disputa es conforme al prop6sito que toma-
‘mos al principio. Y entiéndese que habemos de
tratar de la virtud humana, pues inquirimos el

~ sumo bien humano y la felicidad humana. Y lla-

 mamos virtud humana, no a la del cuerpo, sino a
la del alma, y la felicidad decimos que es ejer-
cicio del alma. Y si esto es desta manera, clara-
‘mente se vee que le cumple al que tratare esta ma-
teria las cosas del alma tenerlas entendidas de la
'misma manera que el que ha de curar los ojos y
todo el cuerpo, y tanto méis de veras, cuanto de
-mag}or estima y mejor es la disciplina de la rept-
blica que no la medicina. Y los mds insignes mé-
dicos de la noticia del cuerpo tratan largamente.
De manera que, el que trata esta materia, estd obli-
gado a considerar las cosas del alma, pero por ra-
z6n de las virtudes y no mds de lo que sea me-
nester para lo que se disputa. Porque quererlo
declarar por el cabo, mas aparato por ventura
requiere que lo que estd propuesto, y ya dellas
se trata bastantemente en nuestras Disputas vul-
gares, de quien se habrd de servir. Como agora que
una parte della es incapaz de razén y otra que
usa de razén. Y si estas dos partes estdn asf divi-
sas como las partes del cuerpo, y como todo lo
que partes tiene, o si son dos cosas s6lo en cuanto
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a la consideracién, no estando, en realidad de ver-
dad, partidas la una de la otra, como en la redon-
dez del cfrculo la concavidad y extremidad, para
la presente disputa no hace nada al caso. Pero en
la parte que no es capaz de razén, hay algo que
parece a lo coman y vital, digo aquello que es
causa del mantenerse y del crecer, porque esta
facultad del alma a todas las cosas que toman
mantenimiento la dard quien quiera, y aun a lo

que se forma en el vientre de la madre, y la mis-

ma les atribuird a los ya perfectos, a quien con-
forme a raz6n se les ha de conceder si se ha de
conceder alguna otra. La virtud, pues, desta co-
min virtud parece, y no propria de los hombres.
Porque esta parte y facultad en el tiempo del sue-
fio parece que tiene mds vigor, y el bueno y el
malo no tienen diferencia ninguna mientras duer-
men, por lo cual dicen que los présperos y los
miserables en cuanto a la mitad de la vida en nin-
guna ‘cosa difieren. Lo cual parece conforme a
raz6n, porque el suefio es un reposo o sosiego del
alma, asi de la virtuosa como de la viciosa, excep-
to, si acaso, por alglin poco de tiempo les pasan
algunos movimientos, en lo cual mejores son los
ensuefios de los modestos que los de los otros
cualesquiera. Pero en fin, en cuanto a esta mate-
ria, baste lo dicho. Habemos, pues, de dejar a una
parte la facultad del mantenimiento; pues no tiene
parte de la virtud humana. Pero parece haber otra
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alguna naturaleza del alma, también incapaz de
raz6n, pero que_eﬁ alguna manera tiene algu-
na como sombra della. Porque alabamos la razén,
asf del hombre templado en su vivir como la de el
disoluto; y asimismo en el alma aquella parte que
capaz es de razbn, porque induce muy bien y
inclina a lo mejor. Pero en éstos parece haber
otra cosa hecha fuera de razén, lo cual se pone
contra la raz6n y pelea contra ella. Porque en
realidad de verdad, asi como cuando las partes de
nuestro cuerpo estdn fuera de su lugar, silas que-
remos mover hacia la parte derecha, ellas, al con-
trario, se mueven a la izquierda, de la misma ma-
nera acontece en lo del alma, porque los deseos
de los disolutos siempre se encaminan al contra-

rio. Sino que en los cuerpos vemos lo que va fuera

de su movimiento, y en el alma no lo vemos. Pero
no menos habemos de creer que hay en el alma al-
guna cosa fuera de raz6n que contradice y resiste
& la razén. La cual, como sea diferente, no hace al
caso disputarlo. Pero aun esta parte parece que al-
canza, como habemos dicho, alguna manera de ra-
z6n; porque en el varén templado en su vivir obe-

_dece a la razén, y aun por ventura en el templado

y juntamente valeroso ya obedece mds, porque
todas las cosas conlorman con la raz6n. Consta,
pues, que lo qué en nosotros no es capaz de razén,
tiene dos partes) Porque la vital parte en ninguna
manera algan¥a e ni parte de razén. Pero la par-
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te en que consisten los deseos y apetitos, en al-
guna manera alcanza parte de razén, en cuanto se
subjeta a ella y la obedece. Porque desta manera
decimos que nos regimos por la razén del padre
y de los amigos, y no de la manera que los mate-
miticos toman la razén. Y que sea verdad que la
parte que es sin raz6n se subjete a la razén, clara-
mente nos lo muestran las exhortaciones y todas
las reprehensiones y consuelos. Y pues si conviene
decir que ésta alcanza parte de razén, lo que con-
siste en raz6n terni dos partes: la una que en si
misma tiene la razén, y propriamente se dice tener
uso de raz6n, y la otra que es como el que escu-
cha los consejos de su padre. Conforme a esta di-
vision y diferencia se divide asimismo la virtud,
porque unas dellas decimos que consisten en el
entendimiento, y otras en las costumbres. Porque
la sabidurfa v el conocimiento y la prudencia lld-
manse virtudes del entendimiento, pero la liberali-
dad y la templanza virtudes de costumbres. Porque
hablando de las costumbres de uno, no decimos
que es sabio ni que es discreto, sino que es benig-
no y templado en su vivir. Y también alabamos al
sabio conforme al hdbito que tiene, y todos los
hé4bitos dignos de alabanza llamdmoslos virtudes.

FIN DEL PRIMER LIBRO
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LIBRO SEGUNDO

DE LOS MORALES DE ARISTOTELES, ESCRITOS A NICOMACO

-

En el libro primero ha mostrado Aristételes ser el al-
- timo fin de los hechos la felicidad, y eonsistir la verdade-
'_ ra felicidad en el vivir conforme a buen uso de razén,
- que es conforme a virtud perfecta, aunque para mejor
& 'pouerla en uso se requiere tener favor de las cosas de
fortuna; y que toca a la disciplina de la repiblica tratar
e las virtudes, como de aquellas que son medio para
~ aleanzar la felicidad, y que, pues son dos las partes del
~ alma, una racional y otra apetitiva, que hay dos maneras
~ de virtudes de que se ha de tratar, unas tocantes al en-
~ tendimiento, y otras a los afectos y costumbres, En ¢l se-
;gttndo dlsputx y cox:undera otras cosas locantes en co-
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CAPITULO PRIMERO

Habiendo, pues, dos maneras de virtudes, una
del entendimiento y otra de las costumbres, la
del entendimiento, por la mayor parte, nace de la
doctrina y crece con la doctrina, por lo cual tiene
necesidad de tiempo y experiencia; pero la moral
procede de la costumbre, de lo cual tomé el nom-
bre, casi derivdndolo, en griego, deste nombre:
ethos, que significa, en aquella lengua, costumbre.
De do se colige que ninguna de las morales vir-

‘tudes consiste en nosotros por. naturaleza, porque

ninguna cosa de las que son tales por naturaleza,
puede, por costumbre, hacerse de otra suerte:
como la piedra, la cual, naturalmente, tira para
abajo, nunea se acostumbrard a subir de suyo para
arriba, aunque mil veces uno la avece echdndola
hacia arriba; ni tampoco el fuego se avezard a ba-
jar de suyo para abajo, ni ninguna otra cosa de
las que de una manera son naturalmente hechas,
se podrd acostumbrar de otra diferente. De ma-
nera que ni naturalmente ni contra natura estin
las virtudes en nosotros, sino que nosotros somos
naturalmente aptos para recebirlas, y por costum-
bre después las confirmamos. A mds desto, en
todas las cosas que nos provienen por naturaleza,
primero recebimos sus facultades o potencias, y
después hacemos los efectos, como se vee manifies-
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- tamente en los sentidos. Porque no de ver ni de
oir muchas veces nos vino el tener sentidos, an-
tes al contrario, de tenerlos nos provino el usar

~ dellos, y no del usar el tenerlos. Pero las virtudes

~ recebimoslas obrando primero, como en las demés
_ artes. Porque lo que habemos de hacer después de
doctos, esto mismo haciéndolo aprendemos, como
edificando se hacen albaiiires, y tafiendo citara
~ tanedores della. De la misma manera, obrando co-
sas justas nos hacemos justos, y viviendo templa-
~damente templadeos, y asimismo obrando cosas
‘valerosas valerosos, lo cual se prueba por lo que
- se hace en las ciudades. Porque los que hacen las
Ieyes, acostumbrando, hacen a los ciudadanos bue-
nos, y la voluntad de cualquier legislador es esta
misma, y todos cuantos esto no hacen bien, fo

~ yerran del todo. Y en esto difiere una reptiblica

de otra, digo la buena de la mala. Asimismo toda

. virtud con aquello mismo con que se alcanza se
- destruye, y cualquier arte de la misma suerte.

- Porque del tafer citara proceden los buenos taiie-
~ dores y los malos, y a proporcién desto los alba-
res y todos los demds, porque de bien edificar
~saldrdn buenos albaiiires o arquitectos, y de mal
“edificar malos. Porque si asi no fuese, no habria
necemdad de maestros, sino que todos serian bue-
-nos o malos. Y de la misma manera acaece en las
- virtudes, porque obrando en las contrataciones
que tenemos con los hombres, nos hacemos unos
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justos y otros injustos; y obrando en las cosas pe-
ligrosas, y avezindose a temer o a osar, unos sa-
len valerosos, y cobardes otros. Y lo mismo es en
las codicias y en las iras, porque unos se hacen
templados y mansos, y otros disolutos y alterados:
los unos, de tratarse en aquéllas desta suerte, y los
otros desta otra. Y, por concluir con una razén:
los hibitos salen conformes a los actos. Por tanto,
conviene declarar qué tales han de ser los actos,
pues conforme a las diferencias dellos los hdbitos
se siguen. No importa, pues, poco, luego dende
los tiernos afios acostumbrarse desta manera o de
la otra, sino que es la mayor parte, o, por mejor
decir, el todo.

En el capitulo 1 trata cémo las virtudes son medianias
enlre excesos y defectos, y pruébalo por analogia o pro-
porcién de las cosas corporales, pues vemos que, de ex-
ceso de demasiado mantenimiento, vienen a estragar los
hombres su salud, y también de falta dé€l: y lo mismo es
en las demds cosas,

CAPITULO I

Pero por cuanto la presente disputa no se apren-
de por s6lo saberla, como las otras sciencias (por-
que no por saber qué cosa es la virtud disputamos,
sino por hacernos buenos, porque en otra manera
no fuera ftil la disputa), de necesidad habemos de
considerar los actos e6mo se han de hacer, porque,
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- como habemos dicho, ellos son los sefiores y la
causa de que sean tales o tales los hibitos, Presu-
pongamos, pues, que el obrar conforme a recta ra-
z6n es comin de todas ellas. Porque después trata-
remos dello, y declararemos cudl es la recta razén
y c6mo se ha con las demds virtudes. Esto asimis-
‘mo se ha de conceder, que toda disputa, donde se
trate de los hechos, conviene que se trate por
ejemplos, y no hendiendo el cabello, como ya
dijimos al principio, porque las razones se han de
3 pedit conforme a la materia que se trata, pues
las cosas que consisten en acci6n y las cosas con-
venientes, ninguna certidumbre firme tienen, de
la misma manera que las cosas que a la salud del
cuerpo pertenecen. Y pues si lo que se trata asi
en comfn y generalmente es tal, menos certidum-
bre y firmeza tern4 lo que de las cosas en parti-
cular y por menudo se tratare, porque las cosas
menudas y particulares no se comprehenden deba-
jo de arte alguna ni preceptos, sino que los mismos
que lo han de hacer han de considerar siempre
- la oportunidad, como se hace en la medicina y
arte de navegar. Pero aunque esta disciplina sea
desta manera, con todo esto se ha de procurar de
darle todo el favor que posible fuere. Primera-
mente, pues, esto se ha de entender, que todas las
cosas deste jacz se pueden gastar y errarse por
defecto y por exceso (porque en lo que no se vee
ocularmente conviene usar de ejemplos manifies~
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tos), como vemos que acontece en la fuerza y la
salud. Porque los demasiados ejercicios, y también
la falta dellos, destruyen y debilitan nuestras fuer-
zas. De la misma manera el beber y el comer,
siendo mds o menos de lo que conviene, destruye
y estraga la salud; pero tomados con regla y con
medida, la dan y acrecientan, y conservan. Lo
mismo, pues, acontece en la templanza y en la for-
taleza, y en todas las otras maneras de virtudes.
Porque el que de toda cosa huye y toda cosa teme
y a ninguna cosa aguarda, hdcese cobarde, y, por
el contrario, el que del todo ninguna cosa teme,
sino que todas cosas emprende, hdcese arriscado
y atrevido. De la misma manera, el que a todo re-
galo y pasatiempo se.da, y no se abstiene de nin-
guno, es disoluto; pero el que de todo placer huye,
como los riisticos, hdcese un tonto sin sentido.
Porque la templanza y la fortaleza destrayese por
exceso y por defecto, v consérvase con la medici-
na. Y no solamente el nacimiento y la crecida y
la perdici6n dellas procede destas cosas y es cau-
sa dellas, pero aun los ejercicios mismos consisten
en lo mismo, pues en las otras cosas mfs mani-
fiestas acaece desta suerte, como vemos en las
fuerzas, las cuales se alcanzan comiendo bien y
ejercitdndose en muchas cosas de trabajo, y el
hombre robusto puédelo esto hacer muy ficilmen-
te. Lo mismo, pues, acontece en las virtudes,
porque absteniéndonos de los regalos y pasatiem-
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© pos nos hacemos templados, y siendo templados
. nos podemos abstener dellos ficilmente. ¥ de la
misma manera en la fortaleza, porque acostum-
brdndonos a tener en poco las cosas temerosas y
. .esperarlas, nos hacemos valerosos, y siendo vale-
~ rosos, podremos ficilmente aguardar las cosas te-

~ virtudes, la cual dice ser contentos y tristezas. Porque la
~ misma accién que es pesada por su mal hibito al vicioso,
-y por la misma razén le causa tristeza, esta misma al vir-
~ tuoso, por su buen hdbito y costumbre, le es ficil y le da
wcontento.

CAPITULO 11

'Habemos de tener por cierta seiial de los habi-
. tos el contento o tristeza que en las obras se de-
- muestra, porque el que se abstiene de los regalos
-y pasatiempos corporales, y halla contento en el
~ abstenerse, es templado; pero el que del abstener-

- se se entristece, es disoluto. Y el que aguarda las
_ cosas peligrosas y se huelga con aquello, 0 a lo
- menos no se entristece dello, es valeroso; pero
el que se entristece, dicese cobarde. Porque la
- moral virtud en contentos y tristezas se ejercita,
~ pues por el regalo hacemos cosas malas, y por la
 tristeza nos abstenemos de las buenas. Por lo cual
- <©onviene, como dice Platén, que luego dende la
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nifiez se avecen los hombres a holgarse con lo
que es bien que se huelguen, y a entristecerse de-
lo que es bien que se entristezcan, porque ésta es
la buena doctrina y crianza de los hombres. A
mis desto, si las virtudes consisten en las acciones.
y afectos, y en toda acci6n y afecto se sigue con-
tento o tristeza, coligese de aqui que la virtud
consiste en contentos y tristezas. Veese claro esto
por los castigos que por estas cosas se dan, los
cuales son como unas curas, y las curas hanse de
hacer por los contrarios. Asimismo cualquier hd-
bito del alma, como poco antes dijimos, a las
cosas que lo pueden hacer peor o mejor endereza
su naturaleza y consiste en ellas, pues manifiesto
estd que por los halagos del regalo y temores de
la tristeza se hacen cosas malas, por seguir o huir
de las que no conviene, o cuando no conviene, o
como no conviene, o de cualquier otra manera
que la raz6n juzga destas cosas. Por esto difinen
las virtudes ser unas seguridades de pasiones y
sosiegos del espiritu, pero no bien, por hablar asi

' generalmente y no afadir, como conviene, y como-
no conviene, y cuando conviene, y todas las de-

mds cosas que se afiaden. Presupénese, pues, que

la virtud esta de que se trata, es cosa que en ma-

teria de contentos y tristezas nos inclina a que

hagamos lo mejor, y que el vicio es lo que nos

inclina a lo contrario. Pero por esto que diremos

se entenderd méds claro. Tres cosas hay que nos
L]




suave, y sus tres contrarios a aborrecerla: lo des-
'honesto lo dafioso, y lo pesado y enfadoso; en todo

3 1o cual el bueno siempre acierta tanto cuanto
- yerra el malo, pero especialinente en lo que al
; onténto toca y al regalo. Porque éste es com(n a
~ todos los animales, y a todo lo que elecci6n de
.rl-';-.gos_as hace le es anejo. Porque lo honesto y lo

uta se trate dest-as cosas, por lo que no importa
o el alegrarse o entristecerse para el hacer las

cen las més dificultosas cosas se emplea siempre el
- arte y la virtud, porque el acertar en ellas es cosa

& :a_;_brimientof.s o tristezas, asi la disciplina maoral
~ como también la de repablica, porque el que
" bien déstas usare, serd bueno, y malo el que mal
 en ellas se empleare, Ya, pues, estd declarado
~ ¢6mo la virtud consiste en contentos y tristezas,
_ y c6mo, lo mismo que la causa, la hace crecer
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se hace, y también c6mo en los mismos actos de *

donde nace, en aquellos mismos se ejercita,

En el capitulo v propone una objecién que parece =

que se colige de lo dicho, para probar que los hdbitos np.
nacen de los actos. Porque si el que adquiere hibito de

justicia ha de obrar cosas de justicia para adquirirlo, ya, =
pues obra justicia, serd justo, y, por el consiguiente,
ternd hdbito de justicia, Esta objecidn, fdcilmente se des-

ata con decir que los actos del que no estd alin habitua- 3

do son imperfetos, como se vee en ¢l que aprende a tafier
vihuela o cualquier otro instrumento, y por esto no bas-

tan a darle nombre de perfeto en aquel hdbito o arte en =

que se gjercitare,

CAPITULO IV

Dudar4 por ventura alguno cémo se compade-
ce lo que decimos, que conviene que ejercitindose =

en cosas justas se hagan justos, y empledndose en

cosas de templanza templados. Porque si en cosas

justas y templadas se emplean, ya serdn justos y

templados, asf como, si hacen las cosas de gramad- -

tica y de masica, serdn ya gramdticos y miisicos.

() diremos que no pasa en las artes desta suerte,

porque puede ser que acaso haga uno una cosa
tocante a la gramdtica, o diciéndole otro cémo ha
de hacerlo. Entonces, pues, serd gramatico, cuando
como gramdtico hiciere alguna cosa tocante a la
gramitica. Quiero decir conforme a la gramética




e una manera en las artes y en las vu-tudes, por-
ue lo que en las artes se hace, en sf mismo tiene

‘hace en las cosas de virtud, no de cualquier ma-
‘nera que se haga, justa y templadamente estard
echo, sino que es menester que el que lo haga
 cierta manera esté dispuesto, porque primera-
ente ha de entender lo que hace. A mis desto

cosas de la virtud, lo que menos hace o nada
caso es el entenderlas, sino que lo mds impor-
te, o por mejor decir el todo, consiste en lo
ds, pues del ejercitarse muchas veces en las
as justas y templadas, proceden las virtudes,
ntonces, pues, se dicen las cosas justas y tem-
ladas, cuando son tales, cuales las harfa un hom-
e justo y templado en su vivir. Y aquél es justo
y.templado en su vivir, que no solamente hace
eptas obras, pero las hace como los hombres jus-
tos y moderados en el vivir las acostumbran ha-
ceér. Bien, pues, y conforme a raz6n se dice, que
haciendo cosas justas se hace el hombre justo, y
‘ejercitdndose en cosas de templanza, templado en

20
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virtud de necesidad ha de ser de alguno destos =

su vivir. Pero no ejercitdndose, por mucho que lo
considere, ninguno se hard bueno. Pero esto los
mds lo dejan de hacer, y contentindese con sﬁléi’;‘__'
tratar las razones, les parece que son fil6sofos y?‘
que saldrdn desta manera virtuosos. A los cuales
les acaece lo mismo que a los enfermos, que escu-
chan lo que el médico dice atentamente, y después
no hacen nada de lo que €l les manda. YV asi com'ﬁ'}»
aquéllos, curdndose de aquella manera, jamds ter-
nén el cuerpo sano ni de buen hdbito dispuesto,
de la misma manera éstos, filosofando desta mane-
ra, nunca terndn el alma bien dispuesta, g

Ya que Aristételes ha declarado ser los buenos ejerci--
cios la origen y fuente de donde nacen y manan las vir- 3
tudes, inquiere agora la difinicién de la virtud, y procu-
ra darnos a entender qué cosa es la virtud, Y como toda
difinicidn consta de género y diferencia, como los 16gi- =
cos lo ensefian, en el capitulo v prueba ser habito el gé-
nero de la virtud, y que las virtudes nfon facultades na-
turales ni tampoco son afectos, porque los afectos no
nos dan nombres de buenos, ni malos, lo cual hacen las =
virtudes y los vicies, y la misma razén vale para probar v
que no son facultades naturales,

CAPITULO V

Tras desto habemos de inguirir qué cosa esla’ =
virtud, Y pues en el alma hay tres géneros de =
cosas solamente: afectos, facultades y hébitos, la



— 77_

ira, la saiia, el temor, el atrevimiento, la envidia,
el regocijo, el amor, el odio, el deseo, los celos, la
mpasién, y generalmente todo aquello a que es
éja tristeza o alegrfa. Y facultades, aquellas por
~ cuya causa somos dichos ser capaces destas cosas,
b como aquellas que nos hacen aptos para enojar-
" nos o entristecernos o dolernos. Pero hébitos digo
_aquellos conforme a los cuales, en cuanto a los
- afectos, estamos bien o mal dispuestos, como para
3 ~ enojarnos, Porque si mucho nos enojamos o remi-
_;?mente, estamos mal dispuestos en esto, y bien
_si con rienda y medianfa, y lo mismo es en todo
‘ lo demés. De manera que ni las virtudes ni los
. vicios son afectos, porque, por raz6n de los afectos,
-'qii nos llamamos buenos ni malos, como nos lla-
mamos por razén de las virtudes y vicios. Asimis-
‘mo por raz6n de los afectos ni somos alabados ni

~ sino el que de tal o de tal manera lo hace; pero
~ por causa de las virtudes y los vicios somos ala-
“bados o reprehendidos. A més desto, en el eno-

~ virtudes son elecciones o no, sin eleccién. Iinal-
o - - K
‘mente, por causa de los afectos decimos que nos
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estamos de cierta manera dispuestos. Por las mis-

mas razones se prucba no ser tampoco facultades;
pues por s6lo poder hacer una cosa, ni buenos ni g
malos nos llamamos, ni tampoco somos por ello =
alabados ni reprehendidos. Asimismo las faculta-

des, naturalmente las tenemos, pero buenos o

malos no somos por naturaleza. Pero desto ya

arriba se ha tratado. Pues si las virtudes ni son =
afectos ni tampoco facultades, resta que hayan

de ser hibitos. Cuil sea, pues; el género de la vir-
tud, desta manera estd entendido.

Ya que en el capitulo v ha demostrado ser el hdbito

género de la virtud, en el sexto demuestra cudl es su di-
ferencia, para que la difinicion de la virtud quede desta

manera declarada, Prueba, pues, la diferencia de la vir-
tud, ser perficionar al hombre para que su proprio oficio

perfetamente haga, lo cual prueba por muchas virtudes
y ejemplos.

& CAPITULO VI

No sélo, pues, conviene decir qué es hdbito,

sino también qué manera de hébito. Esto, pues, ]

se ha de confesar ser verdad, que toda virtud hace
que-aquello cuya virtud es, si bien dispuesto estd,

se perficione y haga bien su proprio oficio. Como

la virtud del ojo perficiona el ojo y el oficio dél,
porque con la virtud del ojo vemos bien, de la
misma manera la virtud del caballo hace al caba-
llo bueno y apto para correr y llevar encima al
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_I_ ‘caballero y aguardar a los enemigos. Y si esto en
todas las cosas es asi, la virtud del hombre serd
~ h4bito que hace al hombre bueno y con el cual

& p hace el hombre su oficio bien y perfetamente Lo

vidirse, se puede tomar parte mayor y parte me-
- mor y parte igual, y esto, o en si misma, o en res-
pecto nuestro. Es igual lo que es medio entre el
eso y el defecto; llamo el medio de la cosa, el
- que igualmente dista de los dos extremos, el cual
‘en todas las cosas es de una misma manera; pero el
medio en respecto de nosofros es aquello que ni
.excede ni falta de lo que conviene, el cual ni es
" uno, ni el mismo en todas las cosas. Como agora
si diez son muchos y dos pocos, en cuante a la
cosa serd el medio seis, porque igualmente excede
.y es excedido, y éste, en la proporcién aritmética,
es el medio. Pero el medio en respecto nuestro no
1o habemos de tomar desta manera, porque no
porque sea mucho comerse cien ducados, y co-
merse veinte poco, por eso el que gobierna los
- cuerpos les dard a comer sesenta; porque por ven-
~ tura esto es aGin mucho o poco para el que lo ha
~ de recebir. Porque para uno como Mil6n, poco
‘seria, pero para el que comienza a ejercitarse,
- serfa demasiado; y lo mismo es en los ejercicios
52 de la corrida y de la lucha. Desta manera todo

15

20-

25



0

=€y

— 80—

artifice huye del exceso y del defecto, y busca y 5 :

escoge lo que consiste en medianfa; digo el medio,

no el de la cosa, sino lo que es med:o en respecto

hace lo que a ella toca perfetamente, conside-
rando el medio y encaminando a €l todas sus obras.
Por lo cual suelen decir de todas las obras que
estin hechas como deben, que ni se les puede =
quitar ni afiadir ninguna cosa; casi dando a enten- =
der que el exceso y el defeclo estragan la perfi- '
ci6n de la cosa, y la mediania la conserva. Y los

buenos artifices, como poco antes deciamos, te- =

niendo ojo a esto hacen sus obras. Pues la virtud,
como mds ilustre cosa y de mayor valor que toda
cualquier arte, también inquire el medio como la
naturaleza misma, Hablo de la virtud moral, por-
que ésta es la que se ejercita en los afectos y
acciones, en las cuales hay exceso y defecto, y su
medio, como son el temer y el osar, el codiciar y
el enojarse, el dolerse, y generalmente el regoci-
jarse y el entristecerse, en todo lo cual puede
haber mds y menos, y ninguno dellos ser bien.
Pero el hacerlo cuando conviene y en lo que con-
viene y con los que conviene y por lo que con-
viene y como conviene, es el medio y lo mejor,
lo cual es proprio de la virtud. Asimismo en las
acciones o ejercicios hay su exceso y su defecto,
y también su mediania; y la virtud en las ‘accio-
nes y afectos se ejercita, en las cuales el exceso
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_es'error y el defecto afrenta, y el tomar el medio
e ganar honra y acertarlo; las cuales dos cosas
:ison pro'prias de !a‘virtud De manera que la vir-

'%ncamlna. A mds desto, que el errar una cosa, de
~ varias maneras puede acaecer, porque lo malo es

:Sasa féci] es dar fuera del blanco, y acertar en él
dificultosa. Y por esto el exceso y el defecto son
_ roprios del vicio, y de la virtud la medianfa:

Porque para la virtud sélo un camino
se halls; y los del vicio son sin tino.

~ Es, pues, la virtud hdbjto voluntario, que en
respecto nuestro consiste en una mediania tasada
r la razén y como la tasarfa un hombre dotado
e prudencia; y es la mediania de dos extremos

que es medianfa, es cierto la virtud, pero cuanto
- a ser bien y perfeccion, es extremo. Pero no todo
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hecho ni todo afecto es capaz de medio; porque
algunos, luego en oirlos nombrar los contamos en-
tre los vicios, como el gozarse de los males ajenas,
la desvergiienza, la envidia, y en los hechos el
adulterio, el hurto, el homicidio. Porque todas
estas cosas se llaman tales por ser ellas malas de

suyo, y no por consistir en exceso ni en defecto,
De manera que nunca en ellas se puede acertar, =
sino que siempre se ha de errar de necesidad, Ni
en semejantes cosas consiste el bien o el malen

adulterar con la que conviene, ni cuando convie-
ne, ni como conviene, sino que generalmente el
hacer cualquier cosa déstas es errar. De la misma
manera es el pretender que en el agraviar y en
el cobardear y en el vivir disolutamente hay me-

dio y exceso y asimismo defecto. Porque desta

manera un exceso serfa medio de otro exceso y
un defecto medio de otro. Pues asi como en la
templanza y en la fortaleza no hay exceso ni de-
fecto, por ser, en cierta manera, medio entre dos
extremos, de la misma manera en aquellas cosas
ni hay medio ni exceso ni defecto, sino que de
cualquier manera que se hagan es errarlas. Por-
que, generalmente hablando, ninglGn exceso ni
defecto tiene medio, ni ningin medio exceso ni
defecto.

Ya que en el capitulo v1 ha sacado en limpio Aristéte-

les 1a difinicion de la virtud y ha mostrado consistiren la
mediania que hay entre dos extremos viciosos, en el ca-




i p.itulo vu trata, més en particular, esto de la mediania, y
~ especificindolo més en cada género de virtud, con ejem-
~ plos manifiestos lo da a entender més claramente,

CAPITULO VII

. Todo esto conviene que se trate, no solamente
1 zsi en comiin, pero que se acomode también a las

cosas en particular; porque en materia de hechos
1 y negocios, lo que se dice ansi en comGn es mds
~ universal, pero lo que se trata en particular tiene
~ la verdad mds manifiesta. Porque los hechos en las
 cosas particulares acaecen. Conviene, pues, que
la verdad cuadre también con éstas y concorde.
' Bstas, pues, hanse de tomar contdndolas de una en
~ una, por menudo. Es, pues, la fortaleza una media-
14 _nfa entre los temores y los atrevimientos, Pero de
' los que della exceden, el que excede en no temer
~ no tiene vocablo proprio (y aun otras muchas co-
:‘- . sas hay que no tienen proprio nombre); el que
~ excede en el osar lldmase atrevido, mas el que
g excede en el temer y falta en el osar, lldmase co-
~ barde, Pero entre los placeres y tristezas no se
* halla siempre medio, porque solamente se halla en
~ los placeres y pasatiempos del cuerpo; y entre
- éstos sefialadamente en aquellos que consisten en
el tacto, y en las molestias o tristezas no tanto.
~ Es, pues; el medio entre éstos la templanza, y el
~ exceso la disolucién. Faltos en el tomar g gozar de
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los placeres, no se hallan asi, y por esto ni éstos

tampoco tienen nombre, pero llimense insensatos
o gente falta de sentido. Asimismo en el dar y

recebir dineros es el medio la liberalidad, y el
exceso y defecto la prodigalidad y la escaseza.
Estas dos se han contrariamente en el exceso y el
defecto, porque el pr6digo excede en el dar y falta
en el recebir, pero el escaso, por el contrario, es
falto en el dar y demasiado en el recebir. Trata-

mos desto agora asf en suma y por ejemplos, pare-

ciéndonos que para lo presente basta esto. Porque
después se tratard de todo ello mis de propGsito
y al largo. Hay asimismo en las cosas del interese
y dinero otros afectos. Porque la generosidad es
medianfa, y difiere el generoso delliberal en esto:
que el generoso es el que bien emplea su dinero
en cosas graves, y el libéral el que hace lo mismo
en cosas de no tanto tomo ni de tanta calidad. El
exceso de la generosidad llamase, en griego, muy
bien apirokalia, ques como si dijésemos ignoran-
cia de lo que es perfeto o falta de experiencia de
lo bueno, y también danausia, ques huequeza, y el
defecto es vileza y poquedad de dnimo. Todas és-
tas difieren de las cosas que consisten en lo de la
liberalidad, pero en qué difieran después lo trata-
remos. En lo de la honra y afrenta, la mediania
es la magnanimidad o grandeza de dnimo, el exce-
so aquel vicio que llamamos hinchazén de dnimo,
y el defecto abatimiento de dnimo. De la misma
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manera que dijimos que se habfa la liberalidad con

la generosidad o magnificencia, que diferfan en
emplearse la una en cosas de mds calidad y la otra
en cosas de menos, de la misma se ha otra media-

* nia que en honras pequefias se emplea, con la mag-

r‘s"animidad, que consiste en honras de gran tomo.

Porque acontece pretenderse una honra como

conviene, y mis y menos de lo que conyiene. Y
el que en los deseos de la honra excede, lldmese
ambicioso, y el que falta despreciador de honra,
¥ el que entre éstos es medio, no tiene nombre

~ proprio, ni menos lo tienen tampoco los afectos
- mismos, si no es la ambicién del ambicioso. De do
sucede que los extremos se usurpan el derecho

del medio, y nosotros, al que en esto sigue el me-
dio, algunas veces lo llamamos ambicioso, y otras
veces despreciador de la honra, y unas veces ala-
bamos al que pretende las honras, y otras al que
las desprecia. Lo cual por qué razén lo hagamos,

tratarse ha en lo de adelante. Agora tratemos de -
.las que restan de la manera que habemos comen-

zado. En la ira hay también su exceso, su defecto
y su medianfa, y como casi todos carecen de nom-
bres, pues al que en esto tiene el medio llamamos
manso, la medianfa dello llamarla hemos manse-
dumbre, y de los extremos el que excede lldmese
colérico y el vicio dello c6lera, y el que falta sim-
ple, y el defecto simplicidad. Hay asimismo otras
tres medianias que se parecen mucho las unas a

16
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las otras, aunque difieren entre si. Porque todas
ellas' consisten en obras y palabras, y en el uso
dellas; pero difieren en que la una consiste en la
verdad que en ellas hay, y las otras en la suavi-
dad. Desto, parte consiste en la conversacin, y
parte en las demds cosas tocantes a la vida, Ha-
bemos, pues, de tratar también de todo esto, para
que mejor entendamos c6mo en todo es de ala-
bar la mediania; y que los extremos ni son buenos
ni dignos de alabanza, sino de reprehensién. Mu-
chas, pues, destas cosas no tienen nombre pro-
prio, pero habemos de probar c6mo en lo demds
de darles y fingirles nombres, por amor de su de-
claraci6n y para que vaya bien continuada la ma-
teria. Pues en cuanto a la verdad, el que tiene la
medianfa lldmase verdadero o hombre de crédito
y verdad, y la medianfa digamos que es la misma
verdad, y la que la quiere remedar en lo que ex-
cede, fanfarronerfa, y el que della usa fanfarrén, y
el que en lo que es menos la quiere remedar,
disimulado, y el vicio disimulaci6n. En lo que toca
a cosas de suvavidad, lo que es cosa de burlas o
gracias, el que en ello guarda medianfa lldmase
gracioso o cortesano, y el tal afecto cortesanfa,
pero el exceso truhanerfa, y el que la trata truhdn,
y el defecto groseria, y el que en él cae, ristico o

grosero. En la tercera suavidad que hay en la

vida, el que en lo que es bien da gusto y contento,
dicese amigo, ¥ la mediania en esto amistad. Pero
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: '_*e,l-que excede, si por su proprio interese no lo
~ hace, lldmase halagero, y si por su proprio inte-

~  rese, lisongero, y el que falta y en ninguna cosa
~ es amigo de dar contento a nadie, dicese terrible
.y.. incomportable. En los afectos también, y en las

T ‘r"
~ que tiene el medio y otro que el extremo, casi
} notando de tonto al que de todas las cosas tiene
~ empacho. Mas el que falta, o el que de ninguna

¢ entre éstos tiene el medio, lldmase vergonzoso.
~ La indfgnaci6n es también medio entre la invi-
~ diay el vicio del que de ajenos males se huelga.
~Consisten estas cosas en la tristeza y contento de
las cosas que a los vecinos o conocidos acaecen.
Porque el que se indigna, entristécese por los prés-
peros sucesos de los que dellos son dignos: el en-
- vidioso, excediendo a éste, de todos los bienes
~ ajenos se entristece, pero el que de males ajenos
‘se huelga, estd tan lejos de entristecerse, que se
alegra. Pero desto en otro lugar habrd mejor opor-
~ tunidad para tratarlo. Mas de la justicia, pues, tiene
varias partes su consideracién; dividiéndola en seis
~ partes, trataremos por si de cada una, mostrando
~ ¢6mo son asimismo medianfas. Y de la misma
~ imanera de las dem4s virtudes que tocan al enten-
dimiento.

5 vergcnzoso es alabado. ?ero_déstos uno decimos

cosa tiene vergiienza, es desvergonzado, y el que-
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. En el capitulo ym deelara ¢dmo son contrarias estas e
virtudes y estos vicios, y asimismo los afectos en quese
ejercitan. Demuestra c6mo cada una destas cosas tiene
dos contrarios: ¢l medio tiene por contrarios los extre-

‘mos; y cada uno de los extremos tiene también por con-

trarios al otro extremo con el medio, Pero aqui no es e}
medio como en los contrarios naturales, que se hacen
por participacién de los extremos, como lo tibio, de par-
ticipacién de caliente y frio, sino que es como regla entre
exceso y defecto, 0 como peso entre mds y menos, o
como el camino derecho entre los que se desinan a mano
derecha o a la izquierda.

CAPITULO VIII

Siendo, pues, tres estas disposiciones, dos de los

‘vicios, la una por exceso y la otra por defecto, y

una de la virtud, que es la mediania, las unas a las
otras en cierta manera son contrarias. Porque los
extremos son contrarios del medio y el uno del
otro por lo mismo, y el medio también de los ex-
tremos. Porque asi como lo igual es mayor que lo
menor y menor que lo mayor, asimismo los habi-
tos, que consisten en el medio, en comparacién de
los defectos, son excesos, y en comparacién de
los excesos, son defectos, en los afectos y en las
obras. Porque el valeroso, comparado con el co-
barde, parece atrevido, y puesto al parangén con
el atrevido, parece cobarde. De la misma manera
el templado, conferido con el tonto y insensato,



_ pareCe disoluto, y comparado con el disoluto, pare-
- cetonto y insensato. Y el liberal, comparado con
1 F’ el escaso, parece prédigo, y conferido con el pré-
: :  digo, parece ser escaso. Por esto los extremos rem-
< pujan al medio, el uno para el otro, y el cobarde
! l_iama atrevido al valeroso, y el atrevido dicele
cobarde, y por la misma proporcién acaece en los
~ demas. Siendo, pues, &stos desta manera contrarios
~ en s, mayor contrariedad tienen entre sf que con
- el medio los extremos. Porque mds distancia hay
~ 'del uno al otro, que de cualquiera dellos al medio,
~ de la misma manera que lo grande dista mds de lo
g L pequefio, y lo pequefio de lo grande, que cualquie-
ra de ellos de lo igual. A mds desto, algunos de los
.-extremos parece que tienen alguna semejanza y
parentesco con el medio, como el atrevido con la
 valerosidad o fortaleza, y la prodigalidad con la li-
- beralidad. Pero los extremos son entre si muy di-
~ ferentes; y aquéllos difinen ser contrarios, que
‘tienen entre sf la mayor distancia; de manera que
- las cosas que entre si mayor distancia tengan,
- mds contrarias serdn. Pero con el medio, en unos
_ tiene mayor contrariedad el defecto, y en otros
el exceso, como a la fortaleza no le es tan contra-
rio el atrevimiento, siendo exceso, como la cobar-
dia, que es defecto; pero a la templanza no le es
- fan contraria la tontedad, siendo defecto, como la
disoluci6n, que es el exceso, lo cual acaece por

dos causas: la una consiste en las mismas cosas,
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‘esto la disolucién, aunque es exceso, es mas con-

porque por ser el uno de los extremos mds cer-
cano y mds semejante al medio, no aquél, sino el
otro le asignamos antes por contrario, como ago- ¥
ra, que porque el atrevimiento parece mds a la
fortaleza o valerosidad y le es méds cercane, y la ‘ '

medio estin mds apartadas y remotas, mds pare-
cen ser contrarias. Una, pues, de las causas con-
siste en la misma cosa, pero la otra de nuestra
parte procede. Porque aquellas cosas a que nos-
otros de nuestro, naturalmente, mds somos incli-
nados, parecen ser del medio mas contrarias. Como,
agora nosotros de nuestro mds inclinados SOMOS
al regalo, y por esto, con facilidad nos dejamos
caer en la disoluci6én mis que en la templanza,
Agquellas cosas, pues, decimos ser mfs contrarias,
en que mds ficilmente nos acrecentamos. Y por

traria a la templanza,

En el nono y dltimo capitulo da Aristételes un muy
prudente consejo para alcanzar la mediania en los hechos i
morales y de virtud, y es que, si no acertamos a tomar el
medio perfetamente en nuestros hechos, nos arrimemos
mds al extremo con quien el medio menor contrariedad
y diferencia tiene. Como antes a huir de todo pasatiem-
po, que a querer gozar de todos los regalos, y antes a
osar las cosas arduas, que a temerlas.
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CAPITULO IX

~ ral virtud es medianfa, y de qué manera y c6mo
es medianfa de dos vicios, el uno por exceso y el
‘otro por defecto; asimismo e6mo la virtud es des-
ta calidad, por encaminarse siempre al medio en
~ los afectos y en las obras. Por lo cual el proprio
#oﬁcm del hombre es ser virtuoso en cada cosa,
F‘ﬁlgﬁes es su oficio buscar y tomar en cada cosa el
medio. Como el hallar el medio en el circulo no
_ es hecho de quien quiera, sino del que es docto
en geometria, desta misma manera, el enojarse
~ 'cosa es que quien quiera la hard y fdcil, y asimismo

el dar dineros y gastarlos, pero a quién, y cudnto,
~cuando, y por qué, y c6mo, no es hecho de
~ quien quiera ni ficil de hacer; y por esto el obrar

*‘b:en es cosa rara y alabada y ilustre. Por tanto, al
que al medio se quiere allegar, conviénele prime-

Lejos del humo y de las ondas ata
tu nave, do no asi se desbarata.
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mos facilmente del contento o tristeza que en nos-
otros se causare. Habemos, pues, de procurar de
remar hacia la parte contraria, porque apartdndo-
nos lejos de lo que es errar, iremos al medio; como

lo hacen los que enderezan los maderos que estdn =
tuertos. Sobre todo, en cualquier cosa que hicié-
remos, nos habemos de guardar del cebo del rega-
lo. Porque no juzgamos dél como jueces libres.
Y hanos de acaecer lo mismo a nosotros con el
régalo, que les aconteci6 a los senadores de Tro-.
ya con Helena, y en todas las cosas servirnos del
parecer y palabras dellos. Porque echdndolo de
nosotros desta suerte, menos erraremos. Haciendo,
pues, esto (hablando asf, en suma) muy bien po- g
dremos alcanzar el medio. Pero por ventura es
esto cosa dificultosa, y méds particularmente en
cada cosa. Porque no es ficil cosa determinar
cbmo, y con quién, y en qué, y cudnto tiempo
nos habemos de enojar; pues aun nosotros algu-
nas veces alabamos a los que faltan en esto, y los
Hlamamos mansps, y otras veces, a los que se eno-
jan y sienten mucho las cosas, les decimos que son
hombres de rostro y de valor. Pero lo que excede




e

sy
3 iﬁgco‘-de lo que se debe hacer, no se reprehende,
. orasea en exceso, ora en defecto, sino el que exce-
~ de mucho, porque éste échase mucho de ver. Mas
gﬁeterminar con palabras hasta dénde y en cuinto
?gs uno digno de reprehensi6n, no es cosa facil de
cer, como €l determinar cualquier otra cosa de
s que con el sentido se perciben. Porque estas
as en los negocios particulares y en la expe-
ncia tienen su determinacién. Esto a lo menos
_muestra abiertamente, que en todas las cosas
e alabar el habito que consiste en mediania,

FIN DEL SEGUNDO LIBRO
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wvirtud acto voluntario y consistir en la eleccidn y acep-
tacién de nuestra voluntad, para que mejor se entienda

sto, trata en ¢l tercero de los actos de nuestra voluntad
les se hayan de decir libres y cudles forzados, y si lo
se hace por temor es voluntario, o no, y en qué con-
ste la polestad del libre albedrio. Tras desto comienza
tratar, en particular, de cada género de virtud, y echa
0 primero de las mds estimadas, que es de la forta-
o valerosidad; y tras della trata de la templanza, con
3 {as cosas que a ambas virtudes son anexas. En el primﬁr

erencias. Disputa asimismo si las cosas que por te-
or de algunos males s¢ hacen son voluntarias o forzo-

- cluye ser acciones mezcladas de eleccién y violencia, y
o ser del todo wo]entas. Porque silo !ueseu, no ternian
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CAPITULO PRIMERO

Pues la virtud consiste en los afectos y en las
obras, y las alabanzas y reprehensiones consisten
asimismo en cosas voluntarias, y en las forzosas

el perd6n, y aun algunas veces duelo ¥y compasi6n,

por ventura que a los que tratan de cosa de virtud

les es necesario definir cuéles cosas son forzosas

y cudles voluntarias. Esles asimismo atil a los le-
gisladores para tasar las honras y castigos. Aque-

llas cosas, pues, parecen ser [orzosas, que por vio=
lencia se hacen o por ignorancia. Violento es aque-

llo cuyo principio procede de fuera, de tal suerte

que no pone de suyo cosa alguna el que lo hace ni

el que lo padece, como si el viento llevase algoaal-
guna parte, o los hombres que son sefiores dello. =
Mas las cosas que se hacen por temor de algunos
males mayores, o por causa de algin bien, como
si un tirano le mandase a uno que hiciese alguna
cosa fea, teniéndole en rehenes sus padres y sus
hijos, de tal suerte que si lo hace se librardn, y si no
lo hace morirdn, hay disputa si son cosas volunta-
rias o forzosas. En las cuales acontece lo mismo
que en las tormentas y borrascas de la mar, coan-
do se alivian en ellas los navios. Porque allf ningu-
no de su voluntad echa al hondo su hacienda,
pero hdcenlo todos los. que buen seso tienen, por
salvar su vida y las de los que van con ellos. Son,
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Ipu'ea, los hechos semejantes mezclados, aunque
mas parecen voluntarios, porque cuando se hacen,
consisten en nuestra mano y elecci6n. Pero el fin
“de la obra consiste en la ocasi6n, y hase de decir
 asi lo voluntario como lo forzoso cuando se hace.
Y hicelo voluntariamente, pues las partes que son
instrumento: de aquel movimiento y su principio
‘en las tales acciones, estin en el mismo que lo
hace, v cuando en el que lo hace estd el principio
‘del hacerlo, también estd en mano del mismo el
_hacerlo o dejarlo de hacer. De manera que las
tales obras son voluntarias. Aunque generalmente
~hablando, por ventura son forzosas, pues ninguno
por sf mismo aceptaria el hacer ninguna cosa como
';faquéllas_. Aunque en hechos semejantes algunas
‘veces son alabados los que alguna cosa torpe o
triste sufren, por causa de algunos grandes bienes,
si lo contrario hacen son reprehendidos. Porque
sufrir cosas muy feas, si no es por razén de algin
:.grande o mediano bien, es, cierto, hecho de ruines.
‘Pero en algunos hechos déstos no alabamos a los
que los hacen, antes nos dolemos dellos, cuando
~ por causa desto hace uno lo que no debria, y lo
e a la natura humana excede, y lo que, en fin,
guno sufrirfa. Porque cosas hay a que los hom-
~ bres no han de ser forzados, antes han de morir
friendo los mfs graves tormentos del mundo.
orque en aquel Almeon de Eurfpides son dignas
de risa las cosas que dice que le habfan forzado a
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matar a su madre. Es, cierto, algunas veces cosa
dificultosa juzgar cuél se ha de escoger antes que

cual, y cu4l antes que cual habemos de sufrir, y
mds dificultoso el sufrirlo después que se entiende.

Porque por la mayor parte acontece que lo que

nos parece hacedero sea cosa triste y pesada, ya
lo que nos fuerzan cosa fea y afrentosa. De do pro- « =

cede que los que se dejan o'no se dejan vencer,
son vituperados.o alabados. jQué cosas, pues, ha-

bemos de confesar ser violentas? jGeneralmente
no diremos que lo son aquellas cuya causa viene
de fuera, y el que las hace no pone nada de su. =

casa? .Pero las cosas que de suyo son forzosas y
violentas, pero en comparacién de otras son mds

de escoger, y cuyo principio estd en mano de
guien las hace, (no diremos que de suyo cierto son.
forzosas y que en respecto de otras son volunta--

riag? Aunque mas parecen cierto: voluntarias, por=-
que los tales hechos consisten en cosas particula-" =

res, las cuales son voluntarias. No es, pues, ficil

cosa determinar cudl cosa primero que cudl habe-
mos de aceptar, porque en esto hay en las cosas

particulares muy gran diversidad. Mas si alguno
quiere decir que las cosas apacibles y buenas son
forzosas, pues estando fuera del alma nos compe-
len, estard obligado a confesar que por la misma

raz6n todas las cosas son forzosas, porque todos

los que algo hacen, lo hacen por alguno destos
fines. Y los que por fuerza y contra su voluntad

b -
"
.
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obran lo malo, por razén de su dulzura, hécenlo
‘con contentamiento. Es cosa, pues, de risa dar la
& cuipa a las cosas de defuera, y no a si mismo, de

__: las deshonestas por su suavidad. Aquello, pues,

parece ser forzoso, cuyo principio y origen estd
- defuera no poniendo de suyo nada el que es for-
zado. Pero de las cosas quie pot ignorancia se ha-

e 'el haberias hecho da tristeza y causa arrepenti-
'. tmeuto, son forzosas. Pero el que hace por 1gno-

de lo que por ignorancia se hace, lo que causa
~arrepentimiento forzoso parece, mas el que no se.
f&t-'_i:gpintié, pues es diferente dést_e,_ es no volunta-

_ d‘hacer una cosa por ignorancia del hacerla igno-
rantemente. Porque el borracho o el colérico no
. parece que por ignorancia hacen lo que hacen,
sino por alguna otra causa de las ya tratadas; pero
; t_amp_oco lo hacen a sabiendas, sino ignorante-
mente, Cualquier malo, pues, ignora lo que hacer
debe y de lo que le conviene guardarse, y por se-

20
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mejante error se hacen injustos y perversos. No

se debe, pues, decir forzoso, si uno no entiende lo
que le conviene, porque la ignorancia en la elec-
¢i6n o aceptacién no es causa de lo que es forzoso,
sino de la perversidad y tacafierfa; ni tampoco la
ignorancia universal (que también se vitupera),
sino la que acontece en una cosa particular, en la
cual y acerca de la cual se ha de emplear nuestro
oficio. Porque en tales el que lo hace, mds es dig-
no de misericordia y de perdén, pues el que tal

cosa ignora, la hace contra su voluntad y forzosa-

mente. No es, pues, cosa por ventura la peor de
todas tratar de todo esto, qué cosas son y qué tan
grandes, y quién, y qué, y acerca de qué, y en
qué lo hace, y aun algunas veces con qué como
con instrumento, y por qué, como por salvar la
vida, y c6mo, si despacio o con prisa y fervor, To-

das, pues, estas cosas el que algin juicio tiene no

las ignora, cuanto més el que las hace. Porque,
jcémo ha de tener ignorancia de si mismo? Pero
puede acaecer que uno ignore lo que hace. Como
los que oran suelen decir, o que se les escap6 algo
de la lengua, o que no sabian que aquello era cosa
que se habfa de callar, como le aconteci6 a Es-
quilo en las ceremonias de Ceres, o que queriéndo-
lo mostrar se le cay6 o soltd, como el que suelta
una ballesta. Alguno también habrd que a su pro-
prio hijo lo tome por otro y piense que es su ene-
migo, como le acaecié a Merope; otro que le pa-
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rezca que la lanza tiene la punta roma teniéndola
aguda, o que la piedra es tosca; otro que hiriendo
a uno, por curarle, lo mate; otro que quiriendo
haeer de si demostracién, hiera, como acaece a los
que luchan con las puntas de los dedos. Habiendo,
pues, lugar de ignorancia en todas las cosas desta
suerte en que haya obras, el que algo desto hizo
no entendiéndolo, forzosamente parece haberlo
hecho, y sefaladamente en las mds principales
~ obras, cuales parecen ser aquellas en las cuales
consiste la obra y el fin della, Pero aunque lo que
por semejante ignorancia se haga, se diga ser for-
| ’ 2080, conviene con todo eso que la obra le dé pena
}? y se arrepienta de habella hecho. Si lo forzoso,
3

pues, es lo que por violencia o ignorancia se hace,
aquello se entenderd ser voluntario, cuyo principio
y origen consiste en el mismo que lo hace, y que
entiende particularmente las cosas, en que las tales
- obras consisten y se emplean. Porque no es por
ventura bien decir que lo que por engjo o por
codicia se hace, ek forzoso y violento. Porque cuan-
to a lo primero, ninguno de los otros animales se
puede decir que obra de su voluntad, ni menos
los mochachos, y si no esto, je6mo diremos que

T

lo que por codicia o por enojo hacemos, lo hace-
mos de nuestra voluntad. yDiremos, pues, que lo
bueno hacemos de nuestro grado y voluntad, y lo
~ malo por fuerza y contra voluntad? ¢O es hablar

obran? Pues ni tampoco se puede bien decir que -

20
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de gracia y sin fundamento decir esto; siendo una
misma la causa? Cosa, pues, por ventura parece
fuera de razén decir que las cosas que se han de
desear son violentas y forzosas, y vemos que por
s algunas cosas conviene que nos enojemos, y que
algunas cosas deseemos, como la salud y la.docs
trina. Asimismo parete que las cosas forzosas nos
son tristes y pesddas, pero las que apetecemos
sonnos suaves y aplacibles. Finalmente, ;qué dife-
10 rencia hay entre ser forzosas las cosas que se ye-
rran por deliberaci6n o las que se yerran por eno-
jo, pues ambas a dos maneras de cosas son'de
aborrecer? Y pues las pasiones y afectos que son
fuera de raz6n no menos parece que hayan de ser

15 humanos que los otros, y las obras del hombre -

también proceden de enojo y de codicia, cosa,
pues, es fuera de raz6n decir que tales cosas sean
violentas y forzosas.

Ya que en el primer capitulo ha declarado cudl obra

zo se ha'de llamdr forzosa y cuél voluntaria, y ha mostrado
cudl matiera de ignorancia hace la obra forzosa y cudl vi-
ciosa, y asimismo ha probado que lo que se hace por
turbacién de dnimo, no se puede llamar verdaderamente

* forzoso, en el capitulo 11, por cuanto la virtud, como ya
25 estd dicho, conmsiste en eleccién y libre aceptacién de
nuestra voluntad, trata de la eleccidn, que es lo que vul-
‘garmente llamamos libre albedrio, y prueba seréste I;u-o-r
prio del hombre, y que no es todo uno ser voluntario'y
proceder de libre albedrio. Item que no es todo uno va+

30 luntad y eleccidn. '

’
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i ; CAPITULO (%)

3 IYa que habemos determmado cudl cosa se ha
- de decir voluntaria y cuil forzosa, siguese el tra-
- tar de la eleccién o aceptaci6n, porque mdés pro-
prio oficio. parece que es de la virtud juzgar de

fas costumbres, que no de las obras. La elecci6n,
g ‘pues, cosa clara es que consiste en las cosas vo-
% l‘lmtarlas, pero no es lo mismo que ellas; a,utes 10

f “qus demds animales participan de las acciones
~ voluntarias, pero no de la eleccién. Y las cosas
. que repentinamente hacemos y sin deliberaci6n,

=eiecc:6n es codicia, 0 que es enojo, o querer a
«cierta opini6n, no me parece que lo aciertan. Por-
qu la eleccién no es cosa comiin a los hombres y
-. a los animales que carecen de razén, y eslo la co-
_dicia y el enojo, y el disoluto hace sus obras con
- codicia, mas no con eleccién; y el templado, al

contrario, obra con elecci6n, mas no cierto con
codicia. Y la codicia es contraria a la elecci6n,
- mas una codicia a otra no es contraria. A mds
: i}désto la codicia consiste en lo suave y en lo triste,
pero la eleccién ni en lo triste ni en lo suave. Pero
mtenos es la eleccién enpjo, parque lo que con
~ engjo se hace, en ninguna manera parece ser hecho

b :bi‘en decimos que son voluntarias, mas no decimos
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por eleccién. Mas ni tampoco es querer, aunque
le parece mucho. Porque la elecciébn no consiste
en cosas imposibles, y si se entendiese que uno
las elige, nos pareceria que estd fuera de juicio.
Pero la voluntad bien puede desear cosas imposi-
bles, como si desease ser inmortal. Asimismo la
voluntad bien se puede emplear en las cosas que
el mismo hombre no las hace, como si yo quiero
que alglin representante gane la joya, o algGn lu-
chador; pero tales cosas ninguno las elige, sino las
cosas que entiende él mismo haberlas de hacer.
Finalmente, la voluntad enderézase al fin mis par-
ticularmente, pero la eleccién consiste en las cosas
que pertenccen para el fin. Como el tener salud
querémoslo, mds las cosas con que conservemos
la salud, escogémoslas. También el vivir préspera-
mente querémoslo y lo decimos asi que lo quere-
mos, mas no cuadra bien decir que lo escogemos.
En fin, generalmente hablando, la eleccién parece
que consiste en las cosas que estdn en nuestra
mano. Tampoco es opinién la eleccién, porque la
opini6n en todas las cosas parece que se halla, y
no menos en las cosas perpetuas y en las imposi-
bles, que enlas que estdn en nuestra mano. Y la
opini6n dividese en verdadera y falsa, y no en
buena y mala, mas la elecci6n méis se distingue
con estotras diferencias. Ninguno, pues, creo dird
ni creerd ser todo uno opinibén y elecci6n. Mas ni
tampoco es la eleccién particular especie de opi-
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somos. También la eleccién consiste en escoger
una cosa o huir della, o en cosa como ésta, mas la
opini6n en el entender qué cosa es, o a quién le
cumple, o de qué manera. Mas en el tomar o de-
jar no consiste tanto nuestra opinién. Asimismo

- ser verdadera. Por la misma razén escogemos
'_'équellas cosas que sabemos ser mejores, pero pen-
samos ser asi lo que de cierto no sabemos. Parece
también que no son todos unos los que eligen las

vicio eligen lo que no les cumple. Niimporta dispu-
tar si la opini6n precede a la elecci6n o si se sigue,

. -.i;n'es, que es, o qué tal es, pues ninguna cosa de las
B Sy tratadas es? Cosa voluntaria ya se vee que es,
~ pero no toda cosa voluntaria es eligible, sino aque-
. lla que esté primero consultada. Porque la eleccién

Eqrq'uc de la felicidad dependié el inquirir la virtud. De
ser la virtud hdbito voluntario, dependié el inguerir qué
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cieccuin, sali6 el tratar de la elecmdn Del decir que no
toda cosa voluntaria tiene eleccién, sino es primero con- 3
t.ultada, nace agora el tratar de la consulta, Trata, pues,
en leste tercer capitulo Aristételes de la consulta de

nuestro entendimiento, y declara endles cosas vienen en ;
consulta y cudles hombres son aptos para consulta, A
cémo la consu}ta es de cosas que pueden acaecer de va-
rias maneras. Item que las consultas no son de los ﬁnes,
8ino de los medios, y cémo ¢l verdadero consultar esin-
quirir primero el fin, y después buscar los medios pam
alcanzarlo; asimismo cémo sean de contraria manerala &
consulta y la ejecucién; porque lo que en la consulta es
lo primero, es en la ejecucidn lo postrero; y lo que alld i
lo postrem en ésta lo primero, como se vee en el que Iy
edifica.

CAPITULO NI+

Es de considerar si hay consulta en todas las
cosas, y si se puede toda cosa consultar, o si hay
algunas cosas que no admiten consulta. Aquel[o,-_"j
pues, se ha de decir que cae en ‘consulta, no lo 3
que consulta un necio, ni lo que un furioso, sina
lo que consultarfa un hombre de juicio y entendi- =
miento. Primeramente, pues, ninguno consulta de' ;
las cosas perpetuas, como digamos del mundo, 0
de c6mo terndn proporcién en un cuadrado el d:é-
metro y el lado. Ni de'las cosas que consisten en
movimiento, y que siempre se hacen de una mis-
mg manera, ora por necesidad, ora por naturale=



za, ora por otra cualquier causa, como de los sols:
ticios o términos del sol, o de sus salidas. Ni tam-

vias, Ni menos de las cosas que consisten en for-
. tana, como del hallarse un tesoro. Pero ni aun de
das las cosas humanas, comio agora ning(in lace-
‘demonio consulta de qué manera lo§ scitias go-
bernarfan bien su repdblica. Porque ninguna cosa

&l toca el hacerlas y tratarlas. En:las sciencias,
- {:ﬂ.les, que son manifiestas, y que ellas para sf mis-
as' son' bastantes, no hay consulta; como en el
- escrebir de las letras (porque nunca disputamos
! _‘eﬁmose han de escrebir las letras), sine en aque-
' - llas'que de nuestra deliberaci6n dependen. Aun-
que no siempre destas cosas de una misma mane-
‘ra ‘consultamos, como de las cosas de la medicina,
- 0. del arte de hacer moneda, y tanto mds consul-
‘tamos del arte 'de navegar que del arte de luchar;
- cuanto menos cigrta es aquélla que ésta; y de las
 demds de la-misma suerte. Y en:las drtes consuld
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dudamos en ellas que no en éstas, y el consultar °
acaece en las cosas que por la mayor parte son
asf, pero en alguna manera inciertas, y que, en fin,
no hay en ellas cosa firme y cierta, y tomamos

£

manera y por qué medios lo alcanzardn. Y si pa-
rece que se puede alcanzar por muchos medios,
deliberan por cuil medio m4s ficilmente y mejor
se alcanzard, y si en un medio se resuelven, deli- =
beran cémo se alcanzard por éste. Finalmente, __
aquella consulta, «gpor qué medio?» hasta tantola
tratan, que lleguen a la primera causa, la cual en

la invenci6n era la postrera. Porque el que con- =
sulta, parece que inquiere y resuelve de la manera
que esta dicho, asi como en la geometria una des-
cripcién. Pero parece que no toda cuestién es con-
sulta, como las cuestiones matemdticas, mas toda E
consulta es cuestién, y lo que es lo Gltimo en la
resoluci6n, es lo primero en la ejecucién, ¥ sien
la consulta topan con alguna cosa imposible, no
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_dineros, y de ninguna parte se pueden haber. Mas
s pareciere posible haberse, pénenlo por obra;
Hlamo posible lo que podemos hacer nosotros, por-
ue lo que con favor de amigos hacemos, en cier- 5
a manera, nosotros mismos lo hacemos; pues el

,pﬂm alcanzar el fin. Tampoco se consultan las
- cosas partlculares. como si esto es pan o si estd
cocido o hecho como debe. Porque estas cosas
“con el sentido se juzgan. Porque si siempre hu- 2o
biésemos de estar consultando, seria nunca acabar;
}a que se consulta, pues, y lo gue se elige todo es
una misma cosa; sino que lo que se elige ya es
cosa determinada; porque lo que en la consulta se
~ determina que se haga, aquello es lo que se esco- 25
- ge. Porque cuando uno reduce a si mismo el prin-
¢ipio, y todo lo que precedi6, para en €l deliberar
. ¢6mo lo ha de hacer, porque esto fué lo que esco-
gi6; veese esto claramente por los antiguos gobier-




, luntad en romance, no sélo la potencia del querer, que. "
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nos de repablica, que’ Homero imit6 &n sus poe.
sfas, en las cuales introduce a los reyes: ‘que dan
razén al pueblo de las cosas ‘en que se han deters
minado. Y, pues, lo que se elige es cosa que caé
en consulta y deliberaci6n, y que entre las cosas. :
que a nuestro cargo y gobierno estdn, es dignade

ser apetecida, la eleccién serd un apetito consul- 3
tado en las cosas que tocan a nosotros. Porque
por haber desta manera juzgado en la consulta, su-
cede que apetecemos conforme a la consulta. Qué
cosa-es, pues, eleccién, y en qué cosas la hay, y 3
c6mo consiste en lo que pertenece para el ﬁn.,f
quede asf sumariamente declarado.

Porque en lo pasado se ha dicho que la eleccion noes
voluntad, pues ya estd tratado de la eleccidn, trata hre-
vemente en el capitulo v de la voluntad; llamamos vo-

en griego se llama fhelema, sino el mismo acto también

del querer, que los griegos llaman dulesin, y en nuestra
lengua, por no tener tanta diferencia de vocablos, lo uno
vy 1o otro, llamamos de una misma manera. Declara, pues,
¢6mo el querer o voluntad tira al fin, y cdmo todo loque.
queremos lo queremos por razon de ser bueno, oalo
Menos, POr parecernos a nosotros ser tal, 5

CAPITULO IV

Que la voluntad o querer sea proprio del fin, ya 3
estd dicho arriba. Pero hay algunos que tienen
por opini6n, que la voluntad va enderezada siem-
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a;lo que es bueno, y otros que no, sino a:le
e'a ella le parece bueno. Y los que dicen que
amente a lo bueno, han «de confesar de necesi-
dad que no es querido lo que quiere el que bue-
lecci6n no ha hecho. Porque si querido fuese,
a bueno, y era, si acaso asi acaesci6, malo. Mas
que dicen que lo que se quiere es lo que se
por bueno, han de confesar, que las cosas
son naturalmente amadas, sino que cada uno

a lo que bien le parece, y a uno le parece bien

fgeneral y en realidad de verdad aquellc es de
amar, que es de su naturaleza bueno, pero que
ﬂm:ia uno ama lo que le parece bien, y que ‘el bue-

los cuales a los que bien dispuestos estdn y sa-
tienen, les son sanas las cosas que son de suyo
es; mas a’'los enfermizos las confrarias. De la
sma manera lo amargo y lo dulce, lo caliente
iy lo pesado, y todas las cosas desta misma ma-

n, v la verdad que en cada cosa hay, él la co-
ce, v en todo género de hédbito hay cosas buenas

eno muy mucho de los demds: en que en todas
las cosas entiende la verdad, y es como una regla

Porque el bueno de todas las cosas juzga

y también cosas aplacibles. Y en esto difiere el
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regalo, no siendo bien, lo parece ser. De suerte que
eligen el contento o regalo como cosa buena, y
huyen de la pesadumbre y fatiga como de cosa
mala, '

la fuerza de la elecci6n o libre albedrio, que es en tener’
facultad la voluntad de amar una cosa o su contraria, y S
seguir Ia una o la otra. Porque donde tal libertad no hay, ©
no se dice haber libre albedrio. Como en el respirarng
se dice tener libre albedrio, porque no estd en nuestra -
mano el dejar de respirar. Pruébalo primero por rasén;q. .
mostrando que no hay otra causa a: quien atribnir estas
obras sino la voluntad del hombre, y después por autori- f-_.: 3
dad de los que hacen leyes, los cuales asignan premio
para el bueno y castigo para el malo, en'lo cual dan aen- =
tender ser obras libres la bondad y la malicia. ’

CAPITULO V : E;

medios que para €l se requieren en la consulta y =
elecci6n, las obras que acerca destos medios se A
hacen, conforme a elecci6n serdn, y voluntarias, =
en la cuales se emplea el ejercicio de las virtudes. ¥
Estd asimismo en nuestra mano la virtud y tam-
bién el vicio. Porque en las cosas donde en nues-
tra mano est el hacerlas, estd también el dejarlas =
de hacer, y donde estd el no, también el sf. De =
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mo el dejarlo de obrar (pues en esto consiste el
los hombres buenos o malos), también estard

ho, y decir que el hombre no es el principio ni el
e de sus proprias obras como lo es de sus pro-
srios hijos. Mas pues esto se vee claro ser verdad, y
tenemos otros principios a quien reducir las
ales obras sina aquellgs que en nuestra mano es-
tdn, las obras, cuyos principios estdn en nuestra
ano, también estardn en nuestra mano y serin
oluntarias. Parece que conforma con esto lo que

__pues castigan, ¥ dan la pena que merecen, a los

Jue hacen las cosas ruines, si ya no las hacen por
fuerza o porignorancia, que no estuyo en su mano
remediarla; y a los que se ejercitan en buenas

)

icularmente en cada una dellas cada uno juzga,

o
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ya no es muy dificultoso de saber, y lo mismo es

_‘_;14_.

obras, hénranlos, casi exhortando a éstos y re-
frenando a aquéllos. Vemos, pues, que ninguno =
exhorta a otro en las cosas que, ni estdn en nues-
tra mano, ni dependen de nuestra voluntad; por- -4
que superflua’cosa seria persuadir a uno gue ntl:_o_""'
se caliente, o que no tenga dolor, 0 que no esté
hambriento, o cosa alguna déstas, porque, no obs-
tante la persuasitn, lo padecerd. Y aun la misma

ignorancia es castigada, si el mismo ignorante es.
causa della; como en los borrachos, a los cuales =
cipio dello estd en su mano, pues pueden abste-
nerse del vino y borrachez, la cual les es causa de -
su ignorancia, Castigan asimismo a los que, de las
leyes que estdn obligados a saber, ignoran algo, si =

en todas las otras cosas que - parece que por des- 3 &
cuido y negligencia se dejan de saber, pues esta
en st mano no ignorarlas, siendo sefiores del con-
siderarlo y poner en saberlo diligencia. Mas, por 3
ventura, alguno es de tal calidad que no por no
considerarlo es tal, sino que ellos mismos se son } %
a si mismos la causa de ser tales, viviendo disolu-
tamente. Y de ser unos injustos o disolutos en la ¢
vida, es la causa el darse los unos a hacer agravios,
y los otros al comer y beber demasiado, y a cosas
semejantes. Porque cada uno sale tal, cuales son
las obras en que se emplea y ejercita. Lo cual se
vee claro en los que se ejercitan en cualquier ejer=

(%
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~ cuales, con el ejercicio, vienen a hacerse perfetos.
: _:;Es, pues, de hombre harto falto de sentido no en-
~ tender, que los habitos proceden del ejercitarse
'~ en los particulares ejercicios. Asimismo es cosa
' fuera de razon decir que el que agravia no quiere
- agraviar, y que el que disolutamente vive no quie-
)’ _'_‘ entendiendo lo que hace, de su propia voluntad es
injusto. Mas el que una vez ya es injusto, aunque

* justo; de la misma manera que el que ha caido
enfermo, aunque quiera, no puede estar sano, aun-
que sea verdad que de su voluntad haya caido
- enfermo viviendo disolutamente y no dejandose
egir por el consejo de los médicos. Porque al prin-
“cipio estuvo en sumano el no enfermar, mas des-
~ pués que fué negligente en conservar su salud, ya
no estd en su mano; como el que arroja ld piedra,
“ya no estd en su mano de detenerla; pero en su
“mano estuvo el echarla y arrojarla. Porque el prin-
~ cipio dello en €l estuyo. De la misma manera acon-
- tece al injusto y al disoluto: que al principio estuvo
en su mano no ser tales, y.por esto voluntaria-
mente lo son tales; pero después que ya lo son,
no estd asi en su mano dejarlo de ser. Ni sola-
mente los vicios del alma son libres y voluntarios,
‘mas aun, en algunos, los del cuerpo, a quicn sole-
mos reprender. Porque los que de su naturaleza

- re ser disoluto. Y si el que hace agravio lo hace

- quiera, no se podrd abstener de hacer agravio y ser
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a5



o

20

1

n

— b —

son feos, ninguno los reprende, sino los que loson '

por flojedad y descuido. Y lo mismo es en la fla- =

queza, debilitacién de miembros y ceguedad. Por-
que del que naturalmente es ciego, & por enferme-
dad, o por algn golpe de desgracia, ninguno hay =
que se burle:antes se duelen de su infortunio todos.
Mas al que por beber mucho, o por otra alguna

diselucion, viniese a cegar, todos, con muy justa

razon, lo reprenderfan. De manera que de las fal-
tas o vicios, aquéllos son dignos de reprensién, que

acaecen por nuestra propria culpa; mas los que no

suceden por culpa nuestra, no merecen ser repren-
didos. Lo cnal, si asi es, también en las demds co-

sas los vicios que merecen reprensién estardn en
nuestra mano. Y si alguno hobiere que diga que

todos apetecen aquello que les parece ser bueno,
¥ que ninguno es sefior de su aparencia o imagi-
naci6n, sino que a cada uno le parece tal el fin
cual cada uno es, decirle hemos que pues cada

uno es a si mismo causa de sus hébitos en alguna
manera, también en alguna manera serd él mismo

causa de su aparencia. Y si ninguno es a sf mis-
mo causa de obrar mal, sino que lo hace por no
entender el fin, pretendiendo que con estas cosas
podrd alcanzar el sumo bien, y que el deseo del
fin no es cosa ficil de quitar, sino que lo ha de
tener como vista, con que juzgue bien y escoja el
bien que en realidad de verdad lo sea, y que aquél
es de su natural bien inclinado, que de su natural
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‘alcanz6 esto perfectamente, y cual conviene (por=
‘que aquello que es lo mejor y lo mds perfeto, y
que de otrie no se puede recebir ni menos apren-
" der, halo de tener cada uno tal cual le cupo por
| su suerte); v que el alcanzar esto bien y perfe-
" ‘tamente es la perfeta y verdaderamente buena

:15ng esto es asf, querrfa me dijese por:qué més
_razén la virtud ha de ser voluntaria que no el vi-
0. Porque lo uno y lo otro tiene €l fin de la mis-

lo malo; vy todo lo demds que hacen, a este fin lo
‘encaminan, de cualguiera manera que lo hagan.
" Ora pues el fin naturalmente no se les represente
a cada uno tal, sino que sea algo que €l en si mis-

anera’ cuadra al malo tener facultad por sf mis-
mo para las obras, que para conseguir su fin. Y

puas si las virtudes, como se dice, son voluntarias
(pues nosotros mismos somos, en alguna manera,
causa de nuestros hdbitos, y por ser tales nos pro-
ponemos tal fin), también serdn los vicios volunta-
tios. Porque todo es de una misma manera. Habe-
mos, f)ues, tratado hasta agora asi, en general, de
~ las virtudes, y propuesto su género casi como por
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ejemplos, diciendo que eran medianfas y que eran’
habitos, y de dénde procedian, y c6mo se emplea-
ban en los mismos ejercicios de donde procedian,
y por sf mismas, y cémo consistian en nuestro

libre albedrio, y cémo eran voluntarias, y c6mo '
habian de ser tales cuales la recta y buena razén

determinase. Aunque no son de la misma manera
voluntarias las obras que los hdbitos, porque de
las obras, dende el principio hasta el fin, somos =
seiores, entendiendo las cosas en particular y por
menudo; mas de los hédbitos no, sino al principio.
Aunque el acrecentamiento de las particulares co-
sas no se echa de ver sensiblemente, de la misma
manera que en las enfermedades. Mas porque estu-
voen nuestra mano hacerlas desta manera o de la
otra, por eso se dicen ser voluntarias. Torndndo-
las, pues, a tomar de propdsito, tratemos en par-
ticular de cada una, qué cosa es, y qué tal y de
qué manera, y juntamente se entenderdn cudntas
son. Y sea la primera de que tratemos la valero-
sidad o fortaleza.

Tado Jo que hasta agora Aristoteles de las virtudes ha
tratado y propuesto, ha sido en comin, como ¢l mismo,
en el epflogo que al fin del precedente capitulo ha hecho,
o ha mostrado. Pero porque las cosas asi en comiin di-
chas y tratadas no dan entera certidumbre, si mds en par-
ticular no se declaran, agora en todo lo que resta de las
Fiticas 0 Morales, trata de cada virtud en particular lo que
conviene entender della. Y primeramente echa mano de
la méis generosa y mis importante de las virtudes, que
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' g!l de la fortaleza de dnimo; lldmole la mds generosa, por-
_que todos los que en el mundo son de veras generasos
han comenzado por aqui, haciendo grandes hazafias en
_cosas de la guerra por la honra y libertad de su patria;
de Jo cual muchas naciones, pero sefialadamente la espa-
fiola nacién, puede dar ejemplos muy ilustres. Pues ha-
iendo venido casi al cabo, como un enfermo ya de los
médicos desconfiado, con el divino favor y.sin ayuda de
extranjeras naciones, no s6lo torné a cobrar su perdida
tierra, pero ha extendido su poder hasta las mds remotas
‘partes del Oriente y del Poniente, descubriendo nuevas
tierras y naciones, de que quedaran aténitos todos los
pasados si hoy dia fueran vivos. Declara, pues, cudl es Ia
verdadera fortaleza de dnimo, y cudl noes fortaleza, sino
- atrevida necedad.

CAPITULO VI

Que la fortaleza de dnimo, pues, sea una me-
_ diania entre los temores y los atrevimientos, ya
~esta dicho en lo pasado (porque alli se mostrd ya
4 ..'. claramente). Tememos, pues, las cosas espantosas,
~ las cuales, hablando asi generalmente y en comtin,
'-éc'm cosas malas. Por lo cual, definiendo el temor,
'~ d;cen desta manera: que es una aprensi6n del mal
~ venidero, De manera que todas las cosas malas
nos ponen temor: corno son la infamia, la pobreza,
la enfermedad, la falta de amigos, la muerte. Mas
' no en todas estas cosas parece que se emplea el
“hombre valeroso. Porque algunas cosas hay que
das conviene temer, y &l hacerlo asi es honesto y

Lo
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el que la teme es hombre bien in¢linado y de ver-
giienza, y el que no la teme es desvergonzado. Aun- -
que a éste, algunos, como por metdfora, lo llaman
valiente, porque tiene algo en qué parece al hom-
bre valeroso, pues también el hombre valeroso es
ajeno de temor. Mas la pobreza ni la enfermedad
no son cosas tanto de temer ni; generalmente ha-
blando, todas aquellas cosas que, ni proceden de
vicio, ni estdn en nuestra mano. Mas ni tampoco:
por no temer estas cosas se puede decir un hom-
bre valeroso, aunque también a éste, por alguna
manera de semejanza, lo llamamos valeroso. Por-
que bien hay algunos que en las cosas de la gue-
rra y sus peligros son cobardes, y con todo eso
son liberales y en cosa del gastar su dinero fran-
cos y animosos. Ni tampoco se puede decir uno
cobarde por temer no le hagan alguna injuria y
fuerza en hijos o en mujer, o que no le tengan en-
vidia, y cosas desta manera. Ni menos serd vale-
roso el que habiéndole de azotar muestra grande
dnimo. (En qué cosas temerosas, pues, se muestra
un hombre valeroso sino en las mayores?; pues
ninguno hay que mas aguarde que €l las cosas te-
rribles. l.a cosa mds terrible de todas es la muerte,
porque es el remate de todo, y parece que para el
muerto no hay ya mds bien alguno ni mas mal. Pa-
rece, pues, que niaun en todo género de muerte se
muestra el hombre valeroso, como en el morir en




al se muestra claro por las honras que a los ta-
s les hacen las ciudades, y asimismo los reyes y

uél se dird hombre valeroso, que en la honro-
‘muerte y en las cosas que a ella le son cercanas

~ la guerra. Aunque, con todo eso, el hombre vale-
roso, asi en la mar como en las enfermedades,
mostrard cobardia. Aunque no serd esforzado,
. como lo son los marineros. Porque los valerosos
ya ticnen la esperanza de su salvacién perdida y
s pesa de morir de aquella manera; pero los ma-
eros, por la experiencia que de las cosas de la
ar tienen, estdn con esperanza de salvarse. A
ds desto, donde hay esperanza de valerse de
fuerzas o donde es honrosa la muerte, ani-
anse mas las gentes; de las euales dos cosas, ni
una ni la otra se halla en' el morir de tales gé-
ros de muerte, ;

£ ‘ En este capitulo parece haber negado este fildsofo la
7 ‘kziﬁortali.dad del alma, pues dice que no hay bien ni mal

lespuds de la muerte, y asi ha de ser corregido con la

_1* regla de la verdad cristiana. .

- En el séptimo capitulo declara las diferencias que hay
- _entre los hechos del hombre valeroso v los del cobarde,
. ,;?'1" ¢ L atrevldo. ¥ muestra cémo el valeroso ha de en-

ninar siempre sus hechos a fin honesto, y que las cosas
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peligrosas se aguardan por el fin, Del cual el que falta o
excede, ya pierde el nombre de valeroso, y eobra el da :
cobarde o atrevido. e <

CAPITULO VII

Pero no a todos son unas mismas cosas temero- .
sas y terribles, sino que decimos que hay cosas
que exceden a las humanas fuerzas, las cuales las
teme cualquier hombre de juicio. Mas las cosas -
que al hombre tocan, difieren en la cantidad y en =
el ser mds o menos. Y de la misma manera las co- h ‘:-'

to hombre, no se espanta, pero teme las tales co-
sas como conviene y como le dicta la razén, y
esto por causa de lo bueno, porque éste es el fin |
de la virtud. Y estas cosas puede acontecer que
se teman mds y menos, y también que, lo que no =
es de temer, se tema como si fuese cosa de temer.
En las cuales cosas acontece errar unas veces por-
que se teme lo que no conviene, otras porque no
como: conviene, y otras porque no cuando con-
viene, y otras cosas desta manera. Y de la misma
manera habemos de juzgar de cosas de osadia.

Aquel, pues, que aguarda y que teme lo que con-
viene; y por lo que conviene, y como conviene,
y de la misma manera osa cuando conviene, aquel 3
tal se dice hombre valeroso. Porque el valeroso
sufre y obra conforme a su honra, y conforme alo
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= fortaleza de dnimo del hombre valeroso es el
ien, y por la misma razén el fin; porque cada

ocablo), mas puédese decir hombre loco y sin
sentido, y tonto, el que ninguna cosa teme: ni el
i . . ]
~ terremoto, ni las crecidas de las aguas, como di-
Nr

cen que lo hacen los franceses. Mas el que en las
‘cosas de temer excede en el osar, dicese atrevido
arriscado. Parece, pues, el arriscado hombre fan-

e la misma manera que el valeroso se ha en las
‘cosas de temer, desta misma quiere mostrarse el
atrevido; de manera que lo imita en lo que puede.
‘EY asi hay muchos dellos juntame‘nte arriscados }'

-i dos, y las cosas temerosas no las osan aguardar.
Yl que en el temer excede llamase cobarde, por-
 que le es anexo el temer lo que no conviene, y
como no conviene, y todas las demds cosas deste
género. Falta, pues, el cobarde en el osar, pero
mas se muestra exceder en las cosas de molestia.
: ;1 - Es, pues, el cobarde un desesperado, porque to-
' das las cosas teme; en lo cual es al revés el vale-

L1
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‘de cobarde. Porque es gran flaqueza de animo el
‘huir las cosas de trabajo y muer[t]e, no por ser |

“‘—'|24“—

roso, porque el osar, de buena esperanza procede
De manera que asi el cobarde como el atrevid
y también el valeroso, todos se emplean en un
mismas cosas; pero hanse en ellas de diferen
manera, porque aquéllos o exceden o faltan; pe
el valeroso tritase con medianfa y como conviene
Y los atrevidos son demasiadamente anticipad
y que antes del peligro ya muestran querer estar
en €l, y cuando estin en €l retiranse. Mas los va- =
lerosos en el hacer son fuertes, y antes dél mode- =
rados y quietos. Es, pues, la valerosidad o forta- =
leza (como esta dicho) una mediania en las cosas.

chas, las cuales escoge y sufre por ser cosa hones:
ta el hacerlo y afrentosa el dejarlo de hacer. Pero ©
el matarse uno a sf mismo, por salir de: necemdad;
y pobreza, o por amores, o por otra cualquier cosa
triste, no es hecho de hombre valeroso, sine antes

cosa honrosa el morir, sino por huir del mal. Es,
pues, la fortaleza de 4nimo tal cual aqui la habe- =
mos dibujado.

Cosa es averignada lo que Aristételes dice en el prin=
cipio de las Reprensiones de los sofistas, que unas cosas
hay que de suyo son tales, y otras que, no siéndolo, quie-
ren parecer ser tales, Como la mujer que de suyo no es
hermosa, y con afeites quiere parecerlo. Y como el alatén,
que no siendo oro, parece serlo, y como algunos hombres,
que siendo bofos y de mal hdbito de cuerpo, parece que
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~ estdn gordos. Y no s6lo es esto verdad en las cosas ex-
teriores, pero aun en las del dnimo; porque la malicia y
_astucia quiere imitar a la prudencia, y la erueldad a la
justicia, y otras cosas desta manera. Ensefia, pues, Aris-
toleles en este octavo capitulo como discerniremos la
dadera fortaleza de dnimo de la que, no siendo, quie-
arecerlo, y muestra no haberse de decir fuerte el que
por temoares fuerte; como los que en la guerra temen
de desamparar la orden militar por el castigo, o los que
‘son por vergiienza, o los que con safia o cdlera hacen
sas peligrosas, Todos ¢stos y los que desta manera fue-
no son fuertes ni valerosos, porque no obran por
¢i6n ni lo hacen por fin honesto,

CAPITULO VIII

arece mas que otra ninguna a la verdadera for-
leza, Porque los ciudadanos parece que aguar-
| los peligros por las penas estatufdas por las

vella nacién se sefiala sobre todas las otras en
taleza, donde los cobardes en ninglin précio ni
ra son tenidos, y los valerosos son muy esti-

Porqgue haciendo eso, el mismo Polidamas
Vernd por me afrentar luego el primero.

j‘.e's, y por las afrentas y honras. Por lo cual

1o
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‘semejante a la primera de que se ha tratado: en

- lugares semejantes, ordenan algtn escuadrén; por- %
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nera:
Héctor, que es el mejor de los Troyanos,
Dird, si eso yo hago, que a las naves
Huigo por esciparme de sus manos.

Es, pues, esta manera de fortaleza en esto muy

que procede de virtud; pues procede de vergiien-

tanes a ser fuertes. Mas éstos tanto peores son que 2
aquéllos, cuanto no lo hacen de vergiienza, sino =
de temor, y quiriendo evitar, no la afrenta, sino
el dafio. Porque los fuerzan a hacerlo los que tie=
nen el gobierno, como en Homero, Héctor:
* Al que ir de la batalla huyendo viere,
Mostrando al enemigo cobardia,

A los buitres y perros, si lo hiciere,
Daré a comer sus carnes este dia,

y los que delante de alguna cava, o algunos otros

que todos hacen, en fin, fuerza. Y el que ha de ser
valeroso, no lo ha de ser por fuerza, sino porque
¢l serlo es ilustre cosa. Pero parece que la expe~

riencia de las particulares cosas es una manera de
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fortaleza. Por lo cual tuvo Séerates por opini6n
_' (que la fortaleza consistia en sciencia. Porque en
‘otras cosas otros son tales, y ‘en las cosas de la

los otros como armados con desarmados, y como
"_g'rimidores con gente que no sabe de esgrima;
‘pues en semejantes contiendas no los mis valero-
§0s son mas aptos para pelear, sino los mds ejer-
itados y los mas sueltos de cuerpo. Hicense, pues,
bardes los soldados cuando el peligro es excesi-

y.élios son los primeros al huir, Mas la gente de la

erra muestra rostro y muere alli, como le acaeci6
a Hermeo en el pueblo Coron[e]a de Beocia. Por-
~ quela gente de la tierra, teniéndolo por afrenta el
“huir, quieren mds morirque con tal vergiienza sal-

arse. Pero los soldados, al principio, cuando pre-
tenden que son mds poderosos, acometen; mas
despucts, entendiendo lo que pasa, huyen, temien-
do mas la muerte que la vergiienza, Mas el hom-
bre valeroso no es desta manera. Otros hay que la

i
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Vo y se veen ser inferiores en nimero y en bagaje, |
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dos y coléricos parece que son valienles, como
las fieras, que se arremeten contra los que las han

cblera es una cosa arriscada para los peligros. Por
lo cual dice Homero:

Did riendas a la colera 'y esfactzo
Y despertd laira adormecida,

Y en otra parte:

La furia reventd por las narices, o
La sangre se encendid con safia ardiente.

Porque todo esto parece que quiere dar a en- &
tender el impetu y movimiento de la célera. Los
valerosos, pues, hacen las cosas por causa de lo o
honesto, y en el hacerlas acompdfiales la célera;
pero las fieras hdcenlo por el dolor; pues lo hacen
o porque las han herido, o porque temen no las
hieran. Pues vemos que estando en los bosques y
espesuras no salen afuera. No son, pues, valerosas ".,
porque salgan al peligro movidas del dolor y de
la c6lera, ni advertiendo el peligro en que se po- &
nen. Porque desa manera también serian los as-
nos, cuando estdn hambrientos, valerosos, pues no
los pueden echar del pasto por muchos palos que
les den. Y aun los addlteros, por satisfacer a su =
mal deseo, se arriscan a hacer muchas cosas peli=

grosas. No son, pues, cosas valerosas las que por =
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: "-'_olor o colera se mueven al peligro. Mas aquella
fortaleza que, juntamente con la cblera, hace elec-
6n, y considera el fin porque lo hace, aquélla

bres, cuando estdn airados, sienten pena, y cuan-
~do se vengan, quedan muy contentos. Lo cual, los
jue lo hacen, hanse de llamar bregueros o cuis-
neros, mas no cierto valerosos: porque no
bran por causa de lo honesto, ni como les dicta
raz6n, sino como les incita la pasién. Casi lo
ismo tienen los que por alguna esperanza son
alientes; mas no por tener buena esperanza son

* osados en los peligros. Mas en esto parecen se-
'_ft-:jant’es los unos y los otros a los valerosos, que
os unos y los otros son osados:. Pero los valero-
sonlo por las razones que estan dichas; mas
| los otros, por presumir que son méds poderosos, ¥
e no les vernd de alli mal ninguno, ni trabajo.
‘cual también acaece a los borrachos. Porque

L¥]
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Porque tanto m4s aquello procede de habito, cuan-
to menos en ellos estaba apercebido. Porque lé.g' )
cosas manifiestas puede escogerlas uno por la con- =
sideracién y uso de raz6n; mas las repentinas p
el hébito. Los ignorantes también parecen valien
tes, y parecen mucho a los confiados, aunque
esto son peores; que no tienen ningiin punto dez
honra, como los otros. Y asi, los confiados, aguar-
dan por algiin espacio de tiempoj pero los que s
han engafiado, si saben o sospechan ser otra ¢o;
luego huyen. Como les aconteci6 a los argivos
cuando dieron en manos de los lacedemonios cre
yendo ser los sicionios. Dicho, pues, habemos &
cudles son los verdaderamente valerosos, y cudle
no siéndolo, quieren parecerlo. 5

En el capitulo nono hace comparacion entre el osa J%

cosas de temor, que las de osadia.
CAPITULO IX

rés, pero Ao en ambas cosas de ung misma man
ra, sino que, principalmente en las cosas de temer._ -
Porque el que en estas cosas no se altera, sino que
muestra el rostro que conviene, mds valerosoes g
no el que lo hace en las cosas de osadia. Porq
por aguardar las cosas tristes, como estd dicho,
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~ dicen ser los hombres valercsos. Y por esto la
fortaleza es cosa penosa, y con mucha razén es

' las cosas tristes, que abstenerse de las aplacibles.
" Pero con todo esto, el fin de la fortaleza parece
5  dulce, sino que lo escurecen las cosas que le es-
' tdn a la redonda, como les acontece a los que se
: combaten en las fiestas; porque a los combatien-
. tes el fin porque se combaten dulce les parece,
Jque es laicorona y premios que les dan; pero el re-
cebir los golpes, dolorosa y triste cosa les es, pues
“son de carne, a la cual le son pesados todos los
trabajos. Y porque los trabajos son muchos y el
: premio por que se toman poco, parece que no con-
" tienen en si ninguna suavidad. Y si lo mismo es
: || en lo que toca a la virtud de la fortaleza, la muer-
te y las heridas cosa triste le serdn, y contra su vo-
Muntad las recebird;-pero agudrdalas por ser cosa
23 'homesta el esperarlas, o porque el no hacerlo es
= cosa vergonzosa. Y cuanto mds adorpado estuvie-
re de virtudes y mis dichoso fuere, tanto mds se
~ entristecerd por la muerte, Porque éste tal vez era
mds digno de vivir, y éste sabe bien de cudn gran-
des bienes se aparta por la muerte. Esto, pues, es
cosa triste; mas con todo eso no es menos valero-
50; antes, por ventura, mis, pues en'la guerra pre-
cia més lo honesto que no a ellos. Ni aun en nin-
~ ghn otro género de virtudes se alcanza el obrar-
‘las con gusto y contento, hasta que se alcanza el

- alabada. Porque mds. dificultosa cosa es esperar °
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fin en ellas. Pero bien puede ser que los que son
tales no sean los mejores soldados de todos, sino
otros que no son tan valerosos, y que otro bien nin-
guno no tengan sino éste. Porque estos tales son
gente arriscada para todo peligro, y por bien pe-
quefio provecho ponen sus vidas en peligro. Hasta
aqui, pues, habemos tratado de la fortaleza, cuya
propriedad ficilmente se puede entender como
por ejemplo, por lo que estd dicho,

No poca falta le hizo al fildsofo, para el tratar bien esta

materia de la fortaleza, el no entender las cosas del siglo
venidero, y de la inmortal vida, que por la luz de la fe
los cristianos tenemos entendida, Porque si esto €] enten-
diera, no dijera un tan grave error como arriba dijo: que
después de la muerte no habia bien ni mal alguno, ni
ahora lo acrecentara diciendo que el hombre valeroso

muere triste, entendiendo los bienes que deja; porque .

no los deja, antes los cobra por la muerte muy mayores; y
asi vemos que aquellos valerosos mdrtires iban a la muer-
te, no tristes, como este filésofo dice, sino como quien
va a bodas, certificados por la fe de los bienes que por
medio de aquella fortaleza de dnimo habian de alcanzar,
Y asi parece que en esto de la inmortalidad del alma v
del premio de los buenos y castigo de los malos, este
filésofo anduvo vacilando como hombre, y nunca dijo
abiertamente su parecer. Mds a la clara habld en esto sul '
maestro Platdn, y mds conforme a la verdad cristiana, que
en los libros de Kepiblica confesé infierno y purgatorio,
y cielo y premios eternos, aunque no tan claramente como
nuestra religion cristiana nos lo ensefia con doctrina ce-
lestial. Esto he querido afiadir aqui, porque cuando el
cristiano lector topare con cosas semejantes, lo atribuya:
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‘a que no tenian aquéllos Juz de Evangelios, y que su doc-
trina era, en fin, de hombres, y dé gracias al Sefior, que
~ esta cristiana filosofia asi le quiso revelar: que entienda
. mis desto un simple cristiano catequizado o instruido en
 lu fe, que todos juntos los filésofos del mundo.

CAPITULO X
DE LA TEMPLANZA ¥ DISOLUCION

Declarada ya la materia de la fortaleza o valerosidad
‘de dnimpo, viene a tratar del segundo género de virtud,
Jie es de Ja templanza, la cual es una mapera de virtud
juy importante para la quietud del mundo, pues los més
e los males acaecen por falta della, apeteciendo mu-
hos un contento y no pudiéndolo gozar todos, y mo-
viendo, sobre quién lo gozard, grandes alborotos. De-
‘muestra no consistir la templanza en todo género de
contentamientos, sino en los corporales y que por el sen-
tido se perciben, 2

Después de haber tratado de la fortaleza, ven-
gamos a tratar de la templanza; porque entendido
std ser estas virtudes de aquellas partes que no
~ usan de raz6n. Ya, pues, dijimos arriba que la tem-
plauza es medianfa entre los placeres; porque me-
- nos, y no de la misma manera, consiste en las co-
sas de tristeza. En los mismos placeres parece que
. consiste también la disolucién. Pero en cuales pla-
. ceres consistan, agora lo determinaremos. Divida-
- mos, pues, los placeres desta manera, que digamos

que unos dellos son espirituales y otros corpora-
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les, como el deseo de honra, o doctrina, porciue"- {
cada uno déstos se huelga con aquello a’ que es
aficionado, sin recebir dello el cuerpo ninguna al-
teraci6n ni sentimiento, sino el entendimiento so-

lamente. Los que en semejantes placeres se em~

plean, ni se dicen temiplados, ni tampoco disolutos,
y lo mismo es en los demés pasatiempos y place- =
res que no son sensuales. Porque a los que son -
amigos de fbulas y de contar cuentos, ¥ que de
lo primero que a las manos les viene parlan toda

el dfa, solémosles llamar vanos y parleros, masno

cierto disolutos. Ni tampoco a los que por causa
de algunos intereses o amigos se entristecen. De
manera que la templanza consiste en los placeres
corporales, mas no en todos ellos. Porque los que
se huelgan con las cosas de la vista, como con los
colores y figuras, y con la pintura, ni se dicen "=
templados, ni tampoco disolutos, aunque parezca
que se huelgan con ellos como conviene, o més o
menos de lo que conviene. Y lo mismo acontece
en'las cosas del ofdo: porque a los que demasia-
damente se huelgan con cantares o con represen- = =
taciones, ninguno los llama disolutos, ni tampoco

templados a los que se tratan en ello como deben; =

ni menos en lo que toca a los olores, sino acciden-
tariamente; porque a los que se deleitan con los
olores de las manzanas o de las rosas, o de los
sahumerios, no los Hamamos disolutos, sino a los

que son amigos de almizcles y de olores de vian-




= 135 =

3 *Ldas Porque los disolutos huélganse con olores se-
% - mejantes, porque les traen a la memoria lo que
. ellos codician. Otros hay que, cuando tienen ham-
“bre, se agradan mucho de los olores de las buenas
;gy;fiandas, lo eual es proprio de hombres disolutos
" en comer; porque de ellos es proprio desear co-
- ssas semejantes; lo cnal no vemos gue acaezca en
los demds animales, que con estos sentidos se de-
leiten, si no es accidentariamente. Porque ni aun
1 los perros no se deleitan con oler las liebres, sino
' ;.,-cou comerlas, aunque el olor les di6 el sentimiento
" «ellas; ni menos el leén se deleita con el bramido
B el buey, sino con comerlo. Pero dénde estd sin-
= ti6lo por el bramido, y por eso parece que se de-
Jeita con la voz. Y lo mismo es cuagndo vee un cier-
¥0 o algin corzo: que no se deleita de verlos, sino
e que ternd con qué matar su hambre. Consiste,
~ pues, la templanza, y asimismo la disolucién, en
' ‘aquellos deleites de que son también participantes

-wles y bestiales; éstas son el tacto y también el
“gusto, aunque parece que del gusto poco o ningu-
na cosa se sirven. Porque ¢l juzgar del gusto es
.~ proprio de los labrios, como lo vemos en los que
_gustan los vinos o guisan las viandas; de lo cual

5 de gozar dello; lo cual consiste todo en el tacto,
- asi en lafs] viandas como en las bebidas, y también
~en lo que toca a los deleites de la carne, Por lo

- poco o no nada se huelgan los disolutos, si no han

by
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cual se dice de un gran comedor, llamado Filo-
xeno Frigio, que deseaba tener el cuello més largo

que una grulla, dando a entender que se deleitaba =

mucho con el tacto, el cual es el m4s universal de
todos los sentidos y en quien consiste la disolu-
ci6n. Y asf, con razén, parece ser de los sentidosiel =
mds digno de ser vituperado, pues lo tenemos,noen.
cuanto somos hombres, sino en cuanto somos ani-
males. De manera que holgarse mucho con cosas
semejantes y quererlas mucho, es cosa bestial. Por-

que los mds ahidalgados deleites del tacto;, como =

son los que consisten en los ejercicios de la lucha
y en los bafios, no entran en esta cuenta. Porque

el deleite y tacto del disoluto no consiste en todo-

el cuerpo, sino en ciertas partes dél.

CAPITULO XI
DE LA DIFERENCIA DE LOS DESEOS

En el capitulo onceno va distinguiendo los deléites, v
mostrando cémo dellos hay que consisten en cosas natu-
rales, y dellos en cosas vanas, y dellos eén cosas necesa-
rias para el vivir, y dellos en cosas que los hombres se

han buscado sin forzaries necesidad ninguna. ¥ muestra.

pecarse mds en lo vano que no en lo necesario.

Mas entre los deseos, unos parece que hay co-
munes, y otros proprios y casi como sobrepuestos.
Como el deseo del mantenimiento, que es natural,
porque cada uno lo desea cuando dél tiene necesi-
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dad, ora sea seco, ora hfimedo, y aun algunas veces

hs mismos. Por lo cual parece quedepende de nues-
tra voluntad, aunque la naturaleza tiene también

uso, pues el natural apetito es henchir lo que hay
esidad. Y asi, éstos se llaman comGnmente hin-
levientres, como gentes que los cargan mds de
que serfa menester. Esta es una condicién de
ymbres serviles y de poca calidad. Pero en los
articulares deleites muchos pecan, y de muy di-
rsas maneras. Porque de los que a cosas par-
ticulares se dicen ser aficionados, pecan los que
se deleitan en lo que no deben, o m4s de lo que
deben, 0o como la vulgar gente se deleita, o no
como debrian, 0 no con lo que debrian; pero log
“disolutos en toda cosa exceden, pues se deleitan
_con algunas cosas con que no debrian, pues son
. cosas de aborrecer. Y aunque se permita delei-

 uno y el otro y aun la cama (dice Homeroj la

. tarse con algunas dellas, deléitanse més de lo
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que debrfan, y como se deleitaria la gente vul-
gar y de poca estofa. Bien entendido, pues, estd,
que la disolucién es exceso en las cosas del de~ =

leite, y cosa digna de reprensi6n. Mas en lo que

toca a las cusas de molestia, no es como en lode

la fortaleza; porque no se dice uno templado por
sufrirlas, ni disoluto por no: hacerlo, sino que =

se dice uno disoluto por entristecerse mds de
lo que debria por no alcanzar lo que apetece, la
cual tristeza el mismo deleite se la causa; y fem-
plado se dice por no entristecerse por carecer y

abstenerse del deleite. El disoluto, pues, todas Jas ¥
cosas deleitosas apetece, o, a lo menos, las que mds ¥

deleitosas son; y de tal manera es esclavo de sus

proprios deseos, que precia y escoge aquéllos mds =
que todo el resto de las otras cosas; y por esto, =

como las desea, entristécese si no las alcanza, por-
que el deseo siempre anda en compaiifa de la teiste-

. za. Aunque parece cosa ajena de raz6n entristecer- =

= {u]

se por el deleite. Pero faltos en el deleite y que se 3

alegren con él menos de lo que conviene, no se
hallan ansi, porque no consiente la naturaleza hu-
mana una tan grande tontedad, pues vemos que

aun los demds animales disciernen los manteni-- =

mientos, y de unos se agradan y otros aborrecen;
y pues si alguno hay que ninguna cosa le sea de-
leitosa, ni de unas cosas a otras haga diferencia,
parece que este tal estd lejos de ser hombre. De
manera, que este tal no tiene nombre, porque tal
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»msa' no se halla. Pero el templado, en estas cosas
] |, {ritase con medmuia poerque ni se deleita con las
coaas con que se dele1ta mucho ei d:soluto, antes

" con 1o que no debe, ni con mnguna cosi demas:a-
damente, ni por carecer deI}o se entnstece, ni de-

,':'f;_m, generalmente llabiando, 'con ninguna cosa dés-
5 tas Antes apetece las cosas que importan para la
.' I‘saiud y para conservar el buen habito del cuerpo,
- si son cosas deleitosas, y esto moderadamente y
como debe, y las demds cosas aplacibles, que no
sean perjudiciales a éstas, ni mehos estraguen la
‘honestidad ni la hacienda. Porque el que disoluto
mds quiere sus deleites que toda la honra; mas
el templado no es desta manera, sino como la bue-

" na razén le ensefia que ha de ser.

CAPITULO XII

COMO LA DISOLUCIGN ES COSA MAS VOLUNTARIA
QUE LA COBARDIA

En este 1iltimo capitulo compara dos vicios de las dos
virtudes, de que hasta agora ha tratado, el uno por ex-
- €250, que es la disolucidn, y el otro por defecto, que es
~ la cobardia, de los cuales dos vicios la disolucién es ex-
- ceso de la temperancia, y la cobardia defecto de la for-
taleza. Prueba, pues, la disolucién tanto ser mds digna
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de reprensién que no la cobardia, cuanto es mds volun-
taria y mds puesta en nuestra libertad de albedrio. Por—

que la cobardfa parece nacer de una escaseza O pogue-

dad de dnimo, y la disolucién de la misma voluntad.

La disoluci6n, cosa més yoluntaria parece que no :
Ia cobardfa: pues ésta nace del deleite, y aquélla
de la tristeza, de las cuales dos cosas el deleite es
cosa de amar, y la tristeza de aborrecer, Y la tris- .
teza disipa y destruye la naturaleza del que latie-
ne, mas el deleite ninguna cosa de esas hace, an-
tes procede mds de nuestra elecci6n, y por esto
¢s digno de mayor reprensi6n; pues en semejan-
tes cosas es mds fAcil cosa acostumbrarnos, Por-
que muchas cosas hay en la vida desta condicién,
en las cuales el acostumbrarse es cosa que estd -
lejos de peligro, lo cual en las cosas de espanto 3
es al revés. Aunque parece que la cobardia asi en
comiin tomada, no es de la misma manera volun-
taria, que si en las cosas particulares la conside-
ramos. Porque ella en si carece de tristeza, mas
las cosas particulares dan tanta pena, que fuerzan
muchas veces a arrojar las armas, y a hacer otras
cosas afrentosas, y por eatc: parece que son €osas

violentas. Pero en el disoluto es al revés: que las

cosas particulares le son voluntarias, como a hom-
bre que desea y apetece; mas asi en comin no
tanto, porque ninguno apetece asi en comfin ser = =
disoluto. Y el nombre de la disolucién atribui-
moslo a los hierros (esto es en griego conforme al
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nombre acolastos) de los nifos, porque se parece
~  mucho lo uno destos a lo otro. Aunque para nues-

Jo tomé lo postrero de lo primero, y no parece
 quese hace mal la traslacién de lo uno para lo
: I‘--Q:-:I:_ro. Porque todo lo que cosas torpes apetece y en
. esto crece mucho, ha de ser castigado, cuales son
- el apetito y el nifio mis que otra cosa alguna, por-
~ que también los nifios viven conforme al apetito,
| y en ellos se vee mds el apetito del deleite, De ma-
era que si no estd obediente a la parte que se-
fiorea y se subjeta a ella, crece sin término, porque
es insaciable el apetito del deleite; y el no bien
“discreto de dondequiera lo apetece. Y el ejerci-
© tarse en satisfacer al apetito hace crecer las obras
| " de su mismo jaez, las cuales si vienen a cobrar
* fuerza y arraigarse, cierran la puerta del todo a la
~ razé6n. Por tanto, conviene que estos tales deleites
~ sean moderados y pocos, y que a la razén en nin-
" guna manera sean contrarios. A lo que desta ma-
" nera es, llamdmosle obediente y corregido. Por-
“que asi como el nifio ha de vivir conforme al man-
~damiento de su ayo, de la misma manera en el

dicta la razén. Por lo cual, conviene que en el va-
r6n templado la parte del apetito concuerde con
- larazén: porque la una y la otra han de tener por
~ blanco lo honesto, y el varén templado desea lo

hombre la parte apetitiva ha de regirse como le .
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que conviene y como conviene y cuando con

de la virtud de la templanza.

FIN DEL TERCER LIERO




ARGUMENTO DEL CUARTO LIBRO
DE LAS ETICAS

~ ¥a que en el tercer libro ha tratade de dos géneros de
rtudes principales, de la fortaleza y de la templanza, en
icuarta libro pretende tratar del tercer género princi-
. a# virtud, que es la liberdlidad, 1a cual consiste en el
. dar y recebir de los proprios intereses, y juntamente de
U Jog hierros due en ella acaecen por exceso y por defec—

‘I-ﬁblm \

i

. Trata asimismo de la.magnificencia y de otros infe-
res géneros de virtudes que propuso en el segundo
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LIBRO CUARTO

DE LOS MORALES DE ARISTOTELES ESCRITOS A NICOMACO
¥ POR ESTO LLAMADOS NICOMAQUIOS

CAPITULO PRIMERO ‘
DE LA Ln_iERM.[DM‘.I ¥ ESCASEZA

~ En el primer capitulo propone en qué materia se em-
] lea y consiste la liberalidad y los extremos suyos vicio-
~ 508, que es en la comunicacién de los proprios inlereses,
¥y pone las diferencias que hay entre el verdaderamente
3 ,ﬁlibeml y el prédigo, y declara por qué se dice el prédi-

) go perdido.

~ De aqui adelante tratemos de la liberalidad, la
ual parece ser una mediania en cosa de lo que
toca al dinero y intereses. Porque no alabamos a
un hombre de liberal porque haya hecho ilustres
cosas en la guerra, ni tampoco por las cosas en
. que el var6n templado se ejercita, ni menos por
| tratarse bien en las cosas tocantes a la judicatura,
. sino por el dar o recebir de los dineros, y mds por
el dar que por el recebir. Llamamos dineros todo
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lo que puede ser apreciado con dinero. Son
mismo la prodigalidad y la avaricia excesos y de
fectos en lo que toca a los intereses y dineros, y
la avaricia siempre la atribuimos a los que pro-
curan el dinero con mds diligencia y hervor que
no debrian; mas la prodigalidad (que en griego se =
{lama asotia, que palabra por palabra quiere deci
perdicién) algunas veces con otros vicios la acu
mulamos juntamente. Porque los que son disolu
tos y amigos de gastar en profanidades sus dine-
ros, llamdimoslos prédigos y perdidos. Y por est:
parece que estos tales son los peores de los hom:
bres, porque juntamente estin en muchos vicios
puestos. Mas no los llamamos con aquel nombre
propriamente. Porque perdido quiere decir hom-
bre que tiene en si algtn vicio, con que destruye
su propria hacienda, porque aquel se dice perdi- ©
do, que €l por sf mismo se destruye; y parece que
la perdicién de la hacienda es una perdici6n del
mismo, pues de la hacienda depende la vida, Des-- &
ta manera, pues, habemos de entender la prodjga«-;'f
lidad o perdicién. De aquellas cosas, pues, que por
algtin uso se procuran, puede acontecer, que bien =
o mal se use; y el dinero es una de las cosas que se =
procuran por el uso y menester. Aquél, pues, usa
bien de cada cosa, que tiene la virtud que en lof.‘
tal consiste, y asf aquél usard bien del dinero, que
tiene la virtud que consiste en el dinero, y este tal
es el hombre liberal. Parece pues, que el uso del i
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dinero mds consiste en el emplearlo y darlo, que
no en recebirlo y conservarlo. Porque esto mas
s posesién que uso, y por esto més parece he-
~ cho de hombre liberal dar a quien conviene, que
. recebir de quien conviene, ni dejar de tomar de
. quien no conviene, porque mé4s proprio oficio es
" de la virtud hacer bien que recebirlo, y mds pro-
. |_‘ prio el hacer lo honesto, que dejar de hacer lo tor-
- pe y vergonzoso. Cosa, pues, manifiesta es, que al
~ dar es cosa anexa el bien hacer y el obrar cosas
- honestas, y al recebir el padecer bien o no hacer
- cosas vergonzosas. Y el agradecimiento, al que da
‘se tiene, y no al que no recibe, y mds alabado es
el que da que no el que no recibe, y también mas
fcil cosa es el no recebir que no el dar, y los
‘hombres mds se recatan en no gastar lo proprio
~ que en tomar lo ajeno. A mis desto, aquellos que
~ dan se dicen liberales: que los que no reciben no
" son tanto alabados de liberales cuanto de hom-
Ibres justos, y los que reciben no por ello son muy

|r son los mds amados, porque son ftiles, lo cual
. ‘consiste en el dar. Las obras, pues, de la virtud
- son honestas y hechas por causa de lo honesto.
~ De manera que el liberal dard conforme a razén
¥y por causa de lo honesto, porque dard a quien
- debe y lo que debe y cuanto debe, y con las de-
. més condiciones que son anexas al bien dan Y
esto alegremente, o a lo menos no con triste ros-
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‘es de hombre que tiene en poco el dinero. Tampo- =

' Ni menos dard al primero que se tope, por tener 3

_.!48_

nos triste. Mas el que da a quien no debria, 0o no =
por causa de lo honesto, sino por otra alguna cau- _ =
sa, no es liberal, sino que se dird ser algn otro, =
ni tampoco €l que da con rostro triste, porque
precia més el dinero que no la obra honesta, lo
cual no es hecho de hombre liberal. Ni tampoco k-
recebird de quien no debe recebir, porque eso no -

co serd importuno en el pedir, porque mostrarse
facil en el ser remunerado, no es de hombre que ")I '
a otros hace bien. Pero recebird de donde debe,
que es de sus proprias posesiones: y esto no como
cosa honesta, sino como cosa necesaria para tener
que dar. Ni tampoco en sus proprias cosas serd
negligente, por abastar a algunos con aquéllas.

en lo que es honesto. Es también de hombre libe-
ral y ahidalgado exceder mucho en el dar, tanto
que deje lo menos para sf, porque el no tener =
cuenta consigo es de hombre liberal. Entiéndese 3
esta liberalidad en cada uno segtn su posibilidad,
porque no consiste lo liberal en la muchedumbre _'
de lo que se da, sino en el hdbito del que lo da,
el cual da segin es la facultad; de do se colige =
que bien puede acontecer que el que menos dé, :I
sea mds liberal, si lo da teniendo menos. Aquéllos; =
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~ pues, parecen ser mds liberales, que no ganaron
ellos la hacienda, sino que la heredaron, porque
~ éstos no saben qué cosa es necesidad; y en fin,

- cada uno ama lo que ¢l mismo ha hecho, como los
~ padres a sus hijos y los poetas a sus versos, Es
. cosa cierto dificultosa el hacerse rico un hombre
liberal, porque ni sabe recebir, ni sabe guardar;
antes todo lo despide de si, ni para sf mismo pre-
“cia nada el dinero, sino para dar. Y desto se que-
jan los hombres de la fortuna, porque aquellos
 que mds merecfan ser ricos, lo son menos. Aun-
‘que esto acontece conforme a raz6n. Porque ;e6mo
han de tener dineros los que no tienen cuidado
~ ¢6mo los ternan? como acontece también en todo
. lo demds. Pero el hombre liberal no dard a quien
 no es bien dar, ni cuando no es bien, ni en las
demds circunstancias semejantes, porque ya go
seria eso usar de liberalidad, y si- en semejantes
cosas gastase su dinero, no ternfa después qué
‘gastar en lo que conviniese. Es, pues, el varén li-
beral, como estd ya dicho, aqdel que conforme a
su posibilidad o facultad gasta su dinero, y en lo
que conviene, y el que desto excede es prédigo
o perdido. Por esto no digamos que los tiranos
~ son prédigos, porque, como tienen mucho, parece
- que no pueden ficilmente exceder en las dadivas
.y gastos. Consistiendo, pues, la liberalidad en una
medianfa entre el dar y recebir del dinero, el hom-
~ bre liberal dard y gastard en lo que esté bien em-
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pleado, y tanto cuanto convenga gastar, asi en'lo
poco como en lo mucho, y esto alegremente, y

tomard de do convenga, y tanto cuanto conven-

ga. Porque, pues, asf en lo uno como en lo otro
es la virtud mediania, lo uno y lo otro hard como
convenga, porque tal manera de recebir es anexa
a tal manera de dar, y lo que no es desta manera,
le es contraria. Las que son, pues, anexas entre sf,
en un mismo hombre se hallan juntamente, y las
contrarias estd claro que no. Y si acaso le aconte-
ciese emplear su dinero en lo que no conviene ni
estd bien, se entristeceria, no excesivamente, sino

como conviene. Porque proprio oficio de la virtud

es holgarse y entristecerse en lo que conviene, y
como conviene. Es asimismo el hombre liberal de
muy buen contratar en cosa del dinero, porque
como no lo precia, antes se entristece massi no
gast6 lo que convenfa, que se duele de haber gas-
tado lo que no convenia, no siguiendo el parecer
del poeta Siménides puede ficilmente ser defrau-
dado en los intereses. Mas el pr6digo aun en esto
no lo acierta, porque ni se alegra en lo que debria,
ni como debrfa, ni tampoco se entristece, como
més claramente, prosiguiendo adelante, lo vere-
mos. Ya, pues, habemos dicho c6mo la prodigali-
dad y la avaricia son excesos y defectos, y que
consisten en dos cosas: en el dar y en el tomar,
porque el gastar también lo contamos con el dar.
I.a prodigalidad, pues, excede en el dar y no re-
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porque no es posible que el que de ninguna parte
. recibe, dé a todos. Porque fdcilmente se le acaba
~ la hacienda al particular que lo da todo, si prédigo
.~ se muestra ser. Aunque este tal harto mejor pa-
~ rece ser que no el avariento, porque parece que

la edad y la necesidad lo puede corregir y traer
- al medio, y también porque tiene las condiciones
del liberal, pues da y no recibe, aunque lo uno y
‘otro no bien ni como debe. Y si él esto viniere
entender, o por otra cualquier via se mudare,
ernd a ser liberal, porque dard a quien conviene
" dar, y no recebird de donde no conviene recebir.
= Por lo cual parece que no es vil de su condicién,
. porque no es condicién de ruin ni de villano el
~ exceder en el dar y no recebir, sino de simple. Y

- ser que no el avariento, por las razones que estin
dichas, y también porque el prédigo es,(til para
‘muchos, mas el avariento para nadie, ni aun para

¥ 3! esto son avarientos, y hdcense pedigiiefios o im-
_ portunos en el pedir, porque quieren gastar y no
i tienen facultad para hacerlo fdcilmente, porque se
. les acaba presto la hacienda. Esles, pues, forza-
~ do buscarlo de otra parte, y como no tienen,

.

. cebir, y en el recebir es falta; mas la avaricia falta
.~ en el dar y excede en el recebir, sino en algunos.
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‘nada liberales. Porque ni son honestas, ni hechas
_por honesta causa, ni como conviene, sino que a

== |52_

pecto, porque desean dar y no Ilevan cuenta con e}
¢6mo ni de dénde. Y por esto sus dadivas no son

veces hacen ricos a los que merecfan ser pobres, =
y a los que son de vida y costumbres moderadas
no dardn un maraved{; y a truhanes, o a gente que
les da pasatiempo alguno, dan todo cuanto tienen. _.' i
Y asi, los mis dellos son gente disoluta. Porque, 3{
como gastan prontamente, inclinanse a emplear su
dinero en disoluciones, y como no viven confor- =
me a lo honesto, inclinanse mucho a los deleites-.. .
De manera que el prédigo, si no es corregido, vie- =
ne a parar en todo esto; mas si tiene quien le co="+ |8
rrija y tenga cuenta con él, vernd a dar al medio y
a lo que conviene, Pero la avaricia es vicio incu-
rable, Porque la vejez, y todo género de debilita-
cién, parece que hace avarientos a los hombres, y =
que es mds natural en ellos que no la prodigalidad, '3
porque los mds son mas amigos de atesorar que no.
de dar. Pértese, pues, este vicio en muchas partes
y tiene muchas especies, porque parece que haf
muchas maneras de ella. Porque como consiste en’
dos cosas: en el defecto del dar y en el exceso del
recebir, no proviene en touos de una misma ma-
nera, sino que algunas veces difiere una avaricia de =
otra, y hay unos que exceden en el recebir, y otros
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'que faltan en el dar. Porque todos aquellos a quien
' geme_;antes ngmbres cuadran, escasos, enjutos, du-

e amxgos de tomar, unos por una natural bondad que
- tienen y temor de no hacer cosas afrentosas (por-

_que parece que algunos, o a lo menos ellos lo quie-

‘ren dar asi a entender, se guardan de dar porque

la necesidad no les fuerce a hacer alguna cosa
vergonzosa), entre los cuales se han de contar los
tenderos de especias, y otros semejantes, los cua-
les tienen este nombre porque son tan tenedores
_en el dar, que no dan nada a ninguno. Otros hay
que de temor se abstienen de las cosas ajenas,
pretendiendo que no es fdcil cosa de hacer que

~ uno reciba las cosas de los otros, y los otros no
~ las suyas. Conténtanse, pues, con no recebir nada

de ninguno, ni dar nada a ninguno. Otros exceden
en el recebir, recibiendo de doquiera toda cosa,

- como los que se ejercitan en viles oficios, y los

rufianes que mantienen mujeres de ganancia, y

. todos los demds como éstos, y los que dan di-
 neros a usura, y los que dan poco porque les vuel-
‘van mucho. Porque todos éstos reciben de donde
_no es bien y cuanto no es bien. A todos los cuales

parece serles com(n la vergonzosa y torpe ganan-

. cia. Porque todos éstos, por amor de la ganancia,
~ y aun aquélla no grande, se aconhortan de la honra,
- ni se les da nada de ser tenidos por infames. Por-
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que a los que toman cosas de gran tomo de don-
de no conviene, y las cosas que no es bien tomar,

como son los tiranos que saquean las ciudades y

roban los templos, no los llamamos avarientos, sino
hombres malos, despreciadores de Dios, injus-
tos. Pero los que juegan dados, los ladrones y sal-

teadores, entre los avarientos se han de contar,

pues se dan a ganancias afrentosas. Porque los unos
y los otros hacen a&iuello por amor de la ganan-
cia, y no se les da nada de ser tenidos por infa-

mes. Y los unos, por la presa, se ponen a gravi-

simos peligros, y los otros ganan con los amigos,

a los cuales tenfan obligacién de dar. Y, en fin, Ios.
unos y los otros, pues, procuran de ganar de do
no debrfan: son amigos de ganancias afrentosas.

Todas, pues, estas recetas son proprias de hom-

bres avarientos. Con razén, pues, se dice la avari-
cia contraria de la liberalidad, pues es mayor mal |
que la prodigalidad, y mds son los que pecan en
ella, que no en la prodigalidad que habemos dicho.
De la liberalidad, pues, y de los vicios que le son
contrarios, basta lo que estd dicho.

CAPITULO NI
DE LA MAGNIFICENCIA ¥ POQUEDAD DE ANIMO

Junto con la liberalidad puso Aristételes la magnificen-
cia y la magnanimidad o grandeza de dnimo, y otras al-
gunas particulares virtudes, Por esto, concluida ya la




la magnificencia, y muestra en qué géneros de obras con-
_ siste, y en qué difiere de la liberalidad, que es en la can-
tidad y calidad de las cosas en que la una y la otra se
~ ejercitan,

_ Parece, pues, que es anexo a esta materia el
tratar también de la magnificencia. Porque tam-
' bién ésta parece ser una virtud, que consiste en
- el tratar y emplear de los dinervs. Aunque no se
i emplea en todos los ejercicios del dinero como la
~ liberalidad, sino en los gastos solamente, y en és-
~ tos excede a la liberalidad en la grandeza. Porque
la magnificencia, como claramente su nombre nos
 lo muestra, es un conveniente gasto en la grande-
~ za o cantidad. Pero la grandeza nota cierto respe-
- to. Porque no es un mismo gasto el del capitdn
u' ‘de una galera que el de toda la armada. En esto,
pues, consiste lo conveniente, refiriéndolo al mis-
. mo: en ver en qué se gasta y acerca de qué. Pero

el que, o en cosas pequeiias 0 en medianfas, gasta
como debe, no se llama magnifico, como el que dijo:

Yo muchas veces, cierto, me he empleado
En dar favor y ayuda al extranjero;

~ _quier que es magnifico, es asimismo liberal, mas no
~ cualquier que es liberal es por eso luego magnifi-
! - co. El defecto, pues, de hibito semejante llimase
bajeza 0 poguedad de 4nimo; pero el exceso es

~ disputa de la liberalidad, trata en el segundo capitulo de'

sino el que gasta en cosas graves. Porque cual- '
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vanidad y ignorancia de lo honesto, y todas cuan-

tas son desta manera, que no exceden en la can- =

tidad acerca de lo que conviene hacerse, sino que
se quieren mostrar grandes en las cosas que no
convienen, y de manera que no conviene. Pero
déstas después se tratard. Es, pues, el magnifico
muy semejante al hombre docto y entendido, por- '_
que puede entender lo que le estd bien hacer y
gastar largo con mucha discrecién. Porque el hd-

bito (como ya dijimos al principio) consiste en los = =
ejercicios y en aquellas cosas cuyo hébito es, y

los gastos del varén magnifico han de ser largos
y discretamente hechos; y del mismo jaez han de
ser las obras en que los hobiere de emplear. Por-
que desta manera serd el gasto grande y para

la tal obra conveniente. Conviene, pues, que la
obra sea digna del gasto, y el gasto dela obra, y =

aun que le exceda. Ha de hacer, pues, el var6n
magnifico estos gastos por causa de alguna cosa
honesta (porque esto es comfin de todas las virtu-
des), y, a mds desto, con rostro alegre y gastando
prontamente. Porque el llevar muy por menudo
la cuenta, no es de dnimo magnifico, Y mas ha de
considerar cémo se hard mas hermosa la obra y
mas conveniente, que en cuanto le estard, o cémo
la hard a menos costa. Ha de ser el varén magni-
fico necesariamente liberal, porque el hombre li-
beral gastara lo que conviene y como conviene.
Porque en estas cosas consiste lo més del varén
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magnifico, como es la grandeza de la cosa. Con-
3 aistien_clo, pues, en semejantes cosas la liberalidad,
~ con un mismo gasto hard la obra mds magnifica y

" ilustre. Porque no es toda una la calidad de la obra

que la de alguna posesi6n: que la posesién es lo
que es digno de mayor precio y valor, como el
oro; pero la obra lo que es cosa grande y muy
ilustre. Porque de tales cosas se maravillan los que
. .las miran, y las cosas magnificas y ilustres han de

_:_ ser tales, que causen admiraci6n, y la magnificen- |
~ cia de la obra consiste en la grandeza della. De

- todos los gastos, pues, éstos decimos que son los
~ miés dignos de preciar: las cosas que se dedican
: para el culto divino, y los aparatos y sacrificios
que en su servicio se hacen. También son obras
muy dignas de preciar las que se hacen en me-
moria de todas las criaturas bienaventuradas, cua-
les son las dngelicas, y las que se emplean en el
bien y provecho de la comunidad, como si uno
hace unas muy solemnes fiestas o edifica alguna
ilustre armada, o hace algGn general convite a

" toda una ciudad. En todas estas cosas, como estd

ya dicho, todo se refiere al que lo hace, qué cali-

~ dad de hombre es y qué hacienda tiene. Porque

todo esto ha de ser conforme a estas cosas, y no
s6lo ha de cuadrar a la obra, pero también a la
persona que lo hace. Por lo cual, el hombre po-
bre nunca serd magnifico, porque no tiene de dén-
de gastar como conviene. Y el pobre que tal ha-
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cer intenta, es necio, pues intenta lo que no le ests _
bien ni le conviene, y lo que conforme a virtud |
se ha de hacer, ha de ser bien hecho. Aquéllos,
pues, lo hacen decentemente, que o por sf mis- B
mos lo han alcanzado, o por sus antepasados, o
los a quien ellos suceden, o los que son de ilus-
fre sangre, o los que estdn puestos en estado, y
los demis desta manera. Porque todas estas cosas
tienen en sf grandeza y dignidad. El hombre, pues, =
magnifico en semejantes cosas principalmente se
sefala, y la magnificencia, como esti ya dicho,
consiste en gastos semejantes, porque todas éstas
son cosas muy ilustres y en mucha estima teni-
das. Perd de las cosas proprias, en aquéllas se debe
mostrar el magnifico que sola una vez se hacen, =
como en sus bodas y en cosas desta manera. Item,. =
en aquello que todo el pueblo lo desea, o los que
mdés valen en el pueblo; también en el recoger y
despedir de los huéspedes, y en el dar y tornar de =
los presentes, porque el var6n magnifico no estan
amigo de gastar en lo que particularmente toca a
él, cuanto en lo que en comtin a todos. Y los pre-
sentes parecen en algo a las cosas que se ofrecen
a Dios. También es de hombre magnffico edificar
decentemente una casa para si segtin ‘su facultad
(porque también €sta es parte de lo que da lustre

a las gentes), yen aquellas obras principalmente

gastar su dinero, que sean de mds dura y no fe-
nezcan ficilmente, porque todas €stas son cosas

L
3
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-_" ~ muy ilustres, aunque en cada una dellas se ha de
* guardar el decoro que conviene. Porque lo que es
 bastante para los hombres, no lo es para los dio-
! 5-,‘ ‘ses, ni se ha de hacer un mismo gasto para hacer
- un sepulcro que para edificar un templo. Y en
" ."_ ‘cada género de gastos por si hay su manera de
* grandeza. Y aquella obra es la mds magnifica de
. todas, que es de las mds ilustres la mayor, y en
. cada género por si, el que es entre ellos el mayor.
- Aunque hay diferencia entre ser la obra en si
e grande y ser de grande gasto. Porque una pelota
muy hermosa o un muy hermoso vaso es magni-
" fico don para presentar a uninifio, aunque el pre-
~ cio dello es cosa de poco y no de hombre liberal.
;i Por lo cual, es proprio oficio del var6n magnifico,
- en cualquier género de cosas que frate, tratarlas
-.' con magnificencia. Porque semejante manera de
~ tratar no puede ser ficilmente por otro sobrepu-
" jada, y la obra hécese conforme a la dignidad del
" gasto. Tal, pues, es el var6n magnifico, cual lo ha-
~ bemos declarado. Pero el que en esto excede y es
vano, excede en el pastar no decentemente como
e ya también estd dicho, porque gasta largo en co-
B sas que quieren poco gasto, y neciamente y sin
~ orden muere por mostrarse magnifico y ilustre,
como el que a los que habfan de comer a escote
les da una comida como en bodas, o el que a los
‘que representan comedias les da los aparejos, ade-
rezdndoles los tablados con pados de ptrpura,
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- sino c6mo la hard a menos costa, y todo lo hace
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como hacen los de Megara, y todo esto no lo hace
por ninguna cosa honesta sino por mostrar sus.

sin mechda Pero el hombre apocado y de poco
4nimo en toda cosa es corto, y, de que hagas. =
tado mucho, por una poquedad pierde y destru-
ye la obra ilustre. Y si algo ha de hacer, no mira

llorando duelos y pareciéndole que afin gasta
mds de lo que debna Son, pues, semejantes hﬂ-. 1
bitos de dnimo vicioses, pero los que los tienen, 3

cinos son perjudiciales, ni tampoco son muy des- =

honestos.

CAPITULO I
3 DE LA GRANDEZA Y BAJEZA DE ANIMO

En los dos capitulos pasados ha tratado de las dos vir- |
tudes, que consisten en lo que toca a los proprios inte-
reses, que son la liberalidad y la magnificencia, En este
tercero trata de la virtud que consiste en otro bien, que’
es la honra, Ia cual se llama magnanimidad o grandeza =
de dnimo, y declara quién es el que se ha de llamar mag-
ndnimo, v quién soberbio y fanfarrdn, y en qué difieren
el uno del otro, y los dos del hombre de bajos pensa-
mientos, Aunque esta materia es algo ajena de nuestra =
cristiana religi6n, la cual se funda en humildad y cari-
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) La ma.gnanimi'dad o grandeza de dnimo, segfin
<l nombre nos lo muestra, también consiste en
cosas grandes. Declaremos, pues, primero en qué
_género de cosas estd puesta, y importa poco que
~ tratemos de la misma magnanimidad o del que la
tiene y es magndnimo. Aquél, pues, parece hom-
bre magninimo, que se juzga por merecedor de
cosas grandes, y lo es, porque el que no siéndolo
~ se tiene por tal, es muy gran necio, y conforme a
._ la virtud ninguno puede ser necio, ni falto de jui-
- cio. El que habemos dicho, pues, es el magnéni-
- mo. Mas el que poco merece y él mismo se lo
:j'connce, es varon .'dispreto, mas magninimo no es,

po grande. Porque los que soh de pequena esta-
.~ tura, dicense que tienen buen donaire y propor-
. ci6n, mas que son hermosos no se dicen. Pero el

. que se tienen por dignos de mayores cosas que
no son, se dicen hinchados. Pero el que se juzga
~ por digno de menos de lo que es, es hombre de
‘poco Animo, ora sea digno de cosas grandes, ora
" de medianas, ora de menores, si él en fin se juz-
ga por digno de menos de lo que es. Y el més
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bajo de dnimo parecerd ser aquel que, siendo dxg— -

porque ¢qué hiciera si de cosas tan grandes no fue-
ra merecedor? Es, pues, el hombre magndnimo en
cuanto toca a la grandeza el extremo, pero en ﬁ: ;
cuanto al pretenderlo como conyiene, tiene el
medio; pues se juzga por digno de aquello que H'.
en realidad de verdad lo es, pero los demds 0 ex- =
ceden o faltan. Y si de cosas grandes se tuviere
por digno, siéndolo, y sefialadamente siendo dig- 8
no de las mds ilustres cosas, particularmente se =
juzgard por digno de una cosa, pero cudl sea ésta.,
por la dignidad lo habemos de entender. Es, pues,.
la dignidad uno de los bienes exteriores, y aque- &
llo tenemos por mayor que a los mismos dioses =
lo atribuimos, y lo que més apetecen los que.pues-
tos estdn en dignidad, y lo que es el premio de &
las més ilustres cosas, la cosa, pues, a quien todas i
estas calidades cuadran, es la honra, porque éste =
es el mayor bien de todos los externos. De mane-
ra que el var6n magnanimo es el que en lo que-'
toca a las honras y afrentas se trata como debe. -
Y sin mds probarlo con razones, es cosa manifies-

bres graves sefialadamente se tienen por dignos =
de la honra, pero de la que merecen. Pero el hom- =&
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‘mas el hinchado y entonado para consigo mismo
excede, mas no para con el varén magndnimo.
Pero el var6n magndnimo, si digno es de las ma-
yores y mds graves cosas, serd el mejor de todos,

porque el que es mejor siempre es merecedor de

lo mayor, y el mas perfeto de las cosas mds gra-

' ves. Conviene, pues, en realidad de verdad; que el

var6n magndnimo sea hombre de bien, y aun pa-
rece que se requiere que en cada género de vir-
tud sea muy perfeto, ni cuadra en ninguna ma-
nera al varén magndnimo huir por temor de los
peligros, ni hacer agravio a nadie. Porque ja qué
fin ha de hacer cosas feas el que todo lo tiene en
poco? Si queremos, pues, en cada cosa particular-

~ mente escudrifarlo, veremos claramente cudn dig-

no de risa es el varén magndnimo si no es hombre

‘dotado de virtud, y cuin lejos estd de ser digno

que le hagan honra, pues es malo. Porque la hon-
ra premio es de la virtud, y a los buenos se les
debe de derecho. Parece, pues, que la magnanimi-
dad es una como recimara en que se contienen
todas las virtudes, las cuales ella las engrandece,
y sin ellas no se halla. Por lo cual es cosa rara y
 dificultosa de hallarse un vardn en realidad de
verdad magndnimo, por que no puede ser sin
toda perficién de virtud. De manera que el varén
magnénimo consiste sefaladamente en lo que a
las honras y afrentas toca, de las cuales honras
con las que mayores fueren y de hombres virtuo-
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sos procedieren, moderadamente se holgard, como
quien alcanza lo que le pertenece propriamente y
de.derecho, aunque sea menos de lo que él mere-
ce, porque a la acabada y perfeta virtud no se
le puede hacer tanta honra, cuanta se le debe,
pero en fin, aceptarlas ha, pues no tienen los va-
rones buenos cosa mayor con que remunerarla.
Pero las que la vulgar gente le hiciere y en cosas
de poco peso y importancia, despreciarlas ha del
todo, porque no son conformes a su merecimien-
to. Ternd asimismo en poco las afrentas, porque
no se le hardn con razén ni con justicia. Es, pues,
el var6n. magndnimo (como ya estd dicho) el que
desta manera se trata en lo que a las honras per-
tenece, aunque también en lo que a las riquezas
toca, y al sefiorio y a la buena o mala fortuna, se
tratard, comoquiera que le suceda, con modestia,
y nien la préspera fortuna se alegrard demasiada-
mente, ni en la adversa tampoco se entristecerd,
pues ni aun en la honra; que es cosa de mayor
calidad, no'se trata de esa manera. Porque los se-
norfos y las riquezas son de amar por causa de la
honra, y los que las poseen quieren por respec-
to dellas ser honrados. Pero el que aun la misma
honra tiene en poco, también ternd en poco todo
lo demids, y asf los varones magndnimos parecen
despreciadores de las cosas. También parece que
importan algo para la magnanimidad las cosas de
la préspera fortuna. Porque los que son de ilus;
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tre sangre, y los que estdn puestos en sefiorfo, y
los que viven abundantes de riquezas, son al pa-
recer tenidos por dignos de que se les haga hon-
-ra, pues la honra consiste en el exceso, y a lo que
de suyo es bueno, cualquier cosa que le sobrepu-
je lo hace més digno de honra, y por esto tales
cosas como éstas hacen a los hombres més mag-
ndnimos, porque, en fin, algunos les hacen honra.
Aunque en realidad de verdad sélo el bueno me-
- rece ser honrado, pero el que lo uno y lo otro
tiene, mds digno es de honra. Pero los que seme-
jantes bienes de fortuna tienen y son faltos de vir-
tud, ni con razén se juzgan por dignos de cosas
grandes, ni se dicen bien magndnimos, porque
este nombre sin muy perfeta virtud jamds se al-
canza, y los que aquellos bienes tienen sin virtud,
son despreciadores y amigos de hacer agravios y
inficionados de vicios semejantes. Porque sin vir-
tud es dificultosa cosa mostrarse uno moderado
‘en las prosperidades, Y como no lo pueden ser.y
les parece gue exceden a todos, desprecian a los
otros y hacen todo aquello a que les convida su
apetito. Porque quieren imitar al hombre magn4-
nimo sin parecerle en cosa alguna, y esto hicenlo
‘en aquello que pueden. Lo que toca, pues, a la vir-
tud, no hacen; s6lo esto hacen: que desprecian a
los otros. Pero el var6n magndnimo con razén des-
precia a los que no lo son, porque siente bien y
verdaderamente de las cosas. Pero el vulgo des-
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precia asf a bulto. Y como el var6n magnénimo
precia pocas cosas, ni ficilmente se pone en peli-
gros, ni es aficionado a ponerse; pero en los gra-

wves peligros pénese, y cuando se pone, de tal suer-

te arrisca la vida, como si no fuese en ninguna
manera digno de vivir. Es asimismo prompto en
bien hacer, y si a él alguno le hace bien, c6rrese
dello, porque aquello es de superior, y estotro de
inferior. Y si remunera la buena obra, hicelo col-
madamente. Porque desta manera queda siempre
deudor el que primero hizo el bien, y queda en
cargo del bien que ha recebido. Y asi parece que
se huelgan més los magndnimos de que les traigan
a la memoria las buenas obras que ellos a otros
han hecho, que no las que ellos han de otros re-
cebido, porque siempre el que recibe el bien es
inferior que el que lo hace, y el magnénimo siem-
pre quiere ser superior, y asi lo que él ha hecho
Gyelo de buena gana, y lo que ha reecebido, con
mucha pesadumbre. Y asf la Tetis en Homero no
le trae a la memoria a Japiter las cosas que ella
por €l habifa hecho, ni los lacedemonios a los
atenienses, sino las buenas obras que otras ve-
ces habfan dellos recebido, s también de hom-

; bre magndnimo no haber menester a nadie, o a

lo menos en cosas graves, y ser prompto en el
hacer por otros, y para con otros que estdn pues-
tos en dignidad y préspera fortuna mostrarse gran-
de, y mediano para con los medianos. Porque so-
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- brepujar a aquéllos es cosa grave y-ilustre, pero
~ a estotros cosa facil. Y querer entre aquéllos
- ser sefialado, es ilustre cosa y de hombre genero-

_  como si uno quisiese mostrar sus fuerzas contra
- los flacos y dolientes. Es también de var6n mag-
ndnimo no mostrarse muy codicieso de ir a las
cosas tenidas en mucho, y en que otros estin més
- adelante, y ser perezoso y tardo sino donde la
~ honra sea muy grande, o la obra tal que pocos la
puedan hacer, y aquéllos personas graves y afa-
madas. Conviene también que el var6n magnéni-
mo a la clara ame o aborrezca, porque el encubrir
esto es de hombre temeroso y que tenga més
- cuenta con la verdad que con la opinién, y que
diga y haga a la clara. Porque esto es proprio del
que tiene en poco las cosas. Y asi el hombre mag-
ndnimo es libre en el decir, porque también aque-
- llo es proprio de hombre libre en el hablar, y por
esto tiene en poco las cosas, y asi siempre habla
de veras, sino en lo que trata por disimulacion,
de la cual ha de usar para con el vulgo. Es tam-
bién proprio del var6n magndnimo no poderse
persuadir que ha de vivir a gusto de otro, sino
al del amigo, porque es cosa de &nimos serviles.
Y por esto, todos los lisonjeros son gente baja y
servil, y los bajos de dnimo y serviles son ordina-
riamente lisonjeros. Tampoco el magndnimo ‘es
hombre que se maravilla de las cosas, pues nin-

S0, pero entre los de baja suerte es cosa odiosa,

>
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guna cosa le parece grande, ni menos tiene en la o
memoria los males y trabajos, porque no es de

hombre magndnimo acordarse y especialmente
de los males, sino antes prevenirlos. Ni menos es =

amigo de hablar de nadie, porque ni hablar de si

mismo ni de otros, pues no se le da mucho de
ser alabado, ni de que otros sean vituperados. Na ¢

tampoco es amigo de alabar a nadie, y por la mis-

ma razén tampoco es amigo de hablar mal ni aun
de sus proprios enemigos, si no es por causa de

alguna afrenta que le hagan. Tampoco es amigo

de quejarse de las cosas necesarias o de poco va-

lor ligeramente, ni de ir rogando a nadie, porque

més procura de tratarse para con ellas desta suer- ‘._
te y poseer antes las cosas ilustres, aunque de poca
ganancia, que no las ftiles y fructiferas, porque =

esto es mds proprio del varén que €l para si mis-

mo se es bastante. Ha de ser también el meneo y '_1

voz del var6n magndnimo sosegada y grave, y su
hablar pausado. Porque el que pocas cosas desea,
no es muy diligente ni solfcito, ni tampoco im-
portuno en el tratar el que ninguna cosa tiene por
grande, y la agudeza de la voz y la presteza en el
andar, a esto parece que retiran. El var6n, pues,
magndnimo, tal es, cual habemos propuesto. Y el
que en esto es falto es de poco dnimo, mas el que
excede soberbio y hinchado. Tales, pues, como
éstos no parece que se han de llamar malos hom-

bres, pues no hacen mal ninguno, sino hombres
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~ e erradas opiniones. Porque el de poco dnimo,

. siendo digno de bienes, se priva de lo que es me-
- recedor, y parece que tiene esta falta, por no te-

nerse por digno de bienes semejantes, y que no

‘conoce el valor que tiene, porque desearfa cierto
- aquello de que es merecedor, pues es bueno. Aun-
~ que éstos' no se han de llamar necios, sino cobar-

des. Y semejante opini6n que ésta parece que

. hace peores a los hombres. Porque cada uno ape-
. tece conforme al merecimiento que en si juzga, y
~ por esto, reputdndose por indignos, dejan de em-

prender los buenos hechos y obras, y aun de los

- exteriores bienes de la misma manera huyen. Pero
~ la gente hinchada son muy grandes necios, y no se
~ conocen a sf mismos muy a la clara, Porque, como
~ si fuesen los miés dignos del mundo, asi tan sin

{reno emprenden las cosas mds honrosas, y des-

* pués quedan corridos y confusos. Adérnanse de
- ropas muy chapadas y de rostros muy apuestos
~ y de cosas semejantes, y quieren que entienda el
- mundo sus prosperidades, y hablan dellas preten-
. diendo que por ellas han de ser honrados. Es, pues,

~ la poquedad de dnimo mds contraria a la magna-

nimidad que no la hinchaz6n. Porque acaece mds
veces y es peor vicio. De manera que Ja mag-
nanimidad, como esta dicho, consiste en las muy

grandes honras y excesivas,

Esta materia de la magnanimidad tiene necesidad de
un poco de sal de cristiana reformacién y de ser regla-
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entender esta virtud los filésofos gentiles dieron al tra- 5
vés en muchas cosas, Hay, pues, en esta materia esta fal-

sienta, como Aristételes dice que ha de sentir de siel
magndnimo. A mds desto, que remite el juicio dello al =~
mismo varén que es interesado. Que por nuestra miseria,
y por este amor que a nosotros mMismos nos tenemos,
siempre juzgamos nuestras faltas menores de lo que son,
y si algo hay razonable en nosotros, nos parece lo mejor
del mundo. Remite también el premio de la magnanimi-
dad a Jos hombres, que son también jueces muy apasio-
nados y honra cada uno al que ama, o al que teme, o al
que espera que algin bien puede hacerle, yaun loque
peor es, al que hoy honra mafana le persigue, como se =

vee claro por particulares ejemplos de las historias grie-
gas y latinas, y muy mds claro por el recebimiento y - =
muerte del Sefior. Habemos, pues, de decir que es ver- =
dad que el varén magndnimo apetece la honra, mas no
la que fos hombres hacen, que a nadie saben honrar de
veras ni como deben, sino la que Dios hace a los que le
aman y sirven, que es el que sabe honrar y puede hon- e
rar de veras. Y que por causa desta honra se han de pa- X
sar mil muertes, y despreciar todo aquello que el vulgo
tiene en mucho, y tener en poco en comparacién desto f
todo el poder de todo lo eriado. Tales magndnimos como. =
&stos pocos pueden demostrar los gentiles, pero nuestra
cristiana religién puede contar millares dellos, En todo. i
lo demds conforma harto la doctrina deste con nuestra
cristiana verdad. Al cual se le ha de tener a mucho lo
que con la natural lumbre atind, y perdonar lo que por ;L
no tener Juz de Evangelio no acertd.
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CAPITULO IV

2 mt LA VIRTUD QUE CONSISTE EN EL DESEAR DE LA HONRA
¢ Y NO TIENE NOMBRE PROPRIO

~ Asi como dijo Aristételes que diferian la magnificencia

y la liberalidad en emplearse en cosas de més 0 menos
quilate, asi también la magnanimidad difiere de otra vir-
tud, que consiste en el apetecer de las honras menores,

~ Damar modestia. Declara, pues, cémo €sta tiene también
| 50 exCeso y su defecto, : !
- Parece que en esto que a lahonra toca, hay (como
a estd dicho arriba) cierta virtud, que parece mu-
cho a la magnanimidad, de la misma manera que
- la liberalidad a la magnificencia. Porque ambas es-
as se apartan de lo més grave, y en lo' mediano y
menor nos disponen de manera que como debe-
‘mos nos tratemos. Pues asi como en el dar y re-
cebir de los dineros hay mediania, exceso y de-
fecto, de la misma manera lo hay en lo que toca
al deseo y apetito de la honra, la cual se puede
-, ~desear més de lo que conviene, y también menos,

¥y de la misma manera de donde conviene y como
L ~ conviene. Porque al hombre ambicioso vitupera-
" mos comGinmente como a hombre que apetece la
' - honra méds de lo que debria, o de las cosas de que
_ no debrfa, y al negligente en ello también lo re-
prendemos porque ni aun por las buenas cosas
_ huelga que lo honren. Otras veces acaece que ala-

no tiene nombre proprio, aunque parece la podriamos
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bamos al que apetece la honra como a hombre =
varonil y aficionado a lo bueno; y también al g
por esto no se le da mucho solemos decir qu
hombre moderado y discreto, como ya est4 dic
en lo pasado. Manifiestamente, pues, se vee qu

fin el ser uno aficionado a la honra, sino que la
alabamos cuando es mis aficionado a ello que la
vulgar gente, y lo vituperamos cuando en esto
muestra mds aficién de lo que debria. Pues com
la medianfa en esto no tiene proprio nombre, pa-
rece que los extremos litigan sobre ella quiénla
poseerd, como sobre posesién sin-duefio. Donde-
quiera, pues, que hay exceso y falta, hay también,
de necesidad, medianfa. Por lo cual, pues, alguno;
apetecen la honra mds de lo que debrfan; también
puede apetecerse como debe. Tal h4bito, pues,
como €ste, en lo que al apetecer la honra toca
aunque no tiene proprio nombre, es alabado; y
comparado con la ambicién parece negligencia,

mo parece que en las demds virtudes acaece. Pero
aqui, por no tener el medio nombre proprio, pa-
rece que estdn opuestos en contrario los extremos. &
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CAPITULO V
‘DE LA MANSEDUMBRE Y COLERA

Dijo en el tercer libro que habia otras yirtudes de me-

quilate, y no tan principales; déstas, pues, trata en
que resta deste libro, dejando para el gquinto lo que
oca a la justicia. ¥ en este capitilo disputa de la manse-

demuestra cudndo y cudnto se puede enojar un hom-
¢ virtuoso, y por qué tales causas, de manera que de-
lo de hacer seria vicio. -
. La mansedumbre es una mediania en lo que
| toca a los enojos. Y como el medio no tiene pro-
_ prio nombre, ni aun casi los extremos, atribuimos
" la mansedumbre al medio, aunque mds declina al
efecto, que tampoco tiene nombre. Pero el exce-
- 50 en esto podriase decir ira o alteracién, pues la
.‘ pasién dél es la ira. Pero las cosas que la causan
‘son muchas y diversas. Aquel, pues, que en lo que
3 "debe, y con quien debe, y también como debe, y
‘cuando debe, y tanto espacio de tiempo cunanto
ebe, se enoja, es alabado. Tal hombre como éste
* serd el manso, si la mansedumbre es cosa que se
laba. Porque el hombre manso pretende vivir li-
re de alteraciones, y que sus aféctos no le mue-
~ van mds de lo que requiere y manda la razén, y
. conforme a ella y en lo que ella le dictare, y cuan-
' f‘to tiempo le obligare encjarse, y no mas. Y aun
‘parece que mds peca en la parte del defecto que

dumbre y de sus extremos, que son célera y simplicidad,
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ningGn sentido. Porque el que de ninguna co
se enoja, parece que ni siente, ni se entristece,
asf no es nada vengativo. Y dejarse uno afrentar,
y sufrir que los suyos lo sean, parece cosa servil
y de hombre bajo. Pero el exceso en toda cosa
halla. Porque se puede enojar uno con quien no
debrfa, y en lo que no debrfa, ¥y més de lo que
debria, y mds repentinamente y mds tiempo qlx'e.'r
debria. Aunque no consiste en un mismo todo =
esto, porque no serfa posible. Que lo malo elloa
si mismo se destruye, y si del todo malo es, dar- S
corisigo en tierra. Los alterados, pues, y calencos i
fdcilmente se enojan, y con quien no debrian, 5?% "
por lo que no debrfan, y més de lo que debrfan,
aunque ligeramente se les pasa, que es lo mejor =
que ellos tienen. Este mal, pues, les viene de que =
no se habitGian a refrenar la célera: antes le dan
todas las riendas. Con lo cual, por la repentina
presteza, ficilmente se descubren, y luego se apa=
cigtian. Pero los extremadamente coléricos son en
extremo prontos en enojarse, y contra quienquieré.-: =
se enojan, y por cualquier cosa. De donde toma- =
ron el nombre de extremadamente coléricos. Pero =



~los que tienen la célera quemada, son dificultosos
~ de aplacar, y diirales mucho tiempo la ira, porque
~ detienen mucho el enojo, pero pdsaseles cuando
lo ejecutan. Porque la venganza aplaca la c6lera,
dando contento en lugar de la tristeza. Pero si
esto no hacen, llevan a cuestas un gran peso. Por-
7l :'que como no lo demuestran afuera, nadie les per-
~ suade, y para recoger uno en sf c6lera, ha menes-
ter tiempo. Estos, pues, para si mismos son muy
pesados, y para los que mds les son amigos. Por-
que llamamos terribles a los que por lo que no
- debrian se airan, y més de lo que debrian, y mds
~ tiempo de lo que debrfan, y que no desisten de la
safia sin venganza o sin castigo. El exceso, pues,
~ por mis contrario de la mansedumbre lo pone-
-~ mos que el defecto. Porque mas veces acaece, y
_los hombres son dé suyo mds inclinados a vengar-
~ se; y los hombres de terrible condicién son peores
- para tener coggellos compaiifa. Lo cual ya estd
dicho en lo pasado, y de lo que agora se ha tra-
tado se colige claramente. Porque no es cosa facil
de determinar como y con quién, y en qué cosas,
¥ cudinto tiempo se ha de enojar uno, y hasta cudn-
~ to lo puede hacer uno rectamente, y dénde lo
~ errard. Porque el que poca cosa se aparta de lo
perfeto, ora sea a lo demasiado declinando, ora a
o falto, no es reprendido. Porque unas veces ala-
g bamos a los que en esto faltan, y decimos que son
- hombres mansos; y otras, a los que se enojan, de-
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cimos que son hombres de 4nimo y varoniles, y
aptos para gobernar. Pero cudnto y c6mo ha de =
exceder o faltar el que ha de ser reprendido, no P
puede fdcilmente declararse con palabras. Porque
esto hase de juzgar en negocios particulares, y por
la experiencia; mas esto, a lo menos, estd bien en-
tendido: que el mediano hdbito es digno de ala-
banza, conforme al cual nos enojamos con quien
debemos, y en lo que debemos, y como debemos; =
y todo lo dem4s que va desta manera; mas los ex-
cesos y las faltas son dignas de reprensi6n, las

cuales, si son pequeias, requieren pequeia repren-
si6n, y si medianas, mediana, y si muy grande§ ~
muy grande. Consta, pues, que debemos arrimar-*
nos al hdbito mediano. Con e_sto, pues, los h4bitos, __‘:Zf
que acerca de la célera consisten, quedan decla-
rados. : / : %

CAPITULO VI

DE LA VIRTUD QUE CONSISTE EN LAS CONVERSACIONES ¥ EN
EL COMON VIVIR, ¥ NO TIENE NOMBRE PROPRIO, ¥ DE SUS
CONTRARIOS

Entre aquellas virtudes que no tienen nombfe pro-
prio puso Aristételes, en el tercer libro, la virtud que
se atraviesa en el tratar llanamente con los amigos, de
manera que ni nos tengan per terribles de condicidn, que
es de hombres importunos, ni tampoco por lisonjeros,
que es de hombres apocados, sino tales que mostremos =
el pecho abierto y sin doblez. Désta, pues, trala en este



_¢apitulo, y declara c6mo habemos de tener en ella el

- medio, y en qué difiere de la otra virtud que llamamos
amistad,

" Pero en las conversaciones y comin trato de la
~vida, y en la comunicacién de las palabras y ne-
_gocios, hay algunos que se quieren mostrar tan

~ aplacibles, que por dar contento alaban todas las

cosas 'y en nada contradicen; antes les parece que

conviene mostrarse dulces en su trato con quien-

v quiera. Otros, al revés déstos, que a todo quieren

contradecir, ni tienen cuenta ninguna si en algo
~dan pena, lldmanse insufribles y amigos de con-

tiendas. Cosa, pues, es cierta y manifiesta, que ta-
_ les condiciones cuales aquf habemos dicho, son dig-
nas de reprensin, y la mediania entre ellas, digna
de alabanza, conforme a la cual admitiremos lo que
~ conviene y como conviene, y de la misma manera
~ también lo refutaremos. Esta virtud, pues, no tie-
ne nombre proprio, pero parece mucho a la amis-
tad. Porque el que este medio hédbito tiene, es tal
- cual queremos entender ser uno, cuando decimos
dél que es hombre de bien y amigo, afadiendo

junto con ello la aficién. Pero difiere esta virtud

~ «e la amistad én esto: que ésta es sin pasi6n ni
particular aficién para con aquellos con quien
trata. Porque ni por aficién ni por odio acepta
tada cosa como debe, sino por ser aquello de su
condicién. Porque de la misma manera se trata

~ con los que no conoce que con sus conocidos, y
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lo mismo hard con los que no conversa que con
los que conversa, excepto si en algunas ¢osas no
conviene. Porque no es razén ni bien tener la mis-

ma cuenta con los extranjeros que coa nuestros
conocidos, ni de Una misma manera se -ha de dar

pena a los unos que a los otros. Generalmente,

pues, habemos dicho que este tal conversard con

las gentes como debe, y que encaminando sus con-

versaciones a lo honesto y a lo Gtil, vern a no dar o :
pena o contento cual no debe. Porque 'es cosa

manifiesta que este tal consiste en los contentos y
pesares que suceden en las conversaciones, de las
cuales aquéllas reprobard en las cuales no le es
honesto, o no le es atil dar contento, y holgard

mis de dar pena, aunque el hacerlo le sea causa

de alguna gran afrenta o notable perjuicio; y aun-
que el hacer lo contrario le‘cause poca pena, no
lo aceptard: antes lo refutard. Aunque de diferen-
te manera ha de conversar con los que estdn pues-

tos en dignidad que con la vulgar gente, y con los
que le son m4s o menos conocidos y familiares; y =

de la misma manera con las demds diferencias de
gentes, guardando a cada uno su decoro, y de-
seando el dar contento a todos, como principal in-
tento, y guarddndose todo lo posible de dar pena,
y allegdndose a lo que se siguiere si mds importa-
re: digo a lo honesto y conveniente. No'se le dar&
nada de dar de presente un poco de pesadumbre,
por el gran contento que después de aquello se




haya de seguir. El que en esto, pues, guarda el
medio es desta manera, aunque no tiene nombre
proprio. Pero de los que se precian de dar conten-
to en todo, el que no tiene ofro fin sino mostrarse
dulce, sin otra pretensi6n, lldmase hombre aplaci-
ble; pero el que por haber deallf algtin provecho,
o de dineros o de otras cosas que sean con el dine-
ro, ldmase lisonjero. Mas el que a todos contra-
dice y con todos se enoja, ya estd dicho que es
terrible y amigo de contiendas. Aunque por no
tener el medio nombre proprio, parece que los ex-
tremos el uno al otro son contrarios.

CAPITULO VI

DE LOS QUE DICEN VERDAD Y DE _I.OS QUE MIENTEN EN PALA-
BRAS 0 EN OBRAS 0 EN DISIMULACION

Lo del capitulo pasado tocaba al aprobar o reprobar
las cosas de los amigos, o cualesquier otras personas en
las conversaciones. Pero lo que en éste se trata, toca al
decir verdad o blasonar, o disimular en las cosas pro-
prias. En las cuales, la verdad llana y clara es de alabar;
y el jactarse de fanfarrones, y €l hablar con disimulacién
sintiendo uno y quiriendo dar a entender otro, de hom-
bres fingidos y doblados.

Casi en lo mismo consiste la medianfa de la
arrogancia o fanfarronerfa, la cual tampoco tiene
nombre. Cuya materia es muy provechosa. Por-
que mejor entenderemos lo que a las costumbres
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toca, si cada una por si la consideramos. Ya, pues,
estamos persuadidos que las virtudes son media-
nias y en todas ellas hallamos ser desta manera.
También habemos tratado de los que en el con-
trato de la vida conversan pretendiendo dar con-
tento o pesadumbre. Tratemos, pues, agora de los
que asi en sus palabras como en sus obras, y tam-
bién en su disimulacién, dicen verdad o mienten.
El arrogante, pues, y fanfarrén, parece que quiere
mostrar tener las cosas ilustres que no tiene, o si
las tiene, las quiere mostrar mayores que no son.
Pero el disimulado es al contrario, que niega los
bienes que tiene, o quiere dar a entender que
son menores. Mas el que guarda el medio en esto,
no es como ninguno déstos, sino que en su vivir
y su decir trata toda verdad, y llanamente confie-
sa lo que de si siente, y no lo encarece ni lo dis-
minuye. Cada cosa, pues, déstas puédese hacer por
alg@n fin y también sin fin ninguno. Y segtn cada
uno es, asi hace las obras y dice las palabras, y en
fin, asf vive, si no es cuando por otro fin hace al-
guna cosa. L'a mentira, pues, considerada en cuan-
to mentira, mala cosa es y digna de reprensi6n,
y la verdad buena y digna de alabanza. Y asf el
que trata verdad, que es el que guarda el medio,
es digno de alabanza, pero los que mienten, asi el
uno como el otro, son dignos de reprensi6n, y
mis el arrogante. Tratemos, pues, de cada uno de-
llos y primero del que trata verdad. No tratamos
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aqui del que en sus confesiones trata verdad, ni de
las cosas que a la sinjusticia o justicia pertenecen,
porque a otra virtud toca ya eso, sino del que no
importando mds el decir verdad que mentira, en
sus palabras y vida trata verdad, por ser aquello
ya de su condicién. El que -esto, pues, hace, mués-
trase ser hombre de bien. Porque el que es ami-
go de decir verdad y la dice donde no importa
mucho el decirla, muy mejor la dird donde impor-
tare. Porque se guardard de la mentira como de
cosa torpe y vergonzosa, de lo cual aun por su
propria causa se guardaria, Tal hombre, pues, como
este, es digno de alabanza. Aunque mis se allega-

_rd a lo menos que a lo mds de la verdad. Porque

en esto parece que conviene estar mds recatado,
porque siempre suelen ser pesados los excesos.
Pero el que sin fin ninguno engrandece sus cosas
méis de lo que son, parece ruin hombre, porque
si no lo fuese no se holgarfa de mentir, pero més
parece vano y hueco que mal hombre. Pero si lo
hace por algfin fin, como por alguna gloria o hon-
ra, como lo hace el arrogante o fanfarrén, no es
tanto de reprender; mas si lo hace por codicia
de dinero o de cosas que lo valen, ya es mas runin
hombre. Ser, pues, uno arrogante no consiste en
la facultad, sino en la eleccién y voluntad. Porque
por tener tal hdbito o costumbre y por ser de tal
calidad, se dice uno arrogante. Asf como se dice
mentiroso uno, o porque se deleita en decir men-
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tiras, o porque apetece alguna honra o interese.
Aquéllos, pues, que por alcanzar alguna gloria son
fanfarrones, fingen tener aquellas cosas de que son
los hombres alabados y tenidos por dichosos. Pero
los que por ganancia lo hacen, jactdnse de las co«
sas cuyo uso sitve para los otros, cuya falta pue-
de muy bien encubrirse, como si se finge uno ser
médico, o muy sabio en el arte de adevinar. Y por
esto los mds se jactan destas cosas y fingen tener-
las, porque en ellas hay lo que estd dicho. Pero
los disimuladoes, que hablan de si menos de lo que
son, parecen e€n sus costumbres mds aceptos, por-
que no parece que lo dicen por interese ninguno,

_sino por no dar a nadie pesadumbre. Estos tales,

pues, fingen no haber en sf las cosas mas ilustres,
como lo hacfa Sécrates. Pero los que las cosas
pequefias y manifiestas fingen no tener, dicense
delicados, maliciosos o astutos, y son tenidos en
poco. Y aun ésta parece algunas veces arrogan-
cia, como el vestido de los lacedemonios. Porque
el exceso y el demasiado defecto huele a arro-
gancia. Mas los que con medianfa usan de la disi-
mulacién y fingen no tener las cosas que no estin
en la mano y manifiestas, parecen iombres acep-
tos. El arrogante, pues, parece ser contrario del
que trata verdad, porque es el peor de todos tres.
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CAPITULO VIII

DE LOS CORTESANOS EN SU TRATO, Y DE SUS CONTRARIOS

Cémo entre todos los animales sé6lo el hombre ama la

<compaiiia, y es conversable con los de su mismo género;

sucede de aqui que tenga su modo de recreacién en la
conversacién cuanto a lo que toca al decir y hablar gra-
cias y donaires, del cual exceder o faltar en ello es re-
putado por vicio. Desto, pues, lrata en este lugar, y de-
clara hasta cudnto y cédmo le estd bien a un bueno tratar
donaires y gracias, y qué exceso o defecto puede haber
<n ello,

Pero pues hay en la vida algunos ratos ociosos, y
en ellos conversaciones de gracias y donaires, pare-
ce que en esta parte, para bien conversar, se re-
quiere entender qué cosas se han de tratar y c6mo,
y de la misma manera qué es lo que se ha de escu-
char. Porque hay mucha diferencia de unas cosas a
otras y de unas personas a otras, cuanto lo que
toca al decir y al escuchar. Cosa es, pues, cierta y
manifiesta, que en esto hay también su exceso y
su defecto de la mediania. Aquéllos, pues, que en
el decir gracias exceden, parecen truhanes y hom-
bres insufribles y que toman gran deleite con el
decir gracias, y que tienen mds cuenta con el
dar que reir que con el decoro, y con no dar
pena a la persona de quien dicen. Pero los que ni
ellos dicen gracias ningunas, ni huelgan, antes se
desabren con los que las dicen, parecen hombres
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toscos y groseros. Mas los que moderadamente
con este ejercicio se huelgan, lldmanse cortesanos
(v.en griego entrapelos), que quiere decir hom-
bres bien acostumbrados, porque parece que es-
tas cosas son efectos de las buenas costumbres. Y
asi como la salud de los cuerpos se conoce por la
soltura de sus movimientos, as{ también es en las
costumbres, Pues como las cosas de que nos réi-
mos son tantas y tan diversas, y como los m4s se
huelgan con las gracias y donaires, y con mofar
mds de lo que conviene, sucede, que los que en
realidad de verdad son truhanes, son llamados
cortesanos, como personas aceptas. Cudnta dife-
rencia, pues, haya de los unocs a los otros de lo que
estd dicho, se entiende claramente. Es, pues, pro-
pria de la medianfa la destreza, y proprio también
del que es en esto diestro decir y escuchar las co-
sas que a un hombre de bien y hidalgo le esté
bien decir y escuchar. Porque maneras hay de
gracias y donaires que le estd bien decir y es-
cuchar a un hombre de prendas semejantes por
modo de conversaci6n. Y las burlas y gracias del
var6n ahidalgado y del instrufdo en buenas letras
y doetrina, son muy diferentes de las del hombre
de servil condicién y falto de doctrina. Lo cual
puede ver quien quiera en las comedias asi anti-
guas como nuevas, porque a unos les da que reir
el decir deshonestidades a la clara, y a otros les
es mas aplacible el tratarlas por cifras y figuras, v
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difiere mucho lo uno de lo otro cuanto a lo que
toca a la honestidad. jHabemos, pues, por ventura
de decir, que aquél trata las burlas como debe,
~que dice lo que estd bien decir a un hombre ahi-
dalgado, o que tiene cuenta con no dar pena al
‘que lo escucha, antes procura darle todo regocijo?
{0 que todo esto no tiene cierta y infalible deter-
minacién? Porque lo que a uno le es odioso, a otro
~ le parece dulce y aplacible. Aquello, pues, que uno
de buena gana dice, también lo oird de mejor gana.
Porque lo que uno huelga de escuchar, holgard
también, al parecer, de hacerlo. Pero con todo eso
no se ha de decir toda cosa, porque las gracias
son cierta manera de afrenta y pesadumbre, y
muchas cosas de afrenta prohiben los legisladores
que no se digan, y aun por ventura conviniera
‘también que se prohibiera el mofar unos de otros.
El varén, pues, aplacible y hidalgo, tratarse ha des-
ta manera, que ¢l mismo se serd a sf mismo regla
en el decir las gracias. Tal, pues, como éste es el
que en esto guarda la mediania, ora se llame dis-
creto en bien hablar, ora cortesano. Pero el tru-
hin excede en el dar que réir, y a trueque de ha-
cerlo ni a sf mismo perdona ni a los otros, y dice
cosas que ning(n buen cortesano las dirfa, y aun
‘muchas dellas ni aun oir no las querrfa. Pero el
riistico grosero para semejantes conversaciones
es infitil, porque ni €l en sf tiene gracia ninguna,
y de todos los que las dicen se enfada. Parece,
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pues, que el tener ratos ociosos y el tratar burlas
y donaires, son cosas para pasar la vida con en-
tretenimientos necesarios. Estas tres medianias,
pues, que habemos dicho, hay en la vida, las cua-
les todas consisten en comunicacién de ciertas
pldticas y hechos., Pero difieren en esto, que la
primera consiste en el tratar la verdad, y las otras
dos en las cosas aplacibles, y de las cosas aplaci-
bles la una en cosas de burlas y donaires, y la
otra en las demds conversaciones que se ofrecen
en la vida,

CAPITULO IX

DE LA VERGUENZA

Concluye con el cuarto libro Aristételes tratando de
ld vergiienza; disputa si es virtud o no, y declara ser per-
turbacién de dnimo, que procede de algin hecho o di-

cho no honesto, y qué edad es propria de la vergiienza

¥ por qué.

De la vergiienza no habemos de tratar como de
cosa que es alguna especie de virtud, porque mds
parece perturbacién o alteracién que hébito, pues
la difinen ser temor de alguna alrenta, y se termi-
na casi de la misma manera que el temor de las
terribles cosas. Porque se paran colorados los que
de vergiienza se corren, y los que temen la muer-
te se paran amarillos. Lo uno, pues, y lo otro pa-
rece cosa corporal, lo cual, mis parece cosa de
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alteracién que no de hibito o costumbre. Esta al-
teracién o afecto no cuadra bien a toda edad, sino
4 la juventud y edad tierna. Porque los de edad
semejanfe parece que han de ser vergonzosos,
porque como se dejan regir por sus afectos, hie-
rran muchas cosas, y la vergiienza esles como un
freno. Y entre los mancebos alabamos a los que
son vergonzosos, pero al viejo nadie lo alaba como
a hombre vergonzoso, porque se pretende que no
ha de hacer cosa de las por que suelen los hom-

~_ bres avergonzarse, pues la vergiienza no cuadra

al hombre de bien, pues es efecto de cosas ruines,
las cuales el bueno no las hace. ¥ importa poco

~decir que hay cosas realmente vergonzosas o que

consiste en opiniones de la gentes, porque ni se
han de hacer las unas ni las otras; de manera que
nunca el bueno ha de correrse. Porque de hom-
bre ruin es hacer cosa alguna tal, que sea afren-
tosa, y vivir de tal suerte;, que si tal cosa como
aquella hiciere, se corra y avergiience, y pensar
que por ello es hombre de bien no cuadra lo uno

- con lo otro. Porque la vergiienza y corrimiento

consiste en las cosas voluntarias, y ningtin bueno

“de su voluntad har4 cosas ruines. Sea, pues, la ver-

giienza buena por presuposici6én desta manera, que
si el bueno tal cosa hiciere, se correrd dello. Lo
cual no es asi en las virtudes. Pero si la desver-
giienza es del todo cosa mala y el no correrse de
hacer cosas ruines y afrentosas, no por eso co-
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rrerse dello el que las hace serd bueno, Tamp
es virtud la continencia, sino mezcla de cosas
virtud. Pero della trataremos en lo de adelante,
agora vengamos a tratar de la justicia. :

FIN DEL CUARTO LIBRO

o i @ <
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ARGUMENTO DEL QUINTO LIBRO

En el tercero y cuarto libro ha tratado Aristételes de
las tres virtudes que consisten en la voluntad, que son
fortaleza, templanza, liberalidad y otras a ellas anexas,
como son la magnificencia y magnanimidad. En el quin-
to trata de la virtud mds necesaria de todas para la con-
servacién del mundo, que es la virtud de la justicia, sin
la cual ni las cosas de la guerra, ni los grandes tesoros
adquiridos, ni el vivir con mucha guarda, ni el hacer lar-
gras mercedes, bastan a conservar salva la repiblica, Lo
‘cual podemos fdcilmente entender por las historias, que

 son la fuente de toda erudicién. Pues hallaremos haber

comenzado a caer el imperio Romano, que fué la mayor
monarquia que el mundo ha visto, dende que esta virtud
‘enlre ellos comenzé a escurecerse, y log unos comenza-
ron a desear las cosas de los otros, hasta tanto gue vino
- & dar tan grande caida que perecié del todo. También
veremos las gentes bdrbaras septentrionales, que lo arrui-
naron, tantas y tan varias aunque valerosas en las armas,
haberse conservado poco por no saber poner asiento con
esta virtud en las cosas tocantes al gobierno. Porque

" como se verd en los libros de Repidlica, no hay cosa que

tantas mudanzas cause en la republica como la falta desta
justicia, y el procurar los unos, so color de esto, enseiio-

~  rearse de las cosas de los otros. Como cosa, pues, tan ne-

cesaria para el bien y paz de los hombreés y sosiego de la
vida, tritala muy largamente, porque tiene muchos senos
esta virtud y muchas diferentes materias que tratnr. como
s¢ verd por sus capitulos.
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LIBRO QUINTO

| DE LAS £TICAS O MORALES DE ARISTOTELES, ESCRITOS A NICO-
MACQ ¥ POR ESTO LLAMADOS NICOMAQUIOS

CAPITULO PRIMERO
DE LA JUSTICIA ¥ SINJUSTICIA

En el primer capftuio, guardando su acbstumbrada or

~_ Habemos, pues, de tratar de la justicia y sinjus-
 ficia en qué hechos consisten, y qué medianfa es
la justicia, y de qué cosas es lo justo el medio, y

ke :,fhabémoslo de tratar por la misma orden que ha-
- bemos tratado lo pasado. Vemos, pues, que todos
-'_f - pretenden llamar justicia aquel hébito y costum-
- bre, que hace prontos a los hombres en el ha-
~ cer las cosas justas, y por la cual los hombres
- obran justamente y aman las cosas justas. Y de
~ la misma manera la sinjusticia aquella costumbre
. queinduce a loshombres a hacer agravios y a que-
- ?'EZ rer lo que no es justo. Por esto, habemos de pre-
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suponer agora esto COMO en suma, pPorque o es
todo de una misma manera en las facultades y en
las sciencias y en los hébitos. Porque la facultad
y la sciencia parece que una misma trata cosas
contrarias, pero en los hdbitos cada contrario tie-
ne su proprio hdbito, ni puede un mismo habito!

inclinar a dos contrarios, como la salud no hace

las cosas que le son contrarias, sino s6lo lo que a
ella pertenece. Porque decimos que uno anda sa-
namente, cuando anda como andarfa un sano. Mu-
chas veces, pues, un hdbito se conoce por el hdbi-

to contrario, y muchas también por el subjeto don- =
de estd. Porque si estd entendido cudl es el buen

hdbito de cuerpo, también lo estard cudl es el mal
h4bito, y también el buen hdbito de cuerpo se

entenderd por lo que lo engendra, y lo que lo en-

gendra por el buen hibito mismo se sabri. Porque

si el buen hébito de cuerpo consiste en ser de car-

ne dura y musculosa, de necesidad el mal hdbito
de cuerpo consistird en tener las carpes raras y
flojas, y aquello hard buen habito de ;:uerpo, que
las carnes tiesas hiciere y musculosas. Acontece

, casi de ordinario que si el nombre del contrario

se entiende de muchas maneras, también se en-
tienda el otro. Como si lo justo se entiende de
diversas maneras, también lo injusto. Parece, pues,
que asf la justicia como la sinjusticia se entiende
de diversas maneras, aunque por ser muy cerca-
na la una significacién de la otra, no se entiende
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Cfa ambigiiidad, como estd clara cuando las signi-
. ficaciones son muy diferentes, Porque entre estas
. dos maneras de ambigiiidad hay mucha diferen-
cia. Como agora, que se llama llave aquel hueso
" que estd debajo de la cerviz de los animales, y
- también aquella con que clerran las puertas, y
- gsto s6lo por la comunicacién del nombre. Enten-
':: damos, pues, de cudntas maneras se dice uno in-
~ justo. Parece, pues, que asi el que traspasa las
. rle'yes, como el que codicia demasiado, y también
el que no guarda igualdad, se dice injusto, y asf
también claramente aquél se dird ser justo, que
~ vive conforme a ley y guarda igualdad en el tra-

- tode las cosas, y lo justo serd lo que es conforme
~ aley y a igualdad, y lo injusto lo que es contra
 leyy desigual. Y pues el injusto es codicioso, cosa
~ cierta es que se gjercitard en los bienes, pero no
~ en todos, sino en aquellos en que hay fortuna
préspera y adversa, los cuales, asf sencillamente
hablando, sfempre son buenos, pero particular-
- mente para algunos no son siempre buenos, y los
r hombres por éstos ruegan y ¢éstes procuran, lo

- cual no habia de ser asf, sino que habrian de ro-
gar que las cosas que en sf son propriamente bue-
~ nas, fuesen también buenas para ellos, y escoger

~ no elige siempre lo que es mds, porque en lo que
son de suyo proprio cosas malas, siempre escoge
lo que es menos. Mas porque lo que es menos
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malo parece en alguna manera bueno, y la codi-
cia siempre es de cosas buenas, por esto parece
siempre amigo de lo mds. Este, pues, es desigual,

porque este nombre es comfin y lo comprende -

todo en si, pues lo desigual tiene en si lo mis
y lo menos. Es asimismo quebrantador de leyes.
Porque el traspasar las leyes, o si asi lo queremos.
decir, la desigualdad, comprende en si toda sinjus-
ticia y es comfn de toda sinjusticia. Y, pues, el

. que traspasa las leyes es injusto, y justo el que las

guarda, cosa cierta es que todas las cosas legfti--
mas serdn en alguna manera justas. Porque todas

‘las cosas determinadas por la facultad de poner

leyes son legitimas, y cada una dellas decimos ser

cosa justa. Las leyes, pues, mandan todas las co- = =

sas, dirigiéndolas, o al bien com(n de tedos, o de:
los mejores, o de los mds principales en virtud, o
en cualquier, ofra manera. De una manera, pues,
decimos ser justas las cosas que cansan y conser-
van la felicidad y los miembros dellaen la eivil co-
munidad. Porque también manda la ley que se ha-
gan las obras proprias del hombre valeroso, como
no desamparar la orden, no huir, no arrojar las

~armas. Y también las que son del var6n templa-

do, comeo no cometer adulterio, no hacer afrenta a
nadie: asimismo las del var6n manso, como no he-
rir a nadie, no decirle injurias, y de la misma ma-
nera en los demas géneros de virtudes y de vicios,
mandando unas cosas y prohibiendo otras, lo cual,
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_ la ley que bien hecha est4, lo hace bien, y mal la
~ que sin maduro consejo y repentinamente. Esta
.« manera, pues, de justicia es virtud perfeta, aunque
- no asi sencillamente, sino para con otro, y por

esto nos parece muchas veces la mejor de lasvirtu-

des, y mds digna de admiracién que el poniente

ni el levante, como solemos decir en proverbio

comfnmente. La justicia, pues, encierra en si y
.~ comprende todas las virtudes, y es la mds perfeta
© de todas la virtudes, porque es el uso de la virtud
que es mds perfeta. Y es perfeta, porque el que
la posee puede usar para con otro de virtud y no
. para consigo mismo solamente. Porque muchos
- en sus cosas proprias pueden usar de virtud, lo
: j.,' ~ que no pueden hacer en las ajenas. Por esto dice
.~ muy bien aquel dicho de Biante, que el mando y
. seflorio demostrard quién es el varén. Porque el
- sefiorfo para el bien de otrie se encamina, y con-
. siste ya en el bien comtn. Y por esta misma ra-
" 26n sola, la justicia entre todas las virtudes parece
bien ajeno, porque para el bien de otrie se dirige,

gobierna, o a la comunidad de la reptblica. Aquél,
pues, es el peor de todos, que contra si mismo y
contra sus amigos usa de maldad, y el mejor de
- todos serd, no el que usa de virtud para consigo
mismo, sino el que para con otro, porque ésta es
la 'obra de mayor dificultad. De manera que jus-
ticia no es una sola especie de virtud, sino una
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suma de todas las virtudes. Ni su contraria la sin-
justicia es una especie de vicio, sino una suma de
todo género de vicios. En qué difiera, pues, esta
justicia y la virtud, de lo que estd dicho se entien-
de claramente. Porque en realidad de verdad todo
€s una misma cosa, aunque no lo es en cuanto al
uso y ejercicio, sino que en cuanto se dirige al bien
de otro es justicia, y en cuanto es tal manera de
hébito, dicese asi sencillamente virtud.

CAPITULO II

COMO HAY MUCHAS MANERAS DE JUSTICIAS, ¥ COMO HAY UNA
DIVERSA DE AQUELLA, QUE COMPRENDE EN sSf TODAS LAS
VIRTUDES, ¥ CUAL ES ¥ QUE TAL

En el capitulo pasado distinguié los vocablos de justi-
cin y sinjusticia, y declaré cémo la perfeta justicia com-
prendia en si todas las virtudes, y asimismo la sinjusticia
todos los vicios. Porque todo hombre vicioso hace agra-
vio 0 a si mismo o a otro, y el que hace agravio es injus-
to; por donde todo hombre vicioso es injusto. Pero por-
que esta justicia, tan por sus nimeros y remates puesta,
es rara de hallar entre los hombres, y no es la que co-
miinmente se pide en el contrato de las gentes (porque
no se podria tratar, tanta falta hay della), irata agora de
la justicia particular, que consiste en dar a cada uno lo
que es suyo, y muestra lo que se requiere en ella y en
qué se peca.

Pero buscamos la justicia, que es particular es-
pecie de virtud, pues la hay, seglin decimos, y de
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la misma manera queremos tratar de la particular
sinjusticia, la cual, con esta senal entenderemos que
se halla: que el que conforme a los demds vicios
vive, bien hace cierto agravio, pero no se dice que
desea més de lo que tiene. Como el que de cobar-
de arroj6 el escudo, o el que hablé malcriada-
mente por su célera, o el que no socorri6 con di-
neros por su escaseza y avaricia. I’ero cuando uno
~ desea tener mads, muchas veces no peca en nada
o desto, ni aun en ninguno de los otros vicios, y 1o
T peca en alg@n vicio, en fin, pues vituperan a los

hombres por la sinjusticia. De do se colige que

hay alguna otra sinjusticia, que es como parte de

wn

o

T, F‘-. i

£ aquella sinjusticia general, y alguna cosa particu-
. Jarmente injusta que es parte de aquello injusto g
- universal, que era contra ley. A miés desto, si uno
Fl'* por alguna ganancia cometiese un adulterio, y re-
l;;;‘ cibiese de aquello dineros, y otro hiciese lo mismo

pagando por cumplir con su deseo, y recibiese
I dafio en su hacienda, jno juzgarfamos a éste por 2o
i hombre disoluto, mas que no por codicioso, y al
ofro por injusto y no por disoluto? Luego cosa
| cierta es que en el ganar, fuera de las demds otras
sinjusticias, se puede referir la misma ganancia
siempre [a] alguna especie de vicio propriamente; 25
v como se refiere el cometer adulterio a la diso-
luci6n, y el desamparar en la batalla al compafie-
ro a la cobardia, y el herir a la c6lera, asf también
el malganar no se puede referir a otro vicio sino

B
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a la sinjusticia. De manera que queda mostrado a
la clara haber ofra particular sinjusticia fuera de
aquella universal, que tiene el mismo nombre que
aquélla. Porque la difinicién ha de consistir en un
mismo género, y la una y la otra tienen el ser en
respecto de otro, aunque la justicia particular re-
fiérese o a alguna honra, o a intereses, o a evitar al-
gtn peligro, o si con algin nombre podemos com-
prender todas estas cosas; y también al placer que
de la ganancia recebimos. Mas la justicia universal
refiérese a todo aquello que tiene obligacién de
hacer cualquiera bueno. De manera que queda sa-
cado en limpio cémo hay muchas maneras de jus-
ticias, y cémo hay una particular diferente de
aquella universal, que es la confederaci6n’de to-
das las virtndes. Qué justicia, pues, y qué tal sea
esta particular, habemos agora de tratarlo. Ya,
pues, definimos ser aquello lo injusto que era con-
tra ley y desigual, y lo justo lo que era legitimo
y igual. De manera que la sinjusticia, de que arriba
habemos dicho, consiste en las cosas hechas con-
tra ley. Pero porque no es todo uno ser una cosa
desigual y contra ley, sino que sea lo uno con lo
otro como la parte con el todo (porque toda cosa
desigual es contra ley, pero no toda cosa contra
ley es desigual, porque toda demasia es desigual,
pero no toda cosa desigual es demasia), no serd
todo de una manera lo injusto y la sinjusticia,
sino que una serd como la parte y otra como el
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todo. Porque también esta particular sinjusticia es
 parte de la sinjusticia universal, y de la misma
manera la justicia particular es parte de la justicia
 universal. De manera que habemos de tratar de
das particulares justicia y sinjusticia, y de la mis-
ma manera de lo justo y de lo injusto, Aquella
justicia, pues, que resulta de todas las virtudes, y
es el uso de todas ellas referido a otro, y la sin-
Jjusticia, que de la universal confederacién de los
vicios procede, quédense a una parte, Pero lo jus-
to y injusto que dellas procede es cosa manifiesta
«que se ha de definir, porque casi todas las cosas
que las leyes disponen, proceden de la virtud uni-

* wersal; pues la ley manda que vivamos conforme a

«cada género de virtud, y prohibe, en particular,
las cosas de cada género de vicios. Y de las cosas
por ley establecidas y ordenadas, aquéllas valen
para hacer a los hombres, generalmente, dotados
de toda manera de virtud, que estdn hechas para
-ensefiar c6mo se han de criar todos los vecinos de
1a ciudad asf en comin. Pero si pertenece a la dis-
<iplina de la reptblica, 0 a otra, tratar de la par-

- ticular doctrina y crianza de cada uno, con que

un varén se crfa del todo bueno, después lo deter-
~minaremos. Porque, por ventura, no es todo uno
ser uno hombre de bien y serlo todos los ciuda-
danos. Una, pues, de las partes de la particular
Jjusticia y de lo justo que procede della, consiste
en el repartir de las honras, o de los dineros, o de
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las demds cosas que a los que en una misma ciu-
dad viven se reparten. Porque en esto acontece
tener uno mds o menos que otro, o igualmente.

Otra en el regir y ordenar las cosas que consisten

en contrataciones, la cual tiene dos partes. Porque
de las contrataciones, unas hay que son volunta-
rias y otras que forzosas. Voluntarias contratacio-
nes son como el yvender y comprar, el prestar, el
salir fiador, el alquilar, el depositar, el tomar a
jornal o asoldadar. Llimanse estas contrataciones
voluntarias, porque el principio y causa dellas es
libre y voluntaria. Pero las forzosas, unas hay se-
cretas, como el hurto, el adulterio, el dar ponzona,
el ser alcahuete, el sobornar esclavos, el matar de
secreto, el jurar falso, y otras violentas, como el
azotar, el echar en la cdrcel, el condenar a muerte,
el robar, el mancar, el decir una injuria y el hacer
una afrenta.

CAPITULO III

DE LA JUSTICIA QUE CONSISTE EN LOS REPARTIMIENTOS
.

Ya que nos ha desengafiado Aristételes que agqui'no se
trata de la perfeta justicia, que procede de la concordia
de todas las virtudes, sino de la que es especie de virtud
y consiste en el gnardar de la igualdad, y ha dicho que
tiene dos especies: Ia una, que toca a lo piblico, y con-
siste en el repartir de las honras y intereses comunes,
y la otra en los particulares contratos, que de necesi-
dad se han de ofrecer entre las gentes, trata en el capi-
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tulo presente de los repartimientos de las honras y inte-
reses. Y como no hay sélo un género de remiblica, sino
muchos (como en los libros de Repiblica veremos), da la
-regla que se ha de guardar conforme a ellos, y dice que
cuanto mds uno tenga de aquello que en la tal reptiblica 3
- es preciado, tanto mds es merecedor de las honras y car-
~ gos piblicos. Y asi, en la aristocracia, que quiere decir
~ repiiblica donde los mejores en virtud y bondad rigen,
- Ia cual sola en realidad de verdad es repiblica, ora se
rija por uno s6lo, como el reino, ora por muchos, por- o
~que alli sola la virtud es tenida en precio, cuanto uno es
- mejor en vida y costumbres; tanto es habido por mds dig-
‘no de los cargos y honras publicas. Pero en las no tan
bien regidas, como son donde se tiene mucha cuenta con
- el eenso y hacienda de cada uno, segiin que uno tieney 15
puede asi es honrado. Lo cual es la total causa del mal
de nuestra vida, porgue si no al que el temor de Dios le
refrena, todos los demds procuran, por ser mds tenidos,
dcrecentar sus casas por cualguiera via. Y esto lloraba
sabiamente Horacio en la repiblica de Romat que eran zo
Jos hombres admitidos a los cargos y honras por el censo
¥ hacienda que tenian. ¥ decia que eran mds cuerdos los
- mochachos en sus juegos, pues hacian ley, que el que
mids diestro fuese en el juego, aquél fuese el rey.

e Pero por cuanto el injusto es desigual, y lo in- ;5

- justo desigual, cosa clara es que lo desigual terna

~ su medio, el coal es lo igual. Porque en todo he-

. cho donde haya més y menos, ha de haber, de ne-

 cesidad, igual. Y, pues, si lo injusto es desigual, lo

justo serd igual; lo cual, sin més dar razones, lo

tienen todos por verdad. Y, pues, lo igual es medio,

seguirse ha que lo justo es una cierta especie de,,_o
Q’\.
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medio. Cualquier medio, pues, de necesidad ha de
consistir, a lo menos, entre dos. Por lo cual nece-
sariamente se colige que lo justo es medio y igual
a algunos, en respecto de algo; y en cuanto es me-
dio eslo de algunos, que es de lo mds y de lo me-
nos. Y en cuanto medio es de dos, y en cuanto
justo a algunos justo. De manera que lo justo ha
de consistir de necesidad en cuatro cosas, a lo
menos. Porque a los que les es justo son dos, y
las cosas en que es justo asimismo son dos. Y la
misma medianfa es para los dos, y en las dos co-
sas. Porque de la misma manera que sean las dos
cosas en qué, sean también las dos personas a
quién. Porque si asi no fuese, ya los que son igua-
les no ternian cosas iguales. Pues de aquf nacen
las bregas y contiendas, cuando los que son igna-
les no tienen iguales cosas, o cuando los que no
lo son las tienen y gozan. Véese esto a la clara
por lo que de la digndiad procede. Porque todos
a una voz confiesan que lo justo en los reparti-
mientos se ha de repartir conforme a la dignidad
de-cada uno; pero en qué consista esta dignidad,
no conforman todos en un parecer, sino que en el
pueblo que por gobierno de toda la comunidad se
rige, pretenden que consiste en la libertad; donde
pocos y poderosos gobiernan, juzgan que consis-
te en las riquezas; y otros en la nobleza del linaje;
mas donde los buenos gobiernan, jizgase que con-
siste en la virtud. De manera que lo justo es cosa

.
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q,ue consiste en proporcién; porque el tener pro-
- porci6n no es lo proprio del ntmero de uno, sino
" detodo nfimero en general, porque la proporci6n
~es igualdad de cuenta, y consiste a lo menos en-
" tre cuatro, y la proporcion dividida, cosa clara es
* que consiste en cuatro; pero también la continua,
y .f'pm'-'que usard dos veces de uno, y lo dird dos ve-
~ ces desta manera: como sea la proporcién de a

- porque asf las personas a quien es justo, como las
. - cosas que lo son, estdn distinctas. Ser4, pues, des-
~ tamanera la propo'rci'éﬂ: que, como sea este tér-
" mino a con este término &, ast se ha de haber este
i término ¢ con este término 4. Y, al contrario,
. como sea la @ con la ¢ se ha de haber la & con

 conciertan, justamente [osajunta. La confederacién,
: T'h_ ~ pues, del término @ con el de ¢, y la del de & con
~ elde 4, es lo justo en la reparticién, y lo justo es
€l medio; quiero decir de lo que no admite pro-
. porcién, porque lo que proporcién tiene, es el
. medio, y lo justo es medio que consiste en pro-
1 porcién, A esta proporci6n lldmanla los matemd-
- ticos proporcién geométrica, porque en la geome-
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trfa es asi, que como sea el todo con el todo, se
ha de haber lo uno con lo otro. Y tal proporci6n
como ésta no es proporci6n continua, porque no

es un mismo término el que se compara y el con
quien se compara. Es, pues, esta manera de j-usto,-'::_ 2
cosa que consiste en proporcion, y esta manera |
de injusto, cosa que no tiene proporcién. Ung,
pues, dello es lo mds, y otro lo menos, lo cual er
las mismas obras se vee claro, porque el que hace
agravio, tiene mds del bien de lo que merece, y
el que lo recibe menos. Y en lo malo es al revés,
porque el menor mal, comparado con el mayoi'-,.f.¥
tiénese en cuenta de bien, pues el menor mal es
mds de escoger que no el mayor, y todo lo que
es de escoger es bien, y lo mds digno de escoger,
mayor bien, Desta manera, pues, es la una espe-

cie de lo justo. ; '

CAPITULO IV

DE LA JUSTICIA QUE SE HA DE GUARDAR EN LOS CONTRACTOS

En el capitulo pasado traté de la distribucion de las
honras y intereses publicos, y de la justicia y igualdad-
que se debe guardar en ellos. Aunque conforme a la doc-
trina de sus tiempos, en los cuales ninguno se tenia pof‘i'_"
hombre de valor si no era matemdtico y hdbil en la geo- =
metria y aritmética, redujo la distribucidn desta igualdad =
a proporcién de geometria, para mostrar la fuerza que "',
tiene la igualdad. Agora, en el capitulo presente, trata de
la otra especie de igualdad, que consiste en los contractos
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. que se ofrecen en el tratar de los negocios, y pone la di-
~ ferencia que hay desta especie a la primera que aqui no
se tiene cuenta con la dignidad de las personas, como en
_ laotra se tenia, sino en la igualdad de las cosas. Porque

~ juezcondemnard al bueno que satisfaga al malo el interese
que: le debe, si ha de hacerlo de justicia y. igualdad.

La otra especie que resta, y es para reformar,
‘consiste en los contractos,asf voluntarios como for-
- zosos. Esta especie de justo es diferente de la pri-
- mera. Porque la justicia que consiste en la distribu-
* ¢ibn de las cosas comunes, siempre se ha de tratar

~ por la proporcién que habemos dicho, pues la re-

partlmﬁn de infereses comunes, si se hiciese, se ha
de hacer por la misma cuenta y proporcién que
se hace el repartimiento del tributo, y la sinjusticia

. que a esta justicia contradice, es fuera de propor-
- ci6n. Pero lo justo, que consiste en los contractos,
~ escierta'igualdad, y lo injusto desigualdad, pero no
ponforme a la proporci6n que allf dijimos, sino con-

!‘»- forme a la proporci6n aritmética. Porque aquf no
’f - se hace diferencia si el bueno defrauda al malo en
~ algo, o si el malo al bueno, ni si el bueno cometi6
* adulterio o si el malo, sino que la ley solamente

TN
*

e

. tiene cuenta con la diferencia del dafio, y quiere .

reducir a ignaldad al que hace injuria y al que
~ la padece. Y si de dos €l uno hizo dafio y el otro
lo recibi6, el juez pretende tal cosa como aquélla,
" como injusta y desigual, reducirla a igualdad. Por-

'Iaunque el que debe sea bueno y a quien debe malo, el

20
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que euando uno es herido y otro lo hiere o lo mata, 3
y el que fué herido muere, aquel dafio y hecho di-
videse en partes desiguales, pero el juez procura

éstas, aunque a algunas no parece cuadrarles pro-
priamente el nombre de ganancia, dicese gananeia =
en el que hiere y dafio en el que lo padece, y cuan- :
do viene a reglarse aquel tal dafio, llimase en el
que lo recibi6 dafio y en el que lo hizo ganancia), =
de manera que lo igual es medio entre lomds ylo =
que es menos; y destas dos cosas la ganancia es
lo mds, y lo menos es, por el contrario, el dafio.
Porque lo que toma m4s del bien y menos del mal
es ganancia, y lo que al contrario desto es dafio o
perjuicio, de las cuales dos cosas es el medio lo
igual, que es lo que llamamos justo. De manera =
que lo que corrige y emienda los contractos, es
lo justo y el medio entre el perjuicio y la ganan-;-.f'_ ;
cia. Y asi, cuando dos contienden sobre esto, lue-" U8
go acuden al juez, y ir al juez es lo mismo que ir =
a lo justo. Porque el juez no se pretende que es __.: :
otra cosa sino una justicia que habla. Y buscanun
juez medio, y aun algumos los llaman medianeros, A
porque si alcanzan el medio, alcanzan lo que es =
justo. De manera que lo justo es una mediania, =
pues lo es el juez mismo que lo juzga. Ni hace otro *
el juez sino igualar, de la misma manera que una a
linea en dos partes dividida, tante cuanto mais la



una parte excede de la mitad, le quita y lo ana-
e a la otra parte. Pero cuando el todo estuviere

' en dos iguales partes repartido, entonces dicen

que tiene cada uno lo que es suyo, si cada uno re-
cibe partes iguales. Y lo igual, conforme a cuen-

~ ta de aritméticos, y su proporcin, es medio de lo
_mis y de lo menos. Y por esto se llama lo justo

en griego diceon, que en aquella lengua quiere casi
decir cosa en dos partes partida, como si uno

_ dijese en la misma lengua dickeon; y el juez se
- llama dicastes, que quiere casi decir repartidor,
- como quien dijiese dichastes. Porque si siendo dos

cosas iguales le quitan a la una una parte y la afia-
den a la otra, excederd la una a la otra en aque-
llas dos partes. Porque si a la una le quitasen y a
la otra no anadiesen, no le excederia sino en sola
upa parte. De manera que la parte a quien le
dieron, excede al medio en una sola parte, y el
medio, a la parte que le quitaron, en otra. Esto,

~ pues, es entender lo que es justo: saber cudnta par-
te se ha de quitar al que tiene de mds, y cudnta

anadir al que tiene de menos. Porque tanto cuan-

_ to el que tiene de mds excede al medio, se ha de

afiadir al que menos tiene,.y tanto cuanto le falta

 al que menos tiene, se ha de quitar al que tiene de

mas. Sean, hagamos cuenta, tres lineas iguales a, @,

b, 8, ¢, ¢, las unas a las otras. Pe las dos lineas

iguales @, a, quitenles sendas partes que se llamen

@&, ¢, y anadanse a las lineas ¢, ¢, y lo que de alli

20
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resulte lldmese 4, f; sucederd de aqui que la linea .
d, f, serd mayor que la linea g, a, toda la parte
de a, e. Lo mismo acaece en las demds artes, Por-

el que padece, en qué y cuénto ha de hacer el uno
y padecer el otro, confundirse hian. Estos dos nom-
bres de ganancia y perjuicio procedieron de los con- 3
tractos voluntarios, donde tener més de lo que te-
nfan llaman ganar, y recibir perjuicio tener menos
de lo que tuvieron al principio. Como esen el ven-
der y comprar, y en todos los demds contractos
donde la ley permite contratar. Pero donde ni hay
mds ni menos, sino que se tienen lo mismo que
antes se tenfan por si mismos, dicen que tienenlo =
que es suyo, y que ni han perdido ni ganado. De
manera que lo justo es el medio entre cierta pér-
dida y ganancia, que es el tenerlo igual, y lo mds
y lo menos en las cosas que no son voluntarias
antes y después. :

CAPITULO V
DEL TALION, DEL DINERO Y DE LA NECESIDAD

Declaradas las dos especies de la vulgar justicia, launa
que consiste en los comunes repartimientos de honras y
intereses, y la otra en la reformacion de los particulares
contractos, asi voluntarios como forzosos, en lo cual 58
comprenden los dos géneros de acciones, civiles digo y
criminales, y la regla que el recto juez debe guardaren
el juzgar rectamente, que es quitar del que hizo el agra-
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~vio y afiadir al que lo recibi6 hasta reducirlos a igualdad,
: trata agora, en ¢l capitulo quinto, de la pena del talién,
-taﬁ celebrada entre junsctmsultns que €5 cuando uno

_ntra ntro en causa caplta.I lleve la misma pena que

 de la misma manera. Prueba, pues, no ser cierta regla de
- justicia la pena del talién, por las diversas calidades que
.~ puede haber en los agente y paciente, Como si uno diese
:h - una cuchillada al rey, o al que su persona representa, no
L ". 'pagana con recebir otra cuchillada, sino que serfa digno
_ de todo gcaero de castigo, por haber tenido en poco el
mfender la majestad pablica. ¥ a mds desto, como todas

¥ ]ns voluntarias wntratacwnes se hacen con el dinero, o

- 106 contractos se han de reglar por él, y él ha de scr laley

© dellos. Y también cémo la necesidad de las cosas que
~para conservar la vida son menester, hizo los contractos
y '_'y' las demds artes que se tratan en la vida,

|-‘ - Paréceles a algunos que la pena del talién es
- del todo justa, como lo dijeron los pitagéricos di-
~ finiendo desta manera lo justo: ser cuando uno re-
~ cibe lo mismo que hizo a otro. Pero el talién ni
conforma con lo legftimo ni menos con lo pfiblico
y (llamo piiblico lo que a todos pertenece), ni tam-
pUCn con lo justo distributivo, ni con lo que con-

) _' gst‘_o parece que quieren dar a entender lo justo que
~ los poetas a Radamante atribuyen en’ sus fabulas:

Si el mismo dafio que hizo padeciere,
Serd recto el juicio que se hiciere,

habia de levar el reo, v en las demis causas criminales

10

.13

20

25

30



L5

20

25

= A0 i=—=

Porque muchas veces no conforman con lo de ra- _
z6n. Porque si uno, administrando cargo ptblico,
hiri6 4 uno, no por eso ha de recebir otra tal heri~
da, y si uno hiri6 al que administraba cargo pG- =
blico y regia la repfiblica, no solamente merece
que le den otra herida, pero todo grave cast:go. :
A més desto, mucha diferencia hay de lo que vo- =
luntariamente se hace a lo que se hace contra vo- =
luntad. Pero en las compaiifas de contrataciones o
tal justicia como ésta ha de consistir en el talién,
y comprenderlo en si, conforme a proporci6n, y
no conforme a igualdad. Porque la conservacién _'
de la repiblica consiste en darle a cada uno lo que =
merece, conforme a la regla de proporciones. Por- L 5
que, o pretenden retaliar el mal que les han he- =

bre si no se satisfacen, o que les gualardonen el =
bien. ¥ sin esto no hay comunicacién de dddivas, =
con las cuales las civiles compafifas se conservan.
Y por esto, en medio de la ciudad edificaban el *
templo de las gracias: porque haya entre las gen-
tes gualardones, porque esto es proprio del agrade-
cimiento; porque el que ha recebido la buena obra =
tiene dbligacién de hacer otro tanto por el que =
la hizo, para que el tal comience de nuevo a ha- -
cerle otras buenas obras. Y la gratificacién, que
ha de ser conforme a proporcién hecha, ha de te- =
ner diametral oposicién. Como si hiciésemos cuen- '
ta que el arquitecto es @, y el zapatero &, la casa¢,
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el zapato 4. El arquitecto, pues, o albaiiir, ha de to-
mar en cuenta al zapatero la obra que hace el mis-
mo zapatero, y €l al zapatero darle la que €l hace.
Si hobiere, pues, de principio, entre ellos igualdad
proporcionada y después sucediere el talién, serd
lo que decimos, y si no, no habr4 igualdad ni po-
drd durar aquel contracto. Porque puede ser que la
obra del uno sea de mucho mas precio y valor que
la del otro. Conviene, pues, que las tales obras se
igualen. Y lo mismo se ha de hacer en todas las
demds artes y oficios. Porque si el que obra no
tiene tasa en cudnto y qué tal ha de hacer, y el
que recibe de la misma manera, verndn las artes
a perderse. Porque nunca se hace la contractaci6n
de dos de una misma arte, como digamos agora
de dos médicos, sino de médico y labrador y, ge-
neralmente, de artes diversas y no iguales; y por
esto conviene que vengan estos tales a igualarse,

* Por tanto, conviene que todas las cosas en que ha

de haber contrataci6n, sean de manera que pue-
dan admitir apreciacién. Para lo cual se invent6 el
uso del dinero, y es la regla del contrato, porque
todas las cosas regla, y por la misma raz6n el ex-
ceso y el defecto; gcudntos pares, hagamos cuenta,
de zapatos serdn equivalentes a una casa, 0 a un
mantenimiento? Conviene, pues, que cuanta dife-
rencia hay ‘del albafir al zapatero, tantos méis pa-
res de zapatos se pongan por precio de la casa, o
del mantenimiento. Porque si asi no se hace, ni ha-
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hacer si en el valor no tuviesen alguna proporci6n.
Conviene, pues, como ya estd dicho, que todas las
cosas se reglen con alguna regla coman, la cual es,
en realidad de verdad, la necesidad, que es la cau-
sa de todas las cosas. Porque si los hombres no
tuviesen necesidad de nada o no de una misma _.
manera, o no habria contrataci6n entre ellos, o se-
ria no conforme. Invent6se, pues, el dinero como
un comfin contrato de la necesidad de comiin con-
sentimiento de los hombres. Y por esto se llama
en griego momisma, como cosa que no es tal por
su naturaleza, sino por ley, la cual los griegos lla-
man #omon, y estd en mano de las gentes mudarla
y hacerla que no valga. Entonces, pues, habrd ta-
lién, cuando estas cosas se igualaren. Como agora,
la misma diferencia que hay del labrador al zapa-
tero, hay de las obras del zapatero a las del labra-
dor. Cuando contrataren, pues, hanlo de reducic =~
a figura de proporci6n, porque si no el uno de los
extremos ternd ambos a dos excesos; pero cuando
cada uno viniere a tener lo que es suyo, entonces
serdn iguales y terndn comunidad, porque puede
haber entre ellos esta igualdad. Sea el labrador a,
el mantenimiento ¢, el zapatero 4, su obra que se
ha de igualar 4. Y si desta manera no se retaliasen,
no podrfa haber comunicacién ni contracto. ¥ que
la necesidad y menester sea sola la causa de todo
véese por la obra, porque cuando o el uno no tie-



— 213 —

ne necesidad del otro, o ni el uno ni el otro, no
contratan. Como cuando uno no tiene necesidad
de lo que el otro tiene, como si dijésemos, vino,
“danle que lleve, a trueque dello, trigo; conviene,
- pues, que se iguale lo uno con lo otro. Pero, para
3 ,.» el contrato venidero, si agora el tal no tiene nece-
~ sidad de las cosas, pues vernd tiempo que la ternd,
el dinero es como un fiador para nosotros. Porque
ha de estar puesto por ley que cada uno, trayendo
el dinero, pueda llevar lo que se vendiere. Y su-
S H cede 1o mismo en esto que en lo otro, porque no
it es sxempre de un mismo VaIOf, aungue parece que

- &l quiere conservarlo miis durable. Y por esto con-

‘viene que estén todas las cosas apreciadas, porque
- desta manera siempre habrd contrato, y habién-
dolo habrd comunicacién. Es, pues, el dinero, como
una medida que reduce a proporeifn todas las co-
- sas y las iguala. Porque no habiendo contrato no
 habrd comunicacién, ni faltando la igualdad habr4
~ contracto, ni faltando la proporcién podria haber
igualdad. En realidad de verdad, pues, es imposi-
ble que las cosas, entre ‘tuyos valores hay muy
. gran distancia, puedan reducirse a proporcién.
~ Pero, por la necesidad, sucede que una cosa par-
ticular baste, y- esto por el consentimiento que
“las gentes tienen dado en ello, Y por esto el dine-
ro se llama en griego womisma, que casi quiere
decir regla, porque todas las cosas reduce a pro-
porcién, pues todas las cosas se reglan con el di-
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nero. Sea, pues, la casa @, cien coronas 4, la camac¢;

‘valga @ la mitad que 4, si la casa vale cincuenta
coronas, o' lo igual dellas. La cama valga la decena
parte que las cien coronas, que es que valga ¢ la
décima parte de 4. Véese de aqui claro que cinco
camas hardn el valor de una casa. Entendido, pues,
estd que, antes que se invenlase el uso del dinero,

se hacfan desta manera los contractos. Porque todo 2

€5 una misma cosa dar cinco camas por una cosa,

y dar el valor de cinco camas, Ya, pues, estd en-

tendido qué cosa es lo injusto y qué lo justo. En-
tendido, pues, esto, también estd muy claro, que
el hacer justicia es el medio entre hacer agravio
y recebirlo. Porque el hacer agravio es tener més

y el recebirlo tener menos; pero la justicia es me- =

dianfa, aunque no de la misma manera que las de-
mds virtudes de que arriba se ha tratado, sino por-
que es propria del medio, quiero decir de lo igual,

y de los extremos la sinjusticia. Es, pues, la justi- g -

cia un habito que hace al justo pronto en hacer, de
su propria voluntad y elecci6n, las cosas justas, y
apto para hacer repartici6én de las cosas, ora entre
si mismo y otro, ora entre otras personas diferen-
tes, pero no de tal manera que de lo bueno y dig-
no de escoger tome la maydr parte para si, y para
su préjimo deje la menor, y haga al revés en lo
que es perjudicial, sino que reparta por igual con-
forme a proporcién; y de la misma manera lo ha.
de hacer repartiendo entre personas diferentes. La
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. cial fuera de toda proporcién. Y por esto la sin-
~ justicia se dice exceso y defecto, porque consiste
_ en exceso y en defecto, que es en el exceso de lo
“que sencillamente es (til, y en el defecto de lo que
es perjudicial. Y en las demds cosas, lo que es ente-
1o y perfecto es de la misma manera, pero lo que va

#113

g

_ y de la misma manera de lo justo y injusto asf ge-
qieralmente y en comfn,

CAPITULO VI

DE LAS SINJUSTICIAS ¥ AGRAVIOS, ¥ DE LO JUSTO DE LA REB(-
BLICA O POLITICO, DEL DERECHO DEL SENOR, DEL PADRE Y DEL
SENOR DE CASA

En el capitulo sexto pone primeramente diferencia

‘ |, entre estas dos cosas: hurtar y ser ladron, adulterar y
.~ ser adiiltero y sus semejantes, que el ser ladrén, adilte-
.~ 10y tales cosas como dstas dicen hdbito y costumbre, y
; '...-'-'_as_f por las leyes son mds gravemente castigadas, que si
por una flaqueza cayeren en ello alguna vez no tenién-
. «dolo por hibito y oficio. Después trata de lo justo civil
¥ del derecho del sefior y del padre, y del sefior de casa.
 Donde avisa lo que en lo de Repiibiica se verd mejor,
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que para regirse bien una repiblica no han de mandar
los hombres sino las leyes, y los hombres no han de ser
sino ejecutores dellas, Porque como los hombres se quie-
ren'tanto a si mismos, siempre toman la mayor parte del
bien para si, y del mal escogen la menor, lo cual es con- 8
tra la justicia si no se hace con equidad y como debe.
Pero porque puede acontecer que uno haga
agravio, y no por eso sea injusto, ;qué agravios
diremos que ha de hacer en cada género de sin~-
justicia, para que ya se llame injusto, como ladrén =%
o adiltero o salteador? (O diremos que en esto no
hay ninguna diferéncia? Porque si aconteciese que
un hombre tuviese acceso con una mujer sabien-
do qué mujer es la con quien lo tiene, pero que - »
el tal acceso no tuvo principio de determinada
elecci6n, sino que cay6 en ello ocasionalmente
por flaqueza de dnimo, este tal agravio cierto hace,
mas no es atin del todo injusto, asf como uno no
por cualquicr cosa que hurte es ladrén, aunque =
haya hurtado, ni adiltero aunque haya comeétido
un adulterio. Y de la misma manera es en todo lo
demds. Ya, pues, estd arriba declarada la confor-
midad y respecto que la pena del tali6n tiene con
lo justo. Habemos, pues, de entender, que esto que
inquirimos puede ser por si mismo justo, v tam-
bién justo civil; lo cual no es otra cosa sino una
comunidad de vida, para que en la ciudad haya
suficiencia de hombres libres y iguales o en nfi-
mero o conforme a proporcién. De manera, que

f



_ to, pues no es otra cosa el pablico juicio, sino de-
terminacién de lo justo y lo injusto. Y dondequie-

agravios se puede decir que hay sinjusticia, pues
~es la sinjusticia tomarse para si mayor parte de
lag cosas que son absplutamente buenas y menor
~ de las que son absolutamente malas. Y por esto,
* no se permite que el hombre mande, sino la ra-
* z6n, porque el hombre t6maselo aquello para sf
.y hécese tirano, y el que rige ha de ser el guar-
& didn de lo que es justo. Y si de lo justo, también

. honra y dignidad, con la cual, los que no se tie-
. nen por contentos; hdcense tiranos. El derecho
- del sefior y el del padre no son lo mismo que és-
 tos, sino que les parecen en algo, porque nadie
i puede hacer agravio a las cosas que son absoluta-

agravios, pero no en todos aquellos que hacen’
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mente suyas. Y el siervo y el hijo, mientras espe-
queiio y no estd emancipado de la patria potestad,

para sf mismo nunca escoge el perjudicar ni hacer
dafio. Y asf contra este derecho nunca se comete
agravio. De manera que la civil equidad, ni se
puede decir justa ni injusta, porque estd hecha
conforme a ley, y en personas sobre quien puede
hacerse ley, que son los que tienen iguales veces =
en el mandar y ser mandados. Y por esto;, mis
con verdad se puede decir que hay derecho sobre 4
la mujer, que sobre los hjjos o criados, porque =
esto es lo justo familiar, lo cual también de lo ci-
vil es diferente.

CAPITULO VII
DE LO JUSTO NATURAL ¥ LEGITIMO

En el séptimo capitulo distingue Aristételes 1o justo
civil en dos especies: uno que es natural y por naturale-
za tiene fuerza de ser justo, como es la defensién de la
propria vida, otro que obliga, no por naturaleza, sino por
voluntaria aceptacion de los hombres, y porgue ellos
voluntariamente quisieron ponerse aquellas leyes de vi-
vir por vivir vida mds quieta, como prohibir tal o tal tra-
je. Disputa si hay cosa alguna que naturalmente sea jus-

ta (la cual disputa pone también Platén en el primero

de Repiblica), y prueba haberlas muchas.

De lo justo civil, uno hay que es natural, y otro
que es legitimo. Pero aquello es justo natural, que
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5 ;j;arque les parezca asi a los hombres, ni porque

i ,dt:_}e de parecerles. Justo legftimo es lo que al
principio .no habfa diferencia de hacerlo desta ma-
i_'era o de la otra, pero después de ordenado por
;" ya Ia hay, COmoO pagar por un captwu dle?

es, hay que son de opinién que todo lo legiti-
es desta manera, porque lo que nalural es, no
uede mudarse, y donde quiera tiene una misma
ultad, como vemos que el fuego quema aqui y
ambién en la tierra de los' persas. Pero las cosas

:i'.‘osa mudable; pero entre nosotros bien hay cosas
‘naturales que se mudém, aunque no todas. Pero

'_y cufll no sino legitimo y por aceptacsén, aunque
. los dos se muden de una misma manera, ficilmen-
~ te se entiende. Y la misma distinci6n bastard para
- todo lo demds. Porque naturalmente la mano de-
- recha es de mds fuerza, y con todo es posible que
- todos los hombres se valiesen igualmente de las
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jantes a las medidas. Porque ni las medidas del
vino ni las del trigo son iguales en todas las tie-
rras, sino do las cosas se compran son mayores, v
do se venden son menores. e la misma maner

modo de gobjerno de repiiblica s6lo éste es un mis-
mo naturalmente dondequiera. Hase, pues, cada.
una de las cosas justas y legitimas como se ha lo
universal con lo particular. Porque los negocios
que se hacen son muchos, pero las cosas justa
tleﬂﬁﬂ cada una por si su especua pﬂ.% son uni
versales. Entre lo injusto y el agravio hay estal 2
diferencia y también entre lo justo y la justicia, =
que lo injusto es tal por naturaleza o por ordina-
ci6n y esto mismo cuando se pone por obra es
agravio, pero antes de hacerse no se dice agravio,
sino cosa injusta, porque cuando se hiciere serd
agravio. Y de la misma manera habemos de decir
de la justicia. Aunque obra justa es mis general
vocablo, y la justicia parece que quiere mds sig-
nificar la enmienda del agravio. Pero qué especies
tiene cada cosa destas y cudntas, y en qué géne-
ros de cosas consiste, después lo trataremos.
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CAPITULO VIII

DE LAS TRES.ESPECIES DE AGRAVIOS CON QUE LOS HOMBRES
SON PERJUDICADODS

Cumple Aristételes lo que prometid al fin del capitulo
. pasado, y distingue por sus especies los agravios para
que puedan mejor juzgar dellos los hombres, primera-
 mente en dos especies, diciendo c6mo hay unos forzados

‘ Fy otros voluntarios, y éstos son los peores de todos. Los
i forzados después dividelos en dos especies, unos que su-
I"'-:'q.fzjedc:u por violencia, que son los que el principio y cau-
 .sa procede de fuerza, y otros por ignorancia, Los deig-

que uno tuvo en saber lo que le convenia para hacer las
cosas, y €stos son los peores; otros de ignorancia invin-
S

\ Pero cuando alguno de los justos o injustos
~ sobredichos hace algin agravio o alguna obra de
:; ! :j:ixsticia, dicese que hace justicia o agravio si lo
" hace de su propria voluntad. Mas si por fuerza lo
‘hace, ni hace justicia, ni agravia, sino accidenta-
. riamente, porque aconteeié ser justo o injusto lo

distinguense en ser voluntarias o forzosas, porque
€l agravio cuando se hace voluntariamente es re-
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prendido y es agravio entonces. De manera, qug".
puede acontecer que alguna cosa sea injusta y no.
sea ain agravio, si no se le anade el ser obra vo-
luntaria. Llamo voluntario (como ya al principio
se dijo) lo que uno hace por sf mismo, entendien-
do que estd en su mano, y no ignorando a quién,
ni con (ué, ni por qué lo hace, como si hiere sa-

biendo a quién hiere, y con qué y por qué lo hie- =

si uno ‘tomando la mano de otro lo hiriese consu
misma mano, no herird el tal voluntariamente,
porque no estd en su mano el no hacerlo. Puede :
también acontecer que el que fué herido fuese el
padre, y el que lo hiri5 lo tomase por otro algu-
no de los que presentes estaban, y no entendiese =
que era su padre. Lo mismo habemos de decir ¢
del fin por que lo hizo, y en fin de todo el hecho. : A
Todo aquello, pues, que se hace no entendiéndose,
o ya que se entienda no estando en su mano, 0
por ajena violencia, se dice ser forzoso. Porque -
muchas cosas de las que naturalmente hay en nos- =
otros sabiéndolas las padecemos o hacemos, de
las cuales ninguna se dice voluntaria ni forzosa,
como el envejecerse y el morir, y lo mismo es en
las cosas justas y injustaslo que accidentariamen-
te sucede. Porque si uno por fuerza y por temor
restituyese lo que tenfa en depGsito, no diremos
que obra lo de justicia, ni que hace cosas justas =



sino accidentariamente, De la misma manera el
.'gue por fuerza y contra su voluntad deja de-res-
tituirlo, accidentariamente diremos que hace agra-
vio y obra cosas injustas. Las cosas, pues, volunta-
rias, unas se hacen por eleccién y otras sin elec-
~ ci6n. Por elecci6n se hacen las cosas que se hacen
. con consulta, y sin eleccién las que se obran sin
~ consulta. Siendo, pues, tres las especies de los da-
_flos que en las contrataciones suceden, las’cosas
‘que por ignorancia se hacen son hierros, cuando
uno los hace no entendiendo ni a quién, ni qué,
~ ni con qué, ni por qué. Porque o no pens6 arro-
~ jarlo, 0 no aquel, o no con aquello, 0 no por aquel
fin, sino que sucedi6 al revés de como él pensd,
‘como si lo arroj6, no por herirle, sino por picarle,
0 si no a quien quiso, 0 no como quiso. Cuando
el dafo, pues, es fuera de razén, dicese desgracia,
‘pero cuando es no fuera de razén, pero sin malicia,
dicese hierro (porque hierra uno cuando en €l esta
el principio y origen de la causa, y es desgraciado

no lo'hace sobre consulta dicese injuria o agravio,
~ como lo-que por enojo se hace, o por otras alte-
o ‘raciones que o la necesidad o la naturaleza a los
hombres acarrea. Porque los que en semejantes
cosas perjudican y hierran, dicense que hacen in-
iuria, v los hechos se llaman agravios, pero ellos
por esto.no son afin del todo injustos ni perver-
so0s, porque aquel fal dafio no procede de maldad.

cuando en él no estd); mas cuando lo entiende y-
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Pero cuando con consulta y eleceitn lo hace, 4~
mase injusto y mal hombre. Por esto las cosas que 4

con enojo se hacen no se dicen, y con razén, pro-

ceder de providencia. Porque no comienza el he-
cho el que hace algo con enojo, sino el que le =
hace que se enoje. A més desto en semejantes
nerocios nunca se disputa si fu€ asi o si no fug
sino si hubo justa razén para ello, porque la safa
es una injuria manifiesta; ni se disputa si fué o no. A
fué, como en las contrataciones, en las cuales, de
necesidad el uno o el otro ha de ser mal hombre,
st yva por olvide no lo hacen, pero cuando del he-

cho concuerdan, disptitase cudl de las dos partes =
pide justicia, mas el que antes de hacerlo penséy = =
deliber6 no lo ignora, De manera, que el uno pre-

tende que ha recebido agravio, y el otro que no.
Pero el que sobre consulta hace dafio, hace agra-

vio, y asf el que semejantes agravios hace ya es =
injusto, cuando fuera de proporcitn y de igualdad
lo hace. De la misma manera el justo cuando sobre
deliberacién hiciere alguna obra justa, la cual enton-
ces la hace, cuando la hace voluntariamente. Pero
de las cosas forzosas unas hay que son dignas de
misericordia y otras que no. Porque las cosas que

los hombres hierran no sélo ignorantemente, pero =

también por ignorancia, dignas cierto son de mise-
ricordia. Pero las que se hacen, no por ignorancia,

~ sino ignorantemente por alguna alteracién ni na-

tural ni humana, no son dignas de misericordia.
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CAPITULO IX
DEL RECEBIR AGRAVIO COMO ACONTECE, ¥ QUE NINGUNO
VOLUNTARIAMENTE LO RECIEE (

En el capitulo nono, tomando ocasién de upos ver-
508 de Euripides, disputa qué manera de cosa es el re-
-cebir agravio, y prueba ser cosa violenta y en ninguna
. manera voluntaria; disputa’ asimismo si uno puede vo-
A "“luntanameate a si mismo agraviarse, y si el disoluto hace

~ a sf mismo voluntariamente petjuicio, y otras cosas se-
mejantes.

'Du_dar;’l por ventura alguno si habemos del re-
cebir y hacer agravio suficientemente disputado.
Y primeramente, si es verdad lo que Euripides
~escribe fuera de toda buena razdn:

Pénesteme a preguntar
Cémo a mi madre maté:
En breve te lo diré,

Sin mucho tiempo gastar.
Yo quise y ella aprobd

De aquella suerte el morir,
O, enfadada del vivir,

A matarla me lorzd;

.'_ ‘uno voluntariamente es agraviado o no, sino que
 cualquier recebir de agravio es forzoso asi como
el hacerlo es voluntario, o es todo recebir de agra-
'vio o voluntario o forzoso, asf como el hacerlo
todo es voluntario, o diremos que un recebir de
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agravios hay voluntario y otro forzoso, y de la mis-
ma manera en el recebir buenas obras? Porque
todo hacer justicia es voluntario. De manera que
parece conforme a razén, que el recebir agravios
y el recebir buenas obras, el uno al contrario de lo
otro, sean cosas voluntarias o forzosas. Parecerfa,
cierto, cosa fuera de razén, que todo recebir de
buenas obras fuese voluntario, porque muchos,
cierto, las reciben muy contra su voluntad. Pues ;
también alguno dudaria si cualquiera que padeci6
cosa injusta, padeci6 injuria, o si es lo mismo en
el padecerla que en el hacerla, porque puede acon-
tecer que accidentariamente uno obre ambas ma-
neras de justo, y de la misma manera injusto. Por- 3
que no es todo uno hacer cosas injustas y agra-
viar, y de la misma manera tampoco es todo uno
sufrir injurias y ser agraviado, y asimismo habe-
mos de juzgar del hacer cosas justas y recebirlas.
Porque es imposible que uno sea agraviado, sin

‘que haya algiin otro que le agravie, ni que alguno

reciba buenas obras, sin que haya alguno que las
haga. Y si, general y sencillamente hablando, e}
hacer agravio es hacer uno a otro dafio volunta- =
riamente, que es sabiendo a quién, y con qué, y
c6émp, cierta cosa serd que el disoluto voluntaria-
mente a si mismo se hace dafio, y a si volunta-
riamente serd agraviado, y sucederd que uno a si
mismo se haga agravio. Esta ‘es, pues, una de las
cosas que duddbamos:si puede uno a si mismo agra-



. A

.~ yiarse. Asimismo, por el vicio de la disolucién
" uno voluntariamente se dejard perjudicar de otro

. manera, que serd verdad que uno voluntariamen-
. te sea agraviado. ;O diremos que no estd entera
aquella difinicién, sino que se ha de anadir que
“hace dafio sabiendo a quién y con qué, y cémo,
2 y esto contra la voluntad de aquel que lo recibe?
- De manera que uno podrd recebir dafio de su vo-
lontad y sufrir cosas injustas, pero agravio ningu-

~ ama, ni aun el disoluto, sino que obra contra su
voluntad, porque ninguno quiere lo que no tiene
por bueno, y el disoluto hace lo que entiende que
‘no debria hacer. Y el que sus proprias cosas da,
como Homero dice de Glauco, que le daba a Dig-
. medes las armas de oro por las de hierro, y lo que
_ valia ciento por lo que valia nueve, no es agravia-

:ﬂo, porque en su mano estd el no darlas, pero el
ser agraviado no estd en su mano, sino que de
- necesidad ha de haber otro que le agravie. Cosa,
" pues, es muy clara y manifiesta que el ser agra-
wviado no es cosa voluntaria. De las cosas asimis-
mo ya arriba propuestas, dos nos restan por dis-

\ ", ;{epartir da a uno mads de lo que merece, o el__,q;ue
Io recibe; y lo segundo: si uno a sf mismo se puede
hbacer agravio. Porque si lo que primero habemos
dicho' es verdad, el que reparte es el que hace el

- no lo recebird de su® voluntad, porque ninguno lo
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.agravio, y no el que toma lo que es mds. Y siuno

reparte mds para otro que para sf, sabiendo lo que
hace, y de su propria voluntad (lo cual parece que

hacen los hombres que son bien comedidos), éste '

tal a sf mismo €l mismo se hard agravio, porque el

hombre de bien y virtuoso siempre es amigo de

tomarse para sf lo menos. O diremos que esto no
es verdad asf sencillamente, sino que por ventura

de otro bien recibe mas, como digamos de la hon= =
ra, o de lo que es absolutamente bueno. A mis °
de que se suelta ficilmente el argumento por la =
difinicién del agraviar, porque no padece cosa

contra su voluntad, de manera que en' cuanto a
aquello no recibe agravio, sino que recibe dafio
solamente. Cosa, pues, es cierta que el que repar-
te es el que hace el agravio siempre, y no el que
recibe, porque no hace agravio el que tiene lo in= =
justo, sino el que tiene facultad de hacerlo de su
voluntad, lo cual consiste en el que es origen y

principio de aquel hecho, lo cual estd en el que

lo reparte y no en el que lo recibe. Asimismo
esto que decimos hacer t6mase de muchas mane-
ras, porque una cosa sin 4nima puede matar, y la

mano y el siervo mand4ndoselo el sefior, el cual

no hace agravio, pero hace cosas injustas. Asimis=
mo si lo juzga sin entenderlo, no hizo agravio a lo
justo legitimo o legal, ni el tal juicio es injusto,
sino como injusto, Porque lo justo legal es diferente
de lo justo principal, Pero si entendiéndolo lo juz-
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g6 injustamente, excede este tal la igualdad del
 favor o del castigo. Aquel, pues, que desta manera
~ juzgd injustamente, tiene demds, de la misma ma-
nera que el que se toma para sf parte del agravio
- que hace. Porque aquel que a los tales adjudic6
el campo, no recibié dellos campo, sino dinero.
Piensan, pues, los hombres que estd en su mano el
~ hacer agravio, y que por esto es cosa ficil ser un

uno acceso con la mujer de su vecino, y herir a
- su pr6jimo, y entregar con su mano su dinero,
- cosa fécil es, y que estd en mano de los hombres;
- pero el hacerlo de tal o tal manera dispuestos, no
~ es cosa ficil, ni que esté en su mano. De la mis-
~ ma manera el saber las cosas justas y ihjustas no
lo tienen por cosa de hombre muy sabio, porque
* no hay mucha dificultad en entender las cosas de
~ que las leyes tratan. Pero las cosas justas no con-
sisten en esto, sino accidentariamente,sino en c6mo
- se han de hacer y distribuir las cosas justas, lo
]' ‘cual es cosa de mayor dificultad que entender las
~ cosas provechaosas para la salud. Porque en la me-
dicina cosa fécil es conocer la miel y el vino, y el
" veratro y el cauterio y la abertura. Pero el enten-
der c6mo se ha de distribuir esto en provecho de
s“ la salud, y para quién y cudndo, es tan dificultosa
. cosa como ser uno buen médico; por esto tienen
por cierto que el hacer agravio no menos convie-
_tie al justo' que al injusto, porque no menos lo

~ hombre justo. Pero no es ello asi. Porque tener
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puede hacer el justo que el injusto, antes mds fa-
cultad tiene para hacer cada cosa déstas. Porque
también el justo tiene fuerzas para allegarse ala
mujer de su vecinp y para herir a su préjimo, y
el hombre valeroso también tiene fuerzas para ;
arrojar alld el escudo y para volver espaldas y
huira do quisiere. Pero el cobardear y hacer agra-
vio no es el hacer estas cosas sino accidentaria= =
mente, sino el hacerlas de tal manera o tal dis- =
puestos, asi como el curar y el dar salud noes el
abrir 0 no abrir, ni el purgar ni no purgar, sino. .
el hacerlo desta manera o de la otra. Consisten,
pues, las cosas justas. en aguellas que participan
de las eosas absolutamente buenas, en las cuales =
tienen también sus excesos y defectos. Porque en
algunos no hay exceso de bienes, como por ven-
tura en los dioses. En otros no se halla ningtin gé- =
nero de bienes, como en los que tienen la malicia :
ya incurable, a los cuales toda cosa les es perjudi-
cial. Otros los tienen cudl mds cudl menos, y des-

ta manera tenerlos es proprio de los hombres.

CAPITULO X

LE LA BONDAD ¥ DEL HOMBRE BUENO

Gran mencidn se hace en lps Derechos de lo que en
griego llaman epdices; v en latin @guum bonum; en roman-
ce podémosle decir moderacidn de justicia. De la cnal
hay tanta necesidad en el mundo como del vivir, segtin
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~ a algunos les agrada, en cierta manera, el ser crueles y
.« rigurosos en el ejecutar la justicia, pretendiendo que por
~ alli verndn a ser mds afamados, y temo no vengan a ser
- mds aflamados. Porque como las cosas, en particular con-
- sideradas, son tan varias, no puede la ley determinar de
- muchas dellas-tan al caso y conformemente, porque, en
- fin,; Ja ley 0 manda o prohibe en general, sin circunstan—
cias, que si en todas se ha de ejecutar como €l lo dispo-
ne; vernd a cumplirse lo que dice el edmico latino: sum-
 mum ius, summa injuria, que es: el derecho riguroso es ex-

_ tremo agravio. Como agora manda la ley que cualguiera
«que a hombre delincuente diere favor y ayuda, sed casti-
 gado de tal o tal castigo. Un delincuente, huyendo de la
. justicia, pidi6 a otro hombre, que no le conocia, que le
. mostrase el camino, o que le pasase si era barquero; este
tal no merece castigo por aquella ley, porque ésteno era
- delincuente para el d&nimo del que le enseno el camino
0 le pasé el rio, que no habia el otro de adevinar, Para
~ esto, pues, es la moderacion del juez y el derecho de
{gualdad buena, la cual es [reno de lo justo legal, como
(aquf dice Aristételes, Desta bondad, pues, trata €n este
“eapitulo, y disputa en qué difiere de la justicia, o sies lo
mismo, o especie della.

. De la bondad que modera el derecho y del que
- es por ella moderado se ofrece haber de tratar,
~ ¢6mo se ha con la justicia, y lo tal moderado con lo
Jjusto. Porque los que curiosamente lo consideran,
 hallan que, ni del todo son una misma cosa, ni tam-
poco diferentes en el género. Porque algunas veces
«le tal suerte alabamos esta virtud y al hombre que
laposee, que el vocablo della generalmente lo ex-
' #endemos a significar con él toda cosa buena, mos-
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trando que lo mds moderado en igualdad es lo
mejor. Otras veces, si consultamos con la razén, °

nos parece cosa del todo apartada della el decir
que lo bueno y igual, siendo diferente de lo justo,

sea digno de alabanza. Porque, o lo justo no es* 8
bueno, o lo moderado no es justo, si es diferente

cosa de lo justo; o silo uno y lo otro es bueno,
son una misma cosa. Estas razones, pues, en lo
bueno moderado causan dificultad y duda. Tedo
ello, pues, en cierta manera, estd rectamente dis-

puesto, y lo uno a lo otro no contradice. Porque *

lo bueno moderado, siendo y consistiendo en al-
guna cosa justa, es un justo mis perfeto, y no es
mejor que lo justo como cosa de género diverso.
De manera que todo es una misma cosa lo justo
v lo bueno moderado; porque siendo ambas a dos
cosas buenas, es mds perfecto lo justo moderado.
Pero lo que hace dificultad es que lo bueno mo-
derado, aunque es justo, no es lo justo legal, sino
reformacion dél. La causa es que la ley, cualquie-
ra que sea, habla generalmente, y de las cosas
particulares no se puede hablar ni tratar perfec-
tamente en general. Donde de necesidad, pues, se
ha de hablar en general, no pudiéndolo decir asf
en comiin perfetamente, arrimase la ley a lo que
més ordinariamente acaece, aunque bien entiende
aquella falta; y con todo eso es recta y justa la
ley. Porque la falta no estd en la ley ni en el que
la hace, sino en la naturaleza de la cosa. Perque la

W




" el legtslador falt6 y err6, hablando en gene,ral ha
_‘,a-_ - de enmendarse, porque si el legislador estuviera
presente, de aquella misma manera lo dijera, y,
- si lo entendiera, de aquella manera lo divulgara.
~ Por esto lo buenc moderado es justo, y mejor
_,‘- ‘que alguna cosa justa, no asf generalmente, sino ;o
3 'Ilt:rﬁ:lejor que aquel justo que err6 por hablar asi tan
~ en general. No es, pues, otra la naturaleza de lo
bueno moderado, sino ser reformaci6n de ley en
‘cuanto a la parte en que falté por hablar tan en
_ general. Porque esto es la causa de que no se pue- 5
den reglar por ley todas las cosas, porque es im-

- posible hacer ley de cada cosa, y asi hay necesi-

: dad de particulares estatutos. Porque la cosa que

es indeterminada, también tiene su regla indeter-
minada, como la regla de la arquitectura lesbia, 2o
que es de plomo, y asi se conforma con la figura
de la piedra y no es regla cierta; de la ‘misma ma-

* nera se ha el estatuto con los negocios. Entendi-
do, pues, estd qué cosa es lo bueno moderado y -
~ qué es lo justo, y a cudl justo hace ventaja lo bue- 25
~no moderado, De aqui se colige claramente cudl
~es el hombre de moderada justicia, que es el que
 elige tal manera de justicia y la pone por obra, ni

4’,"

interpreta rigurosamente el derecho a la peor par-
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te; antes remite la fuerza y rigor de la ley, aun-
que ella hable en su favor. Y semejante hdbito que
éste es la bondad moderada, y es parte de la jus-
ticia y no hibito diferente della.

CAPITULO XI
CéMO' NINGUNO. HACE AGRAVIO A S MISMO

En este dltimo capitulo concluye la disputa de la justi- in !
cia, disputando si puede uno hacerse agravio a si mismo, =
como el que a si mismo mata, 0 su proprla hacienda des~

ba qu'e no, porque no hay agravio voluntario, y, pues
aquél voluntariamente se perjudica, no se hace agravio.
aungue se haga dafio. Pero hace agravio 4 la reptiblica in= =
troduciendo ejemplo de hecho tan perverso. ]

Pero si puede uno o no puede asi mismo agra-
viarse, de lo que ya estd dicho se entiende fdcil- 7 :
mente. Porque unas cosas }ustas hay que las dis- e
pone la ley conforme a todo género de virtud, =
como agora que no manda que ninguno a si mis-
mo se mate, y lo que no manda prohibelo. A mds -
desto, cuando uno, sin legitima causa, perjudica
a otro sin haber dél recebido perjuicio, voluntaria-
mente perjudica, y aquél perjudica voluntaria-

ira a si mismo se mata voluntariamente, lo hace
contra toda buena razén, haciendo lo que la ley =
no le permite. De manera que hace agravio, pero,
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. _Za quién?: a la repGblica, pero no a sf mismo, pues
_yoluntariamente lo padece, y ninguno es volunta-

q*ue hace agrayio u ella. A mds desto, el que sola-
. mente hace agravio y no ha llegado a lo altimo
‘ ._,,de la maldad, en cuanto tal no puede a s{ mismo
~ . agraviarse, porque este tal es diferentemente malo
_ ‘que no el otro; porque hay algtin injusto que es
© malo, de la misma manera que el cobarde, y no
.".-_' como hombre que ha llegado ya al extremo de

~ cia, ninguno hace agravio a sf{ mismo, porque se
* Seguirfa que una misma cosa juntamente a un mis-
. mo se le afiade y se le guita, lo cual es imposible,
A sino que siempre lo justo y lo injusto ha de suce-
 der entre muchos, de necesidad, y ha de ser vo-
luntario y hecho por elecci6n, v, primero, porque
. al que hace dafio a otro por volver las veces al
. que primero le perjudic6, no parece que hace agra-
Sxio,'pero el que a si mismo se perjudica, junta-
mente hace y padece unas mismas cosas. A mds

g _faese agraviado. Dejo aparte que ninguno puede
~ agraviar sin hacer alguna particular especie de
E - ‘agravio, y ninguno comete adulterio con su pro-
pria mujer, ni horada sus proprias paredes, ni hur-
“ta sus proprias cosas. En fin, el no poder agraviar

s
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- el recebir agravio es tener menos de lo justo, que
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nadie a sf rmsmo, muéstrase claro por la dlﬁmcxﬁn

cierta y manifiesta que lo uno y lo otro es cqsa 2
mala, digo el recebir agravio y el hacerlo, porque

es medio, y el hacerlo tener méis; como en la me-
dicina el exceder o faltar de la templanza sana;
y en el arte de la lucha y ejercicios corporales, -
exceder o faltar de buen hdbito de cuerpo, Pero,
con todo eso, es peor el hacer agravio que no el re-
cebirlo. Porque el hacer agravio trae consigo ane-
xa la maldad, y es cosa digna de reprensidn, y que
procede o de la extrema maldad, o de la que no.
estd lejos della. Porque no toda cosa voluntaria
trae consigo agravio. Pero el recebir agravio pue-
de acontecer sin maldad y sin caer en vicio de
sinjusticia, De manera que el recebir agravio, cuan-
to a su propria naturaleza, menor mal es que el e
hacerlo, aunque accidentariamente puede aconte- = =
cer que sea mayor el mal; pero lo accidentario nd-';;.'_ o
lo considera el arte, sino que dice: el dolor de cos-

encuentro del pie podria ser mayor;, como si uno
tropezando cayese y viniese a manos de los ene-
migos y pereciese uno; pues no se dice bien que
guarda justicia para consigo mismo, pero para al-
gunas cosas suyas bien se dice, por una manera de
semejanza y metafora, aunque no toda manera de



 justicia, sino la sefioril y familiar. Porque en estas
razones difiere la parte del alma que es capaz de
raz6n de la que no lo es, con las cuales partes te-
niendo cuenta, parece que puede uno a si mismo
-agraviarse, pues puede en ellas padecer algo con-
tra los deseos dellas. De la misma manera, pues,
que entre el que gobierna y el sabdito hay su jus-

. to, de la misma parece que lo habr4 entre estas dos

partes. De la justicia, pues, y de las demds mo-
rales virtudes, desta manera habemos disputado.

- Lo que Aristételes dice aqui,que el que perjudica a otro

por satisfacerse del agravio que aquel tal le ha hecho no le
hace agravio, también lo dice Tulio en los Oficios, Pero el
uno y el otro serfan como hombres que no aprendieron en
escuela cristiana, Porque hacen agravio a la divipa justicia

: _ﬁsmp&ndoie su oficio, el cual es castigar a los que hacen

- agravios a sus projimos. ¥ aunque no luego los castiga, ¢l
sabe por qué lo hace; pero es cierto que no quedard agra-
Vio ninguno sin castigo, Mejor se acercd al blanco de la
wverdad Platdn en el didlogo Crifon, donde; en persona de
~ Sdcrates, dice que ni aun por satisfacerse ni por salvar la
vida se ha de hacer a nadie perjuicio. También lo que dice
de la justicia de las dos partes del alma, es la que los tedlo-
gos llaman justicia original, cuando la parte superior, que
* @s la razén, manda, y la inferior, que es la parte que ape-
tece, obedece a la razén, rehusando las cosas que la razdn
dice que no convienen; y este es el mejor estado del hom-
bre, en €l cual fueron criados nuestros primeros padres; y
cuando esta orden se pervierte, amotindndose la partein-
ferior contra la superior, caemos en los vicios.

FIN [DEL QUINTO LIBRO]
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ARGUMENTO DEL SEXTO LIBRO

Avistételes, en el primer libro, anduvo inguiriendo en
- qué consistia la felicidad humana, y hallé que en el vivir
;ﬁ'jmfbrmc a rccta razon, Y'}:mrque el vivir conforme a

iz0 dos maneras de virtudes: unas morales, de las cua-
1&3 ha tratado en ‘el tercero, cuarto y quinto libro, y otras
fde.l enteud:mitnto de las cunles propone tratar en el pre

meucién de la recta razdn, y hasta agora no se ha decla-
- rado qué cosa ks, trata primero qué cosa es la recta ra-
~z0n y en qué consiste; después trata de las partes del
“alma, para declarar cada virtud a qué parte del alma co-
rresponde; trag desto trata de los hdbitos del entendi-
f_in.iento, sciencia, arte, prudencia, entendimiento, sabidu-
 1ia; de las partes de la prudencia, del buen consejo, del
~ buen juicio, del buen parecer, de la utilidad de la sabidu-
~ ria y prudencia: de la hermandad grande que entre si
' tienen todas las virtudes.
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I LIBRO SEXTO

'\ OF LAS ETICAS O MORALES DE ARISTOTELES ESCRITOS A Ni-
| COMACO, SU HIJO, ¥ POR ESTO LLAMADOS NICOMAQUIOS

CAPITULO PRIMERO
CUAL ES LA RECTA RAZON Y CUAL ES SU DIFINICION

. Ene! primer capitulo declara ser Ja recta razén la que
 wendereza las cosas al fin perfeto, y obrar conforme a recta
razon ser obrar conforme a lo que se requiere para alcan-

zar el fin. Después propone las partes del alma, y declara
_ser una capaz de razén y otra que carece della; y que
e la que carece no se trata aqui, pues se ha ya tratado
‘en lo pasado; porque las virtudes morales consisten en
. esta parte que carece de razon. Divide asimismo la parte
. que consiste en razdn, en una que no cae en consulta,
que es la sciencia (porque ninguno consulta si dos veces
~ dos hacen cuatro, pues es cosa cierta), y otra que cae en

. consulta, que es la opinidn. Estas dos partes del dnimo
. 1o son asi partes como la:pierna y brazo son del cuerpo,
- pues siendo el dnimo espiritu, no tiene cantidad ni partes
’ si_esn manera, sino que son dos facultades suyas, que se
 llaman partes por una manera de metdfora.

Pero por cuanto habemos dicho en lo pasado,
~ que habemos de elegir el medio, y no el exceso
- ni el defecto, y el medio es aquel que la recta ra-
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z6n dieta, conviene que lo dividamos esto. Porque *
en todos los hdbitos de que arriba se ha tratado,

como en fodas las demds, al cual, teniendo ojo eb
que tiene la razén, tira o afloja. Hay, pues, térmi-

entre el exceso y el defecto, y son regladas con-
forme a recta razén. Y el decir esto es decir ver-
dad,aunque no se pueda dar la demostracién delio‘,l;'*.
Porque en las demds consideraciones, de que te=
nemos sciencia, es verdad decir que no se ha de
hacer ni mayor ejercicio ni menor, ni se ha de re-
posar mds ni menos, sino que se ha de tomar el =
medio segin que la recta razén aconsejare, por-
que con solo esto tener uno, no ternfa mds que ¥
saber, Como si se preguntase cudnto manteni-
que tanto cuanto manda la medicina y el hombre
que en ella fuere docto. Por tanto, conviene que
en los hdbitos del alma no sélo sea asf verdad *
esto que se ha dicho, pero aun también que se %
entienda clara y distinctamente cudl es la recta ra- 7
z26n y cudl su difinici6n. Ya, pues, dividimos las
virtudes del alma, y unas dijimos que eran dela =
costumbre y otras del entendimiento. De las mo- =
rales, pues, ya habemos tratado. Tratemos, pues, &
agora de las ofras, disputando primero del alma
desta suerte. Cuanto a lo primero, pues, ya estd ;
dicho cmo el alma tiene dos partes: una capaz
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~ una de aquellas cosas que vemos ser de tal mane-
- ra, que sus principios no pueden dejar de ser asi,
~ y otra de aquellas cuyos principios pueden ser de
‘otra manera. Porque para entender cosas de gé-
nero diverso, también es menester que haya par-
e de dnimo que sea de género diverso, y que sea
conforme a lo que se ha de entender, pues han de

srtasemejanza y propriedad que con ellas tengan.
dmese, pues, la una déstas scible y la otra dispu-
ble, porque el consultar y el disputar, todo es una
a cosa. Ninguno, pues, consulta lo que no pue-
ser de otra manera; de manera, que lo consulta-
¢ es una parte de las cosas que consisten en razén.
nsideremos, pues, cudl es el mejor hdbito de cada
parte destas, porque aquélla serd su virtud, y la
virtud es la que le inclina a su propria obra.

"

n CAPITULO It
COMO HAY TRES COSAS EN EL ALMA FROPRIAS DEL EFECTO Y DE
LA VERDAD: EL SENTIDO, EL ENTENDIMIENTO ¥ EL APETITO

~ Ha propuesto de tratar de las dos partes de nuestro
_entendimiento: Ja una cierta, en que consiste la sciencia,
¥ laotra probable, en que se funda la opinién. Para mejor

10

20

25



10

20

39

gen de nuestro conocimiento los sentidos, y del obrar el

“en comfin. Lo que es, pues, en el entendimiento la
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tratar dellas; declara en &l capitulo segundo la origen de
nuestro conocimiento y de nuestro obrar, y pone por ori

¢ntendimiento y el apetito. Porque si pusiésemos por
caso que se viese un hombre falto de todos los sentidos,
este tal ninguna noticia de cosas ternfa en su enten(ﬁ-': ;
miento, sino que serfa como es el del nifio antes que ven-
ga a senlir en el vientre de la madre. Y en el obrar,cada
uno se mueve o segin entiende o segin apetece. Compa-
ra después el entendimiento con el apetito, y muestra
que lo mismo que es en el eniendimiento verdad, esen =
¢l apetito rectitud; y lo que alli es mentira, aqui es de-
pravacién. De do sucede que, asi como el entendimiento

lo halla muchas veces falso, de la misma manera lo que
sin consideracién los hombres apetecen, alcanzado, des-

es tan inquieto, y que el consejo del hombre muy ejer-
citado en negocios es mejor quel del hombre mozo y
poco exprimentado, porque le ha burlado mds veces su
apetito y el suceso de las cosas,

Tres cosas, pues, hay en'el alma, que son la ori-
gen de un hecho y de la verdad: €l sentido, el en-
tendimiento, el apetito. Destas tres cosas el senti-
do no es principio de hecho ninguno, lo cual se =
vee claramente en las fieras, las cuales, aunque tie-
nen sentido, con todo eso ninglin negocio tratan

afirmacién y negaci6n, lo mismo es en el apetito : 3
el seguir y el rehusar. De manera que, pues la mo- b
ral virtud es habito escogido voluntariamente, y i

la eleccién voluntaria es.apetito puesto en consul-
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coligese de aqui que la raz6n ha de ser verda-
e ser buena, y que de los dos la razén ha de ser
da seguir, Este, pues, es el entendimiento y la

‘es contemplativa, y no sirve para hacer ni tractar
,'ﬁ'qi_csa. ninguna, el decirse c6mo es o al revés, es su
rerdad o su mentira, porque éste es el oficio de
todo entendimiento. Pero la verdad de lo que se
‘entiende para haberse de poner por obra, ha de
er conforme al recto y buen deseo. Es, pues, la
eccién el principio del hecho, de la cual proce-
de también el movimiento, mas no el fin por que

to-ninguna cosa mueve sino la que a otro fin se en~
camina, y es activo, porque éste es el que gobierna

= porque el hien neguc:ar y tratar ]as cosas es sel ﬁn,
y el deseo a éste se endereza. Y por esto se dice

cosa que se pueda decir, y el deseo cosa que se
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que o el entendimiento apetitivo o el apetito que
entiende es la elecci6n. Y tal principio como éste

es el mismo hombre. Ninguna cosa, pues, que ya.
haya pasado, cae en eleccifn, como agora ninguno o 4

elige el haber tomado por armas a Troya, nitampo- =
co se consulta jamds de lo pasado, sino delo porvg«' I ': ;

puede ya de)ar de haber sido. Y por eso dijo muy

bien Agatén:
A la potencia de Dios
Sélo esto es defendido:
El hacer que no haya sido
Lo que ya pasé entre ngs,

El oficio, pues, de ambas las dos partes del en=
tendimiento es entender la verdad, y asf aquellos '
hébitos son dos virtudes de cada una destas par-
tes, en los cuales mds verdad halla cada una dellas.

No entienda ninguno que es falta de la potencia de 8
Dios lo que aqui dice Aristételes. Porque no estd Ia falta.
sino en la misma cosa, que contiene en si repugnancia,
y implica, como dicen los ldgices, contradiccidn, como
estar uno juntamente vivo y muerto, sano y enfermo. ¥

el no poder hacer esto no es falta de potencia,

CAPITULO 1II

DE LOS CINCO HABITOS DEL ENTENDIMIENTO, Y DE LAS COSAS
DE QUE SE TIENE SCIENCIA, ¥ DE LA MISMA SCIENCIA

Comienza ya, después que ha declarado la origen y prin-
cipio de nuestro entender y obrar, a tratar de los hdbitos




y prudencia, sabiduria, entendimiento. Tral.a primero
la sciencia, declarando en qué genero de cosas con-
1

- Comenzando, pues, como de nuevo, tratemos
--_destos habitos del entendlmmnto. Cinco son, pues,

. ‘ﬁ_ta_. De aquf, pues, se coh_ge qué cosa es la sciencia,
- i claramente queremos hablar, y no seguir seme-
_ janzas y metdforas. Porque todos tenemos por cier-

~ den ser, cuando estdn apartadas de nuestra vista,
~ 1o sabemos si son asi 0 si no. De manera que lo

_ por la misma raz6n es cosa perpetua, Porque las

hab!ando, son perpetuas, y todo lo que es per-
-':- ‘Sciencia parece que es apta para ensefiar, y todo
~lo que se puede saber se puede aprender. Y toda
sciencia, como dijimos ya en los libros Analiticos,
procede de cosas primeramente entendidas. Por-
' que unas cosas se saben por inducei6n, y otras por
discurso de razon. Lo que se sabe por induccifn
son los primeros principios, y las cosas muy co-

Cosas que necesariamente son, todas, generalmen-

o
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_de necesidad ha de perecer por la coptienda que las unas:
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munes y universales, Pero el discurso de raz
procede de la universal, Aquellas proposicion

silogismo, son los principios, los cuales no se pue-
den probar por discurso de razén, sino s6lo pi
enumeraci6n de cosas singulares, que llaman in=
duccién, De manera que la sciencia es un habito.
demostrativo, con todos los demds arrequives q
propusimos’en los libros Aualiticos, Cuando una
pues, en alguna manera cree una cosa, Cuyos prin-
cipios le fueren declarados, entonces se dice q
la sabe, Porque si no entiende los principios, m:
de verds se diri que sabe accidentariamente 1
conclusién. De la sciencia, pues, desta manera que~

de dispufado.

Esta materia, atinque aquila pone Aristotelés, m4s es
lbgica que moral, como €l mismo claramente lo confiesa
Y asi, el que no fuere ldgico, pase por ella ligeramente,
como por cosa que para materia moral importa poco.
Sélo entienda qué discurso dé razdn es cuando de unds
verdades sesacan y coligen otras desta manera. Pues toda
cosa compuesta de muchas cosas diferentes y contraria

llevin con las otrus, y vemos que todos los hombres son
compuestos de cosas diferentes y contrarias: carne, hue=
so, calor y frio; coligese que todos los hombres de nece-
sidad han de perecer. Induccién es cuando probamos ser
verdad una cosa dicha en comiin, demostrando experien-,
cia de muchas cosas singulares en favor de aquélla; como
si probamos que todo hombre ha de morir, pues yemos
que muri6 el emperador, nuestro sefior Carlos V, yel
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o sabermos que haya hombre ninguno que siempre
Principios son unas verdades que no se pueden pro-
ar sino por estas particulares experiencias y induccio-
es, como en la geometria éstas: cualquier cosa entera

un particular argumento y materia de cosas, se hacen las
~ sciencias, como puestos en materia de enfermedades vie-
nen a hacer la medicina. De todo esto tratamos clara-

ente en la introduccidn que publicamos parala Ldgica
» Aristéleles, y muy largamente en los comentarios que
bre su légica tenemos escritos, si a luz salieren algin
Pero esto, como dije, para el filésofo moral, que
a su utilidad lee esta materia, no importa mucho.

CAPITULO IV
DEL. ARTE

Arte entiéndela aqui Aristdteles como la entiende el
‘ulgo cuando llama arte al oficio del zapatero, del sas-

€n realidad de verdad, arte es vocablo mds general que
sciencia, y cualquier sciencia es arte, aunque no cualquier
arte sea sciencia. Hace dos mineras de artes: una, que
consiste en solo el entendimiento, y obra con discurso
~de razdn, como el arte de edificar o navegar, y otra, que

las artes que vulgarmente meécdnicas Hamamos, Siempre
‘distingue AristGteles el hacer y el obrar desta manera,

-s'-_mayor que ninguna de las partes; de cualquier punto’

¥ trey del herrero, y asi la distingue de la sciencia. Que,

10

20

25



i0

5

20

25

‘hace conforme a uso de raz6n, ni hay arte ningu-
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to, y el obrar a las cosas de defuera. Asi distinguen ¢
griego pétn y praftin; en nuestra lengna no se guarda
al vivo esa distincién. :

En las cosas que pueden suceder de otra mane-
ra, hay algo que las puede hacer y poner por obra..
El hacer, pues, y el obrar son cosas diferentes, com
yaen nuestras Valgares Disputas lo probamos. )
manera, que el hibito que obra conforme a razén =
es diferente del que hace conforme a razén, ni de- =
bajo de si el un hébito al otro comprende. Porque «
ni el obrar es hacer, ni el hacer obrar. Porque 'l,a'
arquitectura una de las artes es, y un hibito que i_.

na que no sea hébito que hace conforme a uso de
razén, ni por el contrario cosa que hdbito sea, que
haga conforme a uso de razén, que no sea arte, De
manera, que toda es una misma cosa arte y hdbi-
to que conforme a verdadera raz6n hace. Toda
arte, pues, se emplea en hacer de nuevo alguna
cosa, y en poner por orden y concierto, y consi- -
derar c6mo se ha de hacer alguna cosa de las que = =
no acaecen de necesidad, o en ¢cdmo ha de ser o
dejar de ser, y cuyo principio esti en mano del
que las hace y no en la cosa que se hace. Porque
el arte no se ejercita en las cosas que necesaria-
mente se hacen o suceden de necesidad, ni tam-
poco en las que por naturaleza, porque todas es- :
tas en si mismas tienen su principio. Y, pues, el
hacer y el obrar son cosas diferentes, de necesi-



~ dad el arte ha de ser de lo que se hace y node lo
5_ joue se obra. Y, en cierta manera, la fortuna y el
{ consisten en una misma manera de cosas,
como Agatén dice: -

De la fortuna el amor
Requiere el arte tener;

También ella ha menester
Que le dé el arte favor.

~ Es, pues, el arte, como ya esta dicho, un habito
que hace conforme a verdadera razén, y la igno-
ncia de arte, por el contrario, es un hébito que
n las cosas que pueden suceder de otra manera,
ace conforme a razén falsa. '

CAPITULO V
DE LA PRUDENCIA

En el capitulo quinto trata de la prudencia, distin-
guiéndola de la sciencia y del arte en ‘esto: que la scien-
cia considera las cosas en comunidad, porque de las co-
' sas particulares, pues ni tiene cierto nimero, ni son

. 5e en cosas particulares, Item, el arte trata las cosas que
- entre sf guardan cierta regla y concierto; pero las cosas

. cierto. Declara resplandecer esta virtud en dos géneros de

~ cosas sefialadamente: en regir bien una familia, y gober-
- nar bien una repiiblica,

De la prudencia podremos tratar desta manera,

. considerando qué personas son las que solemos
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llamar prudentes. Parece, pues; que el prop
oficio del prudente es poder bien consultar de
‘cosas buenas y fitiles para si, no en alguna parti-
cular materia, como si dijésemos en lo.que
para c'olnservar la salud o la fierza, sino en
cosas importan para vivir présperamente. Lo cu:
facilmente lo podemos entender de esto: que
alguna cosa particular decimos ser prudentes,
que en las cosas que no consisten en arte dan bu
na raz6n y la encaminan a algin buen fin. De ma-
nera, que generalmente hablando, aquél serd pr
dente, que es apto para consultar con €&l las cosas.
Ninguno, pues, consulta jamds las cosas qué‘ n
pueden acaecer de otra manera, ni tampoco 1
cosas que no estd en su mano hacerlas o deja
de hacer. De manera, que, pues la sciencia se a
canza con demostracion; y las cosas cuyos princi-
pios pueden ser de otra manera no tienen demas- -
traci6n, y no se puede consultar de las cosas qu
de necesidad suceden, coligese de aquf que la pru
dencia, ni es sciencia, ni tampoco arte. No scien-
cia, porque aquello que trata puede suceder d
otra manera, ni tampoco arte, porque el obrar
el hacer tienen los fines diferentes. Resta, pues
que la prudéncia sea un hdbito verdadero y prdc
tico.que conforme a razbn trata los bienes y ma-

les de los hombres. Porque el hacer tiene el fin =
diverso, pero el obrar no, porque el proprio fin [es]
el hacer bien aquella obra. Por eso a Pericl'eg y a5



" en aquella lengua quiere decir. cosa que conserva
el entendimiento, porque conserva tal o tal pare-
~ cer. Porque lo aplacible y lo molesto no todo pa-
recer pervierten (que este parecer: todo tridngulo
. tiene tres dngulos iguales a dos rectos, o que no
.~ los tiene, no lo pervertirin), sino los pareceres que
~ se dicen en el tratar de los negocios. Porque los
. principios de los negocios que se tratan es el fin
: 'l':,porque se tratan; pero el que por contento o pesa-
" dumbre se destruye y gasta, no luego puede ver los
j,;_principios, y asi ni por consejo deste tal no con-
: . viene que se delibere ni trate cosa alguna, porque
" el vicio destruye los principios. De manera, que
.~ la prudencia de necesidad ha de ser habito, que
J conforme a buena razén trata de los bienes y ma-
~ les de los hombres. Pero el arte tiene alguna yir-
b tud, masla prudencia no tiene, y en el arte, el que
. voluntariamente hierra, mds perfeto es que el
~que por ignorancia, lo cual es al revés enla pru-
- dencia, asf como en las virtudes. De do se coli-
ge que la prudencia es una especie de virtud, y
no- arte. Siendo, pues, dos las partes de aquella
porcién del dnimo que es capaz de razén, la pru-
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dito. Como: cualquier cosa entera es mayor que cualquie- =~ 88

el

cia consiste en las cosas que pueden suceder de
otra manera. Pero no solamente es hibito confor
‘me a raz6n, lo cual con esta sefial se entiende: qi

pero la prudencia no puede.

CAPITULO VI
QUE SGLO EL ENTENDIMIENTO PERCIBE LOS PRINCIPIOS
DE LAS COSAS QUE SE SAEEN

Declarada el arte y la prudencia, trata del cuarto hd- |
bito del entendimiento, que por excelencia, o por falta
de no tener otro vocablo, toma el nombre de la misma
facultad y se llama entendimiento. Este hdbito, pues, e
aquella natural luz con que nuestro entendimiento se con-
forma con las primeras verdades;, que son los principios .
de las sciencias, los cuales, por ser principios y no tener &
medios con qué probarse, ¥ por ser una verdad clarisima, 158
no tienen necesidad de otro sino de declarar qué signifi- =
can aquellos vocablos; y declarado esto, el entendimiento,
con su propria luz, sin argumento ni maestro, les da cré- -

ra de sus partes, declarado qué es cosa entera, quéson
partes, lo cree luego nuestro entendimiento; ni estd en
su mano el dejarlo de tener por verdad mis que del ojo 4
percebir el color, si impedimento no le ponen. De tales
principios como ¢stos proceden las sciencias de las cosas.

Pero por cuanto la sciencia es aprehension de
cosas generales y que proceden de necesidad, y



tiene sus principios, pues procede la sciencia por
discurso de razén, el entender los principios de la
- cosa que se demuestra, ni serd sciencia, ni tampo-
. ‘: co arte, ni prudencia, porque toda cosa de que se

*' f,ﬁene sciencia es demostrable, y las artes y pruden-
gia consisten en cosas que pueden suceder de otra

05 prmc:plos, porque es proprio del sabio[tener

; mos, ora consistan en lo que no puede ser, ora en
3 o que puede ser de ofra manera, consisten la scien-
~ cia, la prudencia, la sabiduria, el entendimiento, y
y -;{:I_- conocimiento de los principios no puede ser de
'hinguno destc’;s t'res (llamo tres Ia prudenc:ia. la

CAPITULO VII
DE LA-SABIDURfA

De los cinco hibitos del entendimiento, sélo restaba
_por tratar de Ja sabiduria, de la cual trata en el capitu-
" lo preserite, y déemuestra que sabiduria €3 nombre de
- perficién, afiadido sobre la sciencia y sobre el arte, y
pruebalo por el comin modo de hablar, pues decimos
~que uno es sabio pintor o entallador, enando en aquella
 arte es muy acabade. En fin, condluye diciendo que la

~ sabiduria consiste en entender muy bien los principios
~de las mis graves cosas, y lo que dellos se colige.

manera. Tampoco es sabiduria el conocimier[to de .
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‘cada uno dellos en su arte, También Juzgamos a‘

- en cosa alguna particular, como Homero escri

n _356....

En las artes, pues, atribuimos la sabiduria a I
que en ellas son mds acabados, y asi decimos que
Fidias es un sculptp_r sabio y Policleto un sabio en-

otros por sabios, asi comiin y generalmente, y n

de Margites:
, A ¢ste ni los dioses lo hicieron
Sabio en cavar, ni en culturar Ja tierra,
Ni otro saber alguno concedieron;
de do se colige que la mds perfecta sciencia de =
todas es la sabidurfa. Conviene, pues, que el sabio
no solamente entienda lo que de los principios se "
colige, pero que aun los mismos principios los ten
ga muy bien entendidos, y la verdad que tienen.
De manera que el entendimiento y la sciencia jun-.
tos hardn la sabidurfa, y la sciencia de las mis pre-
ciosas cosas serd como.cabeza de la sabiduria. POr-
que parece cosa del todo ajena de razén que uno
tenga a la disciplina de la reptblica' y a la pru- =
dencia por la cosa de mayor virtud, sin que el
hombre sea la cosa mejor que haya en el mundo.,
Y si lo saludable y provechoso no es todo uno en
los hombres y en los'peces, y lo blanco y lo de-. =
recho siempre es todo uno, cosa cierta es que lo. =
sabio todos dirdn siempre que es uno, pero lo pru-
dente diverso. Porque aquello dirdn ser prudente, &



Y

ne, y a este tal Ie encomendarian las cosas: Y
r esto de algunas fieras se dice bien que son pru-

cultad de pronosticar lo que para la conserva-
i6n de su propria vida les conviene. Consta, pues,
ue no es todo una misma cosa la disciplina de

todas cuantas cosas hay tienen una manera de me-
dicina. Ni importarfa nada que dijésemos que el

leza que no el hombre, como son estas ta_ﬁ.ilus-
res de que el mundo estd compuesto. Coligese,

Anaxdgoras, y de Tales, y de otros varones
ejantes, se dice que fueron sabios; pero no
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cumple, porque no procuran los humanos bienes

ni intereses. Porque la prudencia consiste en cosas
humanas y en aquéllas de que-suelen los hombres A8
consultar, I’orque el mds particular oficio del varén
prudente decimos que es el aconsejar bien, y ningu- :
no'consulta jamds de las cosas que no pueden acae-

cer de ofra manera, ni menos de las cosas que no -

tienen algtn fin, que sea bien que pueda ponerse =
por obra. Y el que de veras ha de ser buen con-
sejero, en lo que al hombre le es mejor, ha de ser |

hombre que, con discurso de buena raz6n, pueda
conjecturar las cosas que se puedan hacery poner A

por obra. Ni considera la prudencia las cosas ge-

nerales solamente, sino que ha de entender tam-

bién las particulares, pues es virtud de bien obrar, =
¥ las obras consisten en las cosas particulares. De: 5
aquf sucede que algunos que no entienden scien-

A

cia son mds suficientes para tratar negocios que =

algunos que la saben, y en cualquier cosa los que

tienen mds experiencia. Porque si uno sabe asi, =

comnmente, que las carnes ligeras son de buena

digesti6n y provechosas para el cuerpo, si nosabe =

qué carnes son ligeras, ninguna salud dard al cuer-
po;i pero el que entendiere que las carnes de las = =
aves son ligeras y saludables, mds salud le acarrea-

rd. Es, pues, la prudencia virtud de bien tratar ne- =

gocios, y asi conviene que tenga ambas a dos no-
ticias 0, sobre todo, la particular. ¥ en esto hay al-

guna parte que es como gobernadora ci_e las otras..
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CAPITULO VIII
DE 1AS PARTES DE LA PRUDENCIA

VYa estd entendida la diferencia que hay entre la scien-
" cia y la prudencia, que aquélla copsidera las cosas o con-
ta:nplanvas o aclwas asi en cormin. pero Ia prudencm

'y los comunes sean sin comparacin de mayur \ranr quc
1ns que a cada uno particularmente toca, Aristételes, en
el capitulo presente, propone las pirtes de la prudencia,
I que son en los negocios particulares la disciplina de bien
regir una casa, que se llama la Economia, y en los comu-
nes pone tres partes: la prudencia en hacer buenas y sa-
~ ludables leyes para el buen gobierno de todos, a quien
su lengua llama nomothesia; 1a prudencia en juzgar bien
~ las causas y contiendas que se ofrecen entre los cinda-
danos, la cual parte se llama dicastice, que quiere decir
udiciaria; la tercera, prudencia en el proveer las cosas
pcantes al vivir y menesteres de la vida, la cual propria-
mente quedd con el nombre de disciplina de repiblica.
+ Estas tres partes bien regidas son las que conservan €l
- estado de las ciudades, reinos y provincias, y las que las
~ destruyen, no administradas como deben. ;

. Es, pues, la disciplina de la reptblica y la pru-

una dellas es diverso. En la prudencia, pues, que
_se emplea en el gobernar bien una reptblica, la ca-
beza y principal parte es la que consiste en el ha-
cer las leyes. Pero la que las particulares cosas
~ considera, tiénese el nombre comin y lldmase dis-
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ciplina de repablica, y esta misma es la que trata y-

. consulta los negocios, porque las ordinaciones de =
los pueblos son casi lo Gltimo en el tratar de los

negocios. Y asf propriamente decimos que solos

estos tales gobiernan la reptblica, porque éstos
son de la misma manera que aquellos que ponen = =

las manos en la obra. Aunque parece que la pru-
dencia mds propriamente se dice de aquel que en
si mismo piensa solamente, y ésta es la que se

- usurpa el comfin nombre de prudencia. Pero de
las otras, una se llama sciencia de bien gobernar . ¥

una familia, otra de hacer leyes, otra de regir bien

una rephblica, y ésta tiene afin dos partes: una, : =

que consiste en consultar las cosas, y otra que en it

juzgarlas. Parece, pues, que esta facultad tiene ma-

nera de sciencia, porque elque la tiene es hombre
que entiende; pero hay mucha diferencia, porque
el que sabe bien lo que le cumple y lo pone por

obra, este tal parece que es prudente; pero los que '.:

son aptos para gobierno de reptblica, son los que

estdn curtidos en negocios. Y por esto dice muy

bien' Euripides:

¢Cémo puedo ser prudente,
Pues nunca me he ejercitado
En negocios, ni he tratado
Lo que pasa entre la gente?
Antes siempre entre soldados
He vivido en compariia,
Do igual parte me cabia
De 198 mejores bocados,
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Porque los que son nueyos en negocios siempre
-hacen demasfas, porque procuran sus particulares

cedido lo que de los prudentes decimos. Aunque
el particular bien no se puede por ventura alcan-

~ intereses, y tiene necesidad de consulta. Lo cual,

por esta razén se entiende claramente, que los
* hombres mozos se hacen gedmetras y matemAti-
~ cos, y sabios en cosas semejantes, pero ninguno
- parece que por sciencia se haga prudente. Lo cual
- procede de que la prudencia consiste en negocios
particulares, y 6stos se entienden por la experien-
_cia, y el hombre mozo no estd experimentado,
~ porque el mucho tiempo es el que causa la expe-
riencia. Porque, jpodria alguno considerar qué es
la causa que un nifio puede ser matemdtico, y sa-
io ni filosofo natural no puede, sino porque las
sciencias matemdticas alcdnzanse considerando?;
pero los principios de la sabiduria y sciencia na-
tural proceden de la experiencia, y en las mate-
mdticas los mancebos no tienen necesidad de creer
cosa ninguna, antes ellos de suyo se las dicen; pero
- en las otras cosas el ser dellas es incierto y difi-
cultoso de entender. Asimismo, en el consultar,
puede haber yerro, o en lo universal, o en lo par-
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ticular. Porque puede errar uno diciendo que to-
das las aguas gruesas y pesadas son malas, o
afirmando que esta particular agua es gruesa y pe= ..I (
sada. Consta, pues, que la prudencia no es scien~ |
cia, porque, como habemos dicho, trata las postre-
ras cosas, cuales son las que se tratan en negocios.
Es, pues, la prudencia contraria del hébito que se
llama entendimiento, porque el entendimiento con-
sidera los principios, para los cuales no hay dar

raz6n, y la prudencia considera las cosas singu-
lares y Gltimas, las cuales no se comprenden por =
sciencia, sino por el sentido; no por el particular
de cada cosa, sino por tal sentido cual es el con:
que en las artes matemdticas juzgamos que esta
Gltima figura es triangulo. Porque también allf pa-
rard nuestro conocimiento. Aunque aquel tal co- =
nocimiento mejor se dice sentido que prudencia, y
la otra ya es de otra especie.

CAPITULO IX
DE LA BUENA CONSULTA

Una parte del gobierno de la repiblica dijo Aristiteles
que era la que trataba los negocios comunes, y que éstos
se trataban consultando. Trata, pues, en este capitulo de
la consulta, mostrando que no es sciencia, ni tampoco
conjectura, ni menos discrecidn, sino reformacion de con-
sejo.

El preguntar y el consultar son cosas diferentes,
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onjectura, o algn otro género de cosas. No es,
es, la consulta sciencia, porque ninguno consul-
lo que sabe, y la consulta buena es-una especie
e consulta, y el que consulla inquife]re y colige
por razén. Pero ni tampoco es conjectura, porque
proponer razones se hace la conjectura, y re-
sentinamerite; pero la consulta requiere largo tiem-
0, v asi dicen que lo consultado se ha de poner

«despacio. Asimismo, la discrecién es diferente de
la buena consulta, porque la discrecién es una hue-
a'conjectura. Tampoco es opinion ninguna buena
~consulta, por cuanto el que mal consulta yerra, ¥
‘el que bien consulta acierta, es cosa cierta que la
uena consulta es una manera de reformacién, pero
" no de sciencia, ni tampoco de opinién, Porque la
‘sciencia no ha menester reformacion, pues no yerra,
v la reformaci6n de la opini6n es la verdad. Asi-
mismo, todo aquello de que se tiene opinion, ya
-estd dividido en diversos pareceres. Pero ni tam-
poco se hace la consulta sin uso de raz6n. Resta,
~ pues, que ha de ser reformacién del parecer, pues
el parecer atin no es afirmacién; pero la opinién
no es ya pregunta, sino ya es afirmaci6n. Pero el
que consula, ora consulte bien, ora consulte mal,
inquife]re algo y lo colige por razén. Es, pues, la

20
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byena consulta reformacién de la consulta. Por
esto, en la consulta, se ha de entender prlmaro-
qué se consulta ¥ sobre qué Pero por cuanto I_

F I"..
mamﬁesta que no tuda reformaci6n es buena con— a

es un mal muy grande Pero el bien consultar pa—
rece sér uno de los bienes, porque esta tal refor—_-_ 5

siempre acarrea lo bueno. Pero puédese hacer esto-
con discurso falso de razén, y decir uno lo que - k-
conviene que se haga, pero no acertari el por qué, &
sino errar el medio. De manera que ni esta tam-
poco serd buena consulta, en la cual uno alcanza 3
lo que se debe hacer, pero [no] la razén por qué es =
bien que se haga. Acaece asimismo que uno, en 4
mucho espamo de t:empo dé en la cuenta de lo ;_, b

No es, pues; tampoco aquélla la. buena consulta.
sinol la reformacin de lo que es atil y de lo que
conviene, y como conyiene, y cuando conviene. =
Puédese también consultar bien generalmente de = =
toda cosa, y también acerca de algtin fin particu~ |
lar. Es, pues, la buena consulta general la que re-
forma lo que para el supremo fin [;ertenece,' yla 88
particular, la que reforma lo que se encamina a ':."
algGn fin particular. Y si de hombres prudentes
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Ja cuestion, como si prueba uno que vale mds una me-
na paz que una muy justa guerra, porque la guerra
raga las vidas y haciendas de los hombres y pone en
dicién la I!bertad esta razdu es el medio, y cuando la

uena la guerra, porque muchos se hacen ricos con
a, es falsa razén y que no concluye nada, porgue por
la misma razon seria bueno el hurtar y dar dineros a usu-
pues se enriquecen muchos por esta via.

CAPITULO X

DEL BUEN JUICIO

Al bien consultar es anexo el buen juicio, pues nunca
bre de mal juicio consultd bien cosa ninguna. Por
trata aqui del buen y mal juicio qué cosa es, de la
isma manera que traté de la consulta en el capitulo

El bueno y mal juicio decimos seraquellos con-
1e a los cuales decimos a unos que son de mu-
ha capacidad y a otros de poca. Pero tampoco
s el buen juicio lo mismo que sciencia ni opini6n,

20
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dicina, que trata de las cosas provechosas a la
lud, y la geometrfa, que considera las grande:
de los cuerpos, porque el buen juicio no trat
las cosas que son perpetuas y inmovibles; ni
las cosas que a un quienquiera le acaecerfan, ;
de las cosas que cualquiera dudaria y consultar
Y asi consiste en las mismas cosas en que con:

cio que la prudencia, porque la prudencia es
tud que manda, porque al fin a ella toca man

solamente tiene por oficio el juzgar o aprobars
Porque todo es una cosa juicio y buen juicio, pue
es todo uno hombre de juicio y hombre de buen.
juicio. Tampoco es el buen juicio lo mismo qu
tened o que alcanzar prudencia. Pero asi como el
aprender se dice entender cuando uno usa del |
sciencias, de la misma manera en el usar de la op
nién en el juzgar de aquellas cosas en que consis-
te la prudencia cuando otro las dice, y juzgar bie
porque bien y convenientemente juzgar todo es
una misma cosa. Y de allf vino en nombre griego
sinesis, que quiere decir entendimiento, por el cual
se llaman los hombres de buen juicio, del uso que-

tenemos deste vocablo en el aprender, porque al &
aprender lo llamamos entender muy muchas veces. =
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CAPITULO XI
DEL PARECER

i algiin lugar hay dificuitoso de vertir de griego en
lengua, es el capitulo presente, no por la sentencia
' que se trala, que esa es [dcil de entender, sino por
opriedad del decir y de los vocablos, Ia cual, como
ferente en ecada lengua, quitada de su lengua natu-
parece disparate y cosa dicha fuera de propdsito, El
ecer, en griego, dicese grome, y la misericordia syggno-
pareciéndose mucho los vocablos; de esta paronoma-
semejanza devocablos se aprovecha Aristételes para

lengua, como no resplandece esta correspondencia
ocablos, parece [ria y fuera de propdsito. Por esto
cualquiera que lee libro de una en otra lengua ver-
o, especialmente de griego, donde los mds de los vo-
tienen ocierta derivacion y etimologia, perdonar
falta, que es sin remedio, cnando en la propriedad

ecir estd el no poderse vertir con la misma proeprie-
‘de los vocablos. Declara, pues, qué cosa es €l pare-
, ¥ ¢omo el buen parecer y grave sentencia cuadra
0 al varén moderado y benigno. Después muestra
o tienen una inseparable amistad y compaiiia estos

len parecer, y que tignen buen parecer, no es
otra cosa sino un recte juicio de lo bueno mode-
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rado. Lo cual, se entenderd de que del hombr

dieso, y que lo bueno moderado no es otra
sino tener misericordia y perdonar en las parti
lares cosas. Y la misericordia o perdén es el re
juez de lo moderado, y aquel es recto juez, que
juzga conforme a la verdad. Todos estos hébitos
pues, conforme a buena razén van a un mismo fin
encaminados, porque llamamos parecer y buer
juicio, y prudencia, y entendimiento, atribuyende =
a unos mismos el tener buen parecer y entendi-
miento, y el ser hombres prudentes y de buen
juicio. Todas estas facultades, pues, consisten e
las cosas extremas y particulares, y en el ser uno
apto para juzgar de las cosas, 8n que consiste
ser uno prudente, de buen juicio, de buen pare
cer. Porque las cosas buenas moderadas son co-
murnes a todo género de bienes, en cuanto a otrie
se refieren; y las cosas que se tratan en negocios,
son cosas particulares y extremas, las cuales ha di
tener entendidas el var6n prudente, y en esta
mismas consiste el buen juicio y parecer, y esta
son las cosas dltimas. Y el entendimiento a am-
bos extremos pertenece, pues asi los términos
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.den mudarse y son primeras, pero estotra con-
en los negocios y en las cosas Gltimas y con-
entes, y también en una de las proposiciones,
rque las cosas particulares son el principio de
, proposiciones, por cuya causa la conclusién es
dera, pues lo universal de las cosas particu-
se colige, las cuales se han de percibir por
sentido, y este sentido es el entendimiento. Y
, estas cosas parecen naturales, pero ninguno
g sabio naturalmente, aunque parecer, prudencia

entendimiento bien lo tiene naturalmente. Lo
I, con esta senal lo entenderemos, que tales
como €stas las tenemos por anexas a la
y tal edad fiene entendimiento y parecer
declardndose la natura ser causa dello. Y por
, el principio y el fin es el entendimiento, por-
- destos dos entendimientos proceden las de-
straciones y en ellos paran. Y asl conviene
- crédito a los experimentados y més ancianos,
a los prudentes, en las proposiciones que no se
ueden demostrar, no menos que a las mismas
mostraciones, porque como tienen ojos de ex-
riencia, veen bien los principios. Qué cosa, pues,
la sabiduria y qué la prudencia, y en qué géne-
"de cosas consiste cada una dellas, y cé6mo la
a y la otra son virtudes de la otra parte del
2, ya estd declarado.

Aunque Aristételes parece se declara harto en esto de

e las cosas universales primeras, y las particulares
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postreras, todavia por los que Metodoldgica no s
tiene necesidad de un poco de mis declaracién. Llaj
pues, las cosas universales primeras, y las partici
postreras en cuanto al ser; pues como ya en los ¢
tarios gobre Porfiria 1o mostramos, no son cosas div
lo universal y lo particular, sino s6lo en cuanto a nu
tla consideracién ni es otra cosa uniw.ma] siuo l'os

o part.tcular lo mismo mnsxdcmdo en uno sa]o sino ¢
cuanto al modo del proceder, que pasamos primero
las noticias generales de las cosas, y venimos al fin z
rar en las particulares; como'se vee claro en una cons
ta de médicos, donde primeramente consideran qué
nero de enfermedad es, y después van particularizan
hasta levantar resolucidén que es una terciapa pit

se tratan en negocios. Por esto, pues, se llaman prim
las cosas universales, y postreras las particulares.

CAPITULO XII
PARA QUE SIRVE LA SABIDURIA ¥ LA PRUDENGCIA

El dltimo fin del hombre probd al principio Aristéte
les ser la felicidad, y que todo lo que se habia de trata
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_matecia con la parte moral, y dice que pues el va-
ce ha de ser perfecto, y estos hdbitos perficionan
te del alma qgue es capaz de razdn, conviene tam-
que se entiendan como las otras virtudes de la par-
ferior que consisten en bien acostumbrarse. A mds
ue, éntendido esto, importa para mejor poner por obra
‘hdbitos morales,

‘Preguntaré alguno por ventura, iqué provecho
ean estos habitos de que tratamos? Porque la
urfa no considera cosas, de que felicidad nin-
a al hombre le proceda, pues las cosas que tra-
ni nacen ni fenecen. Pues la prudencia, aunque
esto, qué necesidad tenemos della, pues con-
e en las cosas que al hombre le son justas y
, ¥ estas mismas son las que el buen varén
‘hacer, y con s6lo saberlas no nos hacemos
is prontos en el ponerlas por la obra, pues son
virtudes hébitos, asi como vemos que acaece
o que toca a la salud y al tener buen habito
cuerpo, lo cual no consiste en el tener hibito
o en el obrarlo? Porque el ser uno médico o ha-
‘en la lucha, no le hace més ejercitado y pronto
conservar la salod y buen hébito de cuerpo.
¥ si decimos que, Jo que toca a la prudencia, no
por los tales se ha de proponer, sino por los que
han de hacer, a lo menos a los que ya lo son
 les importard nada, y aun a los que no lo son,
s serd todo uno o tener ellos la prudencia o
arse regir por los que la tienen. Porque bastar-
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nos ha en lo que toca a esto lo que nos basta en.
que toca a la salud, en la cual, aunque holgamag
de vivir sanos, no por eso aprenderos la med
na. A mds desto, parece cosa ajena de razén, q
siendo la prudencia menos perfecta que la sabi
durfa, sea mds poderosa que aquélla, porque
que hace es la que manda y ordena en cada coss
Desto, pues, habemos de tratar, porque ésta e
primera duda que acerca desto se propone, Pri-
meramente, pues, habemos de decir que estas v
tudes de necesidad han de ser por su proprio va
lor escogidas y preciadas. Porque siendo las u
y las otras virtudes de las partes del alma, en ca
una de la suya, aunque no sirviesen de nada, toda
o cualesquiera dellas son dignas de preciar. Cuan:
to mds que sicven de algo, no tanto cuanto la me
dicina para alcanzar la sdlud, sino como la sa!u;j
es parte para alcanzar buen hébito de cuerpo, asi
también la sabidurfa para alcanzar la felicidas
porque siendo parte de la general virtud, con s
posesién y obrar hace dichoso al que la alcanza.
Asimismo, la obra se perficiona conforme a la
prudencia y a la moral virtud, porque la moral
virtud propone el fin perfecto, y la prudencia los
medios que para alcanzarlo se requieren. Perola &
cuarta parte del alma, que es la que toca al man-+
tenimiento, no tiene tal virtud como ésta, por'quéﬁ‘f‘
conforme a ¢lla el alma ninguna cosa hace ni dé}a-:‘: 2

oy



~  por la prudencia no nos hacemos mds prontos
U "@ a tratar las cosas buenas y justas, habémoslo

de tomar un poco de mds lejos, tomando este prin-
Porque asi como decimos que algunos que

or otra alguna causa, y no por respecto dellas
mas, aunque hacen lo que conviene, y lo que
be hacer cualquier bueno, es pues necesario,
n parece, para que uno sea bueno, que en el
er de cada cosa esté de cierta manera dispues-
to. Quiero decir, que las haga de su propria vo-
luntad, y por sélo respecto de ellas mismas. De
nanera, que la buena y recta elecciGn hace la vir-
ud, pero lo que para alcanzar aquélla se ha de
cer, no toca a la virtud tratarle, sino a otra fa-
ad, Estas cosas, pues, habemos de tratar, ddn-
olas a entender més claramente. Hay, pues, una
facultad que la llaman comtinmente prontitud, la
al es de tal manera; que puede ficilmente ha-
r y alcanzar las cosas que a alglin fin propuesto
pertenezcan. Esta prontitud, si el fin propuesto es
bueno, es cierto digna de alabanza, pero si malo, es
a mana. Y por esto decimos tambiéﬂ de los pru-

_esta prontitud la prudencia, pero no estd sin ella la
prudencia. Este tal hibito, pues, imprimese en los
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cho y es cosa manifiesta, Porque los discursos de
razén, que en los negocios se hacen, sus principios
tienen, pues el fin y el sumo bien, sea cualquiera"":'
ha de ser de tal o tal manera. Porque, pongamos
por ejemplo que sea lo que primero a la mano nos =
venga; esto tal a solo el buen var6n parecerd bue-
no, porque la maldad pervierte el juicio, y hace
que se engafie acerca de los principios de las co- |
sas que se traten. Muy claro, pues, estd, que es im-
posible ser uno prudente sin ser bueno.

CAPITULO XIII

DE LA NATURAL VIRTUD, ¥ DE LA CONEXION Y HERMANDAD QUE =
HAY ENTRE LAS VERDADERAS VIRTUDES ¥ LA PRUDENCIA b

Naturalmente hay en todos los hombres una inclina- !
cién a las cosas buenas, la cual Dios puso en nosotros
cuando formd la natiraleza humana. De do procede que
por malo que uno se haya hecho con sus malos ejerci-
cios, no puede dejar de parecerle bien lo bueno. Hay
también otra inclinacidn a las cosas malas, que nos pro-
cedi6 de nuestro en la caida de la justicia original en que
Dios cri6 los primeros hombres. Estas dos inclinaciones
cominmente se hallan en los hombres, pero en unos
més vivas que en ofros, y asi unos con mds facilidad que
otros obran un acto de virtud o vicio, de la misma ma-
nera que unos son mds ddciles que otros de su naturale-
za, Estas inclinaciones son las que llama Aristételes aqui «
virtudes maturales, y las contrarias también se dirdn vi-
clos naturales, no porque absolutamente sean las upas |



des y las otras vicios, sino porque las unas inclinan
‘uno'y las otras a lo otro. Estas inclinaciones no ha-
al hombre digno de alabanza ni de vituperacidn, por-
_que 1o proceden de propria eleccién, y se compadecen
los hdbitos contrarios, Porque bien puede uno ser
bien inclinado de suyo, y o con las ruines compafiias, o
~ con malos ejercicios, gastarse y hacerse malo. Y por el
~ contrario, puede ser mal inclinado y con buen juicio, y
" forzando su mala inclinacién yejercitindose bien,ser muy
rtuoso, v en este tal la virtud serd de muy mayor qui-
Como se lee de Sécrates, que Zopiro, uno que sele
entendia de fisiognomia, dijo que éra mujeriego y que te-
nia otras muchas faltas, siendo un hombre de vida per-

_' ﬁ!isima, y €l confesé tener aquellas inclinaciones natu- .

= pa:ro que las habia adormcc:do con los contrarios

hio ttene mds poder que las estrt:l]as, destas, pues, tra=
en este capitulo Aristételes, v de la diferencia que hay
as a las que son hdbitos,

0 es propriamente, porque en todos los hombres
rece que, naturalmente, en alguna manera cada
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naciones de otra manera consisten en nosotros,
porque los habitos naturales en los nifios y aun en

las fieras los hallamos, pero éstas sin entendimiento,
parecen perjudiciales. Lo cual en esto parece que
se vee manifiestamente, que asi como acaece en un’

Pero si entendimiento alcanzare, es diferente en
el obrar. Pero el hibito que a esta le parece, serd
entonces propriamente virtud. De manera que, =
asi como en la parte que consiste en opinién hay =
dos especies, prontitud y prudencia, de la misma
manera en la parte moral hay otras dos: una que
es virtud natural y otra que lo es propriamente,
y ésta que lo es propriamente no se alcanza sin
prudencia, y por esto dicen que todas las virtudes 8
son prudencias. Y asi SGcrates en parte decfa bien, &
y en parte erraba: erraba en tener por opinién &
que todas las virtudes eran prudencias, y acertaba
en decir que no se alcanzaban sin prudencia. Lo
cual se conoce en esto: que hoy dia, todos cuando
difinen la virtud, afiaden el hdbito, y dicen a qué
cosas conforme a raz6n recta pertenece, y la recta
raz6n es la que juzga la prudencia. Y asi parece
que todos adevinan en cierta manera que seme- .
jante hdbito es la virtud conforme a la prudencia.
Y atn podemos extenderlo un poco mds y decir
que la virtud no solamente es habilo conforme a
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- recta raz6n, pero aun acompafado de recta ra-
o , ¥ la recta raz6n destas cosas es la prudencia,
' "Jr_ﬁﬁerates pues, tenfa por opinién que las virtudes
. eran razones, porque las hacia sciencias todas las
udes, pero nosotros decimos que son hébitos
~acompaiiados de razén. Consta, pues, de las razo-
nes ya propuestas, que ninguno puede ser bue-
" no propriamente sin prudencia, ni prudente sin la
virtud moral. Y la raz6n, con que alguno podria
retender que las virtudes estdn apartadas las unas
las otras, podriase soltar desta manera, Que si
“dice que un mismo hombre no es igualmente apto
para todas las virtudes, y asf ternd la una a que
: mis apto antes de haber alcanzado la a que no
= es tanto, diremos que eso acontece en las virtudes
: . naturales, pero en aquellas por cuyo respecto se
= dice un hombre absolutamente bueno, no acaece.
' 'f_ '!,;Eorqu_e siendo sola una la prudencia, han de estar
. con ella de necesidad. Y aunque la prudeﬁcia no
fﬁ'era virtud activa, consta que el alma tenia nece-
= sidad della por ser virtud de una de sus partes, y
k- _porque no se puede hacer buena eleccin sin pru-
dencia, ni menos sin virtud, porque la virtud pro-
ne el fin, y la prudencia pone por obra los me-
lios que para alcanzarlo se requieren. Pero con
- todo eso, ni es propria de la sciencia, ni tampoco
- de la parte mejor del 4nimo, asi como tampoco la
medicina es propria de la salud, porque la medi-
cina no usa de la salud, sino que considera c6mo

25



se alcanzard. Manda, pues, la medicina y da pre-
ceptos por amor de la salud, pero no losda al
misma salud. Y es como si uno dijese que la dis-,
clplma de la repfblica es el sefiorfo de los dioses,
porque manda todo lo que se ha de hacer en la
ciudad.
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_ este libro séptimo Aristdteles, y ala extrcmada vir-
iud 1ldmala virtud heroica y divina: divina porque en al-
guna manera parece que se allega mds a la bondad de

pitamente de Ja de Dios, asi como lamﬁiéﬁ la naturale-
1), v heroica porque en aquellos antigos principes que

laber habido aquella bondad tan perfecta y tan cendra-
a, y a aquéllos llamdbanlos héroes los poetas, de donde
. vino que decimos que uno hizo un hecho heroico. A la

‘extremada malicia lldmala brutalidad, y con mucha razon,
‘porque vienen algunos a depravarse tanto en sus malda-
es, que no les queda otro rastro de ser hombres sino la
figura exterior, pero en lo interior y en los afectos se
‘tornan bestias, y se hacen o leones en la crueldad, o si
‘mds queremos ponderarlo tigres, y en la incontinencia
- puercos, v en la hambre de chuparse hacienda ajena, lo-
. bos. Y esto es lo que quiso dar a entender Homero en
-‘* la fibula que en su Odésea cuenta de la maga Circe, que
con ciertas bebidas que les daba tornaba a los hombres
~ en flerss, a unos en puercos, a otros en lobos, segin el
! vicio en que pecaba cada uno. Trata asimismo de la vir-
. tud de la continencia y del vicio que le es contrario, y
en qué difiere de la templanza, y después del regalo o
_pasatiempo y de las diversidades dél, como pasando ade-
1 lante lo veremos,

io
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LIBRO SEPTIMO
LAS ETICAS O MORALES DE ARISTOTELRS, ESCRITOS A SU HIJO
NICOMACO ¥ POR ESTO LLAMADOS NIGOMAQUIOS

CAPITULO PRIMERO

LA VIRTUD HEROICA Y DIVINA, ¥ DE LA CONTINENCIA ¥ SUS
CONTRARIOS

~ En el capitulo primero propone tres diferencias de vi-
os: malicia, disolucién y brutalidad, y tres maneras de

isolucién la continencia, a Ja brutalidad una que no
dndole nombre proprio la llama virtud heroica y di~

como €stas se hallan raramente entre los hombres;
a bondad verdad dice: [6jala tanta la dijese de la ex-
malicia, que ya por nuestro, mal tanto en el mundo

a creciendo!
A,

do otro principio, que de las cosas de que en
ue toca a las costumbres habemos de huir, hay

talidad, y que los que a las dos déstas son con-

ﬁhﬁaﬁas, son cosas entendidas, porque a la ma}dad_':
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es contraria la virtud, y a la disolucién lo que lla=
mamos continencia, Pero para la brutalidad dirfa 34
alguno que cuadra mucho la virtud que excede '
a los hombres para contrario, y es heroica ¥ clivi-' b

a Priamo que lo lloraba desta suerte:

Por extremo era bueno este valiente,
Ni hijo de mortales parecia,
Sino de dioses altos decendiente.

De manera, que si, como dicen, de hombres se:f
hacen divinos por llegar al extremo de virtud, tal =
hgbito como aquél serfa cierto el contrario dela =
brutalidad. Porque asi como la bestia ni tiene vi-
cio ni virtud, asf tampoco Dios, sino que la bondad =
de Dios es cosa de mayor quilate y valor que la.
virtud, y el vicio de la fiera es otro género de vi- =
cio. Y como es cosa rara hallarse un varén divino. -

entre los hombres (como acostumbran decir los
spartiatas cuando mucho quieren alabar a uno, es
un divino var6n dicen), de la misma manera dicen

que es cosa rara hallarse un hombre de bestiales
condiciones, y sefaladamente se halla entre los

bérbaros. Algunas cosas destas acaecen también

entre los hombres, o por enfermedades, o por gol- ot

pes desastrados. A los que por sus vicios, pues,
desta manera exceden a los otros hombres, solé-
mosles poner este nombre de brutales. Pero deste

hbito de virtud heroica habremos de hacer algu- i
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. na mencién en lo de adelante, y del vicio ya estd
v -_dicho en lo pasado. Habemos, pues, de tratar de la
. disoluci6n, del vicio del hombre afeminado, y de
.- I lujuria o regalo vitioso, y también de la conti-
nencxa y perseverancia en la virtud, porque nin-
:gsnna déstas la habemos de juzgar por habito de
~ la virtud ni del vicio, ni tampoco por cosas de gé-
nero diverso. Habemos, pues, de demostrar su na-
turaleza como lo habemos hecho en todo lo dem4s,
poniendo al principio las cosas mds claras y
tendidas, y también algunas dudas y dificulta-
des. Proponemos, pues, sefialadamente las cosas
 miés puestas en opinitn acerca destos afectos, y
~ sino lo que mis pudieremos y proprio fuere de-
llos, porque si soltdremos lo que causa dificultad,

1111.‘0 es tamblén inconstante en el discurso de ra-
'z6n, Asimismo, el disoluto, pues entiende que son
“vanos sus deseos, no se dird que los sigue confor-
ne a uso de razén. Y al que es prudente todos lo
"tieqleﬂ por continente y perseverante, pero al que
- es continente y perseverante unos lo tienen cual-
~ Quiera que €l sea por prudente, y otros no a cual-
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quiera que tal sea lo juzga por prudente. De la

misma manera, a cualquier disoluto lo juzgan por
incontinente, y a cualquiera incontinente por di-
soluto, confundiendo el un vocablo con el otro.
Otros dicen que son vicios diferentes. Del pruden-
te también unas veces dicen que no puede ser

tes y prontos, son con todo eso incontinentes
Lldmanse asimismo incontinentes en el enojo, y.‘
en las honras, y en el interés. Esta es, pues, lasuma
de lo que se ha propuesto. i

CAPITULO I

EN QUE SE DISPUTA CGMO UNO, TEXIENDO BUENA OPINION DE
: LAS COSAS, PUEDE SER INCONTINENTE

Ha dicho en el eapitulo pasado que el disoluto no obra
conforme a uso de razdn, pues entiende al revés de lo
que obra. Sobre esto mueve una dificultad, y prueba que =
se puede obrar mal sin ignorancia, por ser uno de dnimo
flojo en resistir, y después pone la diferencia entre el
continente y el templado, que consiste en la fuerza y ri-
gor de los afectos, los cuales en el templado son mode-
rados, y fuertes en el continente.

Preguntard alguno por ventura c6mo se com-
padece, que uno sienta bien de las cosas, y con
todo eso sea incontinente; a esto responden algu-
nos que el que tiene sciencia de las cosas no pue- =
de ser incontinente, porque serfa cosa ajena de
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5 "tmenma, porque no habfa ninguno que a sab1en-
obrase al revés de lo que era mejor, sino. por

- después hace, no es cosa que conviene. Pero hay
. algunos que parte desto conceden, y parte dello

cido de los deleites. Pero si opinién es y no scien-
ia la que tiene, y el parecer en contrario no es
fuerte sino flaco y remiso, como acontece a los
_que estdn en duda, serd este tal digno de perdén
- por no perseverar en ellas contra los fuertes de-

seos. Pero la maldad no es cosa digna de perdén,
ai cualquier otra cosa de las que se reprenden.
Diremos, pues, que las hace resistiendo en contra-
‘tio la prudencia, porque €sta también es muy po-
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porque seria uno juntamente prudente y mcanta ;
nente, y ninguno habrd que diga ser de hombre L.
prudente hacer voluntariamente las cosas que son
malas. A més desto, ya estd arriba demostrado que
la prudencia es virtud activa, porqué el pruden- =
te ‘consiste en las cosas filtimas, y estando ya de
todas las demds virtudes adornado. Asimismo, aj.h-.
el ser uno continente consiste en tener fuertes y
malos los deseos, no serd el hombre destemplado
continente, ni el continente templado, porque ni *
el tener fuertes los deseos es de hombre templa-
do, ni el tenerlos malos; pero conviene que lo sea,
porque si los deseos son buenos, malo es el hdbito
que los impide y no deja seguirlos, de manera que =
no toda continencia sera buena; pero si son flacos,
y no malos, no son nada ilustres; ni tampoco, si

co es cosa insigne la mala continencia si en toda
opini6én hace perseverar a uno, como si le hace =
arrimarse a una opinién falsa. Y si de toda opi-
nién la incontinencia aparta, también habrd algu-

na incontinencia buena. Como aquel Neoptolemo
de Séfocles; en la tragedia Filoctetes, es digno de
alabanza por no haber perseverado en los conse-
jos que Ulises le habfa dado, por la pena que sin-
ti6 de ver que le habfa mentido. Asimismo, la ra-
26n soffstica que miente es una perplejidad, por-
que los sofistas, por quererse mostrar poderosos 4



% _4mmo, porque esté como atado el entendxmxento,
~ cuando no quiere dar crédito a la conclusién, por
L-no ‘satisfacerle lo que se ha concluido; y pasar ade-
ante no puede, por no saber c6mo ha de satisfa-
cer al argumento, Hay, pues; una razén por donde
i !Sarece que la imprudencia, junto con la inconti-
nencia, sera virtud, porque este tal, por su incon-
tinencia, hard al revés de como entiende, y pues
cree ser lo bueno malo y cosa que no conviene
“que se haga, hard lo que bueno sea, y no lo que
fuere malo, Asimismo, el que por persuasién de
otro hace y procura las cosas de deleite, y las es-
. coge, parece que serd mejor que no el que no las

- cia. Porque aquel tal més facilmente se puede re-
mediar, si hay quien lo persuada lo contrario. Pero
al incontinente cuddrale aquel wvulgar proverbio
que decimos: ¢qué necesidad tiene de beber el
que le da la agna a la garganta? Porque si no es-
tuviese desenganado de lo que hace cuando le per-
suaden al contrario, cesaria; pero teniendo enten-
= dido lo contrario, con todo eso no menos lo hace.
A miés desto, si en todas las cosas hay incontinen-
_ cia y continencia, ;cudl diremos que es el verda-
- deramente incontinente? Porque no hay ninguno

~ que caiga en todas las incontinencias; y decimos

hace por discurso de razén, sino por incontinen-
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. obran los incontinentes entendiendo lo que hacen,
. 0 si, no entendlendo, y si entendiendo, de qué._
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verdad.

CAPITULO Il

DE COMO ACONTECE SER UNO INCONTINENTE, ENTENDIENDO
SER MALD LO QUE HACE »

En el capitulo pasado ha propuesto ciertas cuistione
curiosas y contemplativas que se ofrecen disputar en est
materia de la continencia, y ha dicho ¢dmo unas es bien
tratarlas, y otrasson de tan poco momento, que es mejor
dejarlas. Agora disputa la cuestién primera, si es posiblék
que uno sea incontinente entendiendo lo que hace. Des-
pués disputa en que géneros de cosas se dice uno conti-
nente o incontinente. Terceramente, si es todo uno o son
cosas diversas continencia o perseverancia. Todas estas
cuestiones Son contemplativas y euriosas, pero para eIw
fin de la felicidad no importan mucho,

- Primeramente, pues, habemos de disputar si

manera lo entienden, Tras desto, en qué genero'o,
calidades de cosas habemos de decir que consis~ =
ten el incontinente y el continente; quiero decir
si en todo regalo y en todo género de pesadum-
bre, o particularmente en algunas. Terceramente,
si el continente y el perseverante son und misma
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todas las demds cosas que son anexas a esta con-
~ sideracion. Es, pues, el principlo de nuestra dispu-
~ ta, si por ventura consiste el ser uno continente o
" incontinente en ejercitarse en tales o tales cosas, 0
~ en ejercitarse de tal o tal manera. Quiero decir, si
‘por ventura viene uno.a ser incontinente sélo por

incontinencia y la continencia consisten.en todas
las cosas 0 1o, porque el que del todo es inconti-
mente, no se ejercita en todo género de cosas, sino
“en aquellas mismas que el disoluto, Ni tampoco se
“dice incontinente s6lo por tratarlas, sea de cual-
quiera manera (porque seria lo mismo la inconti-
- nencia que la disoluci6n), sino por tratarse en ellas
: de tal particular manera, porque el disoluto déjase
~ vencer de los pasatiempos voluntariamente, pare-
_ ciéndole que es cosa que conviene siempre gozar
- de la presente dulzura; pero el incontinente no le
parece que es bien hacerlo, y con todo eso lo hace.
; :_Para lo que toca, pues, a nuestra razon, todo es uno
~ decir que tienen opini6n yverdadera de aquellas co-

_ sas en que son incontinentes, o que tienen sciencia,
~ porque algunos que tienen opiniones, no dudan
r- dellas, sino que les parece que lo entienden muy
e _':-ll - bien y por el cabo. Pues si por creer mds remi-
~ samente los que tienen las opiniones que los que
4 ‘tienen sciencia, obran al revés de como entienden,
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no habria diferencia de la sciencia a la opini6n,
porque algunos no menos crédito dan a las opi-
niones que fienen, que otros a las cosas que saben,
como Heraclito lo dice claramente. Pero porque
5 saber una cosa se dice de dos maneras, porque el
que entiende la sciencid; aunque no use della, se = =
dice que la sabe, y también el que se sirve della,
habra diferencia del entender y no considerar, y
no considerando hacer lo que no conviene, al en-
w tenderlo y considerarlo..Porque hacer lo que no
conviene, entendiéndolo y considerdndolo, parece ¥
cosa fuerte y ajena de raz6n, pero no silo haceno =
considerdndolo. Asimismo, pues hay dos maneras
dé proposiciones, bien puede acaecer que, aunque
15 uno las tenga ambas, obre al reyés de aquella scien~
cia, no serviéndose sino de la general y no de la
que se toma en parte; porque las cosas particula-
res son las que se ponen por obra, Hay también
diferencia desto a lo universal, porque lo univer-
20 sal en el mismo que dice se estd; pero lo particular
en-la 'misma cosa. Es proposicién universal, como
si dijésemos agora: a todo hombre le es atil la
vianda enjuta; y particular, como si dijésemos:
‘este es hombre; o tal o tal vianda es enjuta. Pero
25 si esto es tal o fal, o no lo sabe o, en realidad de
verdad; no lo advierte. Entre estas dos maneras
hay tanta diferencia, que entenderlo de una ma-
aera no-causa admiracién ninguna, y de la otra-
seria-cosa de admiracién que acaeciese. Asimismo.

Qe »



el tener una sciencia los hombres se dice de otra
manera fuera de las que habemos dicho, porque
“en aquellos que entienden una sciencia y no se sir-
ven della, vemos en el tal hdbito dos diversidades,
tanto que en alguna manera se puede decir qué
' la tienen y que no la tienen, como el que duerme,
- v el que estd furioso, y también el que estd borra-
cho. Desta misma manera, pues, estin dispuestos
los qu-e estdn puestos en afectos, porque las iras,

los cuerpos, y aun en algunos causan furias. Es,
;_p_ues, cosa clara que los incontinentes habemos de
- decir ser a éstos semejantes. Pero el saber uno
_bien proponer las razones de una sciencia, no es

- me a aquella sciencia, porque aun estos mismos,
cuando estdn en semejantes afectos puestos, hacen
~demostraciones y citan versos de Empédocles. ¥
los que ahora, de principio, comienzan de apren-
der, conciertan bien cierto las razones, pero atin
no las entienden, porque han de arraigarse bien
en el entendimiento, y para esto es menester tiem-
_po. Habemos, pues, de entender que as{ como los
que representan recitan ajenos pareceres, asi tam-
bién los incontinentes las razones de los otros. Po-
f-':_ drd también uno en esto la causa considerar natu-
ralmente, porque una opinién universal y otra de
cosas particulares, de las cuales ya juzga el sen-

- ne, y las cosas deste jaez, mamﬁestamente alteran
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tido solamente, cuando destas dos, pues, una ra-
z6n se compusiere, de necesidad, en lo contem-
plativo, ha de afirmar el alma ser asf, y en lo ac~
tivo ponello luego por obra, como, si conviene
gustar todo lo dulce, y esto es una de las cosas dul-
ces, de necesidad el que pudiere, y nadie se lo es-
torbare, lo pondrd por obra juntamente. Pues cuan-
do hobiere una opini6n universal que prohiba el
gustarlo, y otra que diga que toda cosa dulce es sua-
ve, y que esta es cosa dulce, y es €sta la que manda
por ser acaso tal el deseo, la una le dice: desto has
de huir, y la otra, que es el deseo, le mueve a que

lo siga, porque bien puede mover por si cada una 3

de las partes del alma. De manera, que en alguna
manera podemos decir que acaece hacerse uno, por
fa raz6n y opini6n, incontinente, no siendo ellas por
si mismas sino accidentariamente, porque el deseo

‘es el que es contrario a la recta razén, y no la opi-

ni6n. ¥ por esto los fieros animales no se llaman
incontinentes, porque no tienen opinién universal,
sino representaci6n y memoria de las cosas singula-
res. Cémo, pues, se suelte la ignorancia y torne a
ser sabio el destemplado, es la misma raz6n que del
borracho y del dormide, y no es propria deste
afecto, la cual razén habémosla de entender de los
que tratan la fisiologfa y naturaleza de las cosas.
Y, pues la dltima proposicién es vpinién del sen-
tido y propria de los negocios, esta tal, el que en
afecto de intemperancia puesto estd, o no la tiene,
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‘0 de tal suerte la tiene, como si aquel su tener no
" fuese saberla, sino decirla solamente, como el bo-
“rracho versos de Empédocles recita, y porque el
término menor, ni es universal, ni parece pertene-

~ cer a la sciencia, como el universal, Y asi parece,

- que acaece lo que Sécrates inquirfa, porque la in-
- temperancia no parece que acaece estando pre-
sente la que es propria y verdadera sciencia, ni
; esta tal sciencia se turba con este tal afecto, sino la
" que consiste en el sentido. De la cuesti6n, pues,
si el intemperante obra sabiendo lo que hace, o
“si no, y si sabiendo, de qué manera sabiendo, bas-
te lo tratado.

_ El engerir Aristételes las reglas de Iégica con la mate-
- ria moral, me fuerza a que lo que los ignorantes en logi-
~ca no entenderdn, lo declare brevemente, Consta, pucs.
- un discurso de razon, que llaman silogismo, de dos pro-
. posiciones y una conclusidn que de ellas se colige. Ya la
 mis general y que comprende mds universales senten-
- cias, lldmala Aristételes primera proposicién y primer
término, y ala que ya particulariza, postrera proposicion
y postrer término, como si decimos: con cualquier bue-
no y virtuoso es bien tomar amistad, y pues éste es bue-

; no y virtueso, bien serd tomes amistad con él; aquella

~ sentencia general es primera proposicidn, la otra que ya
particulariza y dice que éste es tal, es la dltima proposi-
cidn, y de ambas se colige la conclusién, que conviene
tomaur amistad con aquel tal, Pocas veces, pues, se hierran
las consultas por falta de aquellas primeras proposicio—
_ nes generales, porque no son muchas, y como hablian en
Eenerai déjanse entender, pero acerca del particularizar
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suele haber engafio, y por esto dice bien Aristételes que :
saber las proposiciones generales, y no particular, no es
saber perfecto. :

CAPITULO LV

EN QUE SE DISPUTA SI HAY ALGUNO DEL TODO INCONTINENTE, O
SI TODOS LOS QUE LO SON LO SON EN PARTE, ¥ SI ALGUNO DEL
TODO LO ES, EN QUE GENERQ DE COSAS LO ES

t
En el capitulo pasado propuso Aristoteles tratar cier-
tas cuestiones acerca dela continencia, y tratd las que
habemos visto, Agora disputa si hay alguno que en todo

género de vicios sea inconlinente. Y asi divide los delei- =

tes en unos de cosas necesariamente obligatorias, como
es el comer y beber para vivir, y otros de cosas volunta-

| rias, como son los que proceden de las honras, y declara

cbémo incontinente, asi absolutamente dicho, se entiende
en los deleites corporales, pero con aditamento inconti-
nente en €l desear honras o haciendas bien se dird, De
modo que el incontinente absolutamente dicho y el di-
soluto, en unas mismas cosas se emplean, aunque de dife-
rente manera,

Tras desto habemos de disputar si hay alguno
absolutamente incontinente, o si lo son todos en
parte y, si lo hay, en qué calidad de cosas consis-
te. Entendido, pues, estd que los continentes y
los perseverantes, y los incontinentes y los afe-
minados, consisten en los deleites y pesadumbres.
Pero, porque destas cosas que dan deleite, unas
hay necesariamente obligatorias, y otras, en cuan-
to a sf mismas, voluntarias y subjetasa nuestra elec-
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ctﬁn. pero que tienen en si gran exceso (llamo
;g'xecesa,nas las corpor_ales_, como son Ia_s cosas de

10 son necesariamente ob_hgato_rxas_, pero dignas
~de ser por si mismas escogidas y estimadas, como
si dijésemos: la victoria, la honra, las riquezas y
- otros bienes semejantes ¥ aplac:bles cosas; a los

con aditamento, incontinentes en los dineros y en
la ganancia, y en la honra y en la safia; pero abso-
Jutamente no los llamamos i-ncontihentes, como a
personas diferentes de los que son absolutamente
incontinentes, y que los llamamos asf por cierta
=aémejanza, de la misma manera que decimos el
hombre que gana la joya en las fiestas del Olimpo:
~ porque con aquella poquita de adicién se distin-
- gui6 el vocablo comiin del particalar y proprio.
~ Pero con todo eso, el absolutamente incontinente
—dlferente es de los otros, como se vée por esta ra-
T' z6n: que la incontinencia es vituperada, no sola-
. mente como yerro, pero como especie de vicio,
_ora sea en general, ora en parte, pero de los otros
: i wninguno. Pero de aquellos gue se emplean en los
usos corporales, en que decimos consiste ser uno
templado o disoluto, el que no por propria elec-
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ci6n busca los excesos de los deleites y huye los

de las cosas tristes y pesadas, como de la hambre,
de la sed, del calor y frio, y de las demds cosas

que en el tacto y gusto consisten, sino fuera de

su eleccién y parecer, este tal se dice incontinen-

te, no con aditamente en tal o tal cosa, como lo

decimos en la c6lera, sino asi: absolutamente inf‘-'--.

continente. Lo cual en esto se conoce: que los que

se llaman disolutos, por causa destas cosas se lla-

man, y no por ninguna de las otras. Y por esto.

ponemos que el incontinente y el disoluto se em- =

plean en un mismo género de cosas, y también el
continente y el templado, pero no ninguno de los

otros, porque, en cierta manera, consisten en unos.
mismos deleites y molestias. Pero aunque en unas =

mismas cesas se emplean, no se emplean de una

misma manera, sino los disolutos de su propria

eleccién y voluntad, y los incontinentes sin elec-

cién. Por esto decimos ser mds disoluto aquel que, .
sin incitarle sus deseos o, sin incitarle mucho, bus-

ca los extremos deleites y huye las molestias mo-
deradas, que no el que lo hace acosado de sus

deseos reciamente, Porque ¢qué hiciera este tal si

un juvenil deseo le incitara, o alguna fuerte mo-
lestia le sucediera en la necesidad de las cosas ne-
cesariamente obligatorias? Pero por cuanto en las
codicias y deleites hay unos de'cosas que, en su

género, son buenas y honestas (porque de las co-

sas suaves algunas hay que naturalmente son co- =




3 de escoger, y otras contrarias dellas, y otras
ias, como en lo pasado dividimos, como son
dineros, la ganancia, la victoria, la honra), en
odas las cosas semejantes y en las que son me-

, no son vituperados los hombres ni por su-
: as, ni por deseallas, ni por amallas, sino por
‘errar el c6mo y exceder. Por esto, todos cuantos,
de razdn, se dejan vencer o procuran alguna
de las que son naturalmente y de suyo ho-
estas y buenas, son vituperados, como los que

-ocuran para sus hijos o para sus padres, porque
tas también son cosas buenas, y los que las pro-
curan son alabados. Pero con todo eso hay en esto
exceso, como si uno por sus hijos pelease con-
los dioses, como cuentan las [Abulas de Niobe,
omo aquel sitiro que tuvo por sobrenombre
Filopator, que es amador de su padre, por el de-
ado afecto de amor que mostré para con su
adre; porque en aquello se mostraba muy necio.
' estas cosas, pues, por la raz6n que habemos
ho no hay maldad, porque cada cosa destas
si misma es de apetecer naturalmente, pero

os. Pero la incontinencia no es de la misma ma-
era, porque la incontinencia no solamente es de
cosas de que nos habemos de guardar, pero es

curan mas honra de la que les conviene, o
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ner el nombre de la incontinencia a las dem
cosas, como cuando dicen de uno que es mal

esto, no porque cada cosa destas sea maldad, s
por tener alguna proporcién de semejanza con
cosas malas, se dice mala, asi también habemos de
juzgar de la incontinencia, que la continencia 2
incontinencia, propriamente, son las que se em-
plean en lo mismo que la templanza y la disolu- =
cién; pero de la safia se dice por cierta semejanza,
v por esto lo decimos con este aditamento: inco
tinente en la sana, o en la honra, o en la gananc

CAPITULO V

COMO BN LAS COSAS QUE DE SU PROPRIA' NATURALEZA NO 'S
SUAVES, NO SE DICE ABSOLUTAMENTE LA INCONTINENCIA, SI
OTRA QUE SE LLAMA AS{ POR CIERTA MANERA DE METAFO

Por continuaci6n de vicios y falta de doctrina vien
los hombres a olvidarse tanto de quién son y del pare
tesco que tienen con Dios de donde salieron, que se viet
nen a tornar bestias, como nuestro celestial poeta lirico
lo cantd, y atin vienen a hacer cosas que en realidad de
verdad las bestias no las harian, como algunos que se .
encarnizan tanto en la venganza, que abren las entrafias
del que quieren mal y le beben la sangre del corazén,
no como lo hace el lobo o la comadreja por matar la ham- &
bre natural, sino por un éndemoniado odio gue dentro
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/alma tienen recocido, Otros toman gusto de ver ma-
unos con otros, como lo hacfan los romanos en las
tas que llamaban de los gladiatores en su lengua, dig-
e ser alo menos en esto gravemente reprendidos,

li miserablemente. Otros, dejadas las viandas naturales

: Dios crié para ¢l mantenimiento del hombre, se dan
"4 comer carnes de su propria naturaleza, lo que ni aun

las bestias crueles no lo hacen (porque el ledn come de
'Jbeccrrb ode un corzo, mas no de otro ledn, ni e_l lobo
otro lobo, ni el perro de otro perro) como lo hacen
canibales en las Indias, y otras no sélo birbaras, pero
-bestiales naciones, Olros, dejando el uso natural del
10 con la hembra, se dan a bestiales deleites de ma-
con machos, lo cual ser de extrema malicia lo afir-
San Pablo en la epistola que escribe a los Romanos.
stenerse, pues, de tales brutalidades dice Aristoteles
"e'sm se ha de llamar continencia, ni caer en ellas incon-

‘Pero por cuanto hay algunas cosas desu pro-
pria naturaleza suaves, y déstas unas sencillamen-
 suaves, y otras particularmente para algtin gé-
0, asf de animales como de hombres, y otras
as hay que de su naturaleza ne son suaves, sino
ie o por tener el seso lisiado, o por estar habi-
ados a malas costumbres, o por ser de mala na-

que gustasen de ver perecer su propria naturaleza
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cosa destas ya excede los limites de la maldad

seles las criaturas que llevaban en el vientre,
como son las cosas, de que dicen que gustan :
gunas gentes crueles que viven cerca del Pon
Euxinio, de los cnales unos comen las carnes
das, otros humanas, otros por hacerse mucha fie
ta se dan los unos a los otros sus proprios hijos
comer en los convites; 0 como lo que de aq
tirano Falaris se escribe. Tales cosas, pues, cc
éstas son bestiales. Otras cosas acaecen a o
por algunas enfermedades, o por furia de cabes
como aquel que ofreci6 a su propria madre en
crificio y después se la comi6, o el otro siervo g
se comi6 los higados de otro compafiero :
Otros hdbitos malos hay que proceden de enfes
medades o de mala costumbre, como el arrancs
los cabellos o comerse las ufias, o comer carbo
o tierra; asimismo el ajurtamiento de machos
machos. Porque estos tales vicios a unos les su
den por naturaleza, y a otros por costumbre, p
haberse mal acostumbrado dende nifios. Aquel
pues, que tales cosas hacen por su mala naturale-)
za, ninguno cierto dird que son incontinentes; d
la misma manera que a las mujeres nadie las Il
mard contingntes, porque en el carnal ajuntamien
to no obren, pues es su naturaleza recebir. ]
tampoco aquellos que por mal hébifo estdn
como enfermosien aquello, porque el tener cadig
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; tiene como éstas, vencer o ser vencido en
no se ha de decir absolutamente incontinen-
sino por cierta semejanza, como el que en lo
e toca a la safia tiene semejante manera de afec-
no se llama absolutamente incontinente. Por-
e todo vicio que excede, y toda imprudencia,
toda cobardfa, y toda disolucién, y toda terri-
lez de condicién, o procede de brutalidad, o de
temperamento de cuerpo. Porque el qué de
aturaleza es de tal condicién, que de toda cosa
embla aunque no sea sino de un chillido de ratén,

obarde de una brutal cobardfa, Otro habfa que
ina enfermedad le habia quedado este vicio,
e tenfa temor de una comadreja. Y entre los
prudentes, los que de su natural condicién son
de toda buena razén, y que sélo se rigen
el sentido, son brutales, como algunas nacio-

pero los que son tales por algunas enferme-
des, como son la epilepsia o mal de corazén, o
 furia, son enfermizos. Acontece, pues, algunas
s que alguno solamente tenga semejante ma-

mo si dijésemos agora que Falaris se abstuvie-
‘del deseo de comerse algn mochacho, o de al-

isciencia. Otras veces acaece que no sélo lo
n, pero atn son vencidos dél. De la misma
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entiende de aquel que no excede los limites .
manos, y cualquier otro se dice, con aditamen
vicio bestial o de enfermedad, pero, asf absolu
mente, no se dice vicio: estd c¢laro que de la
ma manera la incontinencia, absolutamente dicha
sola aquella es que se emplea en lo mismo que
disoluci6n humana, y que la otra se dird incont
nencia brutal o de enfermedad. Entendido, pues;
estd c6mo la incontinencia y la continencia co
sisten solamente en las mismas cosas en que

cosas es otra manera de incontinencia que se dice
asi, no absolutamente, sino por una manera de me-
tafora.

CAPITULO VI

COMO LA INCONTINENCIA DEL BND]O NO ES TAN AFREN
COMO LA DE LOS DESEOS; DE LA DIVERSIDAD DE LOS DELEIT
Y VICIOS DE LOS HOMBRES

}Ia concluido y demostrado ya Aristételes como pro:
priamente hablando la conciencia y la incontinencia
dicen en los deleites, que no exceden el término de nu
tra naturaleza, y que en las demds cosas no se dice sif
con’ aditamento y por cierta manera de metifora. Ag
hace comparacién entre la que se dice propriamente i
continencia y la incontinencia del enojo, porque es
mds acelerada el enojo y que no aguarda del todo la
sulta de la razon, y asi no estd tan en mano de las gen
y también porque ¢l moviiniento de la célera proec
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de la naturaleza. Despuds, para mejor entender y de-
esto, torna a hacer divisién de los deleites,

udn més afrentosa es la incontinencia de los
ites que no la de el enojo, disputaremos agora
sresente. Porque el enojo- parece que escucha
raz6n, pero que no la percibe bien, como los
ados que son demasiadamente prestos, que an-
g de percibir del todo lo que les mandan, corren
nerlo por obra, y asi después hierran lo que
en. Los perros también, antes de considerar
que entra es amigo, solamente haga ruido,
o ladran; de la misma manera la safia o enojo,
r su calor y presteza natural percibiendo, aun-
no lo que le mandan, acelera luego a la ven-
nza, porque o la razén o la imaginacién le re-
enté que aquello es afrenta o menosprecio, y
a 0 enojo, como cosa ya persuadida que con-

solamente la razén o el sentido le diga: esto
uave, determinadamente va luego a gozarlo.
‘manera, que la ira en alguna manera obedece
a razén, pero el deseo no, y por esto es mds

la raz6n, pero el otro es vencido del deseo y
de la raz6n. A mds desto, ser uno vencido de
- apetitos naturales, mis digno es de perd6n,

-,

pues lo es el ser vencido de los deseos que a to-

' I;ﬁés son comunes y en cuanto son comunes, y la-
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ira es cosa mds natural, y también Ya. terriblez
condici6n, que fo los deseos excesivos, y en
guna manera necesarios, como el que se ex

lo y su agiielo en su bisagiielo, y asi de allf arr
y demostrando su hijo pequeiiuelo, dijese: tamb
éste cuando venga a ser vardn las pornd en
porque ya esto nos viene de linaje. Y otro, ¢

mandé parar, diciendo que hasta alli no més
él arrastrado al suyo. Asimismo mds injustos
los que a traicién hacen el agravio, pero el col
rico o airado no es hombre que se para mucho

ta, sino harto manifiesta. Pero el deseo es urdi
de traiciones, como dicen que lo es la diosa
amor, como dide Homero que es la correa de'la |
engaiiosa diosa de Chipre, en la cual hay tales en~
ganos, que deciben muchas yeces aun el ent‘eadf ¥
miento del prudente. De manera que, pues se
jante incontinencia es mds injusta que la dela i
serd mis afrentosa, y serd absolutamente incon
nencia, y en alguna manera serd vicio. Tambié
ninguno hace afrenta a otro movido de dolor, per
cualquiera que de airado hace alguna cosa, la hae
movido de dolor; mas el que hace afrenta, hd ,
gustando de hacerla. Pues si aquellas cosas son
mas injustas, con las cuales enojarnos es més jus



Ainjusta, porque en laira no hay deleite. La incon-
la de la ira. Entendido, pues, y manifiesto estd

| los deseos y deleites corporales, pero habemos
entender qué diferencias hay dellos. Porque

ne proceden de falta de Jmcro y de aIgunas en-
'medades. En el primer género, pues, destos con-
en la templanza y la disoluci6n solamente. Y
r esto a las bestias ni las llamamos templadas
disolutas, sino por modo de metédfora, si acaso
1 género de animales difiere de otro en violen-
g&ia. o en lujuria, o en el comer excesivamente,
' porque ni tienen eleccién, ni discurso de razén,
‘_ sino que son movidos por su paturaleza, como los
‘hombres que estdn locos, de manera, que la furia
impetu de las bestias menos es que el vicio, pero
‘més de temer, porque en las fieras no estd de-
avado lo mejor comoe en'los hombres, sino que
t6 en ellas y no lo hay. Compararlas, pues, con

Y preguntase cudl dellas es peor. Porque la falta
~ del que no tiene en sf principio, menos grave siem-
- pre es que la del que lo tiene, y el entendimiento

encia, pues, en los deseos, m4s afrentosa es que

1o
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5 de males més que una ﬂera.

CAPITULO VI

¥ AFEMINADO

Ya que ha mostrado c6mo la verdadera continencia y

10 incontinencia consisten en los deleites corporales, com=
para agora el continente con el constante y el inconti-
nente con el afeminado, y muestra cémo el continen

el incontinente tienen por propria materia los deleites

las cosas suaves: el uno para no derribarse a ellas, no si

15 do honestas, y €l otro para derribarse. Pero el constan
_y el afeminado las contrarias: el uno para durar en s
{rillas, y el otro para dejarse luego caer en el resistillz

Ya, pues, se ha tratado en lo pasado de ,Ioa.-'c{é'_.a'_-_.
leites del tacto y del gusto, y también de las mo-
E

en que consisten la disoluci6n y la templa
Acontece, pues, de tal manera uno estar dispuesto

mids de los hombres suelen vencer, y acontece
25 también vencer en aquellas, en que los més de los =

!

hombres son vencidos Destos dos géneros tie
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es incontinente, y el que lo postrero, continente.
Pero el que en los dolores y cosas pesadas de

sufrir, hace lo primero, es afeminado, y el que

lo postrero, lldmase constante. Entre estos dos

" contrarios estin de por medio los habitos de los

mé4s hombres, aunque suelen derribarse mds a los
peores. Pero por cuanto algunos de los deleites
son necesariamente obligatorios, y otros no, y
otros hasta cierto término lo son, pero los exce-
s0s dellos no, ni tampoco los defectos, y lo mis-

~ mo es en los deseos y molestias, aquel que en las

cosas deleitables, busca los extremos, 0 en cuan-

- to son extremos, o de su propria voluntad y de-

liberaci6n, y por causa dellos mismos, y no por
otro fin que de alli resulte, este tal es el disoluto.
Porque de necesidad este tal no se ha de arrepentir
dellos, y por esto no tiene remedio, porque el que
no se arrepiente, no es capaz de remedio. Con-
trario deste es el que [alta, y el que guarda el me-
dio este es el templado. De la misma manera el
que rehusa las molestias corporales, no por flague-

- za de dnimo sino por eleccién determinada, Pero

de los que lo hacen no por voluntad determinada,
unos se dejan vencer del mismo deleite, otros por
huir la molestia que les da el mismo deseo, De
manera, que difieren estos los unos de los otros.
Cualquiera, pues, juzgard ser peor el hacer las co-
sas feas, o no desedndolas, o desedndolas tibiamen-

te, que no desedndolas con aficién muy encendida.

20
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rirlo estando encendido en célera. Porque jqué
haria éste tal si estuviese moyido del afecto? ¥
por esto, es peor el disoluto que no el incontinen-
te. Destos dos, pues, que habemos dicho, el prime- -
ro tiene mis muestra de afeminaci6n de 4nimo,

minado, porque la constancia consiste en el resis-
tir y la continencia en el vencer, y el resistir es
diferente del vencer, como el no ser vencido del ;
alcanzar victoria. Y por esto, es mds de preciar =

la continencia que la constancia. Pero el que des-
maya en las cosas en que los més resisten y salen

mo, como la del que por no sufrir la pesadumbre .'
de levantar la capa, la deja ir rastrando, y pare-
ciendo en la delicadez al enfermo, no le parece que =
es miserable, siendo tan semejante al que lo es,
De la misma manera, pues, es en la continencia yi
incontinencia. Porque no es de maravillar que uno
sea vencido de deleites o pesadumbres fuertes y
excesivas, antes es de perdonar y haber compa- &
sibn dél, si resistiendo fué vencido, como aquel =
Filoctetes en la tragedia de Teodectes mordido ==
de la vibora, o como aquel Cercion en la tragedia® =
Alope de Carcino, y de la misma manera que los =
que procuran detener la risa, de un golpe la des- =



~ piden, como le acontecié a Jenofanto. Pero es de
maravillar cuando lo es en aquéllas en que los
‘mds pueden resistir, y €l no es bastante a resistir,

" no por la naturaleza de su género ni por enferme-
dad, como acontece a los reyes de los Scitas, que
--};r_a de linaje les viene afeminados, o como es la
. naturaleza de la mujer comparada con la del va-
rén. Parece también disoluto el que es demasiado
~ en el decir gracias y donaires, pero no es sino
afeminado, porque el decir donaires es relajacién
de 4nimo, pues es manera de decanso, y el que
es demasiado en el decir donaires, es uno de los
que en el holgarse siguen exceso. Hay, pues, una
manera de incontinencia que es una desenfrenada
 temeridad, y otra que es flaqueza. Porque unos,
~ aunque hayan deliberado una cosa, no perseveraﬁ
~en lo que han deliberado, por la perturbacién del
animo, y otros, por no consultar bien lo que ha-
cen, se dejan llevar donde los induce su pertur-
- baci6n. Porque asf como los que primeramente
~ se mueven, no son después molestados desta pa-
~  si6n, de la misma manera los que se previenen
con el sentido, y miran las cosas primero, y des-
_piertan a si mismos y a su discurso de razén,
no son vencidos de sus afectos, ora sean de de-
leites, ora de molestia. Pero los que mds incon-

- tinentes son de desenfrenada incontinencia, son
~ los repentinos y los melancélicos. Porque aqué-
llos por sn presteza y estotros por la fortaleza
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del afecto, no escuchan raz6n, por ser muy:".
prontos en seguir sus imaginaciones.

CAPITULO VIII

EN QUE DIFIEREN EL DISOLUTO V EL INCONTINENTE

Ya que ha declarado Arist6teles cémo el disoluto y el
incontinente consisten en una misma manera de ejerci-
cios y deleites, pero el uno por eleccién y el otro por
perturbacidn, compara agora estos dos géneros de afec-
tos entre si, y muestra cudn mds malo es ser uno disoluto -
que ser incontinente. Porque el disolnto yerra en los prin- y
cipios y estd persuadido que no hay otro bien sino el vi-
vir sensualmente, y que los que no gozan de aquellona
saben qué cosa es vivir, y como cuenta Macrobio de la
disolucién de Julia, hija del emperador Augusto, y por
esto ni tiene arrepentimiento ni remedio, mientras no se
desengafiare. Pero el incontinente, como no se mueve
por eleccidn, sino por perturbacién, pasada aquélla reco-
nécese, y reprueba aquel hecho y lo aborrece, y tiene re-
medio con abstinencias, con evitar las ocasiones y no ir
(como dicen) a ferias, do libre mal en ellas, Asi compara
Aristételes a los incontinentes con los que tienen mal de
corazén, que no les toma sino a tiempos, y a los disolutos
con los hidrépicos o tisicos, que llevan el mal a la contina,

El disoluto, pues, como habemos dicho, no es
capaz de arrepentimiento, porque persevera ensu
deliberaci6n. Pero el incontinente en alguna ma-
nera lo es. Por esto no es asf como arriba disputa-
mos, sino que el incontinente es fdcil de remediar
y curar, pero el disoluto no tiene medio, porque |
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el vicio de la disolucién parece al mal de hidrope-
2 sla y a la enfermedad que padecen los que se ha-
cen ftisicos; pero la incontinencia es semejante al

~ mal de corazén. Porque la disolucién es mal que
dura a la contina, pero la incontinencia a ciertos

h tiempos. Y, absolutamente hablando, es diferente -

- género de mal la incontinencia que no el vicio,
- porque el vicio no se conoce, pero la incontinen~
cia con6eese. Y de los incontinentes, mejores son
los que sin consideracién se mueven, que los que
‘alcanzando raz6n no perseveran en ella, porque a
éstos menos perturbacién los derribard, y no lo
~ hacen sin consideracién como los otros, porque el
incontinente es semejante al que ficilmente y con
poco vino se emborracha, 0 con menos que los
que se emborrachan vulgarmente. Consta, pues,
- que la incontinencia no es, absolutamente hablan-
~ do, vicio, sino en alguna manera por ventura, por-
que la incontinencia es fuera de eleccion, pero el
vicio es por elecci6n; pero, en cuanto a las obras,
semejantes son como dijo Demodoco de los mile-
sios: los milesios no son necios, pero hacen lo mis-
mo que los necios. También los incontinentes no
son, cierto, injustos, pero hacen sinjusticias. Pero
por cuanto el incontinente es de tal calidad que
sigue los excesivos deleites sensuales, no por es-
tar persuadido, sino fuera del usode su razén, pero

el disoluto estd persuadido que es cosa que con-

viene seguirlos; al incontinente puédesele fécil-

io
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mente persuadir lo contrario, pero al disoluto no.
Porque la verdad conserva el principio, y el vicio
lo destruye; y en los negocios es el principio aque-
llo por lo cual se tratan, como en las matemdticas
las proposiciones. Porque ni en las matemdticas. 3
se demuestran los principios por razén, ni aqui

tampoco, sino que la virtud, o natural o adquirida

por costumbre, es la que ensefia a sentir bien de
los principios. El templado, pues, es el que es tal

cual habemos dicho, y el contrario dél es el diso- 3

luto. Pero hay otro que, fuera de la recta razén, le
turba el afecto, al cual le vence el afecto hasta tan-

to que no obre conforme a recta razén, pero no
le vence de tal manera que venga a persuadirse =

que conviene asi, a rienda suelta, darse a deleites

semejantes; y este tal es el incontinente, y es mejor =i

que no el disoluto, ni es absolutamente malo por-

que se conserva en él lo mejor, que es el principio.

Hay también otro contrario déste, que es el que re-
siste y no se deja vencer por el afecto. De lo cual

se colige que el hébito deste tal es bueno y el del «

otro malo.

CAPITULO IX

EN QUE SE PARECEN Y EN QUE DIFIEREN EL CONTINENTE
¥ EL TERCO O PORFIADO

Averiguado esti que todo continente es constante,

aunque difieren en el respectoel continente y el cons—

tante. Pero porque hay personas que ¢n lo que no va con-
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ne a razon, suelen ser tan porfiadas que antes les qui-
n las vidas que les desarraiguen la persuasion, a los
cuales solemos llamar tercos, o arrimados, o porfiados,
ne aqui Aristoteles la diferencia que hay entre el por-
: o y el constante, que el constante estd firme en lo que

- le persuadid la buena razén, y el porfiado en lo que le
i ctd su imaginacion. ¥ asi, el constante sabe dar razdén
. de su parecer, pero el porfiado no otra sino porque si y
3 Epo:que no. Y asi, semejante vicio dice Aristételes ser
oprio de hombres groseros, rudos y faltos de doctrina,
especialimente si con todas estas faltas estdn puestos
en sefiorio, son intolerables, porque quieren con su po-
dar ejecutar sus imaginaciones y que sea lo que a ellos
les parece, aunque dé voces contm ellos la razdn. Lo

ue dura, que porsu rudeza y ignoraacia dan crédito
€a cosas més desvariadas que suefios de enfermos, y

defender desvariosy torpedades semejantes, sino con la
defension bestial, que es la de las armas, con que cual-
‘quier cosa mala puede defenderse,

+ ¢Es verdad, pues, que cualquiera que en cual-
_quiera raz6n y en cualquiera deliberaci6n perse-
| vera es conlinente, o el que en la buena? ;Y di-
" remos que es incontinente cualqu‘}era que no per-
severa en. cualquiera manera de deliberaci6n y
~de razén? ;O el que persevera en falsa razén y no
buena deliberacién, como arriba lo dudamos? O
~ diremos que, accidentariamente, el continente per-
. severa en cualquiera manera de deliberacién y de
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-se derriba de su parecer por ningfin afecto ni codi=
~ cia (pues cuando conviniere escuchar razén y se
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raz6n, pero cuanto a su proprio parecer en la ver- . ¢
dadera razén y buena elecci6n y, por el contraﬁa;_--'
el incontinente? Porque si uno escoge o procura
tal cosa por respecto de tal, aquello por cuyores-
pecto la procura y la escoge, por sf{ mismo lo pro- =
cura y escoge; pero lo otro no, sino accidentaria=
mente, porque aquello decimos absolutamente tal,

el continente esté firme y el incontinente vacile,
pero absolutamente se dice tal el que lo hace ea
el verdadero parecer. Hay, pues, algunos que per- =
severan firmemente en su prop6sito, y hay otros, -
que vulgarmente los llaman arrimados a su proprio
parecer, o porfiados, como gentes que dificultosa-
mente creen, ni ficilmente se pueden mudar de su'
proprio parécer, los cuales parecen en algo al con-
tinente, de Ia misma manera que el prédigo al libe-
ral, y el atrevido al que es osado; pero en muchas
cosas son muy diferentes. Porque el continente no. "_

dejard persuadir), pero el arrimado no deja su p‘a*-'- ;

y muchos dellos se dejan vencer de los dcieltesx b
Son, pues, arrimados o porfiados los que mguen
su proprio parecer, y los que son faltos de doctri-
na, y los hombres riisticos. Y los que siguen su
proprio parecer, hdcenlo o por deleite o por moles-



"3':. ~ y se entristecen si no sale en efecto lo que ellos
§5: porffan, como si fuese ordinaci6n. De manera que
~ estos tales m4s semejantes son al incontinente que
- noal continente. Otros hay que no perseveran en

_3]5-_-

lo que deliberaron, y no por eso son incontinentes,

~ como aquel Neoptolemo, en la tragedia de S6fo-
~ cles, llamada Filpctectes, no perseverb en lo que
~ habfa deliberado, y esto por deleite; pero por de-

leite honesto; y Ulises habiale persuadido a que

. mintiese. Porque no todos los que por deleite ha-

- cen alguna cosa son disolutos, ni malos, ni incon-
~ tinentes, sino los que lo hacen por deleites des-
honestos. Y, pues, hay alguno de tal condicién que
se huelga menos de lo que conviene con las cosas
~ corporales, y tal como éste no persevera en la ra-
- 26n, el continente serd medio entre este tal y el
incontinente. Porque el incontinente no persevera
en la razén por alguna cosa demasiada, y estotro
por alguna cosa de defecto; pero el continente
_persevera y no muda de parecer por otra cosa.
Pues si la continencia cosa honesta y virtuosa es,
~ de necesidad ambos a dos h#bitos contrarios han
~ de ser malos, como en realidad de verdad lo pare-

cen ser. Pero por cuanto el que consista en defec-
to en pocos hombres y raras veces se halla; asf

~ como la templanza solamente parece contraria

~ de la disolucién, de la misma manera la continen-
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cia parece tener solamente por contraria alaip-
continencia. Pero como muchas cosas se dicen ta-
les por alguna similitud, la continencia del tem-
plado también se dice continencia, porque, asf el

continente como el templado, se dicen ser tales i,
por no hacer cosa alguna fuera de la buena raz6n,

en lo que toca a los deleites corporales. Pero el :

continente hécelo teniendo malos deseos, y el tem-
plado no teniéndolos. Y el templado es de tal con-
dicién, que no le da gusto el hacer las cosas fuera

“de raz6n; pero el continente halla deleite en ello,

pero no se deja vencer, Son asimismo semejantes
el disoluto y el incontinente, aunque son diversos,
porque el uno 'y el otro siguen los deleites corpo-
rales, pero el disoluto siguelos persuadido que
conviene seguirlos, mas el incontinente no per-
suadido. B

CAPITULO X-

cGMO RO ES POSIBLE QUE UN MISMO HOMBRE SEA JUNTAMENTE "

PRUDENTE ¥ INCONTINENTE

Llama el hombre prudentes a los que en lo que toca a

las cosas dél, saben de tal manera regirse y granjear las

cosas de sus intereses y pretensiones, que les salgan como
ellos desean. Pero ésta mds se ha de llamar astucia que
prudencia, porque la verdadera prudencia es una de las
virtudes, y ninguna virtud tiene compaiifa con los vicios,
peto semejante sagacidad y astucia bien puede hallarse
en gente falta de virtud. ¥ esta es la prudencia de los
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‘prudentes y la sabiduria de los sabios, que Dios por Esaias,
capitulo treinta y tres, tiene amenazada, que ha de des-
truir. Porque si prudencia quiere decir providencia en
~ las cosas por venir, ;c6mo son prudentes los que en el
proveer las cosas venideras echan mano de lo que de
hora en hora y de punto en punto lo van dejando, y no
- es dado cuando ya o es perdido o se va perdiendo, y se
~ descuidan y tienen en poco aquello, que, so pena de ser

. ~ peores que bestias, han de tener por cierto les ha de du-
~ rar sin tiempo y sin haber fin eternalmente? Esto es, pues

lo que Aristételes trata en este capitulo, y prueba que
~ ningiin incontinente es prudente, coligiéndolo de las pro-
posiciones ya arriba concedidas en la segunda manera
~ de argumentar, desta suerte: Todo varén prudente es vir-
tuoso, ningiin incontinente es virtuoso, luego ningin in-
continente es prudente.

Pero no es posible que un mismo hombre sea
juntamente prudente y incontinente, porque ya
‘estd demostrado que el que es prudente, es, junta-
mente, virtuoso en las costumbres. Asimismo, no
se dice uno prudente s6lo por entender las cosas,
sino también por ponellas por obra. Pero el in-
continente no pone por obra lo que entiende.
Pero el que es pronto en enfender las cosas, bien
puede ser incontinente, y por esto parece algunas
veces que algunos son prudentes y incontinentes,
porque la prontitud difiere de la prudencia de la
manera que habemos dicho en las pasadas razones,
y en la razén son semejantes, pero en la eleccién
difieren. Pero no difieren como el que sabe la cosa
y el que la considera, sino como o el que duerme
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o estd borracho, pero voluntariamente, porque en =
alguna manera entiende lo que hace y a qué fin,
pero malo no es, porque su elecci6n no es buena.
De manera que serd medio malo y no injusto, por-

que no hace mal sobre pensado. Porque de losin-
continentes uno no persevera en lo que deliber6,

y el otro, que es el melancélico, ni aun se puso a
deliberar en alguna manera. Parece, pues, el in=

continente a una ciudad que determina bien las

cosas que conviene; y tiene buenas leyes, pero de

ninguna dellas se sirve, como mordacemente dijo

Anaxandrides:

Consulta la ciudad lo que conviene,

Y de la ley ningiin cuidado tiene;
pero el malo es semejante a la ciudad que se rige
por leyes, pero malas y injustas. Consiste, pues, la
incontinencia y la continencia en el exceso de los
hébitos que entre los hombres se hallan comtin-
mente, porque el conlinente persevera mis y el
incontinente menos de lo que pueden perseverar
los hombres comfinmente. De las especies, pues,
que hay de incontinencia, mis ficil es de curar la
de los melancélicos que no la de los que delibera-

ron bien, pero no perseveran en ello, y més fici-

les son de remediar los que son incontinentes de

costumbre, que los que de su natural condicién, =

porque mds fAcilmente se muda la costumbre que
la naturaleza. Porque la costumbre por eso es difi-




~ cultosa de mudar: porque es semejante a la natura-
~ [eza, como dice Eveno:
e La contemplacién larga, amigo, digo

Que dura, y con el uso confirmada
Virtud ya de natura trae consigo.

Ya, pues, queda tratado qué cosa es la continen-
cia y qué la incontinencia, qué la perseverancia y
qué la afeminacién, y c6mo se han éstos los unos
con los otros.

-

A

A
]
*

CAPITULO XI

DE LAS COSAS QUE SE DICEN DEL DELEITE PARA FPROBAR
QUE NO ES COSA BUENA

Como se ha mostrado consistir la continencia y la in-
continencia, y también la templanza y disolucién, en
Jo que toca a los deleites corporales; toma. ocasién de
‘aqui Aristételes para tratar en los capitulos que restan
deste libro del deleite, aunque en el iltimo libro trata
esta materia de propdsito. Pone primero cémo toca al
filosofo moral tratar del deleite. Después pone tres di-
versos pareceres que habia acerca del deleite: uno que
decia que ningiin deleite era bueno, y otro que algnnos
lo eran aunque mo todos, y el tercero, que dice no ser
el deleite el sumo bien, y pone las razones en que se fun-
 daban los que decian que ningiin deleite era bueno.

Toca también al filésofo que trata la disciplina
de la repfblica, tratar asimismo del deleite y pesa-
dumbre, porque este es el artifice principal que
considera el Gltimo fin, conforme a cuya conside-
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racién, a cada cosa absolutamente, o buena o .mal
la llamamos. A mds desto es forzado haber de trat
tar dellos, porque habemos presupuesto que la
virtud moral y el vicio consisten en pesadumbres
y deleites. También el vulgo dice que la suma fe-
licidad trae consigo deleite en companfa. Y de
aqui dicen que el bienaventurado se dijo en gri :
go, macarios, de cherin, que significa regocijarse.
Hay, pues, algunos que son de opini6n que ningt
deleite es bueno, ni por s{ misme ni accidentaria
mente, porque no es todo uno bien y deleite. Otros
confiesan que hay algunos deleites buenos, pero
que los mds son malos. La tercera opini6n de otros
es que, aunque todos los deleites fuesen buenos,
con todo eso no puede ser el deleite el sumo bien‘f{
Los que dicen, pues, que ningfin deleite hay bue-
no, findanse en estas razones: que todo deleite m,
sensible generaci6n encaminada a la natura, por- =
que ninguna generacién es del mismo género que

el fin, como ning(n edificar es edificio. A m4s des-
to, el templado huye de los deleites. Terceramen-

‘te, el prudente procura lo que no le de pena y no %

lo que le sea suave, Asimismo los deleites son es-
torbo de la prudencia, y cuanto mayor deleite dan
mayor impedimento son, como el deleite de la =

do, no puede entender cosa ninguna. Tras desto no :
hay arte ninguna que enfsefie el deleite, pero todas =
las cosas buenas son obras de arte. Finalmente, los
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ifios y las bestias siguen el deleite, Los que dicen
e no todos los deleites son buenos, estriban en
s: que hay algunos deleites vergonzosos yafren-
0sos, y otros perjudiciales, porque muchas cosas
e las deleitables causan enfermedades. Pero los
e dicen no ser el sumo bien el deleite, persud-
ense por esta razon: que el deleite no es fin sino
neracién. Lo que del deleite, pues, se dice, casi
esto en suma.

CAPITULO XIIL

EN EL CUAL SE RESPONDE Y SATISFACE A LAS SOBHEDICHAS
ONES, ¥ SE DEMUESTRA COMO EL DELEITE ES COSA BUENA

[En est]eicapitulo muestra Aristételes cémo los de las

iniones so[brediclhas no argiifan bien, ni colegian sus

nclusiones [rectamlente, porque no distinguian lo bue-

o como se debe [distinguilr y como él aqui lo distingue;

~ y el no saber bien distinguir las cpsas, es causa de mu-
«chos errores en el tratar las sciencias. -

Pero que no se colija de aquellas razones que el
deleite no es bueno ni qué es el sumo bien, enten-
erlo hemos por esto. Primeramente, pues, lo bue-
*-no se dice en dos maneras: uno, absolutamente bue-
1o, y otro, bueno en respecto de alguno; por el con-
_ siguiente, también las naturalezas y los hdbitos, y

por la misma razén, los movimientos y las genera-
 ciones, se dirdn de la misma manera. Y las que pa-
recen malas, serdn absolutamente malas, y para al-
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templar] las cosas de que la maturaleza no tie

huelgan los hombres con una [ misma] manera:
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gunos no lo serdn;j antes, para aquel tal, les
dignas de escoger. Otras habrd que ni aun a és
serdn, sino por algtin rato y poco espacio de tie
pero cosas absolutamente de desear no serdn. O
habrd que ni aun deleites no serdn, sino que
parecerdn, como las que se hacen con pena po
conservacién de la salud, como lag de los enfer

que son ejercicios, y otros que son hibitos; los e
cicios que ni inducen al hadbito natural, acciden:
riamente son deleitosos. Es, pues; el ejercicio
los deseos proprio del habito de naturaleza que t
ne algiin defecto, pues sin pena ni [deseo se] hall
algunos deleites, como los ejercicios ‘en el [c

necesidad, [La prueba] se vée por esto: que na

cosas suaves cuando se va-perficionando su n
turaleza y cuando ya estd perfecta, Porque cuan-
do_estd perfeta huélganse con lo que es de ve
suave; pero cuando se hincha y se va perficio-
nando, también se huelgan con las cosas contra-
rias. Porque muchos se agradan de lo agro y de &
lo amargo, de lo cual ninguna cosa, ni natural ni
absolutaniente, es suave; y, por la misma raz6n, =
no lo serdn los deleites dellos, porque de la mis-
ma manera que se han entre sf las cosas suaves,
se han también los deleites que proceden dellas.
A mis desto no se colige, de necesidad, que hays:
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e haber otra cosa mejor que el deleite, como
‘gcmos dicen que es €l fin mejor que la genera-
i6n, porque ni los deleites son generaciones, ni
pdos son anejos a generacién; antes muchos de-
los son ejercicios y fin, y se hallan, no en los
que se hacen, sino én los que gozan; ni tampoco
todas es el fin diverso dellas, sino en aquellas
 inducen a la perficién de Ja naturaleza. Por
0 no se dice bien que ¢l deleite es sensible ge-
neracion, sino que habemos de decir que es ejer-
cicio del hébito que tenemos conforme a natura-
y en lugar de decir sensible, habemos de decir
o impedido. Y porque ¢l deleite es propriamente
no, por eso parece ser generacién, porque les
ece que el ejercicio es generacién, siendo cosa
“diferente. Pero el decir que son malos los deleites
‘ que algunas cosas deleitosas son perjudiciales

provechosas para la salud son perjudiciales
la bolsa, Desta manera, pues, son malas las
“unas y las otras; pero no por eso son absoluta-
‘mente malas, pues el estudiar también algunas ve-

s de cosas diferentes de aquellas, pues el deleite
ique da el estudiar y aprender da mayor gana de
udiar y aprender. Asimismo, el decir que el de-
ite no es obra de arte ninguna, es conforme a

15
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alguna manera son buenos, y en algana no lo
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razén; porque ningOn otro ejercicio tampoco ¢
proprio de ningtin arte, sino de la facultad, au
que el arte de los que hacen olores; y la de los ¢

de decir que el templado huye de los deleites;
que el prudente procura la vida libre de moles
y que los nifigs y las bestias procuran los del
de la misma manera se responde a todo, por
pues habemos dicho c6mo todos los deleites:

los nifios y las bestias siguen los que en algu,
manera no son buenos, y el prudente procura
carecer de la molestia destos deleites que an
acompanados de deseos y pesadumbres, y son d
leites corporales (porque tales son todos éstos),
de los excesos dellos, por los cuales es disoluto
disoluto. Y por esto el templado huye de dele
semejantes, pues tiene también el templado s
deleites.

CAPITULO XIII

EN QUE SE DISPUTA QUE HAY ALGUN DELEITE QUE ES EL SUM(
BIEN 3

En el capitulo treceno responde a los que decian, g
el deleite no podia ser el sumo bien, y prueba que
necesidad ha de haber algiin deleite que sea el sumo bi
si hay sumo bien y vida que lo alcance. Porque el sur
bien sumo contento dard, y si sumo contento, sumo delei-
te, cual es el que gozan los bienaventurados viendo a D



_335__.

asi esta doctrina es conforme al Evangelio. Todo el hie-
" 1ro en esta materia dice Aristdteles y con mucha verdad,
que nace de puestra sensualidad, que en oir deleite luego
abatimos al sentido y los deleites sensuales, como si

‘cogas del espiritu, como lo vemos palpablemente en
‘que estudian y en los que se dan a la contemplacion:

iben con aquellos ejercicios, ¥ esto mismo quiso sig-
ificar Homero en la fibula de las sirenas, que con su

ios verdaderamente liberales de tal suerte embo-
chan de dulzura, que les hacen permanecer toda la
en su compaiiia y morir en ellas, que es €l ca-

‘%m tido.

-

Pero todos abiertamente confiesan que la mo-
tia es cosa mala y digna de aborrecer. Porque
unas molestias son absolutamente malas, y otras
y que lo son por ser en alguna manera impedi-
1ento. Pues lo que es contrario a lo que es de
borrecer en cuanto es de aborrecer y malo, bue-

des y muy aplacibles y muy quietos, fuera de los del’
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nera que el haber algunas sciencias malas nc
bastante argumento para concluir que no hay
guna buena. Antes por ventura de necesidad se
coligird que (pues en cada habito hay sus proprios
deleites, que al tal hdbito no le hacen ningtin es=
torbo), ora sea la felicidad ejercicio de todos
deleites, ora de alguno dellos no impedido,
tal serd el mas digno de escoger, y esto tal es de»
leite. De manera, que algin deleite habrd suma=
mente bueno, aunque digamos ser asi, que hay;
muchos deleites absolutamente malos. Y por esto
todos tienen por cierto que la vida del dichoso es.
vida muy suave, y.con razén encierran el dels
y lo comprenden en la felicidad, porque ningd:
ejercicio impedido es perfeto, y la felicidad
una de las cosas perfectas. Por esto el dichosi
tiene necesidad de los bienes corporales y de 1
externos, y también de la prosperidad de la for
tuna, porque estas cosas no le impidan. Porq
los que dicen que el que estd puesto en tormen A
tos, o le suceden muy grandes desventuras, es di
choso, si bueno es, ora lo digan voluntaria; Bra;:'
forzosamente, no saben lo que dicen. Pero porqu
se afiade la fortuna les parece a algunos, que feli
cidad y buena ventura es todo una misma cosa
no si¢ndolo, porque la buena ventura o buena di’r‘- -



a, 31 demasiada es estorbo para. la felicidad, y

gmera de argumento para entender que el sumo

Pm'que la fama puesta y ce_l_eBrada
Por muchos pueblos en jamds perece,
Ni de memorias de hombres es borrada.

Pero porque ni una misma naturaleza, ni un
smismo habito les es a todos el mejor, ni lés pare-
«<e, de aqui 'procede, que annque todos procuran
| deleite, no todos procuran una misma manera

no la que piensan, ni las que sabrian nombrar,
sino todos una misma, porque todas las cosas tie-
nen en si un rastrosde divinidad, sino que se han
. alzado con este nombre los deleites sensuales; por-
ue encontramos con ellos muchas veces, y par-
- ticipamos Lodos dellos. Pues como de solos estos
eleites se tiene vulgarmente noticia, por eso les
&7 parece a los hombres vulgarmente, que solos aque-

T llos son deleites. Pero es cosa muy clara y mani-
_ bién el ejercicio, que el que es bienaventurado no
ke wivira vida suave. Porque gpara qué habria menes-
tcr este tal al deleite, si no fuese cosa buena? Y

]

co Hmo hombres, procuran el delelte. es alguna ma-

«le deleite. Aunque por ventura procuran todos, -
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ain acontecerfa que el bienaventurado viviese
vida llena de molestias, pues la molestia ni es bue-
na ni mala, pues tampoco lo es el deleite. Y si
esto es asf, jpor qué huye de las pesadumbres? =
Ni aun la vida del bueno serfa suave y deleitosa,
si no lo fuesen también sus ejercicios.

CAPITULO XIV

DE LOS' DELEITES CORPORALES

Ha mostrado ser el sufno bien cosa en extremo deleita-
sa, y que por esto se puede decir que el deleite es e
sumo bien, aunque haya algunos deleites sensuales ma-
los, Por esta ocasidn trata en este 1iltimo capitulo de los =
deleites sensuales, y declara una muy saludable filosofia,
en que muestra de dénde procede que los deleites sen—
suales siendo malos asi emborrachan, y muestra que este
mal procede de una falsa aparencia de bien que traen
consigo, con (ue engafian a los mozos mal experimenta-
dos, y que todo lo que reluce (como dicen) lés parece
oro, y también a los hombres melancélicos por su mal %
hdbito de cuerpo, el cual piensan podrdn remediar con,
los deleltes cnrporales.

el hombre disoluto, tienen obligaci6n de tratar de
los deleites corporales. ¢Por qué, pues, son ma- |
las las molestias contrarias de los deleites corpo- &
rales? Porque a lo malo lo bueno le ha de ser =



‘deleite, Pues en los bienes corporales hay ex-
, ¥ el ser uno malo procede de procurar de-
siada y excesivamente los bienes corporales,
no por procurar las COSas. necesarias, pdrque
dos en alguna manera se alegran con el comer
con el beber y con los deleites de la carne, pero
égranse no como conviene. Pero en la pesadum-
‘bre s al contrario, porque no s6lo huye de la ex-
siva pesadumbre, pero generalmente de toda
‘-_F-Eaadumbre. Porque la pesadumbre no es contra-
" ria del exceso, sino del que procura el exceso.
. Pero por cuanto, no solamente conviene decir la
verdad, pero también declarar la causa de la men-

Mo, por donde lo que no es verdad parece serlo,
'~' ‘es causa que a lo que es verdad se le dé més fir-
- me crédito), es bien que digamos qué es la causa
: _por donde los deleites corporales parecen mis
"~ Et_ﬁgnos de escoger. Primeramente, pues, procuran
~ los hombres el excesivo deleite y sefaladamente
" el corporal, por excluir la pesadumbre y los ex-
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- padece; y dicen que el ver y el oir s cosa de pe- &

tremos della, tomando al deleite como por medi-
cina para contra ellos, Son, pues, estas unas pesa-

contrario desto. Y por estas dos causas el d
parece ser cosa no buena, como habemos di
porque algunos dellos son ejercicios de mala |
turaleza, que ya dende su nacimiento sali6. |
como la de la bestia, o por costumbre, como ik
ejercicios de los hombres viciosos; y atros porq;,_ig
son medicinas de cosa falta, y el tener ya en ser
una cosa, es'mejor que no el hacerse, y otras:
ceden a las cosas ya perfetas; de manera, q

como tales deleites, por ser terribles y subjet‘os.h
molestias, no los procuran sino los que no pueden
gozar de otros, de manera que ellos mismos
procuran a si mismos maneras para tener sed de
llas, lo cual, cuando sin perjuicio se hace, no
de reprender, pero cuando con perjuicio, es malo
porque no tienen otras cosas con que puedan delei
tarse, y el no tenerlafs| les es a muchos pesadumb
por su naturaleza. Porque como nos persuaden la
razones de los fil6sofos naturales, siempre el anim

sadumbre, sino que no nos lo parece (segiin ellos
dicen), porque estamos ya aello habituados. De
misma manera los hombres, en la mocedad, por
la crecida del cuerpo, tienen la misma disposici6

que los borraches; y la misma juventud, de suy :



qﬁna, porque el cuerpo destos tales, por su com-
plexi6n, siempre est4 consumiendo, y tienen siem-

" ora cualquiera, si.es excesivo, despide la tristeza;

.y por esto los hombres se hacen malos y disolu-
tos. Pero los deleites que no son anexos a molestia,
no tienen exceso. Estos tales proceden de las co-

bles. De manera que si la una de nosotros hace

_' ‘pero cuando a ambas igualmente cuadra, ni parece

cosa aplacible la que se hace, ni pesada. Pues si la
natura!eza de alguna cosa fuese sencilla, siempre
- una misma acci6n le serfa muy suave y aplacible.
_ Por esto Dios siempre goza de un mismo y senci-
- llo deleite, porque no solamente el deleite es ejer-
. -cicio de movimiento, pero aun también de quie-
~ tud, y aun mis consiste el deleite en quietud que

alga, a la otra naturaleza le viene cuesta arriba,
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‘en movimiento. Pero la mudanza de todas las ¢
'sas, como dice el poeta, es una cosa muy ap

‘un parecer a otro, asf también es mala naturale

ble, por cierta imperficién y falta de natura. P
que asi como el hombre malo es ficil de muda:

aquella que tiene necesidad de trastrocarse, porqt
ni es sencilla, ni moderada en su bondad. Di
pues, habemos de la continencia y de la incontis
nencia; asimismo del deleite y pesadumbre, qt
cosa es cada una dellas, y c6mo algunas cos
déstas son buenas y otras malas. Resta, pues,
ra tratar de la amistad.

FIN DEL LIBRO SEPTIMO
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ARGUMENTO DEL OCTAVO LIBRO

Declarada ya en los libros pasados toda la materia de

uy trillada entre los hombres, y muy necesaria para
alquier género de estado. Que parece haber sido ¢sta
~ divina providencia para que nos amasemos 1os unos a los
5, que esta es la voluntad de nuestro Dios, y para que
nguno se ensoberbeciese, que todos los hombres tuvié-
‘semos necesidad los unos de los otros, ¥y no hobiese es-
tado de hombres que a otros no hobiese menester, Por-
giue el rey tiene necesidad de sus siibditos para conser-
~ Varsu reino, y los stibditos tienen necesidad de la pru-
- dencia del rey para vivir en paz y quietud. ¥ el rico tiene
necesidad del pobre para que le haga sus haciendas, y el
pobre del rico para que lo mantenga y le dé en qué ga-
nar la vida, De manera que esta nuestra vida es una ma-
nera de feria ¢n que, dando y recibiendo, se conserva la
- humana compaiifa. Trata, pues, de la amistad varias cosas,
~ como largamente: lo veremos, y declara cudn diversas
~ maneras hay de amistad, y qué partes ha de haber en los
~ amigos, y cudl es la perfeta amistad y cudl la lisonjerfa,
-y otras muchas cosas dignas de saber.






CAPITULO PRIMERO

| DE LA AMISTAD

.

no stlo para los hgmbres en particular, pero tam-
‘bién para los pueblos cominmente. Ni hay tierra que no
‘sea inexpugnable, si entre los moradores della hay con-
idad de voluntades y amistad, ni, por el contrario,
‘hay tierra que no sea ficilmente puesta en servidumbre

cautiverio, si por ella pasa la pestilencia de las disen-
ones. Después propone las cosas que suelen disputar
del amistad, de las cuales unas desecha, como cosas cu-

acompafiada de virtud, A mds desto, es una cosa
para la vida en todas maneras necesaria, porque

En el capitulo primero declara cudn necesaria cosa es
la vida humana la amistad para todos los estados. ¥

20
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ninguno hay que sin amigos holgase de vivir, aun
que todos los demés bienes tuviese en abunda
Porque los ricos y los que tienen el gobierno de
mundo, parece que tienen mayor necesidad di
amigos, porque, ¢de qué sirve semejante prospe-
ridad quitdndole el hacer bien, lo cual, princip
mente y con mayor alabanza, se emplea en los
amigos? O, sc6mo se podria salvar y conservar
semejante estado sin amigos? Porque cuanto
yor es; tanto a mayores peligros es subjeto. Pus
en el estado de la pobreza y en las demds desve
turas, todos tienen por cierto ser sGlo el refug
los amigos. Asimismo, los mancebos tienen ne
sidad de amigos para no errar las cosas, y los vi
jos para tener quien les haga servicios y supla
que ellos, por su debilitacién, no pueden hacer en
los negocios, y los de mediana edad para haces
hechos ilustres, porque yendo dos camino en co
paiifa, como dice Homero, mejor podrédn entend
y hacer las cosas. Parece, asimismo, que la nat ‘
raleza de suyo engendra amistad en la cosa que

produce para con la cosa producida, y también en ¥
la producida para con la que la produce; y estono
solamente en los hombres, pero aun en las aves y
en los mds de los animales, y entre las cosas que
son de una misma naci6n para consigo mismas, ¥
sefialadamente entre los hombres; de do procede "
que alabamos a los queg son aficionados a las gen-'-i' = '
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_ hombre de otro, en los yerros se echa de ver muy
flﬁciime'nte. Y aun a las ciudades también parece
ue mantiene y conserva en ser amistad, y los que

.{l__rgr;en leyes mds parece que tienen cuidado della
;."g'a_'e no de la justicia, porque la concordia parece
* ser cosa semejante a la amistad. Los legisladores,
~ pues, lo que més procuran es la concordia, y la
_ discordia y motin, como cosa enemiga, procuran

hay necesidad de la justicia; pero siendo los hom-
bres justos, con todo eso tienen necesidad de la
* amistad. Y entre los justos, el que mdés lo es, més
 deseoso de amigos se muestra ser. Pero no sélo la

~ una de las cosas ilustres. Muchos, asimismo, tienen
i por opinién que, los mismos que son buenos, son
~ también amigos. Pero de la amistad muchas cosas
. se disputan, porque unos dijeron que la amistad era
“una similitud, ¥ que los que eran semejantes eran
. amigos. Y asi dicen comGnmente que una cosa
~semejante se va tras de otra semejante, y una pi-
P .caza tras de otra picaza, y ofras cosas desta suer-
~ te. Otros, por el contrario, dicen que todos los
cantareros son contrarios los unos de los otros, y
disputan desto tomando el agua de mds lejos, y

desta suerte:

* a3

tratindolo mds a lo natural, porque Eurfpides dice
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_ halla entre todos los hombres amistad, o si noes

2z6n bastante, porque otras muchas cosas que son
diferentes en especie, admiten més y menos. Pero
‘desto ya estd dicho en lo pasado. .

Ama la tierra al llover
Cuando estd muy deseada,
Y la nube muy eargada
Quiere en la tierra caer;

y Heréclito afirma que lo contrario es lo atil, y
que de cosas diversas se hace una muy hermpsa
consonancia, y también que todas las cosas se eI;-p"
gendran por contienda, Otros, al contrario desto

aparte disputas naturales, porque no son proprias
desta materia, y tratemos las que son humanas y
pertenecen a las costumbres y afectos, como si

posible que los que son malos sean amigos, Item, =
si hay sola una especie de amistad, o si muchas.
Porque los que tienen por opinién que no hay <5
m4s de una especie de amistad, porque la amistaé‘_:_
admite mds y menos, no se lo persuaden con ra- =

CAPITULO II
QUE CO5AS SON AMABLES
Propuesta la utilidad de la amistad y las dudas que

della se ofrece disputar, por cuanto procede de amistad, o
y el amor muévese de la cosa que es amable o digna-c_lef___l
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~ dulces, y ¢stas en dos maneras: unas que son tales de
frk | suyo, y otras que, no siéndolo, son tenidas por tales.
,." . Después declara cémo en el amor de las cosas que no

~ tienen sentido, no se puede fundar el amistad; por nn ha-

Pero por ventura se entendera mejor todo esto,
si se entiende y declara qué es lo que es amable,
" Porque no parece que se ha de amar toda cosa,
- sino aquella que es digna de amor, la cual es o
~ buena, o suave, o Gtil. Aunque también parece
atil aquello de lo cual procede algtin bien o algin
- deleite, de manera que lo bueno y lo deleitoso
~ serin cosas amables como fines. Pero, ses verdad
que aman los hombres lo que de suyo es bueno,
o lo que a ellos les es bueno? Porque discrepan
algunas veces estas cosas. Y lo mismo acaece en
" las cosas del deleite. Parece, pues, que cada uno

' ama lo que es bueno para sf, y que lo que es
i absolutamente bueno, es también absolutamente
E -~ amable; pero, particularmente a cada uno le es
lg;'_ amable porque es bueno para él. Ama, pues, cada
ﬁ‘f uno, no lo que es bueno para si, sino lo que le
b parece a él que es bueno, aunque en esto no hay
© ninguna diferencia, porque aquello tal serd apa-
l ~ rentemente amable. Siendo, pues, tres los géneros
|'. de las cosas por las cuales aman, el amor de las
cosas que carecen de alma no se dice bienel amis-

20

25



s

20

25

— 340 —

y si desea qzie se conserve es por gozar dél. Pﬂ'o
al amigo dicen que se le ha de desear todo bie

quirientes, si de parte del otro lo mismo no lés'F
corresponde. Porque el amistad es una buena vo-
luntad en los que en ella se corresponden. 3O ha
de afiadirse que se sepa? Porque muchos tienen "
buena voluntad a los que nunca han visto, sino
que los tienen en reputacién de buenos o de Gfi-
les, ¥ lo mismo le puede acontecer a alguno de =
aquellos tales para con este tal. Manifiesta cosa,
pues, es que estos tales se tienen buena voluntad
el uno al etro; pero amigos, yquién dird que son,
no conociéndose el uno al ofro ni entendiéndose
las aficiones? Conviene, pues, que el uno al otro se. =
tengan buena voluntad y se deseen todo bien, y :_ -
que esto lo entienda el uno del otro, y esto por =
alguna de las razones que estin dichas.

CAPITULO HI
DE LAS DIFERENCIAS DE LA AMISTAD
Conforme a la diferencia de cosas amables que ha 3

heecho en el capitulo pasado, hace agora tres especies de
amistad en el presente: amistad honesta; amistad util y =
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amistad deleitosa;’ y muestra cémo las amistades iitiles y
deleitosas no son verdaderamente amistades, sino sola
la: honesta y fundada en la bondad. ¥ asi aquéllas fdcil-
mente se quiebran, como cosas fundadas sobre falso y
mudable fundamento; pero la fundada en la virtud esla
que permanece. De do'sucede que los que en la moces
_ dad parece que eran, como dicen valgarmente, cuerpo y
. alma, creciendo la edad y sosegdndose aquel juvenil ar-
& dor,y cesando los ejercicios de aquél, vienen a desape-

~ garse tanto, que suelen poner admiracién a los que no
. dan en Ia cuenta de dénde procedia, Y asi, al propésito
desto, trata otras cosas muy provechosas a los que les
quieran dar oido.

Pero difieren en especie estas cosas las unas de
las otras, y, por la misma razén, las voluntades y
‘amistades, porque hay tres especies de amistad,
iguales en namero a las amables cosas, Porque en
cada especie de cosa amable hay reciprocaci6n de
voluntad sabida y manifiesta, y los que se aman
los unas a los otros, de la misma manera que se
aman, se desean el bien los unps a los otros. Los
‘que se aman, pues, entre sf por alguna utilidad, no
se aman por s mismos ni por su proprio respecto,
sino en cuanto les procede algfin bien y provecho
de los unos a los otros. Y de la misma manera los
que se aman por causa de deleite, porque no aman
a los que son gracioses cortesanos en cuanto son
| tales o tales, sino en cuanto les es aplacible su
[' . conversacién. Los que aman, pues, por alguna uti-
i lidad, por su proprio provecho quieren bien, y los
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que por deleite, por su proprio deleite, y noen

cuanto uno es digno de ser amado, sino en cuanto

mente son estas tales amistades, porque el que es.
amado no es amado en cuanto es tal que merezca
ser amado, sino en cuanto sacan dél algin prove-
cho los unos y algtin deleite los otros. Son, pues,
estas tales amistades de poca dura y ficiles de
romper, no perseverando entre sf ellos semejantes,

porque luego que dejan de serles aplacibles o fruc- g

tiferos, ellos también dan fin a la amistad. ¥ la
utilidad no dura mucho, sino que unas veces es

una y otras otra. Perdido, pues, aquello por lo cual T

eran amigos, también se deshace la amistad, como
cosa que a aquello iba encaminada. Tal amistad

‘como é&sta, sefialadamente, parece que se halla en /
hombres viejos, porque estos tales no buscan ya

lo aplacible, sino le provechoso, y también en
aquellos de media edad, y en aquellos mozos que
procuran mucho su proprio interese. Pero estos
tales no duran mucho en compaiifa, y aun algunas
veces los unos a los otros no se aplacen, ni tienen
necesidad de semejante conversaci6n, si no son
Gtiles, porque entre tanto son aplacibles, que tie-
nen esperanza de algn bien. Entre estas amista-
des cuentan también el hospedaje. Pero la amistad
de los mancebos parece que procede del deleite,
porque éstos viven conforme a sus afectos y pro-
curan mucho lo que les da gusto, y lo presente.
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yan mudando los deleites, y se hacen diversos, y
~ por esto los mancebos facilmente toman amistades

y ficilmente las dejan, porque la amistad se va

. también mudando, como las cosas deleitosas, y se-
 mejante deleite tiene fécil la mudanza. Son, pues,
~ los mancebos muy prontos para amar, porque la
~ mayor parte del amor procede de afecto y deleite,
"y por esto aman, y fdcilmente desisten, mudando
de amistades, dentro de un dia, muchas veces.

Estos tales, pues, huelgan de pasar los dfas y vi-
vir en compaiifa de sus amigos, porque desta ma-

~ mera alcanzan lo que ellos en la amistad preten-
- den. Pero la perfeta amistad es la de los buenos, y
~ de los que son semejantes en virtud, porque estos

tales, de la misma manera que son buenos, se de-
sean el bien los unos a los otros, y son buenos por
s{ mismos. Y aquellos son verdaderamente ami-
gos, que a sus amigos les desean el bien por amor
<le ellos mismos. Porque, por si mismos, y no acci-
dentariamente, se han desta manera. El amistad,
pues, destos tales es la que mds dura, que es mien-
tras fueren buenos, y la virtud es cosa durable, y
cada uno dellos es absolutamente bueno, y tam-
bién bueno para su amigo, porque los buenos son
absolutamente buenos y provechosos los unos a
{os ofros, y de la misma manera dulces y éplaci-
bles. Porque los buenos absolutamente son apla-
cibles, y también aplacibles entre si, porque cada
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los que son tales cuales €, y los ejercicios de los
buenos son tales como ellos, o semejantes a ellos.
Con raz6n, pues; tal amistad como ésta es la que

dura, porque contiene en sf todas las cosas que ha

de haber en los amigos, porque toda amistad, o es

por causa de algin bien o algtn deleite, que ab-

solutamente lo sea, o a lo menos para aquel que
ama, y por alguna semejanza. Los que son, pues,
amigos en esta amistad, todo lo que estd dicho

tienen por si mismos; pues las demds amistades &

son a ésta semejantes. Porque lo que es absoluta-
mente bueno también absolutamente és aplacible,
y estas cosas son las que mds merecen ser ama-
das. En estos tales, pues, consiste el amar y la
amistad, y la mejor de las amistades. Ni es de ma-

ravillar que tales amistades como éstas sean raras,

porque hay pocos hombres tales cuales ellas los

quieren. A mds desto, tienen necesidad de tiempo

y de comunicaci6n; porque, como dice el vulgar

proverbio, no se pueden conocer los unos a los _
otros sin que primero hayan comido juntos las

hanegas de sal que se dicen, ni aceptarse el uno
al otro, ni darse por amigos, hasta que el uno al

otro le parezca ser digno de amor y se ffe' dél.

Pero los que de presto traban amistad entre sf,
quieren, cierto, ser amigos, pero no lo son si no
son dignos de amor, y el uno del otro entiende
que lo es. La voluntad, pues, de amistad fécil-




mente se concibe, pero el amistad misma no. Es,
~ pues, el amistad perfeta la que con el tiempo-y con
E "»}a_s-demﬁs cosas se confirma, y en la cual concurren
. todas estas cosas, y en donde a cada uno le pro-
- cede lo mismo de parte del amigo, que al otro de
- parte dél. Lo cual ha de haber en los amigos.

C{wf'rum v

.~ CcOMO SOLOS LOS BUENOS SON POR S| MISMOS ¥ ABSOLUTA-
MENTE AMIGOS, ¥ LOS DEMAS ACCIDENTARIAMENTE

No contiene este capitulo nueva materia ni disputa,
sino gue declara mds lo que ha propuestoen el pasado,
~ 4 prueba sola la‘amistad de los buenos ser absolutamen-

~ te y de veras amistad, y las otras sélo en la aparencia,

buenos.

~ Pero la amistad que se toma por cosas de delei-
te, tiene alguna rauestra del amistad de los buenos,
~ porque también los buenos son los unos a los otros
aplacibles. Y lo mismo es en la que se toma por
respecto de alguna utilidad, porque también los

tre tales, pues, entonces duran mds las amistades,
cuando del uno al otro procede cosa igual, como
si dijésemos igual deleite, y no sélo esto, pero tam-
bién cuando procede de lo mismo, como acontece
entre los graciosos cortesanos, y no como acaece
. entre el amador y el amado. Porque éstos no se

~ en cuantp tienen algo que parece a las amistades de los
ol v
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deleitan con unas mismas cosas, sino que el ena-
morado se huelga de ver al que ama, y el amado
de los servicios que le hace el amador. Pero estra-
gada' aquella hermosura, muchas veces tambiénse =
“ deshace la amistad, porque ni al enamorado le es
aplacible la vista, ni el amado recibe ya los ser- '
vicios que solfa. Aunque muchos también perse-
veran en el amistad, si acaso en la contratacién se. &
-han conocido ser de costumbres semejantes, y de.
10 ahf han venido a amarlas. Pero los que en los amo-~
res no procuran el deleite, sino el provecho y inte-
rese, menos amigos son y menos en el serlo perse=
veran. Y los que por el interese son amigos, en
cesar el interese dan también fin a la amistad, por-,
15 que no eran amigos entre si, sino de aquel prove-
cho. Por causa, pues, de algin deleite o de algin
provecho, bien puede acaecer que los malos sean
amigos entre sf, y aun los buenos de los malos, y '
otros de cualquier manera. Pero por si mismos,
20 cosa cierta es que solos los buenos pueden ser -
amigos, porque los malos no se agradan los unos
de los otros, sino que algtin provecho se atraviese
de por medio. Y sola la amistad de los buenos
estd libre de chismerfas, porque ninguno fAcilmen-
25 te creerd lo que otro le diga de aquel que por
largo tiempo lo tiene experimentado. Y mds que
en estos tales se halla el fiarse, y el jamads hacerse
agravio, y todas las demds cosas que en la amis-
tad verdadera se requieren; pero en las demis
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amistades no hay cosas que impidan el acaecer
~ cosas semejantes, pues llaman los hombres ami-
- gos también a los que lo son por interese, como lo
hacen las ciudades (porque las ligas de los pue-
~ blos parece que se hacen por la utilidad), y tam-

pal y propriamente, que es la de los buenos, en
cuanto son buenos, y las otras por cierta semejan-

~ semejanza, en tanto son amigos. Porque la cosa
* deleitosa buena es para los que son aficionados al
deleite, Aunque estas dos cosas no conciertan
mucho, ni unos mismos son amigos por utilidad y
- por deleite, porque las cosas que accidentaria-
| mente son tales, no conforman mucho en uno.
ﬂ‘;‘- Partiendo, pues, el amistad en estas especies, los

~ malos serdn amigos por deleite, o por provecho,
%’_' pues son en esto semejantes; pero los buenos se-
' rdn amigos por sf mismos, porque éstos en cuanto
ll‘. ~son buenos son absolutamente amigos, pero los
}‘k- . otros accidentariamente, y en cuanto quieren re-
~ medar a los buenos en alguna cosa.
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CAPITULO V

EN QUE SE MUESTRA QUIEN SE HA DE DECIR AMIGO, Y Q
SE REQUIERE HABER EN LAS AMISTADES DE LOS BUENOS

En el capitulo quinto declara haber dos maneras d

mente y comunican. Trata asimismo de la absencia de lo
amigos,

10 se llaman buenos segtin los habitos, y otros segtin

los ejercicios, de la misma manera acontece tam-

bién en el amistad, porque los amigos que en com-
paiifa viven, huélganse unos con otros y comuni-
canse sus bienes. Pero los que duermen o estdn

15 absentes no obran cierto, pero estdn aparejados
para obrar amigablemente, porque la distancia de a
los lugares no deshacen absolutamente y del todo

la amistad, sino el uso de ella. Pero si la absencia ,
dura mucho, parece que hace poner en olvido la =

20 amistad, por lo cual se dice, cominmente, que el
silencio ha deshecho muchas amistades. Los vie-
jos, pues, y los hombres muy severos no parecen
_aptos para tratar amistad, porque en los tales hay %
poco deleite, y ninguno hay que pueda tratar lar-

25 ga conversacion con el triste ni con el que ningtn
gusto da, porque nuestra naturaleza parece que
huye lo mds que puede de lo triste, y apetece lo




— 349 —

~ suave y deleitoso. Pero los que los unos a los otros
. se recogen, pero no viven juntos de compaiifa,
3 ~ miés parecen a los bien aficionados que a los ami-
. gos, porque no hay cosa que tanto confedere la
‘amistad, como el vivir en compaiifa. Los necesita-

tados, pues, apetecen el provecho, pero el comuni-

" carse aun los mismos bienaventurados lo apetecen,

- porque a estos tales no les conviene la vida solita-
~ ria, y comunicarse unos con otros no es posible no
siendo aplacibles ni holgindose con unas mismas

1 . cosas, lo cual parece ser proprio de la virtud de
- la amistad. El amistad, pues, de los buenos (como

4 ‘ya muchas veces estd dicho), es la que es mis de

veras amistad, porque lo que es absolutamente

‘bueno o aplaci'ble, parece que es digno de amarlo

y de escogerlo, y a cada uno lo que para €l es tal,
y €l bueno esle de amar al bueno por estas am-
bas a dos causas. Parece, pues, la aficién o amor
de los amigos al afecte, y la amistad al hdbivo,
Porque el amor y afici6n no menos lo ponemos
en las cosas que de dnima carecen, pero los hom-
bres correspéndense en el amor por eleccién de su
propria voluntad, y la eleccién procede del hibito.
Asimismo, los amigos desean el bien a sus amigos
por respecto dellos mismos, no por afecto de pa-
si6én sino por hébito, y amando al amigo, aman
también el bien proprio, porque el buen amigo,
bien es de aquel a quien le es amigo. De manera
que cada uno dellos ama su proprio bien y paga

s
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tad se dice ser una manera de igualdad, lo ¢
senaladamente, se halla en las amistades de I
buenos.

CAPITULO VI

EN QUE SE PRUEBA NO SER POSIELE SER UNO PERFECTA—
MENTE AMIGO DE MUCHOS; ¥ SE DECLARA QUE TALES SON LAS
AMISTADES DE LOS QUE PUESTOS ESTAN EN SENORiO

En parte reitera lo que ha dicho en el pasado de ln?r'.-_'
viejos y de los hombres de mucha gravedad. Después da
las razones por donde no es pnsihle que uno sca amlgo'u E"

ser eosas que requieren largo tiempo.

Pero en los hombres demasiadamente graves y
en los viejos no se halla tan fdcilmente el amistad,
porque son menos tractables ni se huelgan tanto
con las conversaciones. Porque estas cosas pare-
cen ser proprias del amistad, y las que Ja traban =
y conservan, y por esto los mancebos ficilmente
toman amistad y no los viejos, porque ninguno se
hace amigo de aquellos con quien no se huelga.
Y, por la misma raz6n, ni con los demasiadamente
graves. Estos tales, pues, dicense ser aficionados
en voluntad los unos a los otros, porque desean
todo bien, y se comunican y valen en las necesi-
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~ dades; pero amigos no son mucho, por no con-
- wversarse ni holgarse los unos con los otros, en lo
 cual parece que consiste principalmente el amis-

tad. No es posible, pues, que uno sea amigo de

- perfeta amistad de muchos, asf como tampoco es

posible amar juntamente a muchos, porque esto

- parece cosa de extremo, la cual no se puede em-

plear sino en uno solamente. Ni es cosa ficil que
muchos a uno le agraden de veras, ni aun por ven-
tura que sean buenos. Hase de hacer también ex-

- periencia dellos, y conversar con ellos, lo cual es

muy dificultoso. Pero por via de utilidad y de de-
leite bien se puede aplacer a muchos, porque los
que destas cosas se agradan, son muchos, y estos
tales servicios en poco tiempo se hacen. Destas
amistades, pues, mds lo parece ser la que procede
de cosas deleitosas, cuando procede una misma
manera de deleite del uno para el otro, o se huel-
gan el uno con el otro, 0 con unos mismos ejerci-
cios, como son las amistades que entre si toman
los mancebos, porque en ¢stas resplandece la ge-
nerosidad, que no en las que se fundan en utili-
dad, que son amistad de tenderos. Y los bienaver-

turados y présperos no tienen necesidad de las

cosas (tiles, pero tienen la de las cosas deleitosas,
pues les agrada el vivir en conversacién con algu-
nos, y las cosas de molestia poco tiempo las su-
fren. Ni aun el mismo bien no habrfa quien ala

contina lo sufriese, si pesado a él le fuese. Y por
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buenos son tales, y también para ellos lo serfan,
porque desta manera habrfa en ellos lo que hade
haber en los amigos. Pero los que estdn en sefio- !
o puestos, parece que tienen las amistades repar- _.1-."
tidas, porque unos amigos tienen que les son Gti-
les y otros que aplacibles; pero amigos que lo uno
y lo otro tengan, no los tienen, porque no buscan
amigos que en virtud les sean aplacibles, ni'Gtiles. ©

en las honestas, sino buscan amigos que les sean

aplacibles con gracias cortesanas, procurando el ':: 'I
deleite, y los atiles quierenlos que sean prontos =
para hacer lo que se les mande. Y estas cosas no; e
se hallan juntamente en uno. Pero el bueno va
estd dicho que es dtil y aplacible, Pero el que esth
puesto en alto grado de fortuna no tiene tales ami--
gos como £stos, si ya también no tiene alto quilate

“de virtud, porque si no lo tiene, no iguala confor- =

me a proporcitn el excedido, aunque estos tales

no acostumbran mucho a serlo. Las amicicias, pues, '
sobredichas consisten en igualdad, porque el mis- =

mo bien procede del uno para el otro, que del

otro para el otro; y lo mismo que el uno al otro =

desea, también el otro al otro; a lo menos, uno en
cuenta de otro, fruecan y reciben como deleite en

lugar de provecho. Ya, pues; estd dicho que es-

tas son menos firmes amistades, y que duran me-
nos. Y aun parece que, en realidad de verdad, no



sta carece de sospechosas murmuraciones y es
durable, y las otras ficilmente se deshacen, y en
otras muchas cosas difieren della, por la diferencia
que entre ellas y ésta hay, no parecen amistades.

CAPITULO VI

DE LA AMISTAD QUE 'CONSISTE EN EXCESO

Ha tratado de la amistad igual; agora viene a tratar de
Ia amistad que se alraviesa enlre personas superiores
y inferiores en la dignidad, como entre padres y hijos,
senores y subd:tos. patrones y ahijados; por lo cual la
-ﬂama amistad que consiste en exceso, y en la cual no
- procede 1o mismo de 10s unos para los otros, que de los
- otros para los otros; la conservacién desta amistad dice
x ._"que consiste en que entienda cada uno dellos las cosas
. gue de su parte ha de hacer para conservarla y las ponga
it '1'301' obra. Como el hijo al padre, la mujer al marido, el
~ sibdito al sefior, le debe obediencia, fidelidad v amor, y
fel padre al hijo mantenimiento de alma y de cuerpo, yel
= sefior al stibdito conservacidn de suscosas en paz y sosie-
"' @0, y otras muchas cosas que seria largo recitarlas de una
_ en una. Pues cuando de ambas partes se guarda lo que se
~ debe, dura y resplandece mucho esta amistad. Pero si por

.-:.. alguna dellas -quicbra, muchos escdndalos se ofrecen.

- : ‘23
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‘los demés de la misma manera. Porque cuando la =

=

Mas hay otra especie de amistad, que consi
en exceso, como entre el padre y el hij(}, Vi ge

manda y el que le es subject'o. Hstas dos especi
de amistad dilieren entre si la una de la otra, por-
que no es la misma el amistad que los padres tie-
nen con los hijos que la que los sefiores con ;
stbditos, ni tampoco es la misma la que tiene el
padre con el hijo que la que el hijo con el padre,
ni la que el marido con la mujer que la que la mi
jer con el marido, porque la virtud y oficio
cada uno déstos es diverso, y también lo son |

poco se requiere que proce.da. pero cuando los
jos hacen los cump!muentos con sus padres qu&

amado que no ame, y el mds atil, y ‘cada uno.di_z':.

voluntad conforma con la dignidad, entonces, en
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nistad, porque en las cosas justas, aquello parece
rincipalmente ser justo, que se distribuye con-

t1e consiste en cantidad. Pero en el amistad, al
evés, aquello es principalmente’justo, que consis-
e en cantidad, y tras desto lo que consiste en dig-
idad, por lo cual se vée claro si del uno al otro
‘hay gran distancia en virtud, o en el vicio, o en
" la prosperidad de la fortuna, o en alguna otra cosa;
~ porque de alli adelante ni son amigos, ni se pre-

- cian de serlo, lo cual se vée claramente en los
" dioses, porque éstos exceden muy mucho en todo
~ género de bienes. Véese también claramente en
~ los reyes, de los cuales los que son muy inferio-
. res en dignidad no se tienen por dignos de ser
~ amigos, ni menos de los que son muy buenos y
~ muy sabios los que de ningtin valor ni precio son.
En estos tales, pues, no se puede poner cierto tér-
mino hasta el cual hayan de llegar los que les han
- de ser amigos, porque aunque falten muchas co-
sas, no por eso.se pierde el amistad; pero si es
mucha la distancia, como es la de Dios al hombre,
va no permanece. Y por esto, se duda si es ver-
dad que los amigos desean a sus amigos los mayo-
: res bienes, como es agora verlos hechos dioses,
. porque ya no les serfan mds amigos, y por la mis-
| ma raz6n ni bienes para ellos, porque los amigos
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por causa del mismo amigo, conviene que el ami
go persevere en el mismo estado que el otro ami.
go esté; y asi le deseard los bienes que a un hom-
bre le pueden suceder més aventajados, y aun p
ventura no todos, porque cada uno quiere més Iérs
bienes para sf. ;

' 8i Aristételes hobiera gustado del amor de Dios y ho-
biera alcanzado el Evangelio, por cierto tengo yo no es-
cribiera lo que en este capitulo escribid de la amistad de
Dms. ni d:jara que lo mds alto en d:gmdad ©5 mas amadu '

otros por nuestra miseria y por el amor demasiado que a
nosotros mismos nos tenemos, que el [que] mds ha me-
nester a otro le ama mds, o a lo menos lo finge por su =
necesidad, y aquel que le parece que muchos lo han me-
nester, casi hace adorarse, y muestra hacer poco casoy
tener poca cuenta con aquellos que tienen dél necesidad,
Pero en Dios y en las criaturas celestes no es asi, sino que
asf como Dios es infinito en perfecion, asi es infinito el -
amor que tiene a'sus criaturas, lo cual se echa bien de ver =
en las inefables mercedes que tiene hechas a los hombres

y nos hace cada dia. Y entre las criaturas celestiales (como’
escribe Dionisio en el libro de Iz celestial jerarquia), los, 8
que de mds alto grado son, como los serafines, tienen mds i
ardiente el afecto del amor. De manera que, en parte, es
verdad lo que Aristételes dice que lo mds perfeto es mds K
digno de ser amado, y en parte es mentira, en decir que
lo que mds perfeto es ha de amar menos, porque el amar®
es afecto de la bondad, y asf, do mayor bondad hay, alli
ha de haber mayor amor. Y si un hombre puesto en se-
fiorio estuviese persuadido ser verdad esto que aqui Aris-
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'I‘%dtcles escribe (como en realidad de verdad lo estdn al-
unos), ¢(ué cosas les vernian a su deseo, en lo que toca
| ajenas honestidades y intereses, que no le pareciese es-
Larle bien, considerada su dignidad, ejecutdrlas? De lo cual
‘cudnto mal vendria a la republica y cudn de veras se des-
- alaria esta excesiva amistad de que aqui trata, cualquier
prudente lo entiende. Y asi, en esto no se ha de dar cré-
dito al filésolo, que hablé como hombre,

CAPITULO VIIL

'\ EN QUE SE MUESTRA COMO EL AMISTAD LISONJERA CONSISTE
; MAS EN SER UNO AMADO QUE EN AMAR

Pone la diferencia que hay entre la verdadera amistad y
cémo la verdadera amistad consiste en amar, trayendo por
lisonjera mds en ser amado que en amar, la cual amistad

. mico latino en el Lunuco, en persona de Traso y Goaton:
quiero decir entre necios arrogantes y taimados lison—
B jeros.

Pero hay muchos que, por su arrogancia, desean
mds ser amados que no amar, y por esto hay
~ muchos amigos de lisonjeros, porque el lisonjero

s amigo de mis bajo quilate, o a lo menos finge-
| se serlo, y que ama mds que no es amado. Porque
¢l ser amado parece cosa muy vecina del ser hon-
rado, lo cual muchos lo apetecen. Aunque no pa-
~ rece que apetecen la honra por sf misma, sino ac-
cidentariamente, porque muchos se huelgan de

= 1a de los que se huelgan de gue los lisonjeen, y muestra
'r: ejemplo el amor de madre para con los hijos; y la amistad

no se halla sino entre tales personas cuales pinld el ¢d-
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. se con ver que son amados por solo esto mismo:

y esto por la esperanza que de allf les nace: que
confian que recabardn dellos lo que quieren me-

han de hbrar bien. Pero los que desean que To
buenos .y sab:os les hag'an honra, quieren conﬁr-

ganse, pues, éstos de ver que son buenos, dando
crédito al juicio de los que lo dicen. Pero huélgan=

valor que el ser honrado, y que el amistad por si

3 : 5 24
misma es cosa de preciar y desear. Aunque parece
que el amistad mds consiste en el amar que no ea

el ser amado, como se vée claro en las madres, que: =8

se deleitan en querer bien a sus hijos, porque al- =
gunas dellas dan sus hijos a criar a otras mujeres,
y con todo eso los aman entendiendo lo que ha- 5
cen, ni se les da mucho que dellos no sean ama-
das, si lo uno y lo otro no es posible, sino que se
tienen por contentas de verlos bien librados, y los
aman aunque ellos, por no conocerlas, no puedan \ =
hacer con ellas los cumplimientos que deben. Con-
sistiendo, pues, més de veras el amistad en el amar, =
y siendo alabados los que son aficionados a tener
amigos, parece que la virtud de los amigos es amar,
de modo que, aquellos amigos en quien esto se
hace como debe, son firmes amigos, y el amistad
dellos dura mucho. Y desta manera, aunque sean
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| {d,e desigual calidad, serdn amigos, porque verndn

ue son semejantes en virtud, porque como son

favor para ellas, antes (que lo quiero decir desta
manera) las prohiben. Porque es proprio oficio de
‘buenos ni errar ellos ni permitir que sus amigos
. den [avor a cosas malas; pero'los malos no tienen
- "_'-'én sf firmeza ni seguridad ninguna, porque ni aun
" a si mismos no perseveran semejantes, y en poco
* . rato se hacen amigos, deleitandose con'su comfin
" ruindad. Pero los amigos ttiles y los aplacibles
~ mds espacio de tiempo duran, que es mientras los
- unos a los otros deleite dieren o provecho. Pero
el amistad que de cosas contrarias se hace mis
particularmente parece que es la que se toma por

~ el rico y entre cl ignorante y el sabio, porque
- cada uno, en cuenta de aquello que apetece y se

. conoce tener necesidad dello, da otra cosa, A esta

misma amistad se puede reducir la que hay entre
€l enamorado y la persona amada, y entre el her-
moso y el feo, y por esto muchas veces dan mu-
cho que reir los enamorados, pretendiendo que
tanto han de ser amados; cuanto aman ellos. Y si
ellos tuyiesen igualmente partes para serlo, por
ventura ternian razén de pretenderlo; pero no te-

guaidad y semejanza, y sefialadamente la de los

el provecho, como es la que hay entre el pobre y
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(es cosa de risa pretenderlo. Aunque por ventura

el amistad y lo justo consisten en unas mismas

niendo en si cosa que de preciar ni de amar s

un contrario no desea otro confrario por si mismo,

Como agora lo secé no apetece hacerse h-ﬁm_e_jtfie‘-‘
sino venir al medio, y dé la misma manera [o ca-
liente y los demds. Pero dejemos esto aparte, qus
es fuera de propésito.

CAPITULO IX
DE LA AMISTAD CIVIL

Ya se dijo al principio ser el amistad cosa tan general
fue, no solamente comprendia a los hombres, pero aun
también a las ciudades, y aun a los reinos y provincias,
Declarada ya, pues, el amistad que entre los hombrcs
particularmente se atraviesa, viene a tratar de la que =
hay entre las ciudades, la cual por eso se Hama amistad
civil, Primeramente, ‘pues, declara cémo el amistad, la
justicia y estas cosas semejantes, no son cosas que tienen
en si mismas el ser absolutamente, sino que todo lo que 3
son lo refieren a otrie. Y de aqui procede que lo que
referido a uno es justo, comparado con otro es injusto, y
hacer por uno obliga la ley de amistad lo que por otro, o
no tanto, o no nada. Después demuestra cémo la civil
compaiifa v la amistad es amistad \til, y comprende en
si todas las otras compaifas.

Parece, pues (como ya dijimos al principio), que

cosas y personas, porqueen cualquier comunidad



: tad en cuanto hacen una misma compaiiia. Porque
._:"f'u estd bien puesto 10 justo, y también aquel \migar

A pero los demds t:enen conocido y repartido lo que
~es suyo, aunque unos mds y otros menos, porque
‘también hay en las amistades mds y menos, y
“aun las cosas justas tienen entre si alguna diferen-
cia, porque no es una misma manera de cosas jus-
tas las que se atraviesan entre padres y hijos que
las que entre hermanos, ni tampoco hay las mis-
. mas leyes de justicia entre los amigos que entre
g los ciudadanos, y de la misma manera en los otros
. géneros de amigos, ni las cosas justas y injustas
.entre cada unos déstos son las mismas, sino qhe
-~ crecen y admiten aumento cuando a los amigos
se refieren, porque mis grave crimen es defraudar
en el dinero al amigo, que ne al cindadano, y peor
es no socorrer al hermano que al extranjero, y po-
ner las manos en el padre que no en cualquier
otro. Puede, pues, lo justo acrecentarse juntamen-
te con el amistad, como cosas que consisten en lo
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mismo y se extienden jgualmente. Todas las com=
pafifas, pues, tienen manera de partes de la co 6
paiifa civil, porque todos se aj untan por respecto
de alguna cosa que les cumple, .y por haber
de lo que es menester para la vida. Y aun la civil
compaiia o contratacién dende su principio pare-
ce que procede y persevera por causa de lo atil;
porque a esto enderezan las leyes los législadarés!‘_
y aquello) dicen ser justo que a todos convies
cominmente. Las demas compa‘ﬁfi!s, pues, pre-
tenden particular manera de provecho, como los
marineros el provecho que se saca del arte del
navegar, como es dinero o otra cosa tal; los sol
dados el provecho que se saca de la guerra, apete-
ciendo, o el dinero, o la victoria, o el seforfo de
alguna ciudad, y de la misma manera los perro- =
quianos y vecinos de un mismo pueblo. Aunque =
algunas compaiiias parece que se j'untan por alglin =
deleite, como los que hacen .danzas o convites
porque éstos por hacer fiesta y holgarse se juntan.
Todas, pues, estas tales companias parece que de-~ )
bajo de la compafia civil se comprenden. Porque
la civil compaiifa no solamente procura la utilidad -,
presente, pero también la que es menester para-"
todo el discurso de la vida, haciendo sacrificios y =
ajuntamientos para ellos, honrando a los dioses y |
procurdndose sus descansos con contento, porque 1
los antiguos sacrificios y ajuntamientos parece que -
se hacian después de las cogidas delos fructoscomo =



| exXa seme;ante manera de amlstad
CAPITULO X

ROS DE REPITBLICA VICIOSA

Auuqz;e‘no es proprio deste lugar tratar del gobierno
‘de repiblica, porque aqui no se trata sino de los princi-
. pios della, que son las virtudes, con todo eso, como trata
\de la amistad civil, y 4sta no se puede bien entender sin
ntender las diferencias de la repiblica, ponelas aqui
brevemente, las cuales mds al largo entenderemos en los
ibros de Repuiblica, Pone, pues, tres maneras de gobernar
.:.'-repﬁblica, reino, aristocracia, que quiere decir gobierno
 de buenos, y la que rigen los que son de mds hacienda.
¥ con mucha razdn pone por ﬁ::ejér de todas el reino,
~ porque en las otras maneras de gobierno que de tiempo
. atiempo se mudan, la diversidad de condiciones de los
~ que rigen suele desfruirlas, Pero asf como es la mejor,
~ estd también subjeta a la peor de Jas mudmza%, queesa
~ la tiranfa, cuando el rey quiere hacer en todas las cosas
st voluntad, y quiere que aquella valga por ley, aunque
sea contra buena razén y contra justicia, y, en fin, cuando
viene a persuadirse que 1a repiblica es para &l y no €l
‘para la repiblica, Pero esto en los libros de Repiblica se
tratard mds largo.

Hay tres maneras de gobierno de repablica, y
otras tantas de mal gobierno y wvicioso, que son
como destruici6n de aquellas otras. Son, pues,

o
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cia, y el @rcero, el que se hace y escoge confor
me a la facultad que cada uno tiene de hacienda,
la enal llamarla timocracia (que quiere decir g
bierno de hacienda) no parece propria manera de
decir, pero los més suélenla llamar gobierno
reptiblica, De todas estas tres maneras de gobierno,
la mejor es el reino, y la peor la timoeracia. Per
el vicio y perdicidn del reino es la tirania, porqui
el uno y el otro son monarquias, aunqﬁe difiere
mucho la una de la otra, porque el tirano no mira
mas de sus pr&prios intereses y provechos, pero
el rey. mira mucho por el bien y provecho de sus
siibditos, porque aquel que para consefvar su es- .
tado no es bastantemente poderoso, y no hace ven-
taja a los demds en todo género de bienes, no es &
rey, y el que todo esto tiene, no tiene necesidad
de ninguna cosa, de manera que nunca ternd
cuenta con sus proprias utilidades, sino con el bien &
y utilidad de sus wvasallos, porque el que desta & ;
condicién no es, mis parece hombre elegido por
suerte, que no rey. Pero la tiranfa es al contrario
desto, porque no tiene cuenta con procurar otra
cosa sino sus provechos, ¥ asf, es cosa muy mani-
fiesta ser la peor manera de gobierno, porque lo
que es contrario de lo mejor, aquello es lo peor.
Suélese, pues, mudar de reino en tirania, porque
la tiranfa es vicio de la monarqufa, y el que es mal
rey hicese tirano. Pero del otro gobierno, que se



" los cargos de la reptblica y precian, sobre todo,
‘el hacerse ricos. Mandan, pues, los que son pocos
'y malos, en lugar de los mejores. Pero de la timo-

"bierno popular), porque son estas dos maneras de
. gobierno muy vecinas la una de la otra, porque
J famb:in la timocracia qulere ser gobxerno de mu-

.'Pu_es de los malos gobiernos de repablica, el me-
~ nos malo es el gobierno popular, porque se aleja
~ poco de su especie de repfiblica. Destas diversas
- maneras, pues, se mudan sefialadamente las repf-
blicas, porque desta manera es poca y fdcil la mu-
danza. Pero en las cosas puede quien quiera ver

‘contratacién que el padre tiene con los hijos, tie-
. ne manera y muestra de reino, porque el padre
tiene cuidado de los hijos, y por esto, Homero
llama a Japiter padre, porque el reino quicre mos-
trarse gobierno paternal. Pero, entre los persas, el
paternal gobierno es tirania, porque se sirven de
los hijos como de esclavos. Es también tirdnico
~ ‘gobierno el del sefior con los esclavos, porque en
él no se busca ni hace sino el provecho del se-

una semejanza y casi ejemplo dellas, porque la,
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fior. El gobierno, pues, del sefior parece rectﬂ,
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el paternal que los persas usan es errado, porg
los diversas estados de personas han de tener {

tacion del marido y la mujer representa la aris
cracia, porque el marido, como su dignidad lo
quiere, manda, y manda en las cosas que a
gobierno tocan, pero las cosas que cuadran y son‘
dadas a la mujer, a ella las remite, Pero si el ma--
rido se requiere entremeter en todo y regirlo todo,
inclinase a la oligarquia, porque hace cosas contra
su dignidad, y no como superior, Otras vece
mandan las mujeres, por ser ellas las herer_ier&é._
de sus padres y personas ricas; de manera que
no va el regimiento de la casa conforme a virtud, =
sino por riquezas y poder, como en las oligar=
quias. Pero la contrataci6n de los hermanos pa-
rece a la timoeracia, porque, fuera de que difieren’
en la edad, son iguales en lo demis, y por esto, =
si en la edad son muy diversos, ya no tienen amis-
tad de hermanos entre si. Pero la demoeracia o
gobierno popular, sefialadamente se muestra en =
las casas donde no hay seiiores, porque allf todos

viven a lo igual, y también en las que el sefiores 8
hombre de poco valor y cada uno tiene'libertad-
de hacer lo que quisiere.
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CAPITULO XI

DE LA MANERA DE AMISTAD QUE HAY EN CADA GENERO

DE GOBIERNO DE REPUBLICA
. A qué propssito ha hecho mencién de las diferencias
_]'_- ~del gobierno de repiiblica, que de suyo tocaba a atro gé-
,n'ere t!e argumenlo, dr:clara en cI' cap(mlo ‘presente que

& tre el psdre y los h:Jns y dice que ha de ser amistad de
T cxcesn y asimismo mtrc el varén y la mu]cr, que es Ia

donde mucl'105 viven en :ga.laldad hay amistad de com-
T 'pﬁﬂcros En ias v1uo=as maneras de gob:emo no hay nin-

“._ peor de todas_

~ nera de amistad hay, cual es la justicia que se guar-
. daen ella. Porque el amistad que hay entre el rey
-y los vasallos, consiste en el exceso del hacer las
~ buenas obras, porque el rey ha de hacer bien a
% sug vasallos, pues si es buen varén, terna cuidado
g del.los para que vivan como buenos, como tiene
~ un pastor de su ganade. Y por esto, Homero
. llama a Agamemndn pastor de pueblos. De la mis-
- ma manera es el amistad paternal, aunque difiere
* en la grandea de las buenas obras, porque ¢l pa-

dre es causa de lo que parece ser el mayor de los

3 ,1.“ Pues en cada género destos de repablica, tal ma-
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beneficios, que es el ser, y del darles de comer,
inStruirlos en doctrina, y lo mismo se atribuye
los agiielos y bisagiielos, porque, naturalmente, el
padre tiene sefiorio sobre los hijos, y los agiie

amistades, pues, consisten en exceso, y por esf
los padres son honrados. Y entre los padres y |
hijos no hay la misma manera de justicia, sino la
que cada uno merece segiin su dignidad, y des
manera se conserva el amistad entre ellos.

buenos, que se llama aristocracia. Porque en ésta
al que es mayor en virtud se le da el mayor bien,
y a cada uno lo que es conforme a él, y de la mis-

porque son iguales y casi de una edad, y los tales
son casi de unas mismas costumbres y aficiones por
la mayor parte. Semejante a esta amistad es la que i
se halla en aquel gobierno de reptblica que lla-
mamos timocracia, porque en ésta los vecinos
pretenden ser iguales y hombres buenos, y man-
dar en parte y por igual, y asf, de la misma ma-
nera es el amistad. Pero en 16s viciosos gobiernos
de repablica, asi como se guarda poca justicia, asi
también hay poca amistad, y menos en la peor
manera de gobierno, porque en la tiranfa poca o
ninguna amistad se trata, perque donde no hay



 comunicaci6n entre el que manda v el que es man-
~dado, tampoco puede haber entre ellos amistad,
b _ -pues ni tampoco entre ellos hay justicia, sino que
~se habran como el artffice y el instrumento, 0 como
- el alma y el cuerpo, 0 como el sefior y el esclavo,

i pPorque estas cosas reciben alguna utilidad de los
fque se sirven dellas; pero con las cosas que vida

% .
“aun con el caballo o con el buey, ni tampoco con

. municacién, porque el siervo es un instrumento
animado, y el instrumento un siervo sin alma. Pues
con el siervo, en cuanto es siervo, no hay amistad,
. sinoen Cuanto es hombre, porque parece que hay

cualqmera que pueda participar de ley y de con-
_ trato, y asi, en cuanfo es hombre, puede partici-
~ par de amistad. En las tiranfas, pues, poca justi-
 cia y poca amistad se halla, pero en las democra-
l: -cias o gobiernos populares mucha, porque los que
- son iguales, muchas cosas tienen iguales.

CAPITULO XII

. DE LA AMISTAD QUE HAY ENTRE LOS COMPANEROS, ENTRE LOS
PARIENTES ¥ ENTRE LOS DE UNA FAMILIA

Hace comparacién entre estas amistades, que ha pro-
puesto en el capitulo pasado, y declara como algunas mds
se han de llamar compaiiias que amistades, como las de

2

no tienen no hay amistad, ni tampoco justicia, ni
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los que van juntos un caming, Propone asimismo como
naturalmente mds ama el padre al hijo que no el hijo i
padre, lo cual parece proceder de la continnacién de la
especie, porque de padre a hijo va Ja sucesién della yno
5 de hijo ‘a padre. Declara también las causas por donde -
entre los hermanos ha de haber amistad, y eémo cuanty
mds se van alejando estas causas, menos hervor tiene esta 2 >
amistad. Ultimamente trata de la amistad de entre el mn-
fido y la mujer; la cual muestra en orden de naturalezai
10 - haber sido primero que la civil, como principio della.

Toda amistad, pues, como estd dicho, consiste

en compania. Aunque de aqui apartaria alguno el

. amistad de los parientes y la de las compaiias. Pero-
las amistades que consisten en ser de una misma ciu-

15 dad, y de una misma perroduia, ¥ €n ir en una mis-
ma nave, y todas las demis que son deste jaez, mds
manera de compania tienen, que de amistades, por- 3'
que parecen amistades por alzuna manera de pro- =
porciGn, que con las que realmente lo son tienen,

20 A las mismas también reduciria alguno el amistad
que hay entre los huéspedes. Pero el amistad de
los parientes parece que tiens diversas especiesy
‘maneras, y que proceden todas de la paternal, por-
que los padi'es aman a los hijos como a cosa que

25 es parte de su sustancia, -péru los hijos a los pa-
dres como a cosa de donde han procedido, y asi
los padres saben mejor que aquéllos han de ellos
procedido, que los hijos haber procedido de ellos,

y mds conjunto es aquello de donde algo procedid
30 alo que procedié de allf, que lo que procedié al
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‘-'que lo hizo y engendr6, porque lo que procede es
~ lo proprio a aquello de donde procede, como el

~diente o el cabello, o cualquiera cosa semejante,

~ es propria al que la tiene, pero aquello de do pro-

cede, no es proprio de ninguno dellos, 0 a lo me-

~ nos no tanto. Y también por la longitud del tiem-
~ po, porque los padres dende luego aman a sus hi-
jos, pero los hijos a los padres, andando el tiempo,

cuando vienen a alcanzar juicio y entendimiento.

. De aqui ‘se entiende la causa por qué aman mas

las madres, porque log padres aman a sus hijos
‘como a sf mismos, porque los que dellos han pro-

~ cedido son como otros ellos apartados; pero los
hijos a los padres como cosas de quien han proce-

dido. Mas los hermanos quiérense bien entre si,
en cuanto han procedido de unos mismos padres,
porque la unién que tienen con los padres les hace
que entre si sean también unos. Y por esto, se dice
comfinmente: son de una misma sangre, de un
mismo tronco, y otras cosas desta manera. Y aun-
que son cosas apartadas, en cierta manera son to-
dos una misma cosa. Importa también mucho para
el amistad el haberse criado juntos, y el ser casi
de una edad, porque el igual se huelga con su
igual, y los que se conversan son amigos, y por
esto el amistad de los hermanos ¢s como la de los
muy familiares. Pero los primos y los demds pa-
rientes por estos mismos se ajuntan, pues se tra-
tan por ser de una misma cepa descendientes. Hay,
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" mds se conversan los que son hijos de unos mis-
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' los hermanos, mayormente si son hombres de bien,
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pues, unos dellos m4s cercanos y otros mis apar-
tados, seglin que mds o menos al principal tronco
son cercanos, Tienen, pues, los hijos con los pa-
dres amistad, y también los hombres con los dio-
ses, como con cosa que es su bien, y que les ex-
cede, porque les han hecho los mayores bienes que
hacerse pueden, pues son causa de su ser y del
criarlos, y también del ser instruidos, cuando son =
ya crecidos, en doctrina. Esta manera, pues, de
amistad més dulzura y mds utilidad tiene que lade
los extranjeros, tanto cuanto mds comfn es entre
ellos el vivir. Y todo lo bueno que hay en la amis-
tad de los muy familiares lo hay también en la de

semejantes en condicién, y tanto mads cuanto son
mads proprios entre s, y criados juntos dende su
nacimiento, se aman los unos 4 los otros, y cuanto

mos padres, y se crian juntos, y juntos aprenden
letras y doctrina. Y de la misma manera, la ex-
periencia que de si se tienen, de largo tiempo ad-
quirida, importa para esto mucho y es muy segu-
ra. En los demds parientes, a proporci6n desto, se
han de juzgar las cosas de amistad, pero entre el
varén y la mujer parece que consiste naturalmente
el amistad, porque el hombre, de su naturaleza
més inclinado es al ajuntamiento del matrimonio
que al de la reptblica, y en tanto es primeio la
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casa que la ciudad, en cuanto es més necesaria, y
el engendrar hijos es cosa com(n a todos los ani-
males. Los demds animales, pues, para silo esto

 hacen compariifa, pero los hombres no sélo para

engendrar hijos se ajuntan, pero también para pro-
veer los demds menesteres de la vida, porque lue-
go se reparten los oficios, y asf el varén como la
mujer tienen los oficios diferentes. Haciendo, pues,
cada uno dellos su proprio oficio, se valen el uno

al otro, en lo que a los dos toca com@inmente. Y

por esto también, en esta manera de amistad, pa-
rece haber utilidad juntamente con dulzura; y si el

marido y la mujer son personas de virtud, también

por la misma virtud serd aplacible, porque cada
uno dellos tiene su propria virtud, con que el uno
y el otro recibirdn contento. Aunque el sello y
nudo désta son los hijos, y por esto, los que hijos
no tienen, més ficilmente se apartan, porque los
hijos son bienes comunes de los dos, y lo que es
comfin ase de ambas partes. Pero el inquirir c6mo
se ha de tratar el marido con la mujer y, general-
mente, c6mo un amigo con otro, parece ser lo
mismo que inquirir en qué consiste lo justo, por-
que no es toda una la justicia que se ha de guar-
dar con el amigo que la que con el extrafio, ni la
que con €l compainero es la misma que la que con
el condiscipule.
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CAPITULO XTI

DE LAS FALTAS QUE HAY EN EL AMISTAD i

Hace comparacién entre estos tres géneros de amistas

des, que ha propuest, y muestra cémo el amistad que se

funda en sola utilidad es mds subjeta a quejas que ningu-
na de las otras, o por mejor decir sola ella lo es subjeta,
y da bastantes razones para ello. %

Siendo, pues, tres las maneras de amistades, =
como dijimos al principio, y habiendo en cada una =

dellas amigos que consisten en igualdad, y otros
que en exceso (porque de la misma manera toman
entre sf los buenos amistad, y el mejor con el o tan
bueno, y de la misma manera los que su amistad

fundan en deleite) y también por su propria utili- =

dad los que en ella son iguales, y los que diferen-
tes, conviene que los que consisten en igualdad se
igualen asi en el amarse como en lo demas, pero.
los que consisten en exceso, hanse de tratar con-
forme a la proporcién del exceso y ventaja que se
hacen. En sola la amistad, pues, que se funda en el
provecho, se hallan quejas y reprensiones, o a lo
menos mds en €sta que en las otras, lo cual, es
conforme a la raz6n, porque los que en virtud fun-
dan su amistad, estdn prontos para hacerse bien
los unos a los otros, porque éste es el proprio
oficio de la amistad que se funda en la virtud. A
més desto, los que en el hacerse bien andan a por-
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A ﬁ: ; fia, no estdn subjetos a quejas ni a contiendas, por-
2 -

que con el que le ama y le hace bien ninguno hay

" que esté mal, antes si agradecido es, procura de

volverle el galard6n. ¥ el que en el hacer bien a

~ otro se aventaja, pues alcanza lo que deseaba, no
- se quejard por eso de su amigo, puges el 'uno y el

otro apetece lo que es bueno. Tampoco se hallan

. muchas quejas en el amistad fundada en el delei-
. te, porque el uno y el otro lo que deseaban alcan-
~ zan juntamente, si con su comfin conversacifn se

huelgan, porque el que se quejase de otro que no
le da contento su conversacidn, darfa bien que

- reir, pues estd en su mano no conversar con €l

Pero el amistad que se funda en el provecho es

~muy subjeta a quejas, porque como se valen el uno

al otro por el provecho, siempre tienen necesidad
de mds, y les parece que tienen menos de lo que
habrian menester, y se quejan de que no alcanzan
todo lo que habrian menester, siendo dello me-
recedores, y los gue les hacen bien no pueden
hacer tanto por ellos, cuanto habrian menester los
que lo reciben. Parece, pues, que asf como hay dos
maneras de justicia, una [que] no es escrita y otra
puesta por ley, asi también hay dos maneras de
amistad fundada en provecho, una moral y otra
legal. Entonces, pues, andan mds las quejas, cuan-
do no en la misma manera de amistad se hacen y
deshacen los contratos. El amistad legal, pues, con-
siste en cosas ya determinadas, y una dellas hay,
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que es la mds abatida de todas, cuando no se trh: B
ta sino a daca y toma, otra hay que es m4s ahidal-
gada, cuando se trata de tiempo a tiempo, pero
de tal manera, que queda en claro qué han de dar

y porrazén de qué. En esta manera, pues, de amis- b i
tad, claro y manifiesto estd lo que se debe, aunque =

en lo que toca a la paga amigable dilacién admite.
Y por esto, algunos déstos no tienen pleitos ni -
contiendas, sino que les parece que son dignos de
amar los que en el contratar guardan y mantienen
su palabra. Pero el amistad moral no consiste en

cosas determinadas, sino que lo que dalo da como '

amigo, o en cualquiera otra manera, pero no re-

husa de recebir otro tanto o mds por ello, comp .

si no lo hobiera dado, sino prestado. Pero si no le

vuelven tanto como di6, quejarse ha, lo cual, pro-

cede de que todos o los mds aman las cesas ilus-
tres, pero antes echan mano de las atiles; y el

hacer bien no por recebir otro tanto, es ilustre -

cosa, pero el recebir buenas obras es cosa prove-
chosa. El que puede, pues, ha de galardonar las
buenas obras que recibi6é conforme a la dignidad
dellas, y esto con mucha voluntad, porque al que
forzosamente hace el bien no le habemos de tener
por amigo, como a persona que yerra en los prin-

" cipios, y recibe bien de quien no conviene rece-

birlo, pues no lo recibe de amigo, ni del que pro-
cura serlo. Habemos, pues, de descoser el amistad
con estos tales como con los que tratamos y rece-
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. bimos provechos en cosas determinadas. Y ha de
3 ‘constar ser poderoso para dar el galardén, porque
3E del que no puede, aun el mismo que le hizo la bue-
~  na obra, no quiso galardén. De suerte que si po-

,j'der tiene, ha de volver el galard6n. Pero al princi-

pio hase de mirar bien, quién es el que hace la
T‘II. _buena obra y en qué, para que vea si las tales
_ obras debe aceptarlas o no. Pero hay disputa si se

‘ha de ponderar la buena obra conforme al prove-

“cho que della se les sigui6 al que la recibié y con-
- forme al tal provecho galardonarla, o por el con-
~ trario, conforme a la buena voluntad y aficién del
- que la hizo. Porque los que reciben las buenas
obras, siempre dicen que los otros hicieron por
ellos cosas que les eran ficiles de hacer, y que de
otros muchos pudieran recebirlas, casi apocando
las buenas obras y disminuyendo con palabras.
Pero los que las hacen, por el contrario, dicen que
han hecho por ellos cosas muy grandes, cuales de
otrie no pudieran recebir, y en tiempos peligro-
Fc" ~ sos 0 en otras semejantes necesidades. Pues si esta
% manera de amistad consiste en provecho, el pro-
 vecho del que recibe la buena obra, sera la medi-
. day regla della. Porque éste era el que tenia la
necesidad della, y a éste le favorece con fin de re-
cebir otro tanto dél. Y asi tan grande fué el ser-
vicio, cuan provechoso fué al que lo recibi6, y ha
de galardonarle tanto, cuanto bien hall6 en el tal
servicio, y aun algo mds, porque esto es cosa mds
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ilustre. Pero en las amistades fundadas en virtud d
ninguna queja hay. Pero la elecci6n del que hace
la buena obra parece ser la medida y regla de ella,

£

porque la potestad y sefiorfo de la virtud y cos-
tumbre, consiste en la eleccién.

Justicia no escrita llama aqui Aristételes la ley natural, '
la cual, consiste en las cosas, a que nos obliga naturale-
zd, COMo esa dcfcndcr la vuda a amar los hl]os, a husca,t}

Y asi, para estas tales cosas no es menester ley puesta
por escrito. Pero las demds cosas que no traen estane-
cesidad, para que sean obligatorias, han de estar manda-
das por la mayor potestad, que es por el pueblo o por el : %
que tiene las veces y poder del pueblo, que esel rey, 0«
el supremo magistrado, Y asf, con la justicia legal com- =
para la amistad ttil, sin Ia cual no pueden pasar los hom-
bres, que es la de la contratacion de los unos con los
otros. Porque asf como la ley escrita habla de casos par-
ticulares, asi esta amistad consiste, no en todo género de
comunidad, sino en particulares y tales o tales tratos y.
intereses, y con la natural la amistad 1itil donde unos ha-
cen por otros esperando galardén, pero no se especifica
tanto, ni cuanto, ni en qué. Y ésta dice ser la mds genero-
sa de las amistades que consisten en provecho.

CAPITULO XIV

DE LAS QUEJAS QUE SE HALLAN EN LAS AMISTADES
QUE CONSISTEN EN EXCESO

Ya nos ha mostrado, cdmo en las verdaderas amistades,
que son las fundadas en virtud, no se hallan quejas ni
sospechas, ni tampoco en las fundadas en deleite, pues
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estd en mano de cada uno apartarse el dia que la conver-
sacitn no le diere gusto, y que sélo en las amistades itiles
se hallan quejas, por querer mds los hombres para si los
provechos que para los otros, si ya la virtud no rige bien
este apetito. Pero todo esto ha sido dicho de las ignales
amistades y que entre personas que la una a la otra no se
exceden mucho, se atraviesan. Agora trata de las quejas
que se hallan en Jas amistades que consisten en exceso,
las cuales dice acaecer cuando el uno al otro se defraudan
en lo que proprio es de cada uno. Lo cual se hace cuando
el superior disminuye la utilidad al inferior, o el inferior
no hace la honra que debe al superior. Y asi, para que el
amistad entre el superior y €l inferior dure, conviene que
el inferior dé honra al superior, y el superior ampare y
defienda la utilidad del inferior, lo cual en el buen tiempo
de la repuiblica romana los romanos guardaban muy bien
en aquellas amistades que guardaban mucho les que ellos
en su lengua llamaban patrones y clientes,

También se ofrecen disensiones en las amista-
des que consisten en exceso, porque cada uno de-
llos pretende que ha de tener mis de lo que tiene,
y cuando esto acontece, rémpese el amistad, por-
que el més principal pretende que es cosa que le
cumple tener mds, porque al bueno se le debe lo
mas. De la misma manera, el mas dtil también
presume que ha de tener mds, porque dicen que
el que no sirve de nada, no es bien que iguales
partes lleve, porque serfa eso cosa de hombres al-
quilados y no de amistad, si lo que de la amistad
procede no se reparte conforme al trabajo que
pone cada uno. Porque’les parece que asi como
se hace en las compaiias de mercaderes, que los
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que mads dinero ponen llevan mayor parte del pro-
vecho, asf se ha de hacer también en lo que toca

a la amistad. Pero el necesitado y el inferior pre-

tende al contrario, porque dice que el oficio del

‘buen amigo es favorecer a los amigos necesitados,

Porque yde qué sirve, dicen, ser amigo de un bue-

no o de un poderoso, si no habéis de sacar dél al-

gln provecho? Y parece que cada uno dellos tie-

ne razén en lo que pretende, y que conviene que
a cada uno dellos le toque mayor parte de aque- =

{la amistad, pero no de un mismo género de cosas,

la honra, y al necesitado del provecho, porque el <&
premio de la virtud y de la beneficencia es la hon- :_:

ra, pero el socorro de la necesidad es la ganancia.
Lo cual parece ser asi en las administraciones y

gobiernmos de reptblica, porque al que ningtn pro- =

vecho hace a la comunidad, no se le hace honra
ninguna. Porque al que hace bien al comin, se le
ha de dar lo que es comfin, y la honra es lo co-
mfin, ni se compadece que uno juntamente se haga
rico con lo comf@n, y sea honrado, porque ninguno
hay que sufra que le den en todas las cosas lo peor
y lo que es menos, y asi al que en su dinero reci-
be perjuicio, d4sele la honra, y al que no es be-
nigno en el dar dansele dineros. Porque lo que se
reparte conforme a la dignidad de cada uno, como
estd ya dicho, es lo que iguala y conserva el amis-
tad. Y asf se ha de conversar con los desiguales
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de tal manera, que el que recibe de otro algtin
provecho, o en el dinero, o en la virtud, le dé al

tal por galardén la honra, ddndole la que pudiere;
porque la amistad no requiere lo que cada uno

merece, sino que se contenta con lo que cada uno
puede. Porque no se puede hacer en todo lo que
se merece, como en las honras que se hacen a los
dioses y a los padres, a los cuales nadie puede
honrar como ellos merecen ser honrados. Pero el
que en el hacer servicios hace lo que le es posible,
parece que al oficio de bueno satisface. Y asf pa-
rece que no se sufre que el hijo pueda desechar
al padre, pero el padre sf al hijo, porque el hijo ha
de pagar siempre como aquel que debe, porque
por mucho que haga nunca satisface a lo que debe,
y asi siempre le es deudor al padre; pero aquellos
a quien se debe, poder tienen para desechar, y asi
lo tiene el padre. Aunque ninguno parece que re-
nuncia su proprio hijo, sino cuando el tal es extre-
madamente malo, porque a méds de la natural
amistad que entrellos se atraviesa, es inhumani-
dad negar a ninguno su favor, pero de lo que los
hombres deben huir, 0 a lo menos no procurarlo,
es de dar favor a uno que es malo y perverso,
porque recebir bien quien quiera lo desea, pero
del hacerlo huyen como de cosa sin provecho.
Pero en fin, desto basta lo tratado.

FIN DEL OCTAVO LIBRO
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ARGUMENTO DEL NONO LIBRO

No es menos, dicen vulgarmente, el saber conservar
]a \ganado, que el ganarlo. Por esto Aristételes, despues
de. haber tratado en el libro pasado de eédmo y con quién
| sc ha de tomar amistad, y de las diferencias de amista-
- des, en el prcéc_ntg libro trata e las cosas que se requie-
- ren para la conservacidn de la amistad, y de lo que estd
ohhgado a hacer un amigo por otro, del amor proprio,
. que es la principal causa de los agravios y males, del nii-
- mero de los amigos qué tan grande ha de ser, cudl tiem-
- po es mds acomodado para los amigos, el de la préspera

- fortuna o el de la adversidad, y-otras cosas muchas como
estas, muy provechosas y aplacibles.
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LIBRO NONO DE LAS ETICAS

ORALES DE ARISTOTELES, ESCRITOS A NICOMACO, SU HIJO,
¥ POR ESTO LLAMADOS NICOMAQUIOS

CAPITULO PRIMERO

QUE SE DECLARA QUE MANERA DE COSAS SON LAS QUE CON=-
SERVAN LA AMISTAD

" Casi todo Io que este capitulo contiene estd ya antes
"‘:deelarado y es como una recopilacion de lo dicho. Decla-
‘ta en ¢l como la conservacidn de las amistades consiste
entender cada uno lo que estd obligado y debe hacer
en ley de aquella amistad que trata y poner lo tal por
bra, y que el dejarlo de hacer es deshacer el amistad, y
que finalmente la disolucién de la amistad sucede cuan-
do en ella no se alcanza lo que se pretendia, y esto en:
cualquier diferencia de amistad.

En todas las amistades diferentes en especie, lo
que conserva la tal amistad es la proporci6n, como
ya estd dicho, como en la compaiifa y contratacién
civil se le da al zapatero por un par de zapatos el

.ma manera al tejedor y a todos los demas. En ta-
les cosas, pues,como éstas, estd ya puesto el dinero
- como por comfin medida, y todo se refiere a él y

~ premio conforme a su merecimiento, y de la mis-
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€l lo tasa todo. Pero en el amistad de los enamo
rados algunas veces el amador se queja de que,

amor; y acontece ser esto asi por no tener el tal
cosa alguna por donde merezca ser amado. Otras
veces el amado se queja de que, habiéndole hecho
primero el amador largas ofertas, agora no hace.
nada de lo prometido. Tales cosas como estas acae-
cen cuando el amador ama al amado por su Helej- =~ =
te, y el amado al amador por su provecho, y no
sucede al uno y al otro lo que pretendfa. Porque '
como el amistad era por esto, deshdcese el amis~
tad cuando no sucede aquello por cuya causa se
amaron. Porque estos tales no se amaban el uno al
otro, sino lo que habfa en el uno y en el otro, que
eran cosas no firmes ni seguras, y as{ ni tampoco,
lo eran las amistades dellos. Pero el amistad de
los hombres virtuosos, como cosa que en si mis-
ma se funda, permanece, como ya estd dicho arri-
ba, aunque también discordan cuando al uno y al
otro les suceden las cosas diferentemente que pen-
saban, y no lo que apetecfan; porque el no alcan- :
zar lo que se pretende es lo mismo que no hacer
cosa ninguna, como el que prometia premio al
musico de citara, y que cuanto mejor cantase ma-
yor se lo darfa, y al otro dfa, de maifiana, cuando, *
le pidi6 las ofertas, le respondié que ya le habia .
dado un gustoen pago de otro. Si ambos, pues, pre-
tendieran el deleite, quedaran, cierto, satisfechos:




% ' la que al contrato se debia Porque cada uno se alle-

ga, a aquello de que se vée necesitado, y da por

* ello lo que tiene. Pero, ¢a cudl de los dos toca el

~ tasar el valor y dignidad, al que da la cosa o al
~ que la recibe? Porque el que la da parece que la

- remite al arbitrio del que la recibe, como dicen que

" lo hacia Pitdgoras, el cual, cuando a uno le habia
~ enseiiado alguna cosa, hacfa que el discipulo mis-

a;u‘o la estimase, y juzgase de cudnto valor le pare-
‘cfa lo que habfa aprendido; y lo que el discipulo
 tasaba, aquello mismo recebia. Pero en cosas como

. estas a algunos bdstales el vulgar dicho: cudl el

" var6n, tal el jornal. Pero los que reciben dinero y

> l después no cumplen nada de lo que ofrecieron, por

* haber ofrecido cosas excesivas, con razén son re-

=

- prendidos, porque no hacen por la obra lo que pro-

I’h metieron de palabra. Tal cosa como esta les es for-
" zado, por ventura, hacer a los sofistas, porque, por
todo lo que ellos saben, ninguno les darfa un real.

" Estos, pues, con justa razén son reprendidos, pues

‘no hacen aquello por lo cual recibieron premio.

Pero donde no hay pacto expreso de servicio, los
que por si mismos dan alguna cosa, ya estd dicho
que no estin subjetos a quejas ni reprensiones,
porque tal como ésta es el amistad fundada en la
virtud. Hase de dar, pues, el premio conforme a
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pria del amigo y de la virtud. Lo mismo parece :
que acaece también a los que se comunican en la
filosoffa, cuya dignidad no se tasa ni iguala con di-
nero, ni se les puede hacer honra que con su me- =
recimiento iguale. Pero bastarles ha, por ventura, =
que se les haga la que hacerse pueda, como a los =
dioses y a los padres. Pero cuando el don no es =
desta manera, sino en algin negocio particular,
parece que en tal caso conviene, por ventura, que
se dé por igual el galard6n, de manera que cuadre
a la dignidad del que lo da y del que lo recibe. Y
si esto no se hace asi, no solamente serd cosa for-
zosa, pero aun también justa, que el que di6 el don .
tase el valor dél. Porque si el tal recibiese otro
tanto cuanto éste hubo de provecho, o'en cuanto
estimé el deleite, ternd lo que conforme a la dig-
nidad del don o servicio merecid, porque en las
compras y ventas as{ parece que se hace. Y aun
en algunas tierras hay leyes que mandan que so-
bre contractos voluntarios no se funde pleito, casi
dando a entender ser cosa conveniente que, con
aquel de quien confi6, remate su contracto de la
misma manera que lo hizo. Porque se tiene por
mads justo que las cosas confiadas las estime aquel
a quien se le confiaron, que no aquel que las con-
fi6. Porque muchas cosas no las estiman igualmen-
te los que las tienen y los que las quieren recebir.
Porque lo que es proprio de cada uno y lo que a



no en cuanto la estima ‘el que lo tiene, sino en
‘cuanto la estimaba antes de tenerla.

CAPITULO IT

¥ 4 .
EN QUE SE DECLARA LO QUE SE DEBE HACER POR CADA DNO

En los negocios dicen los jurisconsultos que hay ms

" que no se puede dar ley y regla general, sino que se han
~ de remitir al buen juicio y recta razén del hombre sabio
-y experimentado, cuales son las cosas que Aristiteles en
el presente capitulo disputa.
. Hay, pues, alguna duda y dificultad en cosas
- semejantes: como si conviene en todas las cosas
- tener respecto al padre y obedecerle, o, si estando
enfermo, conviene obedecer al médico més que al
~ padre; y para la guerra, elegir antes capitdn pru-
. dente en ella que no al proprio padre. Y, de la
. misma manera, 8i conviene mas hacer servicio al
. amigo que al hombre virtuoso, y si es bien dar el
galard6n al que nos hizo alguna buena obra, antes

E?_ ‘que hacer bien a nuestro compafiero, si acaso no
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podemos hacer por ambos juntamente. Tales co-
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rﬁ ‘'sas, pues, como €stas no pueden facilmente deter-
i
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‘cuando el que la hizo entendié que la hacfa por

_._.390_

que tienen muchas y varias diferencias, asi en lo
mds comosen lo menos, y en lo honesto, como en

ha de hacer por amor de uno toda cosa, y la
buenas obras por la mayor parte se han de galac-

de pagar al que se debe que darlo a ninguno otro,
Aunque esto no es, por ventura, siempre asf, como
agora, si uno ha sido rescatado de mano de cosa-
rios, ses bien que rescate al que lo rescaté, sea quien -
quisiere, o si preso no estd, pero le pide lo que
di6 por €l, se lo pague, o &s mejor que rescatea -
su padre con aquel dinero? Porque parece que en
tal caso més obligaci6n ternia de rescatar a su pro-
prio padre atin que a si mismo. La deuda, pues,
como estd dicho, asf, generalmente hablando, hase
de pagar; pero si la tal paga excede los limites de -
la bondad o de la necesidad, hase de reglar por
éstas, porque aun el galardonar la buena obra re-
cibida de otre no es, algunas veces, cosa justa,

un buen varén, y el que ha de dar el galardén-a =
aquel a quien lo ha de dar, lo tiene por mal hom-
bre. Y aun al que prest6 no es bien algunas veces
hacer por €l lo mismo, porque aquel tal, enten- >
diendo que prestaba a un hombre de bien, presté
entendiendo que lo habia de cobrar; pero estotro
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‘no fiene esperanza de haber de cobrar del que es
'T-_ruin. ¥ si, en realidad de verdad_, esto pasa asf, no
‘es justa aquella general proposiciGn; y si no es asf,
. pero piensen ser asi, no parecerd que hacen los
* tales cosas fuera de razén. Lo que se dice, pues,
' «le los afectos y de los negocios (como ya lo habe-
* mos advertido muchas veces), hase de determinar
- segin fueren las cosas en que consiste. Cosa, pues,
es muy clara y manifiesta que ni se ha de hacer
- por todos toda cosa, ni al padre se le ha de dar
toda cosa, asi como a Dios tampoco le sacrifica-
mos toda cosa. Y, pues, unas cosas se han de ha-
~cer por amor a los padres, y otras por los herma-
- nos, y otras por los amigos, y otras por los bien-
hechores, a cada uno le habemos de dar lo que es
suyo y le pertenece. Y asi parece que se hace,
porque para unas bodas convidan a los parien-
tes, a los cuales les es comtn ser de un linaje, y
los negocios que acerca dél se han de hacer, y
por la misma razén a los desposorios les parece
que es mas raz6n que acudan los parientes. Pero
a los padres parece que sobre todo conviene fa-
vorecerlos con darles el mantenimiento necesario,
como a personas a quien deben toda cosa, y de
«uien fienen el ser, y que es mds justo que los
mantengan a ellos que a sf mismos. Y la honra
haseles de dar a los padres como a los dioses, aun-

ue no se les ha de hacer a los padres cualquier
género de honra, porgue ni aun al padre la mis-
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_pues, fdcil cosa es juzgar lo que se ha de hacer por

et 1F T il B |

ma que a la madre, ni la que se hace al sabio o al

gobernador, sino al padre la honra paternal y ala |
madre también la maternal, y asimismo a cual-
quier anciano la que se le debe confo.rme.a.é-uf"-
edad, levantindose cuando él viene, y haciéndole =
lugar y con otras cosas semejantes. Pero para con
los amigos y con los hermanos habemos de usar =
de liberalidad y comunicar con ellos toda cosa. =
Asimismo para con los parientes, con los perro- =
quianos, con los ciudadanos, habemos siempre de
procurar de tratarnos de tal suerte, gue demos a Bt
cada uno lo que es suyo, y cotejemos lo que hay
en cada uno segin la familiaridad que con él te-
nemos, o segin la virtud o segtin el provecho que
nos hace. Entre los que son de un mismo linaje,

cada uno, pero entre los que son de diversos hay
mayor dificultad. Pero no por eso habemos de de-
sistir dello, sino distinguirlo de la mejor manera
que pudiéremos.

CAPITULO 111

EN QUE SE DISPUTA SI SE HAN DE DESHACER LAS AMISTADES

Llana cosa €5 1o que en este capitulo se trata. Prueba
cémo las amistades fundadas en utilidad o en deleite; en
faltar la causa dellas Inego se deshacen; pero én las fun-
dadas en virtud, si alguno siendo malo pretendié que le
amaban como a bueno, y después le salio al revés, ¢l mige
mao tovo la culpa, pues fi6 de si lo que no debia. Pero si
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‘teles ser mds digno de castigo que el que hace moneda
falsa, tanto cuanto es de mayor valor la virtud que no el
S ;@.‘mﬂﬂe ;

Hay también alguna duda acerca del deshacer
* las amistades 0 no para con los que no perseve-
. ran. Aunque entre los que son amigos por utili-
" dad o por deleite, cuando ya dellas lo tal no les
" procede, no es maravilla que las tales amistades
= se deshagan, porque eran amigos de aquellas co-
¢ -;'- sas, las cuales faltando, estaba claro que no se ha-
* bian de querer bien. Pero entonces se podria que-
~ jar uno con razén, cuando améndole uno por su

P
Ly

- utilidad o por deleite, fingiese amarle por sus cos-
~ tumbres y bondad. Porque, como ya dijimos al

principio, hay muchas maneras de amistades y de
~ amigos, cuando no son amigos de la misma ma-
- nera que pensaban. Pues cuando uno desta mane-
, ra se engafare, que pretendiere ser amado por
~ sus costumbres y virtud, no obrando €l cosa nin-
- guna que a virtud huela, quéjese de si mismo;
pero cuando este mismo, fingido del otro, le enga-
fiare, con justa razén del tal que le engané podra
quejarse, y tanto con mayor razén que de los que
+ hacen moneda falsa, cuanto contra mds ilustre
cosa se comete la maldad. Pero si uno admite a
. otro por amigo, pretendiendo que es hombre de
4 ~ bien, y después sale ruin, o parece serlo, shalo de
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querer bien con todo eso? ;O diremos que no e
posible, pues no toda cosa es amable, sino la qu
es buena? No es, pues, el malo cosa amable,
conviene amar al malo, porque ni es bien ser ami
go de ruines ni fampoco parecerles, y estd ya di-
cho en lo pasado, que lo semejante es amigo de s
semejante. jHase, pues, de romper luego el am
tad o no con todos, sino con aquellos, cuya mal=
dad es incurable?; pero a los que son capaces de
correcci6n mds favor se les hade dar en lo que's-
toca a las costumbres, que en lo que a la hacien-"
da, cuanto las costumbres son mejores que ella y

de razén, porque no habia tomado amistad con el
que ser agora se demuestra. No pudiendo, pues,
conservar al que de tal manera seha mudadd, apdr-
tase dél. Pero si el bueno persevera y el malo se
mejora en la virtud, pero con todo eso entre la
virtud del uno y la del otro hay mucha distancia,
¢halo de tener por amigo, o diremos que no es po- e
sible? Porque cuaado en las personas hay mucha
distancia, manifiesta cosa es que no es posible,
como en las amistades trabadas dende la nifiez,
Porque si el uno se queda mochacho en cuanto al
entendimiento, y el otro sale var6n de mucha
suerte, ;c6mo podran estos tales perseverar en su
amistad, pues ni se agradardn-de unas mismas co-
sas, ni recebirdn contento ni pena con unas mis-



LG5S

~mas cosas, ni el uno al otro se dardn contento? Y
- donde esto no hay, no es posible ser amigos, por-
que no pueden entre sf tratar conversacién. Pero.
destas cosas ya arriba se ha tratado. Y, pues, (no
- se ha de tratar m4s cuenta con el tal, que si nun-
‘ca se hobiera conocido? JO conviene acordarse de
la pasada conversaci6n? Y asf como juzgamos que
debemos antes complacer a los amigos que a los
extranjeros; de la misma manera a los que fueron
 nuestros amigos por el amistad pasada se les ha
- de conceder alguna cosa, sino cuando por algtin
exceso de maldad vino a romperse el amistad.

- CAPITULO IV

DE LAS OBRAS DE LOS AMIGOS, ¥ cOMO .EL AMIGO SE HA DE
TRATAR DE LA MISMA MANERA PARA CONSIGO ¥ PARA CON EL
AMIGD, PERO/QUE EL MALO NI PARA CONSIGO EN ALGUNA MA-
NERA NI PARA CON OTRO TIENE AFECTO DE AMIGO

En ¢l capitulo cuarto se pone el fundamento de la
amistad, que s tener para con el amigo el mismo afecto
que para consigo mismo tiene, y desearle al tal por su
~ proprio respecto lo que para si mismo querria, Pénense
rEr algunas difiniciones del amigo, y displitanse acerca desta

l"l"i,' algunds cosas curiosas.

B Pero los cumplimientos, de que para con' los
S amigos se ha de usar, y las cosas con que las amis-
B tades se difinen, parecen haber procedido del amor
;; que a si mismo se tiene cada uno. Porque dicen
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que el amigo es aquel que desea y pmc:xra lo 'I

bueno, o lo que parece serlo, por causa del amigo.. &

O que el amigo es aquel que desea que el amigo
dure y viva por causa y respecto del amigo mismo, °
el cual afecto y deseo tienen también las madres

para con sus hijos, y también los amigos ofendi-

dos. Otros dicen gue el amigo es aquel que con-

versa con el amigo, y ama lo mismo que él, y de = 4

su dolor se duele y con su alegrfa se regocija,
Pero esto més particularmente acaece en las ma-
dres para con los hijos. Con alguna cosa, pues, des-
tas suelen definir el amistad. Pero en el bueno
cada cosa destas se halla en respecto de sf mismo,
y en-los demés en cuanto se tienen por hombres
de bien. Porque, como estd dicho, la virtud y el
virtuosp en cada cosa destas parece ser la regla.
Porque este tal cuadra consigo mismo, y en todas
las partes de su alma tiene unos mismos apetitos,
y para si mismo quiere y procura lo bueno y lo
que le parece serlo. Porque proprio del bueno es
procurar lo bueno por su proprio respecto, por-
que por ser entendido lo desea, lo cual haber en
si'a cada uno le parece. Desea, pues, cada uno vi-
vir y conservarse, y sefialadamente apetece ague-
llo con que se hace prudente. Porque al bueno
bien le es el ser, y cada uno quiere para sf lo bue-
no. Pero si el bueno se mudase y se hiciese otro
de lo que es, ninguno holgaria, que aquel tal que
se ha trastrocado tuviese todos los bienes, porque
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~ también Dios tiene en sf el sumo bien, pero este
~ sumo bien es lo mismo que el mismo Dios. Pare-
_ ce, pues, que cada uno de los hombres es enten-
: aimie_n_to, o alo menos mds aquello que otra cosa.
Y asi este tal huelga de conversar consigo mismo,
porque lo hace con mucho gusto, por ser muy
aplacible el acordarse de las cosas ya pasadas, y
también: las buenas esperanzas de las cosas veni-

~ deras, y estas tales caen en mucho gusto. Abunda

asimismo de consideraciones este tal en su enten-
dimiento, y consigo mismo o se aflige mucho o se
huelga mucho, porque una misma cosa le es del
todo o pesada o aplacible, y no agera de una ma-
nera y agora de otra. Porque este tal no hace co-

sas/de que le convenga arrepentirse. Pues, porque.

cada cosa destas desea tener el bueno por su pro-
. prio respecto, y para con el amigo se ha de tratar
como para consigo mismo (porque el amigo es un
otro él), de aqui procede que el amistad parece
consistir en alguna destas cosas, y que aquellos
en quien semejantes cosas se hallan son amigos.
Pero si tiene o no tiene cada uno amistad consigo

mismo, no hay para qué disputarlo por agora. Pa-

rece, pues, que el amistad consiste en haber dos
o mas cosas de las ya fratadas, y que la excesiva
amistad parece mucho a la gue consigo mismo
tiene cada uno. Pero parece que también se hallan
en la gente comiin las cosas que estdn dichas, aun-
que los tales sean ruines, pero por ventura que
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en cuanto los unosde los otros se agradan, y pre-
tenden ser hombres de bien en tanto les alcanza
parte destas cosas, pues en ninguno que sea del :
todo perverso y malhechor se halla ninguna cosa
destas, ni aparencia dellas, y aun casi ni en los
mismos malos, Porque ni aun consigo mismos no
conforman, y unas cosas apetecen y otras quieren,
como les acontece a los incontinentes, los cuales
posponen las cosas que juzgan ser buenas para
ellos, por las cosas aplacibles que les son perjudi-
ciales. Otros, de cobardfa y flojedad dejan de ha-
cer las cosas, que entienden ser muy convenien-
tes para ellos. Oiros, que han hecho muchas y muy
grandes maldades, por su propria perversidad abo-
rrecen y huyen de la vida y se matan a si mismos;
los malos, pues, buscan con quién conversar, y
huyen de si mismos, porque se les acuerda de
muchas y muy graves maldades, cuando consi-
g0 mismos conversan, y esperan otras tales como
aquéllas, pero conversando con otros olvidanse
de cosas semejantes. Como no tienen, pues, en sf
cosa que de amar sea, por eso ningfin amor se tie-
nen a sf mismos, de manera que estos tales, ni se
huelgan consigo mismos, ni se duelen, porque estéd
amotinada y discorde el alma destos tales, y unas
veces por su perversidad [recibe] pena, abstenién-
dose de algunas cosas, y otras veces se huelga de
abstenerse, y la una parte le retira a lo uno, y la
otra a lo otro, como quien lo despedaza. Pues si
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- es verdad que no puede juntamente entristecerse
|y regocijarse, sino que a cabo de poco se entriste-
c se regocij6, y no quisiera haber tenido
les deleites (porque los malos estdn llenos de
arrepentlmiento) parece cierto que el malo ni aun
CG.I].SigO mismo no tlEﬂE amlﬁtad pOI' no tEl’lEf en

- -de tal suerte es muy grande desventura, con to-
~das sus fuerzas es bien que procure huir de la mal-
dad y trabaje de ser bueno, porque desta manera

CAPITULO V

DE LA BUENA VOLUNTAD

Casi todo lo gue en este capitulo se trata, estd yade
lo de antes entendido. Pone la diferencia que hay entre
la buena voluntad y el amistad, que es la misma que en-
tre el género y la especie, que dondequiera que hay
amistad hay buena voluntad, mas no por el contrario,
porque a muchos tenemos buena voluntad, sin haberlos
tratado jamds ni conocido, lo cual no es p051blc en la
amistad.

¢ La buena voluntad parece algo a la amistad,
pero no lo es, porque la buena yoluntad puédese
tener a los que no son conocidos, y puede ser sin
que se entienda, pero el amistad no. Pero esto ya

‘estd dicho en lo pasado. Pero ni tampoco es afio
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_ci6n, porque la buena voluntad ni tiene porffa ni

apetito, pero en la aficién ambas a dos cosas se
hallan. Asimismo la aficién ya acompanada de
conversacién, pero la buena voluntad r-.ep?gtinn': i
mente se cobra, como acontece en los que se com-
baten, a los cuales se 1{35 aficionan y desean jun-
tamente con ellos la victoria, pero no por esp.se
ponen a ayudarles. Porque, como habemos dicho,
la buena voluntad cébrase repentinamente, y los

que la tienen, aman asf sencillamente y sin afecto. & =

Pero parece que esta buena volantad es principio
de la amistad, de la misma manera que de los
amores lo es el deleite de la vista, porque ningu-
no.ama sin que primero s¢ agrade de la vista, y
aunque uno se agrade de la vista, no por eso ama,
sino cuando viene a sentir la absencia; ¥ desea
gozar de la presencia. De la misma manera, nin-
gunos pueden ser amigos, si no se tienen buena
voluntad, pero los que se tienen buena voluntad
no por eso luego son amigos, porque s6lo tienen
esto, que a los que les tienen buena voluntad les
desean todo bien, pero no por eso se porndn a
valerles ni a sufrir por ellos fatiga o pesadumbre.
Y asi, hablando como por metifora, podria uno
decir que la buena voluntad es una amistad remi-
sa o tibia, la cunal, si persevera y viene a confir-
marse con la conversacién, se convierte en amis-
tad, pero no de las que se fundan en utilidad o
deleite, porque en estos tales no hay buena vo-
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3 luntad. Porque el que ha recebido buenas obras,
- en cuenta dellas da por pago buena voluntad, ha-
. ciendo lo que es justo. Pero el que desea ver a

. otro prospero, por esperanza que tiene que de allf
~ le ha de venir algGn bien a él, no parece que le

tiene al tal buena voluntad, sino antes a sf mismo.

- Como tampoco es amigo el que hace seryicios a
_ otro porque le ha menester. Y, generalmente ha-
~ blando, la buena voluntad procede de virtud y
B bondad, cuando al tal le parece, que aquel a quien
- €l tiene buena voluntad es [bueno |, virtuoso o
-'valeroso, o alguna cosa destfls. como dijimos que
_ dcaecia en los gque se combaten.

CAPITULO VI

.
DE LA CONCORDIA

Cosa es también anexa a la amistad la concordia, y por
eso trata della aqui Aristdteles, y declara qué cosa es
concordia, y como no toda conformidad de pareceres es
concordia, sino cuando conforman en las cosas tocantes
a4 la comiin ntilidad. ¥ muestra también ¢dmo entre los
malos no puede durar la concordia, porno haber confor-
midad de pareceres.

La concordia también parece ser cosa de amis-
tad, y por esto la concordia |no es solamente con-
formidad de pareceres y opiniones, porque se-
guirse hia que los que no se conbeen los unos a los
otros fuesen concordes. Tampoco dicen ser con-
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cordes los que en cualquier cosa son de un mis- = =
mo parecer, como los que en las cosas del cielor

son de una misma opinién, porque concordar en
las opiniones en cosas sem.ejantes, no es cosa que b
tiene que ver con el amistad. Pero cuando los
pueblos y ciudades en lo que toca a su utilidad

son de un mismo parecer, y escogen aquello que =

les parece convenir a todos comnmente, y lo po-

nen por la obra, entonces dicen que estdn concor-
des. Concordan, pues, los hombres en las cosas:
que se han de hacer, y déstas en las cosas de tomo
y gravedad que pueden convenir a ambos, a todos,,
como las ciudades concuerdan cuando a todas les
parece que se han de sacar por eleccién los car-
gos phblicos, o que han de hacer ligd con los lace-
demonios, o que Pitaco sea principe, pues él hol-
gaba de serlo. Pero cuando cada uno por su parte
quiere serlo, como aquellos de la tragedia Feni-
sas, muevense alborotes. Porque el concordar en
una misma cosa no es entender el uno y el otro
una misma cosa, sea cual quisiere, sino resumirse
en lo mismo, como cuando €l pueblo y los buenos
dél se conciertan en que gobiernen los mejores.
Porque desta manera cada uno sale con lo que
desea. Parece, pues, la concordia una amistad civil,
como también se dice serlo, porque consiste en
las cosas datiles y que importan para la conserva-
cién de nuestra vida. Tal manera, pues, de con-
cordia hdllase entre los buenos, porque estos tales



— 403 —

‘concordan consigo mismos y con los demés que
- son del mismo parecer. Porque las consultas dés-
tos tales permanecen, y no van y vienen como co-

. rrientes de agua, porque quieren lo que es justo

y Gtil, y esto comtinmente lo apetecen para to-
dos; pero los malos hombres no pueden concor-
dar sino, cuando mucho, por algin poco de tiempo,
asf como ni tampoco ser am‘igos', pues apetecen
el tener mds en las cosas ftiles, y en los trabajos
y servicios el hacer lo menos, y como cada uno
dellos quiere esto para s, escudrifian mucho al
que le estd cerca y le van a la mano, porque como
no guardan comunidad piérde[n]se, y asi suceden
entrellos disensiones, [orzando los unos a los otros
que hagan las cosas justas que ellos no quieren
hacer.

CAPITULO VII

DE LA BENEFICENCIA

En el capitulo presente disputa Aristételes cudl tiene
mayor amor a cudl: el que hace bien al que lo recibe, o
el que lo recibe al que lo hace, y con muy buenas razo—
nes filosdficas prueba que, naturalmente, ama mds el que
hace ¢l bien que el que lo recibe. Porque cada uno por
ley natural tiene mds amor a sus proprias obras que no
las obras a su autor, como el padre mds ama a los hijos,
que los hijos al padre, y el que ha ganado la hacienda mds
amor le liene que el que la ha heredado, y cada poeta tie-
ne mucho 'mayur amor a sus proprios versos que a los
ajenos. ¥ como el que recibe la buena obra es hechura
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del que 1a hace, y no el que la hace del que la recibe, en
cuanto a aquella parte, de aqui procede ser mayor el
amor del que la hace que del que la recibe.

Pero los que hacen las buenas obras parece que

aman mas a los que las reciben, que los que las
reciben a los que las hacen. Y asi, como'cosa aje-
na al parecer de razén, se disputa qué es la causa

dello. A los mds, pues, les parece que procede.des- b

to: que los que reciben las buenas obras quedan

deudores, y los que las hacen como acreedores,

y asi como en las cosas prestadas los que las de-
ben querrfan no ver en el mundo a quien las de-
ben, pero los que han emprestado tienen mucho
cuidado de la vida de sus deudores, de la misma
manera los que han hecholas buenas obras desean
que vivan los que las han recebido, por haber de-
llos las gracias; pero los que las han recebido, no
tienen mucho cuidado de dalles para ellas galar-
dén. Epicarmo, pues, por ventura dirfa que lo
hacen estos tales teniendo ojo a lo malo, pero pa-
rece cosa conforme a la condicién y naturaleza de
los hombres, porque los mds de los hombres son
olvidadizos, y desean antes recebir buenas obras
que hacerlas. Aunque la causa desto mds parece
natural y no semejante a lo que deciamos de los
que prestan, porque en aquéllos no hay aficién,
sino voluntad de que los tales no se pierdan, y

- eslo por su proprio interese, pero los que a otros

han hecho buenas obras, quieren bien y aman a
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los que las recibieron, aunque dellos no hayan de
recebir ninglin provecho de presente ni en tiem-
po venidero, lo cual acaece también a los artifices,
porque cada artifice ama mas su obra que ella lo
amaria a él si tuviese sentido. .o cual, en los poe-
tas por ventura se vée mds a la clara, pues éstos
aman a sus proprias poesias con la misma aficién
que los padres a los hijos. Como esto, pues, pare-
ce ser lo de los bienhechores, porque el que reci-
be la buena obra es hechura del que la hace, y

- asi, el bienhechor ama mds a su obra, que la ebra

a su hacedor. ¥ esto también es la causa que to-
dos escojan y amen el ser, porque el ser de todos
consiste en ejercicio, pues el vivir y el obrares
lo que conserva nuestro ser. El que hace, pues, la

‘obra, cuanto al efecto se puede decir en alguna

manera, que es la obra, y as{ ama la obra casi
como su proprio ser, lo cual es natural cosa, por-
qué lo que uno es en la facultad, la obra misma
que hace lo muestra realmente. A mids desto, que
al bienhechor le es honra el hacer hecho semejan-
te, y asi se deleita con lo que le es honra, pero el
que recibe la buena obra, no tiene en el que la
hace otro bien sino la utilidad, la coal es menos
suave y menos di‘gna de amor, porque de presen-
te es aplacible el [acto], en lo porvenir la espe-
ranza, y en lo pasado la memoria, y lo mds apla-
cible de todo es lo que consiste en el ejercicio, y
asi es lo mds amable, pues al que hizo la bue-
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'las cosas dtiles no mucho, o a lo menos no tante,

g 406: L

cho dura mucho tiempo, pero al que la recibié
pasasele la utilidad. Asimismo, la memoria de las
cosas bien hechas es muy aplacible, pero la de

lo cual parece ser al revés en la esperanza. A
mds desto, laaficién parece al hacer, y el ser ama-
do al padecer, y asi en los que exceden en el ha-
cer esles anexo el amar y las cosas tocantes al
amor. Asimismo, todos aman més las cosas que
se hacen con trabajo, como vemos que el dinero
lo ama mds el que lo gana que €l que lo hereda,
y el recebir buenas obras parece cosa de poco
trabajo, pero el hacerlas cuesta mucho. Y por esto
las madres tienen mds aficion a los hijos que los
padres, porque les cuesta mds trabajo el nacimien-
to dellos, y ellas tienen mis certidumbre que son
suyos aquellos hijos que los padres. Lo cual, pa-
rece que cuadra también a los bienhechores.

CAPITULO VI

DEL AMOR PROPRIO

L)

Si otra cosa no hobiera buena en Aristételes sino solo
este capitulo, por s6lo éste a mi parecer era merecedor
de ser tenido en mucha estima, tanta es la discrecion y
sabiduria que aqui mostré en tratar y distinguir el amor
proprio, El cual, fundado en las cosas exteriores de hon-
ris, de intereses, de deleites, es el que estraga al mundo,
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<l que revuelve los reinos y provincias, el que hace co-
meter los adulterios y hacer los homicidios, Por éste el

'.'.‘ “soberbio no admite igual ni puede sufrirlo. Por éste el

“codicioso no sabe hacer bien a otro sino con dafio dej
<ue lo recibe. Por éste el sensual da fuego en las honras
de sus préjimos y vecinos, Por éste muchos hacen agra-
vios a otros poniéndoles nombre de justicia. Finalmente,
no hay dafio ninguno que en vida, en honra, en hacien-
da a los hombres acaezca, que del querer para si o ilici-
cito el que el tal dafio hace no proceda. Deste, pues, tra-
ta en este capitulo Aristételes y distinguelo muy sabia-
mente diciendo que de una manera se entiende el amor
proprio, como lo entiende el vulgo cuando dicen de uno
que se quiere mucho a siemismo; y que en todas las co-
sas quiere, como dicen cominmente, la suya sobre el hito,
Y esta manera de amor, en realidad de verdad, no es amor,
sino amor falso. Porque el verdadero amor no sufre gque
a lo amado le venga mal ninguno, pero el que las cosas
que habemos diche hace, para si mismo acarrea el mayor
mal, aunque la ceguedad de su codicia le tapa los ojos
del entendimiento paraque no lo ves. De otra manera se
entiende el amor proprio como Jo entienden los buenos,
que es quererse hien a si mismos, de tal manera que pro-
<curen no les venga ningin dafio de aquellos que ellos
entienden ser realmente dafios, y asi procuran para si los
verdaderos bienes, que son las perfétas virtudes, Destas
dos manetas de amor proprio, In primera es viciosay dig-
na de repreénsion, y la obra virtuosa y digna de alabanza,

Pero dadase si conviene amarse a si mismo mds
que a ninguno otro, porque a los que a sf mismos
se quieren mucho todos los vituperan, y como por
baldén, les dicen que estin muy enamorados de
si mismos. Parece también que el malo hace todas
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las cosas por su proprio respecto, y tanto mis de
veras cuanto peor es, y todos se quejan dél com
de hombre que no hace cosa sino las que particu~
larmente a €l le tocan. Pero el buen varén hace
las cosas por raz6n de la virtud, y cuanto mejor
es, tanto mds por causa de la virtud lo hace, y por
causa del amigo, y con lo que particularmentea =

€l toca tiene poca cuenta. Pero destas razones dis~ b
crepan las obras, ¥ no fuera de razén, Porque di-
cen que a aquel amamos mds de amor que nos fue- '?_
re mds amigo, y el que mas amigo es, es aquel que, =
al que quiere bien de veras) le desea todo bien por
respecto dél mismo, aunque ninguno lo supiese.
Todas estas cosas se hallan en cada uno mds ente-
ramente en respecto de si mismo, y todas las de-
mis con que el amigo se define, porque ya estd di-
cho que deste amor han procedido todas las demis
cosas que pertenecen a la amistad que tenemos con
los otros. Con lo cual concuerdan también los vul-
gares proverbios, como son: un alma y un cuerpo;
entre los amigos todo es comn; e] amistad es igual-
dad; mds cercana es la camisa que el jub6n. Por-
que todas éstas cuadran mas particularmente a
cada uno en respecto de si mismo, porque cada
uno es mds amigo de si mismo que de otro, y asi
parece que mds se ha de amar a si mismo que a
ninguno otro cada uno. Con razén, pues, se duda
a cudles destas razones habemos de dar crédito,
pues las unas y las otras son probables. Conviene,
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- pues, por ventura, distinguir estas razones, y de-

terminar hasta cudnto y en qué concluyen bien

‘las unas y las otras. Y si tomamos el amor pro-

¥

prio como las unas y las otras lo toman y lo en-
tienden, por ventura se dejard entender bien cla-
ramente, porque los que el amor proprio tienen
por cosa mala y digna de reprensién, llaman ami-
gos de si mismos a los que, en lo que toca a las
honras, a los intereses y a los deleites corporales,

toman la mayor parte para si, Porque estas tales

cosas las apetece el vulgo, y las procura como si
fuesen las mejores, y por esto, acerca dellas, hay
muchas contiendas. Los que son, pues, destas ta-
les cosas codiciosos, complacen mucho a sus de-
seos, y generalmente a sus afectos, y a la parte
del alma que es ajena de raz6n. Tales, pues, como
éstos son los hombres vulgares, y ast se tom6 el
nombre de la mayor parte, aunque mala. Con ra-
26m, pues, los que desta manera son amigos de si
mismos, son vituperados. ¥ que a estos tales, que
en semejantes cosas toman para si la mayor parte,
acostumbre el vulgo llamarlos amigos de si mis-
mos, es cosa muy averiguada, Porque si uno pro-
cura de senalarse mis que todos en hacer cosas
de hombre justo, o de templado, o de cualquier
otro género de virtud, y, generalmente hablando,
procura para sf todo lo honesto, a este tal ningu-
no lo llama hombre amigo de si mismo, ni lo vi-
tupera. Y este tal mds amigo parece de si mismo

L&)
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que los otros, porque se toma para si las més ilus-
tres cosas y mejores, y complace a la parte que
mas propriamente es suya, y a ésta en todas las
cosas le obedece, Pues asf como los que son me=
jores hacen la ciudad y no los mds ruines, y de la
misma manera coalquier otro ajuntamiento, asf v
también al hombre lo hace la parte mejor dél; =
pues el que a la mejor parte suya ama y a aquella
complace, aquél parece, méis de veras, amigo de
si mismo. Ser, pues, uno continente 6 incontinente 3
consiste en gobernarse por el entendimiento, o no =~ =
regirse por él, casi dando a entender gue cada un
hombre es su entendimiento, y los tales muestran
hacer con mucha voluntad las cosas conformesa =
razén. Cosa es, pues, muy clara y manifiesta que
el ser de cada un hombre consiste, sefaladamente,
en el entendimiento, y que el buen varén mds par-
ticularmente ama a éste que a otra cualquier cosa.
Y por esto el buen var6n es amigo de s{ mismo ;
en otra diferente especie de amor, de la que vul-
garmente es vituperada, y tan diferente de aqué-
lla, enanto es el vivir conforme a razén del wvivir
conforme al afecto y apetito, y cudnto difiere el
apetecer a lo honesto, o lo que parece que con-
viene, y a los que los honestos hechos por diver-
sas vias los procuran, todos los aman y los ala-
ban. Si todos, pues, anduviesen a porfia sobre
quién hard mas honestas cosas, y encaminasen sus
propésites a hacer las cosas mas ilustres, sucede-
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~ ria que los mayores bienes serfan tomfinmente
“para todos, y también para cada uno en particu-

lar, pues es el mayor de los bienes la virtud. De
manera que conviene que el bueno sea amigo de

_ sf mismo, porque este tal, haciendo cosas buenas,
~ ganard €l para si y a los demds hard provecho.
Pero ¢l malo no conviene que sea amigo de sf

mismo, porque perjudicarfa a 8i mismo y a los que
cerca le estuviesen siguiendo sus malos afectos.
En el malo, pues, discrepan las cosas que se de-
brfan hacer y las que él hace, pero el bueno, lo
que debria hacer, aquello hace, porque todo buen
entendimiento escoge lo que para €l es lo mejor, y
el buen var6n subjétase a su entendimiento. Ver-

~dad es, pues, lo que del bueno se dice: que hace
muchas cosas por amor de sus amigos y por amor

de su patria, aunque por ello se ofrezca recebir la
muerte. Porque este tal [desprecia] intereses y hon-
ras, v generalmente todos los demds bienes por los
cuales los hombres llevan contiendas entre si, v
querrd para si més lo que es honesto, y escogerd
antes un muy gran deleite, aunque le dure poco,
que un deleite largo y debilitado, v preciard mds
vivirun afio honestamente, que muchos como quie-
ra, y mis estimard un hecho ilustre y grande, que
muchos y pequefios. A los que mueren, pues, en
ilustres empresas esto por ventura les acaece. Es-
cogen, pues, para sf el mayor bien y mds ilustre.
Estos tales; a trueque que sus amigos medrasen,
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despreciarfan su dinero, porque desto al amigo le
viene provecho, y a ellos lo honesto; y asf el ma-
yor bien les toca a ellos. Y lo mismo es en lo que
toca a las honras y a los cargos pablicos, porqus

todo esto 16 querrd mds para su amigo, porque esto

le es'a €l honesto y digno de alabanza. Con razén,
pues, este tal se muestra ser hombre de bien, pues
sobre todo precia mas lo honesto. Acontece tam-
bién que este tal conceda a su amigo el hacer he-

¢hos honestos, y que esto sea més ilustre cosa que

si €l mismo los hiciese, el ser &l causa que su ami-
go los haga. En todas, pues, las cosas dignas de
alabanza, parece que el hombre virtuoso toma para.
si laymayor parte de lo honesto. Desta manera,
pues, conyiene que los hombres sean amigos de sf
mismos, como ya estd dicho, pero como lo son los
hombres vulgarmente, no conviene.

En lo que toca a la inmortalidad del alma, y al premio
de los buenos y eastigo de los malos, parece que estuvo
algo perplejo este filésofo, y no se determind en el si,
coma Platdn, maestro suyo, por donde no merecié como
€] alcanzar nombre de divino. Lo cual casi quise dar a en-
tender en €l capitulo presente, cuando dijo que los que
mieren en ilustres empresas quieren mds un breve con-
tento grande, gue un flaco que mucho dure, casi asignan-
do por premio de una ilustre muerte sélo aquel conten-
to de ver que muere por hecho muy lustre. Y asi en esto
no hay que dalle ceédito, pues nos asegura la ley de Dios
de lo contrario,
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CAPITULO IX

BN EL CUAL SE MUESTRA COMO EL PROSPERO TIENE TAMBIEN
NECESIDAD DE AMIGOS VIRTUOSOS

En €] capitulo nono disputa si el hombre prospero y
bien afortunado tiene necesidad de amigos, y refuta la
opinién delos que dicen que no, mostrando el error dés-
tos consistir en que no llamaban amigos a otros sino a
los wtiles, de los cunles el bien afortunado no tiene ne-
cesidad. Y prueba que tiene necesidad de amigos virtuo-
sos, a los cuales hagan bien y con quien converse dulce-
mente, pues sin estas dos cosas no puede ser perfeta Ja
bienaventuranza y prosperidad.

Dadase también si el bien afortunado tiene ne-
cesidad o node amigos, porque dicen algunos que
los présperos y bien afortunados, y que para si
mismos son harto bastantes, no tienen necesidad
de amigos, pues tienen todos los bienes que se
pueden desear, y que, pues, para si mismos ellos
se son harto bastantes, de ninguna otra cosa tie-
nen necesidad, y que el amigo, siendo otre él,
hace Io que el tal por sf mismo no pudiera. Y por
esto, dicen cominmente:

A quien es favorable la fortuna,

Necesidad de amigosha ninguna;
pero parece cosa del todo apartada de razén que,
los que al bien afortunado todos los bienes le atri-
buyen, le quiten los amigos, lo cual parece ser el
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mayor bien de los exteriores. Porque si may v
perficién de amigo es hacer bien que, recebirlo,
es proprio del bueno y de la virtud el hacer a otros

los amigos que a los extranjeros, el bueno necesi- 5
dad, cierto, terns de amigos a quien haya de ha-
cer bien. Y por esto también se disputa en codl =
de los dos tiempos hay mis necesidad de amigos:
¢en la adversidad o en la prosperidad?, casi dan-
do a entender que el que estd puesto en adversi-
dad tiene necesidad de amigos que le hagan bien,
y los puestos en préspera fortuna han menester
también amigos a quien hagan buenas obras. Tam-
bién parece; por ventura, cosa ajena de razén ha-
cer al bien afortunado solitario, porque ninguno
escogeria ser a solas sefior de todos los bienes,
pues el hombre es animal civil y amigo de vivir
en compaiifa, y el bien afortunado también ha de
tener esto, pues tiene las cosas que son de su na=-
turaleza buenas, Cosa es, pues, muy cierta y ma-
nifiesta, que es mejor vivir en companfa de amigos
hombres de bien, qué en compariiia de extranjeros
y gentes no conocidas. De suerte que también tie-
ne necesidad de amigos el que esti puesto en
prospera fortuna. ;Qué dicen, pues, aquellos pri-
meros, 0 en qué dicen verdad? ;Es, por ventura,
la causa, que los mds llaman amigos a los que
acarrean algn provecho? Porque destos tales el
bien afortunado ninguna necesidad tiene, pues tie-
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~ ne ya en si todos los bienes. Tampoco tiene ne-

cesidad, o a lo menos no mucha, de los amigos
solamente deleitosos, porque como la vida del
bien afortunado es aplacible, no tiene necesidad de
deleites extranjeros. Como no tiene, pues, necesi-
dad de tales amigos como €stos, parece que no ha

=
" menester amigos. Pero, por ventura, no es ello asi

verdad, porque ya dijimos al principio que la fe-
licidad es cierta manera de ejercicio, y el ejercicio

~ claramente se entiende que consiste en el hacer,

¥ que no es como quien tiene una posesidn. Y,
pues, si el ser un hombre préspero consiste eh el
vivir y ejercitarse, y el ejercicio de lo bueno es
bueno y aplacible por si mismo, como ya dijimos
al principio, y las cosas proprias también entran
en el nimero de las cosas aplacibles, y mas fdcil-
mente podemos considerar a nuestros amigos que
a nosotros mismos, y los hechos dellos mas fdcil-
mente que los nuestros, y los hechos de los bue-
nos siendo amigos serdn, cierto, a los buenos apla-
cibles (porque los unos y los otros tienen cosas
que son naturalmente deleitosas), coligese de aqui
que el préspero y bien afortunado terna necesidad
de amigos semejantes, pues le aplace el conside-
rar los proprios y buenos hechos. Porque tales se-
rdn los del bueno siéndole amigo. A mds desto,
todos concuerdan en esto: que el bien afortunado
ha de vivir vida de contento, pero el que solitario
vive, tiene la vida trabajosa, porque es dificultosa
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cosa, estando a solas, ejercitarse a la contina; pero
en compaiiia de otros, y para con otros, cosa fécil
es. De manera que, con amigos, serd el ejercicio
més continuo, siendo por si mismo deleitoso, lo
cual ha de haber en el bien afortunado. Porque el
bueno, en cuanto es bueno, huélgase mucho con
los ejercicios virtuosos, y con los viciosos se enfa-
da extrafiamente, de la misma manera que el mi-
sico se deleita con las dulces y suaves consonan-
cias, y recibe pena con las malas. Asimismo, del
conversar con los buenos redundard un servicio
de virtud, como Teognis dice en estos versos:

Del hueno aprenderds las cosas buenas;
Mas si con malos {1 te revolvieres,
Perderds el buen seso que tuvieres;

pero los que mas conformea lo natural este nego-
cio consideran, entienden que el buen amigo natu-
ralmente es cosa de desear para ¢l buen varén.
Porque ya estd dicho que, lo que natoralmente es
bueno, por si mismo es bueno y aplacible para el
bueno; y el vivir, difinen que en los animales con-
siste en la facultad del sentido, pero en los hom-
bres en la del sentido o del eatendimiento. ¥ esta
facultad ha.de surtir en su efecto, y pues lo mis
principal es lo que en efecto eonsiste, nos parece
que, propriamente hablando, el vivir serd sentir o
entender. ues el vivir una de las cosas buenas es,
que son buenas de suyo, y deleitosas, porque es
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- cosa ya determinada, y la cosa determinada natu-

raleza de bien tiene, y lo que de suyo es bueno
también lo es para el bueno, y por esto parece que
el vivir es a todos aplacible. No habemos de enten-

-~ der ni comprender aquf la vida del malo, ni la gs-
tragada, ni tampoco la puesta en penas y tristezas,

porque ésta es diferente, como lo son también las

- cosas que ‘en ella hay, lo cual se vée mds a la clara

en los que estdn con duelos y tristezas. Pero si el
vivir de suyo bueno es, también serd aplacible, lo
cual también se echa de ver en esto: que todos ape-
tecen el vivir, y mds los buenos y bien afortuna-
dos, porque a estos tales les es més de desear la
vida, y el vivir déstos es mds bien afortunado. Y
el que vée, siente que vée, y el que oye también
siente que oye, y el que anda siente asimismo que
anda, y en las demds cosas es de la misma mane-
ra. Lo que alli sentimos, pues, es que hacemos, y
asi sentimos que sentimos y entendemos que en-
tendemos, y el sentir que sentimos v entendemos
es sentir que somos, pues nuestro ser es sentir o
entender, y el sentir uno que vive es una de las
cosas que de suyo son dulces y aplacibles, porque
la vida, de suyo, es cosa buena, y el sentir uno
que tiene en si cosa buena, es cosa dulce y aplaci-
ble. Y asi, el vivir es cosa de escoger, y senalada-
mente a los buenos, por cuanto el ser es para ellos
bueno y aplacible; pues, [por sentir que poseen
una cosa] de suyo buena, huélganse. Pues de la
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misma manera que se ha el bueno para consigo
mismo, se ha también para con su amigo, porque
su amigo es otro él. Pues asf como el ser es cosa
de desear a cada uno, de la misma manera es de-.

sear el ser del amigo, 0, a lo menos, por lo seme-
jante, El ser, pues, deciamos que era cosa de esco-

ger, porque lo sentfamos, siendo bueno, y seme-
jante sentimiento de suyo es aplacible. Conviene,
pues, también del amigo sentir que es, lo cual con-
siste en el vivir en compafia, y comunicarse en
conversaciones y en los pareceres, porque esto pa-

rece que es lo que en los hombres llamamos vivie + &

en compaififa, y no como en los ganados el pacer

juntos en un pasto. Pues si al bien afortunado le = =
es cosa de desear, de suyo, el ser, por ser natural- = =

mente cosa buena y aplacible, por lo semejante le
serd también la del amigo, y el amigo serd una de
las cosas que son de desear. Y lo que a cada uno
le es de désear, esto ha de tener en si, o serd, en
cuanto a aquella parte, falso. El bien afortunado,
pues, necesidad ternd de amigos virtuosos.

CAPITULO X

DEL NOMERO DE LOS AMIGOS

Después que ha demostrado por razones naturales
cémo ¢l bien afortunado tiene necesidad de amigos vir-
tuosos, disputa agora del nimero de los amigos, si es bien
tener amistad con muchos, y muestra cémo en el amistad
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util y en el deleite no conyiene tener muchos, porque
no se puede satisfacer a tantos, De la amistad fundada
en virtud pone esta regla, que tantos amigos es bien te-
ner, con cuantos se pueda comodamente conversar, y
pues esto no puede ser bien con muchos, tampoco es
bien tener con muchos amistad. Lo cual conforma muoy
bien con lo que dice el sabio, que ha de ser el amigo de
mil uno.

Habemos, pues, de tener los méds amigos que
pudiéremos. (O diremos que aquello que se dice
muy discretamente de los huéspedes, que ni ten-
gamos muchos, ni estemos sin ellos, cuadra tam-
bién a lo de la amistad, que ni estemos sin ami-
gos, ni procuremos muchos por extremo? A los
amigos fitiles muy bien cierto parece que les cua-
dra esto que decimos, porque favorecer y valer
a muches es cosa trabajosa, ni hay hacienda que
baste para ello. Cuando son, pues, mds en nime-
ro de los que pueden sufrir las fuerzas de la ha-
cienda, son superfluos y hacen estorbo para el
pasar la vida bien y con contento. De manera que
no son menester. De los amigos también que [se
procuran por deleite, bastan pocos, como en la co-
mida las salsas. Pero de los virtuosos ghanse por
ventura de procurar muchos en ntmero? (O, di-
remos que hay término en el ntmero y multitud
de los amigos, como en el de los ciudadanes? Por-
que una cindad no se poblara con diez hombres,
y si cien mil tiene, ya no parece ciudad. La canti-
dad, pues, no es por ventura una cosa determina-
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de cierto término de cosas. En los amigos, pues, _‘
también hay término en la multitud. De los cua-
les el mayor niimero ha de ser por ventura el de
aquellos con les: cuales pueda vivir uno en com-
paiifa, porque esto parece que es el sello de la
amistad. Cosa, pues, es clara y manifiesta, que no
es posible vivir en compafia de muchos y usar
con todos de unos mismos cumplimientos. A mds
desto, que de necesidad los tales también han de
ser amigos entre siy si unos con otros han de con-
versar, lo cual entre muchds es dificultoso, por-
que con dificultad puede uno alegrarse con mu-
chos, y entristecerse o dolerse como en cosa pro-
pria, porque puede acaecer que con uno se haya
de regacijar, y con otro entristecer. Bien estd, pues,
dicho por ventura, que no se ha de procurar de
tener muchos amigos, sino tantos cuantos sean
bastantes para pasar la vida. Porque ni aun tam-
poco parece que es posible que uno de muchos
sea entrapablemente amigo, y por la misma raz6n
pafece que tampoco pueden ser amados muchos
muy de coraz6n y voluntad, porque el amar muy
tiernamente y de corazén parece ser el extremo
de amistad, y esto ha de ser para con uno y el
amar mucho para con pocos, porque de la mis-
ma manera parece que en las mismas cosas acon-
tece, porque ni aun en la amistad de compaiifas
no son muchos los amigos, y las amistades singu-
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se cuentan. Mas los que se ofrecen a muchos por
amigos y conversan con todos, asi, a baleo, no
parece que son amigos de ninguno sino en género
de amistad civil, a los cuales, comtGnmente, llaman
hombres de buen trato o aplacibles. Conforme,
pues, a las leyes de amistad civil, bien puede uno
ser amigo de muchos, siendo realmente hombre
de bien, aunque en su tratar no sea muy aplaci-
ble. Pero, conforme a las leyes de amistad fundada
en virtud, cual es la que los hombres tienen por
si mismos, no puede ser uno amigo de muchos,
antes deben tenerse los hombres por dichosos de
hallar siquiera algunos pocos tales.

CAPITULO XI

EN QUE SE DISPUTA CUANDO SON MENESTER MAS LOS AMIGOS,
EN LA PROSPERIDAD O EN LA ADVERSIDAD

Una aplacible cuestién propone en este capitulo Aris-
tételes, en cudl de las dos fortunas son mds necesarios
los amigos, y concluye que en ambas, pero de diferente
manera. Porque la préspera tiene necesidad de amigos
buenos y fieles, y la adversa de amigos prdsperos y que
le puedan ayudar.

Pero jen qué tiempo son mas necesarios los
amigos, en la préspera fortuna o en la adversa?
Porque en ambas se procuran, y los que estin
puestos en trabajos tienen necesidad de socorro, y

lares, tan celebradas por poetas, entre dos solos
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también los bien afortunados han menester ami-
gos con quien conversen, y a los cuales hagan
buenas obras, porque desean estos tales bien ha-
cer. En la adversidad, pues, es cosa més necesaria
el tener amigos, y asi alli son menester amigos
atiles, pero en la prosperidad es mds honesta cosa,
y asi, en ésta, se procura tener amigos buenos.

Porque el hacer bien a tales y vivir con tales es 3

cosa mas de desear; pues la misma presencia de
los amigos, asi en la prosperidad como en la ad- '
versidad, es aplacible, porque los afligidos parece
que quedan aliviados cuando se duelen juntamente
los amigos de su pena. Por esto, ydudaria alguno
si los amigos toman parte de la pend, como quien
toma parte de una carga? () no es la causa esto,
sino que la presencia dellos, como es aplacible, y
el entender que aquéllos se conduelen, les alivia
la tristeza? Pero si por esta causa, o por otra, se
alivian, no lo disputamos, Parece, pues, que suce-
de lo que habemos dicho, y la presencia de los
tales parece ser una como mezcla, porque el ver
los amigos cosa aplacible es, y sefaladamente a
los que estdn puestos en trabajos, y siempre hay
algin socorro para no entristecerse; porque el
amigo es cosa que acarrea consuelo, asi con su
vista como con sus palabras, si es en ello diestro,
porque le conoce la condicién, y sabe qué cosas
le dan gusto y cudles también pena. Pero ¢l sentir
que el amigo se entristece por sus infortunios, le
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da pena, porque todos rehusan de ser a los ami-
gos causa de ftristeza, y asf; los hombres que son

~ naturalmente valerosos, recitanse de que sus ami-

gos reciban pena de su pena; y si con su esfuerzo
no vencen la tristeza que en ellos veen, no pueden
isufrirlo, ya los que lamentan con él deltodo los des-
pide, porque ni aun él no es amigo de hacer llan-
tos semejantes. Pero las mujercillas, y los hombres
de afeminadas condiciones, huélganse con los que
lloran, y suspiran con ellos, y 4manlos como a ami-
gos y personas que se duelen dellos. Pero en to-
das las cosas habemos de imitar siempre a lo me-
jor. Pero la presencia de los amigos en la préspe-
ra fortuna tiene aplacible asi la conversaci6n como
también el pensamiento y consideraci6n, porque
se alegran con los mismos bienes. Y por esto pa-
rece que conviene que a las cosas présperas llame-
mos prontamente a los amigos (porque el ser ami-
go de hacer bien es honesta cosa), pero a los tra-
bajos y adversidades recatadamente; porque lo
menos que posible fuere habemos de dar a nadie
parte de los males, de donde se dijo aquello:

Baste que yo esté puesto en desventura;

pero cuando, a costa de poco trabajo suyo, pue-
den hacerle mucho bien, en tal caso conviene dar-
les parte. En el convidarse parece que se ha de
hacer al revés, que a los que estin puestos en tra-
bajos se ha de ir sin ser llamado y prontamente
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(porque el oficio del amigo es hacer bien, y par-
ticularmente al que lo ha menester, y al que pa-
rece que no se osa desvergonzar a pedirlo, por-
que a ambos es mds honesto y mas aplacible el
hacer bien); pero en las prosperidades, para hecho |
de servir en algo, hase de ir prontamente (porque
también son menester para esto los amigos), pero
para recebir bien hase de ir perezosamente, por-
que no es honesta cosa ser uno pronto en el rece-
bir las buenas obras. Aunque habemos de procu-
rar que no nos tengan, por ventura, en opinién de
hombres risticos y mal criados en el rehusarlas,
porque esto también acontece algunas veces. Pero
la presencia de los amigos en todos parece ser de
desear. '

CAPITULO XII

EN QUE SE DEMUESTRA COMO EL VIVIR EN COMPANIA ES LA
MAS PROPRIA OBRA DE LOS AMIGOS, ASI BEUDENOS COMO MALOS

Concluye Aristételes su disputa de la amistad, decla-
rando ser el proprio fin el vivir en compaiiia, ora sean
los amigos virtuosos, ora viciosos, y muestra como de la
misma manera que el enamorado se huelga con el ver
mds que con otro sentide, asi también el amigo. Ponen
asimismo la diferencia entre los buenos amigos y los ma-
los, que cada unos dellos huelgan de tener compaifia en
ejercicios sémejantea a sus costumbres, los buenos en
buenos y los malos en malos y deshonestos ejercicios.

Acaece, pues, que asf como a los enamorados
les es la mds aplacible cosa de todas el mirar, y
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més apetecen este sentido que todos los demds,
como cosa por donde mds entra y se ceba el amor,
asi también los amigos lo que mds apetecen es el
vivir en compaiifa, porque la misma amistad es
compaiifa, y de la misma manera que uno se ha
para consigo mismo, se ha también para con el
amigo, y el sentir uno de sf mismo que es, cosa
cierto es de desear, y por la misma razén el sen-
tir lo mismo del amigo lo serd. Pues el ejercicio
deste sentimiento consiste en el vivir en compa-
fifa; de manera que no es cosa ajena de razdn el
desearlo; y en aquello en que consiste el ser de
cada uno, o por cuya causa desean el vivir, en
aquello mismo quieren conversar con los amigos.
Y asf, unos se festejan con convites, otros con ju-

_gar a los dados, otrog con ejercicios de luchas,

.otros con cazas, 0 en ejercicios de filosoffa, con-
versando cada unos dellos en aquello que més le
agrada de todas las cosas de la vida, Porque de-
seando vivir con sus amigos hacen estas cosas, y
comunicanlas con aquellos con quien les agrada
el vivir en compafifa. Es, pues, la amistad de los
malos perversa, porque como Son inconstantes
participan y comunicanse lo malo, y hidcense del
todo perversos, procurando parecer los unos a los
otros; pero la de los buenos es buena y perfeta,
porque con las buenas conversaciones crece siem-
pre la virtud. Y asf parece que cuanto mds se ejer-
citan y mds los unos a los otros se corrigen, tanto
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mejores se hacen, porque reciben los unos de los
otros las cosas que les dan contento. De donde
dijo bien Teognis, como arriba dijimos:

Del bueno aprenderds las cosas buenas.

De la amistad, pues, baste lo tratado. Siguese ago- ¢
ra que tratemos del deleite.

FIN DEL LIBRO NONO



ARGUMENTO DEL DECIMO LIBRO

. Yaque ha concluido en los dos libros pasados la dispu-
! "‘ ta y materia de amistad, da fin en el presente libro a sus
 Morales y trata del deleite largamente y de proposito,
~ porque lo que trat6 en el séptimo fué de paso y no de su
“intento principal, Trata, pues, en los cinco capitulos pri-
~ meros del deleite, qué cosa es y cufintas especies tiene,
~ Después trata de la felicidad, que es lo que puso por il

- timo fin de nuestra vida humana, y hace dos partes della:
una activa y otra contemplativa, y al fin, haciendo un lar-
go epilogo de todo lo tratado, concluye con su obra,
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' LIBRO DECIMO Y ULTIMO

DE LAS ETICAS O MORALES DE ARISTOTELES, ESCRITOS A SU
HIJO NICOMACO ¥ POR ESTO LLAMADOS NICOMAQUIOS

CAPITULO PRIMERO

DEL; DELEITE

En el primer capitulo muestra de qué manera toca al
filésofo moral el tratar del deleite, y por qué causas.
Muestra ¢udn varios pareceres hay acerca de si el delei-
te es cosa buena 0 no lo es. Para entender esto conwvie-
ne que entendamos que el deleite es conformacidn de la
cosa con la voluntad, porque entonces nos deleitamos,
coando las cosas se hacen a nuestro gusto, y la tristeza
es lo contrario: disconformidad entre €l suceso de la cosa
y nuestra voluntad. De aqui se colige claramente que si
la voluntad no es errada, el deleite es bueno, y si es erra-
da y viciosa, es malo. Porque el hallar deleite y gusto en
las cosas buenas, hace perseverar en ellas, y el hallar de-
leite y gusto en las cosas malas, hace incorregibles a hom-
bres, porque es imposible enmendar uno su vida mientras
no aborrezea lo mal hecho, y es imposible aborrecello
mientras en ello halle deleite. De manera que el deleite
de lo malo serd malo, y bueno el de lo bueno.

Tras desto se ofrece fratar, por ventura, del de-
leite, porque parece ser éste una cosa muy fami-
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liar a nuestra naturaleza, y por esto a los mance-
bos los ensenan rigiéndolos con deleite y con

tristeza. Parece asimismo que, para lo que tocaa

las costhimbres, importa mucho, y es lo principal,

el hallar gusto en lo que conviene hallarlo, y abo- =

rrecer lo que se debe aborrecer, porque esto dura'
toda la vida, y es cosa de mucha importanciay
valor para alcanzar la virtud y vida préspera, por-
que los hombres escogen las cosas deleitosas y

to huyen de las tristes. Estas cosas, pues, no se han

de pasar as{ por alto, especialmente que lo que
sobre esto se disputa hace mucha dificultad, por-
que unos dicen que el deleite es el sumo bien, y
otros, por el contrario, que es cosa muy mala; los

15 unos persuadidos, por ventura, ser ello asi, y los

otros entendiendo que, para lo que cumple a nues-
tra vida, es mejor dar a entender que el deleite es
cosa mala, puesto que ello asi no fuese, porque
los hombres, vulgarmente, se van tras dél, y no

29 atienden sino a darse a sus deleites, y que por

esto era bien torcerlos al contrario, porque des-
ta manera vernfase a dar en el medio. Pero esto
‘1o es bien dicho, porque en materia de afectos y
ejercicios las razones no hacen tanta fe como las

25 obras. Cuando discrepan, pues, éstas con lo que se

vée por el sentido, son despreciadas y, juntamente
con esto, destruyen la verdad, porque el que vitu-
_pera el deleite, si alguna vez se muestra apetecer-
lo, parece que se inclina a él, casi dando a enten-
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‘der que no son todos malos, porque el distinguir
‘entre deleite y deleite no es de los vulgares. Las
verdaderas razones, pues, parecen ser muy impor-
tantes, no solamente para el entender las cosas,
pero aun también para pasar la vida, porque cuan-
do conforman con la experiencia de las obras, per-
suaden, y asi inducen a los que las entienden a
vivir conforme a ellas. Pero desto baste por agora,
y prosigamos lo que estd dicho del deleite.

CAPITULO I

EN QUE SE PROPONE LA OPINION DE RUDOXO, DE PLATON
Y DE OTROS ACERCA DEL DELEITE

Propone la diversidad de las opiniones acerca de si el
deleite es cosa buena o no lo es. La primera es de Eu-
doxo, el cual decia ser el deleite el sumo bien, pues to-
das las cosas lo apetecian, y también que su contrario,
que es la tristeza, todas las cosas la rehusan como cosa
mala y enemiga de natura. Terceramente, porque el de-
leite, por si mismo es apetecido, y si a otro bien se alle-
ga lo hace mds digno de ser apetecido y deseado. La se-
gunda es de Platén, el cual, por la misma razén, conclufa
no ser el sumo bien, pues el deleite con virtud es mds de
apetecer que sin virtud; pero el sumo bien no admite
mds o menos. Pone asimismo las opiniones de otros para
probar que es malo, las cuales se entenderdn en el mis-
mo texto ficilmente.

Eudoxo, pues, tenfa por opinién que el deleite
era el sumo bien, porque vefa que todas las cosas,
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asf capaces de razén, como incapaces, lo apetecen,

y que en todas las cosas lo que es de escoger

aquello es bueno, y lo mds digno de escoger lo
mejor de todo; y el ver que todas las cosas se in-
clinan a lo mismo, muestra que aquello es para
todas las cosas lo mejor, porque cada cosa halla
lo qu'e es bueno para sf, como el mantenimiento,
y asf, lo que es bien para todos y todos lo apete-
cen, aquello decia él ser el sumo bien. Estas razo-
nes de Eudoxo més persuadian por la bondad de
las costumbres del hombre, que por si mismas, por-
que por extremo se mostraba ser templado en su
vivir. De manera que no pareceria que decfa esto
como hombre al deleite aficionado, sino que, en
realidad de verdad, éra ello asi como él decfa. No
menos se persuadia el ser esto asi verdad por el
contrario del deleite, porque la tristeza de suyo
es cosa digna de que todos la aborrezcan, y de la

misma manera serd cosa digna de amar la quele

es contraria. [tem, que aquello parece ser lo mas
digno de escoger, lo cual no por amor de otra
cosa lo apetecemos, y esto, sin controversia nin-

guna, es el deleite, porque ninguno pregunta ja-

mds a otro a qué fin se deleita, casi mostrando
que el deleite es cosa de suyo digna de escoger.
Asimismo, allegado el deleite a otra cualquier cosa
buena, la hace mds digna de escoger, como el ha-
cer justicia, el vivir templadamente, y hace que -
el bien mismo se acreciente y haga mayor. Aun-
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que esta razén parece que demuestra ser el delei-
te uno de los bienes, pero no que sea m4s perfec-
to bien que cualquier otro, porque cualquier bien
es mas de desear acompanado de otro, que no a
solas. Con esta misma razén demuestra Platén no

- ser el deleite el sumo bien, porque la vida delei-

tosa, tomada juntamente con la prudencia, es més
de desear que no sin ella, y si lo mezclado mis
perfeto es, no es el deleite el sumo bien, porque
lo que es sumo bien no se hace mis digno de de-
sear porque se le afiada otra cualquier cosa. Cons-
ta, pues, que ninguna cosa, que en compaifiia de
las cosas que son de suyo buenas fuere mds dig-
na de escoger, serd el sumo bien. ¢ Cudl, pues, serd
tal, del cual participemos? Porque éste es el que
buscamos. Pues los que dicen que aquello que to-
dos apetecen no es cosa buena, ninguna cosa di-
cen, porque lo que a todos les parece, aquello de-
cimos que es, y el que esta persuasién refutare, no
dird cosas mds dignas de fe. Porque si solas las
cosas que no aleanzan razén apeteciesen los delei-
tes, aGn serfa algo lo que dicen. Pero, pues, lo
apetecen también las cosas dotadas de prudencia,
Jqué tienen que decir en esto? Y aun en los mis-
mos malos, por ventura hay algin natural bien
mayor que lo que es de suyo bueno, lo cual ape-
tece su bien proprio. Ni aun lo que dicen del con-
trario parece estar bien dicho. Porque dicen que
no se sigue que porque la ftristeza sea cosa mala
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por eso es bueno el deleite, porque bien puede un
mal ser contrario de otro, y ambos de otro queno
sea lo que el uno o lo que el otro. Esto que ellos
dicen no estd mal dicho, pero, en lo que aquf tra-
tamos, no-es v_e:'c_lad: porque si ambas a dos cosas
fueran malas, ambas a dos fueran dé aborrecer; ¥y
si ninguna dé.l!as mala, ninguna de aborrecer; y
si la una, aquélla, de la misma manera, lo fuera.
Pero agora parece que de la tristeza huyen como
de mal, y el deleite lo escogen como bien: pues
luego, de la misma manera, son contrarios.

CAPITULO. I

EN QUE SE PRUEBA COMO EL DELEITE ES COSA BUENA, ¥
QUE NO SE HAN DE ESCOGER TODOS LOS DELEITES, ¥ SE SA-
TISFACE A LAS RAZONES DE LOS QUE TIENEN LO CONTRARIO

Propuesta la opinidén de Eudoxo, y respondido a las
razones de los que la refutaban, muestra cdmo las razo-
nes de los que querian probar que el deleite no era cosa
buena, no coligen nada, ni tienen ninguna consecucidn,
Porque no se colige: el deleite no es calidad, luego no es
cosa buena; el deleite admite mds y menos, luego no es
cosa buena, Porque en muchas cosas demuestra haber
estp que es no ser calidad, como en un buen ejercicio, y
admitir mds y menos, como el ser justo, y con todo eso
ser cosas huenas. Demuestra <despuds el deleite no ser
movimiento ni generacién, y que no todos los deleites
tienen por contraria Ja fristeza, sino solos los corporales,
Declara, al cabo, que no todo lo que parece deleite es
deleite, porque lo que la voluntad-viciosa juzga por de-
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Jeite a la tal le es, pero de suyo no lo es, asi como el buen

manjar, que el enfermo lo juzga amargo, al tal enfermo
le es amargo, pero no lo es de suyo. Y asi, lo que la vo-

luntad sin virtud juzga ser deleite, no se ha de apetecer.

Pero no porque el deleite no sea calidad, deja
por eso de ser uno de los bienes, porque tampoco
son calidades los ejercicios virtuosos, ni menos lo
es la misma felicidad. Dicen, asimismo, que lo
bueno es cosa ya determinada, pero que el deleite
no tiene cierto término, pues admite mds y me-
nos. Pues si del deleitarse lo coligen esto, lo mis-
mo hallardn en la justicia y en las demds virtudes,
conforme a las cuales, clara y manifiestamente,
confiesan ser unos més fales y otros menos, por-
que unos hay que son més justos que otros, y otros
mas valerosos que otros. Y aun acontece que uno
use mds de justicia que otro, y uno sea mds tem-
plado én su vivir que otro. Pero si en los mismos
deleites dicen que consiste, no dan afin bien en la
cuenta de la causa, si unos deleites hay que no
admiten mezcla y otros que son mezclados. Pero
Jqué inconveniente hallan en que asi como la sa-
lud, siendo cosa que tiene fin y término, con todo
eso admite mis y menos, de la misma manera
también acontezca en el deleite? Porque ni en to-
das las cosas hay la misma templanza, ni aun en

la misma cosa es siempre una misma, sino que aun-

que se debilite, queda la misma hasta llegar a cier-
to término, y difiere en mds y menos. Y esto mis-
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mo puede acontecer en el deleite. Los que ponen
que el sumo bien es cosa perfeta, y que los movi-
mientos y generaciones son cosas imperfetas, pre-
tenden mostrar que el deleite es movimiento y ge-
neracién. Pero no parece que dicen bien en esto, .
ni que el deleite es movimiento, porque a todo
moyimiento le es anexa la presteza y la pereza,
aunque no en respecto y comparaci6n de si mismo,
sino de algtin otro, como al movimiento del mun-
do en respecto de otro, pero en el deleite ni hay
presteza ni pereza, porque caer en un deleite de
presto puede acontecer, como caer en ira, pero
deleitarse no es posible ni de presto ni respecto
de otrie; pero el andar y crecer, y las cosas otras
como éstas, bien pueden hacerse presta y perezo-
samente. Caer, pues, en el deleite presta o perezo-
samente, bien es posible, pero no lo es el obrar
conforme a él, digo el mismo deleitarse. ;Cémo
serd, pues, generacién? Porque no parece que cual-
quier cosa se haga de cualquiera, sino que de lo
mismo que se hace, en aquello mismo se resuelve,
y asi, de lo que el deleite fuese generacién, de
aquello mismo serfa la tristeza perdicién. Dicen,
asimismo, que la tristeza es falta de lo que natu-
raleza requiere, y el deleite cumplimiento o hen-
chimiento de aquello. Pero estas cosas son afectos
corporales, porque si el deleite fuese henchimien-
to de lo que naturaleza requiere, aquello mismo
en quien se hace el henchimiento, sentiria el de-
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leite; luego el ecuerpo serfa el que se deleitase, lo
cual no parece ser asf. No es, pues, el deleite hen-
chimiento, sino que haciéndose este henchimien-
to, se deleita el hombre, y quitindole alguna par-
te, se entristece. Pero esta opini6n parece haber
procedido de las tristezas y deleites que acaecen
acerca del mantenimiento, porque los que estdn
faltos dél, y por la misma razén tristes, cuando
matan su hambre, se deleitan. Pero esto no acae-
ce en todos los deleites, porque los deleites de
las sciencias y de los sentidos, como son los que
dan los olores, las misicas, las hermosas vistas,
y muchas memorias y esperanzas, carecen de tris-
teza. ¢De quién, pues, diremos que son genera-
ciones estos deleites semejantes? Porque de nin-
guna cosa son defectos, cuyas harturas o henchi-
mientos sean. Pero a los que proponen deleites
feos y torpes, puédeseles responder que cosas se-
mejantés no son cosas deleitosas; porque no por-
que a los que tienen los afectos estragados les
parezcan deleitosas, por eso habemos de creer
que lo son absolutamente, sino deleitosas a los ta-
les; de la misma manera que las cosas que a los
enfermos les parecen provechosas, dulces o amar-
gas, o las que a los lagafiosos les parecen blan-
cas, no por eso diremos que son tales. ;O res-
ponderemos que los deleites son, cierto, cosas de
apetecer, pero no los de cosas como aquéllas; asi
como el enriquecer es cosa de desear, pero no
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haciendo traiciones a la patria, v el tener salud es

cosa de desear también, pero no comiendo cual-

quier cosa? {0 diremos que los deleites difieren en
especie, porque los que procedende cosas honestas
son diferentes de los que de cosas feas, y que nin-
guno puede deleitarse como se deleita el hombre
justo, no siendo justo, ni como se deleita el masico,
no siendo masico, ¥ de la misma manera en todo
lo demds? Y que el deleite no sea bueno, o que
haya diferentes especies de deleites, claramente lo
muestra la diferencia que hay entre el amigo y el
lisonjero, porque el amigo conversa encaminando
su conyersacién a lo bueno, y el lisonjero a lo delei-
table, y asf lo del lisonjero es vituperado y lo del
amigo es alabado, como cgsas que enderezan su
conversaci6n a cosas diferentes. Ninguno tampoco
habria que holgase de vivir toda la vida teniendo
entendimiento de mochacho, por deleitarse con
las cosas con que mds parece que se deleitan los
mochachos, ni se alegrase haciendo alguna cosa
torpe, aunque nunca se hobiese de entristecer.
Muchas cosas, asimismo, procuramos con mucha
solicitud, aunque ningan deleite den, como €l ver,
el acordarnos, el saber, el ser dotados de virtudes.
Y si tras destas cosas de necesidad se siguen de-
leites, no importa, porque también las escogeria-
mos aunque ningfin deleite nos procediese dellas.
Consta, pues, al parecer, que ni el deleite es cosa
buena, ni todo deleite es de escoger, y que hay
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algunos deleites dignos de escoger de suyo mis-

~ mos, los cuales difieren en especie, o, a lo menos,

las cosas de do proceden ellos. Baste, pues, lo que

3 . estd dicho del deleite y la tristeza.

CAPITULO 1V

EN EL CUAL SE DECLARA QUE COSA ES DELEITE
¥ cOMO PERFICIONA TODO EJERCICIO

Aunque el fin 1ltimo de la moral sciencia es el bien
obrar, para mediante aquél vivir présperamente, y por
esto la sciencia moral es sciencia activa y no contempla-
tiva, con todo eso, siempre se ofrece tratar algunas cosas
contéemplativas, y que no pertenecen para el obrar; una
de las cuales es la que se trata en el capitulo presente,
en el cual el filésofo propone la definicién del deleite, bus-
cando primeramente, contorme 4 métoda 6gico, su gé-
nero, que es un sibito accidente que perficiona el gjer-
cicio. Después pone algunas dudas, y satisface a ellas.
Pero casi todo lo de este capitulo, mds curioso es que ne-
cesario.

Pero qué cosa sea el deleite, o qué tal sea, mds

claramente se entenderd, tomando la cosa de prin-
cipio. Porque el ver en cualquier cantidad de tiem-
po qué se haga, parece ser cosa perfeta, porque
no tiene necesidad de otra cosa alguna que, afia-
diéndosele después, haga perfeta su especie. El
deleite, pues, parece ser una cosa como ésta, por-

que es una cosa entera, y en ningiin espacio de

tiempo puede ninguno tomar un deleite de mane-
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ra que, si mds tiempo dura, venga a ser su espe-
cie mds perfeta. Y por esto, el deleite no es mo-
vimiento, porque todo movimiento se hace en
tiempo y va a algtn fin enderezado, como el edi-
ficar entonces se dice ser perfeto, cuando haya
dado remate a lo que pretende, o en todo el tiem-
po, o en este tal particular; pero considerados los
movimientos en cualquiera parte del tiempo, to-:
dos son imperfetos y diferentes en especie, asi
del todo como entre sf; porque el pener una pie-
dra sobre otra, diverso movimiento es del levan-
tar el pilar, y ambas a dos cosas difieren del ha-
cer el templo, y el edificar el templo es accién
perfeta, porque para lo propuesto no le falta nada.
Pero el echar los cimientos y el hacer la crucerfa

son acciones imperfetas, pues ambas a dos son de

lo que es parte; difieren, pues, en especie, y no
puede hallarse en cualquier manera de tiempo per-
feto movimiento en especie, si no es en todo el
tiempo considerado juntamente. Lo mismo se halla
en el andar y en los demds; porque si el ir es mo-
verse de una parte a otra, sus'diversas especies
serdn volar, andar, saltar, y otras semejantes, Y
no solamente en éstas pasa ello asi, pero aun en el
mismo andar también, porque el de dénde y adén-
de no es un mismo en toda la corrida que enla
parte, ni el mismo en la una parte que en la otra,
ni es todo uno pasar esta raya o aquella otra, por-
que no solamente pasa la raya, pero pasa la pues-
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ta en lugar, y la una estd en diferente lugar de la
otra. Pero del movimiento ya en otros libros se ha
tratado de propésito. Parece, pues, que ni aun en
todo el tiempo no es una accién perfeta, sino mu-
chas imperfetas y diferentes en especie, pues el

de dénde y el ad6nde les hacen diversas en es-

pecie. Pero la especie del deleite en cualquier
tiempo es perfeta. Consta, pues, manifiestamente
que el movimiento y el deleite son cosas diversas
entre sf, y que el deleite es cosa entera y per-
feta, lo cual también parece que se entiende ser
asi de que ninguna cosa se puede mover sin dis-
curso de tiempo, pero deleitarse bien puede, por-
que lo que agora en este presente tiempo es,

entera cosa es. De aqui se collige que no dicen

bien los que dicen ser el deleite movimiento o
generacién, porque éstas no se dicen en las
cosas que tienen en si todo su ser, sino de las que
estdn por partes repartidas y no son cosas ente-
ras; porque ni en la vista hay generacién, ni en el
punto, nien la unidad, ni cosa ninguna déstas es
movimiento ni generacién, ni tampoco lo habrd
en el deleite, porque es una cosa entera. Pero todo
sentido ejercita su operacién en respecto, y el que
bien dispuesto estd en respecto de lo mds hermo-
so que por el sentido se puede percibir, la ejerci-
ta perfetamente, porque tal cosa como ésta pa-
rece que es sefialadamente el perfeto ejercicio,
ni importa nada que digamos que el mismo sen-
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Y en cada uno de los sentidos, aquel es el mejor
ejercicio, que es de mds bien dispuesto sentido y
va dirigido al mejor de sus objetos. Este tal, pues, =

deleitoso; porque en cada sentido hay su deleite,
y de la misma manera en cada ejercicio del en-
tendimiento y en la contemplacién, y el mas de-
leitoso es el que es mds perfeto, y el mds perfeto "
es el del que estd bien dispuesto para lo m4s vir-
tuoso que con el entendimiento puede ser com-

prendido. Y este tal ejercicio perficiGnase con el
deleite, pero no de una misma manera lo hace
perfeto el deleite y el objeto y el sentido, aun-
que son todas cosas buenas, de la misma manera _- !
que la salud y el médico no son de una misma =
manera causa del estar sano. Consta, pues, que en b

tales vistas y tales sonidos dan deleite; también
consta que aquel serd mayor deleite, que se toma-
rd estando el sentido muy mas perfeto, y siendo
enderezado a muy més perfeto objeto. Siendo,
pues, tales el objeto que se ha de sentir y el sen-
tido que lo perciba, siempre habra deleite, pues
habrd quien lo dé y quien lo reciba. Perficiona,
pues, el deleite al ejercicio, no como hébito que
consista en €él, sino como fin que de nuevo dél
resulta, de la misma manera que a los mancebos
la hermosura, ¥ mientras lo que se siente o se en-
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tiende estuviere dispuesto como debe, y por la

‘misma razén el que lo juzga y considera, en tal

ejercicio siempre habrd deleite. Porque las cosas
que son semejantes y de una misma manera es-
tin entre si dispuestas, digo el que recibe y el
que hace, siempre estin aptas para producir el

~_mismo efecto, pues como ninguno continuamente
se deleita o estdi en fatiga, porque ninguna cosa
- humana puede durar continuamente en el ejerci-

cio, y por esto no, ni el deleite tampoco duraa la
continua, porque es anexo al gjercicio. Y aun al-
gunas cosas deleitan siendo nuevas, y después no,
por la misma causa. Porque al principio cébase
en ellas el entendimiento y ejercitase con hervor,
como los que miran ponen su vista ahincadamen-

te, pero después no es tan vivo el ejercicio, sino

remiso, y por esto también el deleite se escurece.
Alguno, pues habrd que piense que apelecen los
hombres el deleite, porque apetecen el vivir, y
la vida es un ejercicio, y cada uno en aquello y
con aquello que mds ama se ejercita, como el mf-
sico con ¢l oir en las consonancias, y el amigo de
saber con el entendimiento en las consideracio-
nes, y cada uno de los demds de la misma mane-
ra. Pero el deleite da la perficidn y remate a los
ejercicios, y asi también al vivir, al cual apetecen.
Con razén, pues, apetecen los hombres el deleite,
pues a cada uno le perficiona la vida, la cual es
cosa de desear. Pero si apetecemos el vivir por el
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deleite o al contrario el deleite por el vivir, no !0‘.-‘ :
disputemos por agora, porque estas dos cosas pa-
fecen tan anexas la una a la otra, que no se pue-
den hallar la una sin la otra; porque sin ejercicio =
no hay deleite, y a toda ejercicio le da el deleite
su remate. '

CAPITULO V

EN QUE SE MUESTRA CO6MO LOS DELEITES DIFIEREN
EN ESPECIE

En el capitulo presente da fin a la disputa del deleite,
probando una cuestién no muy dificultosa: que los delei-
tes difieren en especie, Pruébalo con semejantes razones
que éstas: que lo que unos perficionan, otros lo impi-
den, como los deleites del entendimiento perficionan
las sciencias, los del sentido las destruyen. Item, que
cada deleite sigue su proprio ejercicio, y asi como los
ejercicios son diversos, lo han de ser también de necesi-
dad los deleites que lo[s] siguen, con otras razones que
se entenderdn por el mismo texto fdcilmente.

De donde parece que los deleites difieren en
especie, porque las cosas que son diferentes en
especie, juzgamos que son perficionadas por cosas
también diferentes en especie; y los ejercicios del
entendimiento diversos son de los del sentido.
Porque desta manera parece que difieren las cosas
naturales de las artificizles, como los animales y
los drboles, la pintura y la estatua, la casa y el
vaso; y de la misma manera los ejercicios dife-
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rentes en especie son hechos perfetos por cosas
también diferentes en especie, pues los ejercicios
del entendimiento difieren en especie de los del
sentido, y éstos también los unos de los otros,
luego también terndn la misma diferencia los de-
leites que la perficién le dieren y remate. De-
muéstrase también esto mismo en que cada deleite
es proprio de aquel ejercicio, al cual hace perfeto;
porque el proprio deleite acrecienta el ejercicio,
porque los que cualquier cosa hacen con deleite,
mejor juzgan della, y mejor la declaran, como los
que se deleitan con la geometrfa hicense ge6me-
tras, y las cosas tocantes a geometria mejor las
entienden que los otros. De la misma manera los
aficionados a la mtsica, y a la arquitectura, y a las
demas artes, aprovechan en sus proprias obras
deleitindose con ellas. Acrecientan, pues, los de-
leites a las obras, y las cosas que acrecientan pro-
prias son de aquello que acrecientan, y las cosas
diferentes en especie tienen también cosas proprias
diferentes en especie. Pero aun mds a la clara se
verd esto, en que los deleites que de unas cosas
proceden, son estorbos para los ejercicios de las
otras. Porque los aficionados a las flautas no pue-
den escuchar las buenas conversaciones, si vieren
tafier a un misico de flautas, porque se huelgan
mds con la masica de las flautas, que no con el
ejercicio que tratan de presente, de manera que
el deleite de la misica de flautas destruye el ejer-
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nera acontece en las demés cosas, cuando uno e:{
dos diversas cosas juntamente se ejercita. Porque
la més deleitosa excluye a la otra, y si en el deleite
difiere mucho la una de la otra, ya la excluye mu-
cho mds, de manera que en la otra verni ano

ejercitarse nada. Por esto cnando en una ecosa nos

deleitamos mucho, no nos curamos de hacer otra;
pero cuando ya con unas cosas no nos deleitamos

mucho, entonces nos damos a hacer otras, como
en los teatros, cuando los que combaten lo hacen
friamente, los miradores plnense a comer sus cola~ ;
ciones. Y, pues, el proprio deleite esclarece méds
los ejercicios, y los hace méds durables y mejores,
v los que son ajenos lo destruyen, claramente se
demuestra ‘que difieren mucho los tales deleites
entre si, porque los ajenos deleites casi hacen lo
mismo que las proprias tristezas, porque las pro-
prias tristezas destruyen los ejercicios, como si a
uno le es pesado o desabrido el escrebir o el con-
tar a otro, ni el uno escribe, ni el otro cuenta,
porque le es desabrido y pesado el ejercicio dello.
En los ejercicios, pues, de los proprios deleites y
molestias procede lo contrario, y proprios deleites
o molestias se dicen aquellas que de suyo Lrae con-
sigo el ejercicio, pero los otros deleites llamdmos-
los ajenos, porque hacen lo mismo que las moles-
tias, porque destruyen, aunque no de la misma
manera. Y, pues, los ejercicios difieren en bondad
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y malicia, y los unos son dignos de amar y los
otros de aborrecer, y otros hay que son indife-
_rentes, de la misma manera serd de los deleites,
porque cada ejercicio tiene su proprio deleite. El
deleite, pues, que fuere proprio del buen ejercicio,
serd buen deleite, y el que del malo, serd malo. Por-
que también los deseos, si son de cosas buenas, son
de alabar, y si de malas, de vituperar; verdad es
que mds proprios de los ejercicios son los deleites
que los deseos, porque los deseos son distinctos de
los ejercicios, asi en el tiempo como en la natura-
leza; pero los deleites estdn conjuntos con los mis-
mos ejercicios, y tan unidos, que hay cuesti6n si
el ejercicio es lo mismo que el deleite. Pero con
todo eso el deleite no parece que sea entendi-
miento, ni tampoco sentido, porque es cosa ajena
de razén, sino que como nunca estd apartado el
deleite, o del entendimiento, o del sentido, paré-
celes a algunos que es lo mismo como los demds
ejercicios y deleites. Pero la vista difiere del tacto
en la limpieza, y el oido y el olfato del gusto por
lo mismo, y de la misma manera difieren los de-
leites dellos, y déstos los del entendimiento, y

entre si los unos de los otros. Parece, pues, que’

cada animal tiene su proprio deleite, como su pro-

. prio ejercicio y obra propria, porque uno es el

deleite del caballo, y otro el del perro, y otro el
del hombre, como dice Herdclito de los asnos, que
antes acuden a la paja, que no al oro, porque a los
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asnos mas aplacible les es el comer que no el oro.
Los deleites, pues, de cosas diversas en especie,
también entre si difieren en especie; pero los de
las cosas que son unas mismas, es conforme a ra-
zon que sean no diferentes. Aunque las de los
hombres no poco difieren entre si, porque unas
mismas cosas a unos dan pena y a otros dan de-
leite, y a unos les parecen cosas tristes y dignas
de aborrecer, y a otros deleitosas y dignas de
amar, lo cual en las cosas dulces acaece, porque
una misma cosa no le parece dulce al que estd
con calentura y al que estd sano, ni de la misma
manera caliente al que estd flaco, que al que tiene
buen habito de cuerpo, y lo mismo acaece en todo
lo demds. En todas estas cosas, pues, aquello parece
ser realmente, que el que bien dispuesto estd juz-
gare que es. Pues si esto estd bien dicho, como lo
parece estar, y si la virtud es la regla en cada cosa,
y €l bueno es el que lo ha de reglar, aquéllos por
cierto serin realmente deleites, que al bueno le
parecieren que lo son, y aquellas serdn cosas
deleitosas, con las cuales €l se deleitare. Y silas
cosas de que este tal abomina, a otro le parecen
deleitosas, no es de maravillar, porque de diversas
maneras se pervierten los hombres y se estragan.
No son, pues, las tales cosas deleitosas, sino sonlo
a los tales, y a los que de aguella manera estdn dis-
puestos. Los que son, pues, a confesién de todos
cosas feas, claro estd que no habemos de decir




— 449 —

que son deleites, sino para los estragados y per-
didos; pero de las que ser parecen buenas, cudl o
qué tal sea el que habemos de decir ser proprio
del hombre, por el mismo ejercicio se entiende
claramente, porque a los ejercicios son anexos los
deleites. Si el ejercicio, pues, del hombre bien afor-
tunado es uno solo, o si son muchos los deleites
que a este tal o a estos tales dieren perficion,
estos se dirdn propriamente ser deleites proprios
del hombre; pero los demds, secundariamente y
muy de lejos, como también sus ejercicios.

CAPITULO VI

BE LA FELICIDAD

En el principio desta obra mostré Aristételes ser el
blanco, adonde los hombres habian de enderezar todos
sus hechos, la felicidad., Y después ha tratado de todos
los géneros de virtudes, como de medios y cosas, median-
te las cuales se alcanza esta felicidad, y por la misma ra-
z6n ha tratado de la amistad y del deleite como de cosas
anexas a lamisma felicidad. Agora, en lo que resta deste
libro, trata de la misma felicidad, dando con esto el re-
mate a sus Morales. Porque en toda cosa el fin es lo pri-
mero que acude a la intencién, y lo postrero que el que
obra pone en ejecueién, En el capitulo presente hace
una breve recopilacién de lo que ya se traté della en el
principio. Muestra después ser la felicidad un ejercicio
que los hombres perfetos lo aman por si y no por causa
de otro. Esto dice como hombre que en esto alecanzd lo
que humanamente pudo. Si doctrina evangélica alcanza-
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ra, dijera, con la verdad, ser la felicidad nuestra ver a
Dios y gozar de aquella inmensa gloria que de su suma
bondad procede a los que la merecen alcanzar; y que las
virtudes que estdn ya dichas, con otras que ¢l no supo,
que son: fe, esperanza, caridad, son los medios para al-
canzar esta felicidad.

Pero, pues habemos ya concluide con lo de las
virtudes, amistades y deleites, resta que tratemos
asf sumariamente de la felicidad, pues la pusimos
por fin y blanco de las humanas cosas. Reiterando,
pues, lo que ya estd dicho en otra parte, serd
nuestra disputa mds sumaria. Dijimos, pues, que
la felicidad no era hdbito, porque se siguiria que
pudiese cuadrar al que duerme y viva vida de
planta, y tambien al que estuviese puesto en muy
grandes desventuras. Pues si tales cosas no nos
cuadran, mds habemos de decir que consiste en
ejercicio, como ya se dijo en lo pasado. De los
ejercicios, pues, unos hay que son forzosos y que
por fin de otras cosas los escogemos, y otros que
por respecto dellos mismos. Consta, pues; que la
felicidad se ha de contar por uno de aquellos ejer-
cicios que por'si mismos se escogen, y no se ha
de poner entre los que por fin de otras cosas se
apetecen, porque la felicidad de ninguna cosa es
falta, antes para si misma es muy bastante. Aque-
llos ejercicios, pues, son dignos por si ‘mismos de
escoger, de los cuales no se pretende otra cosa
fuera del mismo ejercicio. Tales, pues, parecen ser
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las obras de virtud, porque el obrar cosas honestas
y virtuosas es una de las cosas que por si mismas
son dignas de escoger, y asimismo los juegos que
en sf son deleitosos, porque no por otro fin son
apetecidos, porque mds dafio reciben los hombres
dellos que provecho, pues se descuidan por ellos
de su propria salud y de sus intereses. Y aun mu-
chos de los bien afortunados se dan a semejantes
pasatiempos, y por esto los tiranos, a los que en
semejantes conversaciones son graciosos y aplaci-
bles, precisan mucho, porque estos tales se mues-
tran deleitosos en aquello que los tales poderosos
apetecen, y sienten ellos necesidad de cosas seme-
jantes. Estas tales cosas, pues, parecen cosas prés-
peras, porque se deleitan en ellas los que estin
puestos en poder y seiiorfo. Aunque Jos tales no
son por ventura bastante argumento para persua-
dirlo, porque no consiste la virtud en el poder
mucho y sefiorear, ni tampoco el buen entendi-
miento, de las cuales dos cosas proceden los
buenos ejercicios. Y si estos tales, no gustando del
deleite verdadero y liberal, se dan a los deleites
sensuales, no por eso habemos de juzgar ser los
deleites sensuales méds dignos de escoger, porque
también los nifios juzgan ser lo més principal lo
que entre ellos es tenido en precio y en estima.
Es, pues, cosa conforme a raz6n, que asi como a
los nifios y a los varones las cosas que les parecen
de estimar son diferentes, de la misma manera
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también a los malos y a los buenos. Aquellas cosas
pues, son dignas de estima y deleitosas (como ya
estd dicho muchas veces), que las juzga ser tales
el hombre virtuoso, porque cada uno juzga por
mds digno de escoger el ejercicio que es segin
su proprio hédbito, y asi también el virtuoso juzga
por mids digno de escoger el ejercicio que es segtin
virtud. No consiste, pues, la felicidad en gracias 'y
burlas, porque cosa serfa ajena de razén, que el fin
de nuestra vida fuesen gracias, y que todo el dis-
curso de nuestra vida negocidsemos y padeciésemos
trabajos por causa de decir donaires. Porque todas
las cosas, hablando asi sumariamente, las apete-
cemos por causa de otras, excepto la felicidad,
porque este es el fin de todas ellas. Afanarse, pues,
mucho y trabajar por amor de burlas y nifierfas,
mucha necesidad parece y mucha nifieria. Pero
burlarse algfin poco para después volver a las
cosas de veras con hervor, como decfa Anacarsis,
parece estar bien dicho. Porque las burlas parecen
una manera de descanso, y como los hombres no
pueden perseverar en el trabajo de contino, tie-
nen necesidad de algiin descanso. No es, pues, el
reposo el fin de nuestra vida, porque lo tomamos
por amor del ejercicio. Y la vida bien afortunada
parece consistir en las cosas hechas conforme a
virtud, y esta es la vida virtuosa, y no en las bur-
las ni en las gracias, porque las cosas virtupsas
mejores decimos que son, que no las cosas de risa
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y las de gracias, y el ejercicio de la mejor parte y
del mejor hombre, mejor virtuoso cierto es. Y asi
el ejercicio del que es mejor, mis principal serd
y mds importante para la felicidad. De los deleites
corporales, pues, quienquiera puede gozar, aunque
sea un vil esclavo, no menos que el bueno; pero
la felicidad ninguno la atribuird al esclavo; si ya
también la vida virtuosa no tuviese. Porque no
consiste la felicidad en semejantes conversaciones,
sino en los ejercicios hechos conforme a virtud,
como ya estd dicho en lo pasado.

CAPITULO VII

DE LA FELICIDAD CONTEMPLATIVA

Declarado ya qué es y en qué consiste la felicidad, pro-
pone agora Aristoteles cudl es la mayor felicidad, y mues-
tra ser la mayor la que consiste en la contemplacién y en
la consideracién de las cosas, pues la parte que es mds
excelente y mds divina en los hombres, se ejercita en
ella,-que es el entendimiento. ¥ también porque esto es
lo que los hombres pueden hacer mds continuamente y
sin fatiga, y porque al juicio bien dispuesto no hay cosa
que tanto gusto le dé, Asimisme porque €ste es un ejer-
cicio que menos necesidad tiene de cosas exteriores, lo
cual es proprio de la felicidad. Conférmase mucho este
parecer con la verdad de nuestra fe, la cual nos ensefia
que aquellos verdaderamente bienaventurados, que en el
otro siglo gozan de Dios, en éste tienen su felicidad, cuyo
deleite excede a todo género de deleites, Y aun por boca
de nuestro mismo Redemptor estd esto aprobado, cuando
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pronuncié que Maria Magdalena habia escogido la mejor
parte, la cnal, como el sagrado Evangelio lo cuenta, es-
taba a los pies del Sefior contemplando y considerando
sus divinos sermones y palabras,

Pues si la felicidad es ejercicio conforme a la
virtud, més princiforme (sic) a raz6n que ha de ser
conforme a la virtud mds principal, la cual es la
virtud de la mejor y mds principal parte, ora sea
ésta el entendimiento, ora otra cosa, la cual con-
forme a la naturaleza parece que manda y es la
capitana, y que tiene conocimiento de las cosas
honestas y divinas, ora sea ella de suyo cosa divi-
na, ora la mis divina que en nosotros se halla. El
ejercicio, pues, désta, hecho conforme a su propria
virtud, serd la perfeta felicidad. Y que la virtud
desta parte sea la contemplativa, ya estd dicho, y
esto que decimos muestra conformar con lo que
ya antes estd dicho y con la verdad misma. Por-
que este ejercicio es el mds principal de los ejer-
cicios, pues el entendimiento es lo principal que
hay en nosotros, y de las cosas que se conocen,
las més principales son las que el entendimiento
considera. A mads desto, éste es el mds continuo
de los ejercicios, porque mds continuamente po-
demos contemplar que no obrar cualquiera cosa.
También tenemos por cierto que en la felicidad
ha de haber mezcla de deleite, pues sin contradic-
ci6n ninguna el ejercicio de la sabidurfa es el mds
deleitoso de todos los ejercicios de virtud, porque
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parece que la sabidurfa tiene en sf maravillosos
deleites, asi cuanto a la pureza dellos, como cuan-
to a la firmeza, y por esto, conforme a razén, mis
aplacible les es la vida a los que saben, que a los
que preguntan, asi como aquello que llamamos
suficiencia mds cuadra a la contemplacién. Por-
que de las cosas que son menester para el vivir,
el sabio y el justo y todos los demds tienen ne-
cesidad. Pero siendo destas cosas bastantemente
proveidos, el justo tiene atin necesidad de aque-
llos para quien y con quien use de justicia, y de
la misma manera el templado, y también el vale-
roso, y cada uno de todos los demés. Pero el sa-
bio, estando consigo a solas, puede contemplar, y
cuanto mas sabio fuere muy mejor. Ello por ven-
tura es mejor hacerlo en compaiifa, pero con todo
eso es el sabio mds bastante para si. Parece asi-
mismo que sola la contemplacién es amada por
si misma, porque della ninglin otro provecho pro-
cede fuera del mismo contemplar, pero en los ne-
gocios parece que algo més o menos alcanzamos
fuera de la misma obra. También parece que la
felicidad consiste en el reposo, porque si tratamos
negocios es por después descansar, y si hacemos
guerra es por después vivir en paz; los ejercicios,
pues, de las virtudes activas consisten, o en los ne-
gocios tocantes a la repblica, o en las cosas que
pertenecen a la guerra, y las obras que en estas
cosas se emplean parecen obras ajenas de des-
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canso, y sobre todas, las cosas tocantes a la gue~
rra. Porque ninguno hay que amase el hacer gue-
rra s6lo por hacer guerra, ni aparejase lo necesa~
rio s6lo por aquel fin, porque se mostrarfa ser del
todo cruel uno y sanguinario, si de amigos hicie-
se enemigos sélo porque hobiese batallas y muer-
tes se hiciesen. También es falto de descanso el
ejercicio del que gobierna la reptblica, y a mas
del gobierno procura para si sefiorios o dignida-
des, o la felicidad para si o para sus ciudadanos,
diferente de aquella comfn civil que aqui bus-
camos como manifiestamente diferente. Pues si
entre todos los ejercicios y obras de virtud, las
civiles y tocantes a la guerra son las més princi-
pales en honestidad y grandeza, y éstas carecen
de descanso y van dirigidas a otro fin, y no son
por si mismas dignas de escoger, y el ejercicio del
entendimiento, siendo contemplativo, parece que
difiere y se aventaja en la aficién y que no pre-
tende otro fin alguno fuera de si mismo, pero que
en si mismo tiene su deleite proprio, el cual su
proprio ejercicio hace ir de augmento y hay en él
bastante suficiencia y descanso y seguridad de
fatiga, cuanto el humano estado es capaz della, y
todas las demds cosas que se atribuyen a un va-
r6n bien afortunado, parece que se hallan en este
ejercicio de la contemplaci6n, ésta por cierto serd
la felicidad perfeta del hombre, si se le afade
perfeta largueza de la vida, porque ninguna cosa
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imperfeta es de las que comprende en si la feli-

cidad. Pero tal vida como ésta mds perfeta serfa

que la que un hombre puede vivir en cuanto hom-
bre, porque en cuanto hombre no vivirfa desta
manera, sino en cuanto hay en €l alguna cosa di-
vina; y cuanto ésta difiere de las cosas compues-
tas, tanta diferencia hay del ejercicio désta al de
las demds virtudes. Y si en comparacién del hom-
bre el entendimiento es cosa divina, también sera
divina la vida que es conforme al entendimiento,
en comparacién de la vida de los hombres. Con-
viene, pues, que no sigamos el parecer de los que
dicen que, pues somos hombres, que nos conten-
temos con saber las cosas de hombres, y pues so-
mos mortales, que amemos lo mortal, sino que en
cuanto' posible fuere nos hagamos inmortales y
hagamos todo lo posible por vivir conforme a lo
mejor que hay en nosotros; lo cual aunque en el
tomo es poco, con todo eso en poder y valor a
todo lo demds hace mucha ventaja. Y aun parece
que cada uno de nesotros es este entendimiento,
pues somos lo que es mas principal y lo mejor.
Cosa, pues serfa, por cierto ajena de razén, que
uno dejase de seguir la vida que es propria suya
por escoger la de otra cualquier cosa. Cuadra tam-
bién al prop6sito lo que estd ya dicho arriba, por-
que lo que a cada uno le es proprio, segfin su na-
turaleza, aquello mismo le es lo mejor y lo mds
deleitoso y aplacible, ¥ asi al hombre le serd tal
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la vida que es conforme al entendimiento, pues f
el hombre més particularmente es entendimiento
que otra cosa. Esta tal vida, pues, serd la mds prés-
pera y mejor afortunada.

CAPITULO VIII

EN QUE SE PRUEBA QUE EL SABIO ES EL MEJOR AFORTUNADO
]

Después que con muy claras razones ha probado el

filésofo que la vida contemplativa es la mds perfeta vida,
trata agora de la vida activa, la cual consiste en el ejer-
cicio de las demds virtades, y muestra ser ésta inferior a
la contemplativa, pues consiste mds en negocios y en
afectos, los cuales; sin duda ninguna, no tienen que ver
con el sosiego y quietud del entendimiento. Pruébalo
también por la comiin opinidn de los hombres, los cuales
atribuyen a Dios la vida mds perfeta, asi como é€l, sin
comparacién, es lo mds perfeto; y asi le atribuyen la
contemplacién y consideracidn, en cuanto el hombre
puede considerar y entender la divinidad, Nadie a Dios
le atribuye negocios ni ocupaciones, sino los necios de
los poetas gentiles, que las cosas de Dios las pintaban al
modo de los hombres, por lo cual son reprendidos de
Platén en los libros de republica, como hombres que
las flaquezas de los hombres las quisieron autorizar con
el nombre de Dios, con grande injuria de la divinidad.
Y asi también aqui el filésofo se burla de semejantes
necedades.

Después désta es la mds perfeta la que es con-
forme a las demds virtudes. Porque los ejercicios
dellas son humanos, porque las cosas justas, y las



valerosas, y las demds que conforme a virtud se
hacen, tratimoslas los unos con los otros en nues-
tras contratacionesy necesidades, y en todo género
de negocios, repartiendo a cada uno lo que con-
viene en lo que toca a los afectos. Pero todas estas
cosas parecen ser cosas humanas, y aun algunas
dellas proceder del mismo cuerpo, y aun la virtud
moral es cosa muy anexa a los afectos. La pruden-
cia también estd unida con la moral virtud, y la
moral virtud con la prudencia, pues los principios
de la prudencia consisten en las virtudes morales,
y lo perfeto de las virtudes morales serd regla
por la virtud de la prudencia, ¥ pues estas virtu-
des a los afectos son anexas, consistirdn por cierto
en todo el compuesto, y las virtudes de todo el
compuesto son virtudes humanas, y asi lo serd
también la vida que conforme a ellas se hace y la
felicidad que procede dellas. Pero la felicidad que
del entendimiento procede, es cosa que estd de
parte, porque s6lo esto tratamos aqui della, por-
que tratarlo méds exquisitamente excede a la ma-
teria que tratamos de presente. Y aun parece que
de las cosas de defuera tiene esta felicidad poca
necesidad, o a lo menos no tanta cuanta la moral.
Porque de las cosas para su proprio sustento ne-
cesarias, ambas a dos tienen igual necesidad, aun-
que mds se fatiga el varén civil por lo que toca al
cuerpo y por las cosas semejantes. Pero, en fin,
difieren poco en cuanto a esto, pero en cuanto a
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sus proprios ejercicios, hay entre ellos mucha dife-
rencia, porque el varén liberal tiene necesidad di
dineros para ejercitar las cosas de la liberalidad,
y también el justo para volver el galardén, porque
las voluntades son inciertas, y aun los que no son
justos fingen tener gana de hacer obras de justicia.

Asimismo el hombre valeroso tiene necesidad de =

poder, si algo ha de llegar al cabo de las cosas que

a aquella virtud tocan. También el templado tiene

necesidad de libertad, porque no teniéndola ;como
se verd si es tal, o es al contrario? Disptitase tam-
bién cudl es mis propria de la virtud, la eleccién
o la obra, como cosa que en ambgs a dos consiste.
La perfeta virtud, pues, claramente se vee que con-
siste en la una y en la otra, pero para el ponerlo
por obra, otras muchas cosas ha menester; y aun
cuanto mayores y més ilustres sean las obras, tanto
mds cosas requiere. Pero el que contempla, nin-
guna cosa destas ha menester para su ejercicio; an-
tes le son (digdmoslo asi) una manera de estorbo
para su contemplacién. Aunque este tal, en cuanto
es hombre y huelga de vivir con muchos, obrard
también segin virtud, y asf, para tratarse como
hombre, ternd necesidad destas cosas. Pero que la
contemplacién y ejercicio contemplativo sea la
perfeta felicidad, por esto lo entenderemos clara-
mente: porque a los dioses m4s particularmente los
juzgamospor dichososy bienaventurados; pero ;qué
ejercicios o qué obras les debemos atribuir? (Por
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" ventura las de justicia? ;No serfa cosa de risa ver a
los dioses hacer contratos y restituir los depésitos y

hacer cosas semejantes? ¢O diremos que son va-
 lientes, y que guardan las cosas temerosas, y se po-
nen en peligros, porque el haceresto es cosa hones-
ta? Pues qué, diremos que son liberales? JA quién,
pues, dardn? También parece cosa ajena de razén
decir que los dioses tengan dineros o cosa semejan-
te. ¢0) diremos que son templados? ;Para qué lo han
de ser? jO es para ellos por ventura alabanza pesa-
da el decir que carecen de deseos malos? Si quere-
mos, pues, discurrir por todo, hallaremos que to-
das las cosas tocantes a negocios son cosas pe-
quefias y no dignas de ser atribuidas a los dioses.
Pero todos piensan que los dioses viven y que
se ocupan en algunos ejercicios por la misma

raz6n, porque no han de estar durmiendo como "

Endimion. Quitdndole pues al que vive el obrar,
o por mejor decir, el hacer, jqué le resta sino el
contemplar? De manera que el ejercicio de Dios,
el cual excede en bienaventuranza, es contempla-
tivo, y de la misma manera, entre los hombres, el
ejercicio que més cercano fuere a éste, serd el mds
bien afortunado. Entiéndese también por esto
que los demds animales no participan de la felici-
dad, careciendo del todo deste ejercicio, porque
a los dioses toda la vida les es bienaventurada;
pero a los hombres tanto cuanto su vida es un
retrato del ejercicio de los dioses. Pero de los de-
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mds animales ninguno se dice ser bienaventura- -
do, porque en ninguna manera participan dela

contemplaci6n. Tanto, pues, se extiende la felici~

dad, cuanto la contemplaci6n, y los que més par-
ticipan del contemplar, también participan més

del ser bienaventurados, y esto no accidentaria-

mente, sino por razén de la misma contemplacién, =

porque ella por si misma es cosa preciosa. De

manera que la felicidad no es otra cosa sino una

contemplaci6n. Aunque este tal bien afortunado,
pues es hombre, también ternd necesidad de te-
ner abundancia de los hombres de defuera, por-
que la naturaleza de suyo no es suficiente para el
contemplar, sino que conviene que el cuerpo esté
sano y que tenga su mantenimiento y el demds
servicio necesario. Pero no porque no sea posible
ser uno bienaventurado sin los bienes exteriores,
por eso habemos de pensar que el bienaventu-
rado ternd necesidad de muchos dellos y de muy
cumplidos, porque la suficiencia no consiste en
exceso, ni tampoco el juicio, ni menos el hacer la

obra, porque bien podemos obrar cosas honestas

sin ser sefiores de la tierra o de la mar, pues pue-
de uno con mediana facultad de cosas ejercitarse
en las obras de virtud. Lo cual se puede ver muy
a la clara, porque los particulares ciudadanos no
parece que se ejercitan menos en las cosas de vir-
tud, antes mds que las gentes poderosas. Basta,
pues, tener hasta esta cantidad los bienes de for-

)
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tuna, porque la vida del que en virtud se ejerci-
tare, serd bienaventurada. Solén, pues, por ven-
tura que quiere significarnos los bienaventurados
donde dice, y muy bien, que aquellos lo serdn,
que en las cosas exteriores fueren medianamente
abundantes y hobieren hecho cosas ilustres, segiin
a €l le parecfa, y templadamente hayan vivido,
Porque bien es posible que los que medianamente
tienen lo que han menester; hagan lo que deben.
Parece asimismo que Anaxdgoras no llama bien
afortunado al rico ni tampoco al poderoso, cuan-
do decfa que no se maravillaba él de que el vulgo
estimase en mucho a un hombre malo, porque el
vulgo juzga solamente por las cosas que parecen
de fuera, y de solas aquellas tiene conocimiento,
y parece que las opiniones de los sabios confor-
man con las razones. Estas cosas, pues, parece que

~ tienen alguna probabilidad, pero en los negocios

jazgase la verdad por las obras y la vida, porque
en éstas estd lo principal. Conviene, pues, que se
considere esto que habemos dicho haciendo ano-
tomia dello en las obras y en la vida, y que cuando
las razones conformaren con las obras, [se acepten;
v si difieren, han de diputarse por fibulas y pala-
bras huecas. El que en los negocios de la vida se
conduce seg(in la razén, honrdndola y respetin-
dola, paréceme ser el mejor y el mis amado de
los dioses; porque si los dioses tienen algtin cui-
dado de las cosas humanas (como parece verisi-

s
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cialmente a los que en mayor grado aman y ve-
neran a aquélla, porque ven que éstos prestan =
acatamiento a lo que ellos prefieren, y viven rec-
ta y honestamente. Y estd claro que todo eso se b
da principalmente en el sabio, por lo cual es éste
el mds amado de Dios, y resulta verisimil que sea
también el mds feliz. Por lo cual, aun en este con-
cepto, serd el sabio el mis dichoso de todos los
hombres.

CAPITULO IX

DEL SABER Y DE LA PRACTICA EN ESTA FILOSOF[A

Trata el filésofo en este capitulo de la necesidad de
que el gobernador de la repiblica dicte preceptos para
mover a los hombres al ejercicio de la virtud,] lo cual no.
puede hacer sino se le da autoridad para que lo que &l
determinare y ordenare dentro de aquel pueblo o ciu-
dad, sea firme y valga por ley particular, y pueda prohi-
bir las demasias en lo que toca al comer, al vestir, a los
juegos, al holgar, a los malos tratos y torpes usuras, a las
mercaderias que no valen para otro sino para estragar
la piiblica honestidad. Porque con esto habrd miblica
disciplina, y los hombres, comenzando a seguir la virtud
por temor de la ley, vernin después cuando tengan mds
sano el juicio a amarla por si misma, Todo esto se hard
muy bien si en semejantes senados no se admitieren
hombres ambiciosos de honra, ni codiciosos de dinero,
porque tales gentes como éstas no valen sino para des-
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truir la buena disciplina, sino hombres de costumbres
‘moderadas, y que tengan esta sciencia, y sepan a quién
~ han de inducir con premio y a quién con castigo, que

80n las dos riendas por donde los hombres Han de ser re-
- gidos, Concluye, en fin, su libro, prometiendo tratar de
- la repiiblica, y mostrando el ¢6mo, la cual obra también,
si el Sefior nos diere fuerzas para ello, la traduciremos

Pero por ventura, si destas cosas y de las vir-
~ tudes, y también del amistad y deleite, asi suma-
" riamente estd tratado, shabemos por eso de en-
- tender que ya nuestro prop6sito ha llegado al cabo?
O como se dice comtnmente en las cosas que se
hacen, no consiste el fin en el considerar ni en-
* tender cada una dellas, sino en el ponerlas por la
~ obra? No basta, pues, en lo que toca a la virtud el
‘ saber, sino qué se ha de procurar de poseer la
wvirtud y uvsar della, o si otra via hay por donde
seamos hechos buenos: Si las razones, pues, fueran
- bastantes para hacer los hombres buenos, de mu-
chos y grandes premios (como Teognis dice),
fueran dignas, y con cualquier dinero fuera bien
~ comprarlas. Pero parece que lo que ellas mds
' pueden hacer, es exhortar y incitar a los mas ge-
nerosos mancebos a las costumbres generosas, y el
que-de suyo es aficionado a lo bueno, hicele per-
severar en la virtud, Pero a la vulgar gente no

2,
. bastan a inducirla a que a las cosas buenas se afi-
;‘; cione, porque el vulgo no es apto para ser regido

o
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tigo, [porque viven rigiéndose por sus afecto
buscan] sus proprios deleites y las cosas de done
les pueden proceder, y huyen de las contrarias p

son gente que gustan de cosas semejantes, A
gente, pues, como ésta, ¢qué razén hay que baste
a ponerlos en regla ni concierto? Porque las cosas
que de mucho tiempo estdn recebidas en costums
bres, no pueden, a lo menos no es cosa facil, mu-
darlas por palabras. Y aun por ventura nos habe-
mos de tener por contentos, si cuando estin ala
mano todas las cosas que para ser buenos parece-_‘; 2
que habemos menester, abrazamos atin entonces la =
virtud, Hay, pues, algunos que tienen por opinié:.}__
que los hombres se hacen buenos por naturaleza,
otros que por costumbres, y otros que por doc- =
trina, Lo que toca, pues, a la naturaleza, manifiesta
cosa es que no estd en nuestra mano; sino que los
que son realmente bien afortunados, lo alcanzan
por alguna causa divina. Pero la razén y la doctrina
no tienen fuerza en todo, sino que es menester que
el dnimo del oyente esté dispuesto con buenas
costumbres para que, como debe, ame lo que ha
de amar y aborrezca lo que ha de aborrecer, de la
misma manera que conviene estar bien sazonada
la tierra que ha de [recebir la simiente]. Porque



~ el que a su gusto vive, ni escucha la razén que le
'-desac:onse_;e aquello, ni tampoco la entendera. Y
~al que desta manera estd dispuesto, jquién serd
bastante a persuadirle? En fin, el afecto no parece
-Cille es cosa que se subjeta a la razén, sino a la
fuerza y al castigo. Conviene, pues, que preceda
costumbre propria en alguna manera de la tal vir-
tud, la cual costumbre ame y se aficione a lo ho-
- nesto, y aborrezca lo que es torpe y deshonesto.
Pero es dificultosa cosa, dende la mocedad, al-
canzar vida encaminada a la virtud, no cridndose
-~ uno debajo de leyes que inclinen a lo mismo,
~ porque el vivir templadamente y perseverando
_en ello, a la gente vulgar no le es aplacible, y es-
- pecialmente a gente moza. Por esto conviene que
-~ asi el comer como los ejercicios en que se han
¥) ~ de ejercitar sea tasado por las leyes, porque acos-
 tumbrindose a ello, no les serd pesado. Pero no
~ basta por ventura que los que son mancebos al-
e '_éancen buena regla en su vivir y buen regi-
- miento, sino que conviene también que, llega-
‘dos a ser varones, se ejerciten y acostumbren
‘en lo mismo, y para esto tenemos necesidad de
- buenas leyes, y aun para todo el discurso de la
~ vida, porque los mds de los hombres, mis obede-
_cen por fuerza que por razbn, y mds por castigos
que por honestidad. Por esto les parece a algu-
nos que los que hacen leyes deben convidar y
exhortar a la virtud por causa de la misma hones-
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tidad, como cosa a la cual los buenos sefialada-
mente obedecerdn por lo que tienen de costum-
bre; pero alos que fueren desobedientes y no bien
inclinados se les pongan per_ms y castigos, y a los
que del todo fueren incurables los echen de la
tierra. Porque el que bueno fuere y viviere con-
forme a la honestidad, dejard regirse por razén,
pero el malo y amigo de vivira su apetito como =
bestia, sea castigado con la pena. Y por esto dicen
que conviene que se pongan tales penas, que sean 4"' ;
del todo contrarias a los deleites a que ellos son’ :
aficionados, pues si el que ha de ser bueno, como =
estd dicho, conviene que sea criado y acostum-
brado bien y que después viva ejercitindose en
buenos ejercicios, y que ni por fuerza, ni de su
voluntad haga cosa mala, y esto se ha de hacer,
viviendo conforme a algtin buen juicio y a orden
alguna buena que en sf tenga alguna fuerza, el pa-
ternal sefiorfo, por cierto, ni tiene fuerza, ni necesi-
dad que fuerce ni-aun el de un solo varén, sino que =

>
g
-

dido de alguna grave prudencia y buen juicio. Asi-
mismo los hombres suelen aborrecer a los que les
van a la mano a sus deseos, aunque lo hagan con '
raz6n, pero la ley no es cosa pesada cuando man-
da lo que es bueno. En sola, pues, la repablica de
los Lacedemonios parecen algunas otras pocas (?),
parece que el legislador tuvo algtn cuidado de la
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crianza y ejercicios, pero en los mas de los pueblos

ningfin cuidado hay de cosas semejantes, sino que
cada uno vive como quiere, rigiendo sus hijos y

mujer de la manera que se cuenta en las f4bulas
que los regian los Ciclopes. Lo mejor, pues, de todo
serfa que en esto hobiese un comin y buen go-
bierno, que fuese bastante para haberlo de hacer.
Pero si en lo pablico hay descuido en esto, parece
que le convernia a cada uno encaminar sus hijos y
amigos a la virtud, o a lo menos procurarfo. Y
parece que més perfetamente lo podria esto hacer,
si conforme a lo que hasta aqui habemos tratado
se hiciese este tal un buen legislador; pues los
comunes gobiernos se tratan y rigen por las leyes,
y aquellas son buenas leyes que estin hechas por
buenos. Ni parece que habrd diferencia de que
las tales leyes sean escritas o no sean, ni tampoco
de que por las tales leyes uno o muchos sean
regidos o instruidos de la misma manera que
en la masica, y en el arte de la lucha y en los
demds otros ejercicios, porque asi como en los
pueblos mandan las cosas instituidas por ley o
por costumbre, de la misma manera en las casas
las palabras y costumbres’ paternales, y aun mas
aqui por el cercano parentesco y por los benefi-
cios, porque naturalmente los hijos son ya aficio-
nados y benévolos al padre. Asimismo hay mu-
cha diferencia de la crianza y doctrina particular
a la universal o general, de la misma manera que
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en la medicina. Porque generalmente a todo ho:
bre que esti con calentura le conviene la dieta
el reposo, pero particularmente a alguno por ven-
tura no le es provechoso. También el que ensefa
a combatir no ejercita por ventura a todos en un
mismo género de ejercicio, y aun parece que cada
cosa se tratard mds exquisitdmente, tenléndose
particular cuidado della, porque de esta manera
cada uno alcanza mejor lo que le conviene; pero
de cualguier cosa en particular ternfa mejor cui- b
do el médico o el maestro de la lucha o cualquier =
otro artifice que sea, si generalmente entendiere i
lo que a todos conviene, y también lo que a éstos
o aquéllos, porque las sciencias son de cosas ge-
nerales y estas mismas (ratan, Pero con todo eso
bien pudiera ser por ventura que algtin particular,
aunque no entienda la sciencia en general, rija bien =
y tenga cuidado de alguna cosa asf en particula_r, S
sabiendo y habiendo visto por la experiencia lo
que en las cosas particulares acaece, asi como
hay algunos que para si mismos parece que son
buenos médicos, y para otrie no podrfan apro-
vechar cosa ninguna; no menos, pues, por ventu-
ra parece que el que en’cualquiera cosa quiere ser
artifice y contemplativo, ha de darse a entender lo
universal y comprenderlo de la mejor manera que
ser pueda, porque ya esta dicho que en Gste es-
tdn las sciencias puestas; y aun que por ventura
que el que quiere poner diligencia en hacer mejo-



?&auesta, no .es oficio de quien quiera, sino que si
- «le alguno es, es del que lo entiende, asi conio en
fa medicina y en las demds artes, que consisten en
diligencia y en prudencia. (Habemos, pues, por
~ veniura de tratar tras desto, de dénde y ¢6mo se
_ hace uno apto para hacer leyes? ;O habemos de
~decir que esto, como todo lo'demds, se ha de to-
mar de los libros de repdablicap Porque esta fa-
“cultad parece ser una partecilla de la disciplina de
‘reptiblica. 3O diremos que no es de la misma ma-
nera en la disciplina de repablica, que en las de-

mds sciencias y facultades? Porque en las demds
facultadcs véese claro que los mismos que las en-
-~ sefan son los que usan dellas, como los médicos
- vy los pintores. Las cosas, pues, tocantes al gobier-
no de la repiblica, los sofistas prometen ensenar-
las, pero ninguno dellos las ejercita sino los que
-estin [para el gobierno de los] pueblos, los que
les parece que lo hacen mds por su buen juicio, y
~ por la experiencia, que por cierta razén de enten-
dimiento. Porque desta facultad jamds vemos que
escriban ni disputen (aunque fuera por ventura
mejor hacerlo esto que escribir oraciones judicia-
les o deliberativas), ni tampoco vemos que a sus

proprios hijos los hacen aptos para el gobierno de
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la repablica, ni menos a ninguno de sus amigos,

semejante facultad, ni para los que mds queridosfl'
suyos fuesen. Pero importa para esto mucho la ex-
periencia, porque si no fuese asi, no se harfan.los
hombres mds aptos para el gobierno de la reptbli=
ca por el uso y costumbre de regirla. Por esto los _‘-
que desean entender las cosas de la repablica, pa- 7
rece que tienen necesidad de experiencia. Pero los _'. ™
sofistas, que prometen ensefiarlas, parecen estar

muy lejos de hacer lo que prometen, porque del

todo, ni ellos [saben qué] cosa es esta sciencia, ni
menos de qué trata, porque [si lo supiesen], no
dirfan que es lo mismo que la retérica, [ni que] es
menor que la retérica; ni ternfan por opinién que
es cosa fdcil el hacer leyes, juntando a una las le-
yes que les parecen buenas, porque se pueden es-
coger de allf las que fueren mejores, como si el es-
coger no fuese cosa que requiere [buen ingenio y)
saber bien discernir cudl es lo mejor, como en las
cosas que pertenecen a la masica. Porque los
que en cada cosa tienen experiencia, juzgan bien
las obras, y de dénde, y cémo se hacen perfetas
las cosas que ellos saben, y qué cosas conforman
las unas con las otras, pero los que no tienen ex-
periem:ia,' hanse de tener por contentos de alcan-
zar siquiera a entender si estd bien o mal hecha



=0

= TR =

la obra, como acontece en la pintura. Pero las le-
yes parecen ser obras civiles. ;C6mo, pues, con lo

~ que los sofistas ensefian, serd uno apto para hacer

leyes o para juzgar cudles son las mejores? Porque
ni aun médicos no parece que se hacen los hom-

_ bres con sélo leer los libros, y con todo se [atiénen]

no solamente a tratar de los remedios, pero aun si
[pueden tener sciencia:de ellos, y aun] la de curar,
distinguiendo los hébitos por sif de cada uno. Estas
cosas, pues, para los que tienen experiencia cosas
titiles parecen, pero para los que no son doctos, no
sirven de nada. El hacer, pues, conferencias de le-
yes y de repiblicas para aquellos que pueden
considerar y juzgar en esta materia lo que es
bueno, o lo contrario, y determinar qué cosas
cuadran unas con otras, por ventura que seria
atil. Pero los que sin tener hdbito en esto quieren
tratar dello, no juzgarin bien dello, sino acaso.
Lo que por ventura ternfan, es que serian mds
aptos para comprenderlo. Pero, pues, los pasados
dejaron esta materia del hacer leyes §in fratar,
mejor sera por ventura que nosotros la tratemos
y estudiemos, y aunque del todo disputemos de
la disciplina de reptblica, para que, cuanto a nos-
otros fuere posible, demos el remate a la filosofia
que trata y considera las cosas que tocan al go-
bierno de los hombres. Procuremos, pues primera-
mente de tratar si algo particularmente dijeron
bien acerca desto los pasados. Después, conferien-

20

25
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qué causas unas son bien administradas [y otras
contrario. Porque, consideradas estas cosas,] en-
tenderemos pb_r ventura mejor cudl es el mejor
gobierno de repiiblica y c6mo estd ordenada cad
una, y de qué leyes y costumbres usa. Sigdmos!
pues, comenzindolo a tratar desta manera.
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r. Lin.

8 Acciones: Evépyetat.

9 Obras: Epya.

16 Bl de la disciplina familiar, la hacienda:

olnovopntic 88 wAGOToS.

17 Virtud: Shvopy.

1 v 2 No importa nada que los fines sean ac-
ciones, o alguna otra cosa fuera de ellas.
Alusién a la diferencia en un principio
establecida entre actos y obras. Cuan-
do el fin es acto (accion, que traduce
Abril), nada queda después del acto
mismo (por ejemplo, si se toca la lira,
siendo el acto de tocar el fin); cuando

el fin es obra, permanece &sta, después
de realizado aquél (queda la estatua,
por ejemplo, una vez terminada la ta-

_ rea del escultor).

1 'De republica: 4 mohtwend). -

'8 Activas: mpartinsic.

19 Felicidad: edBarpovia.

27 El principio es el ser: dgym yop 6 &t

20 Bl por qué es: t& Buént.

3 Hesiodo. En Las obras y los dias, v. 293 -

y siguientes.

-~
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33

30
37
41
42
52

58 .
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4 Fn las Circulares Cuestiones: & 16
éynurdiog. No poseemos estas Encicls
. cas de Arist6teles, Donato Acciaiuoli
‘(s. xv) en su comentario a este pasaje,
escribe: «Notandum quod a Philosopho
facti sunt libelli de omnibus scientii
liberalibus brevissimi et per modum
conclusionum, quos appellavit Conper-
siones, et sic solent graeci artes libera-
les appellare, quia videntur circulo quo-
dam in se redire cam unaquaeque aliis’
utatur.»
1 Las Ideas: < eton].
7 Ello por si mismo: adtoénoctov.
25 Do la suficiencia: tig adrapretus.
7 Bastante: abtopnes.
20 Uso y ejercicio: dvépyeiay.
15 Facwltad: Shvoyts (potencia). -
10 Regalo: H3ovi) = placer. De la teorfa de
Eudoxo habla mas adelante Arlatﬁte-
les (X, 2). 3
21y 22 Y pues la felicidad ¢s un fg;ercma 3
del alma conforme a perfecta virtud:
"Erel 8"éotly 1) eddapovia Yoy évépyed
Tl %At Gpeviv Teheiayv, Notese el con-
cepto, integrado por las ideas funda-
mentales antes expuestas sobre la vir-
tud y la felicidad. :

10 a 14 La versi6n de Abril no es en este |
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pasaje tan exacta como seria de desear,
B. Saint-Hilaire traduce: «Una conse-
cuencia evidente de esto es, que el
hombre de Estado, el politico, debe
conocer, hasta cierto punto, las cosas
del alma; @ la manera que el medico que,
por ejemplo, tiene que curar ls ojos,
debe conocer iguabmente la organizacion
del cuerpo entero.y Quizd le extravié a
nuestro humanista la versién latina de
Juan Argyr6pulo, que tenia a la vista,
donde se lee: «QJuae cum ita sint, patet
ipsum civilem aliqua ex parte de anima
scire oportere, guemadmodum et eum
guf curaturus est oculos, totwmgue cor-
pus, de ipsis scire oportet.»
24y 25 En nuestras «Disputas vulgaress:
év toig éEwtepoic Adyog. Las obras
exotéricas eran las destinadas a la di-
vulgacién, a diferencia de las esotéricas,
que contenfan la doctrma secreta o re-
servada.
16 y 17 Unas dellas decimos que consisten en
el entendimiento, v otras en las costum-
bres: Nyopey yép adT@®Y TG eV SLavor-
: Tnag TG B¢ djfundc.

71 27 Platon. Véanse Las Leyes, libros I y 1L

73 1 Lo honesto, lo #til, lo suave: »xkod, cuppé-

pOvVTOE, YZE0E.
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19 Herdclito. Comp. H. Diels: Herak

Berlin, 1gog; fragm. 83 (tomado
Plutarco, Coriol. 22: fupdr pdyedh
FARETEY). ' '

27 Afectos, facultades y hdbitos: maf, vy
pete, Egete.

7 Continua. Mejor dirfa: continente, ¢
 prensiva (ouveysl). _

26 Mildn. De Crotona. Famoso atleta, ve
cedor seis veces en los juegos olim
cos y en los piticos. Dicese  que fi
pitagérico, y de él se cuentan prodi-
_giosos alardes de fuerza,

16 a 21 Porgue desta manera, un exceso serfg"'
medio de otro exceso, v un defecto medio
de otro. Pues asi como en la templansa
v en la fortaleza no hay exceso ni défec-
to, por ser, en cierta manera, medio en-
tre dos extremos..... La versién de Abril
no es bastante clara en este punto.
Mejor serfa leer: Porque desta mane-
ra habria un medio de exceso, y um °
medio de defecto, y un exceso del exce- ~ =
s0, ¥ wun defecto del defecto. Pues asi
como en la templansa y en la fortale-
za no hay exceso ni defecto, porque én
ellas, en cieria manera, ¢l medio es el
eXtremo..... '
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8 y 0 Mds universal, Mejor dirfa: mds va-
- clo (xevorepot).

13 y 14 Contdindolas de una en una. La 3ud-
: vpap¥, o descripeién contenida en el
capitulo 3.% libro II, de la apécrifa
Moral a Budeno, puede servir de com-
plemento de este pasaje. He aquf el
cuadro (donde las dos primeras colum-
nas indican los extremos, y la tercera
el medio):




‘(ugroaiosip) 3iolngdd

(ezadso3) ﬁumgw.

(erousoyiuSew) mauzdroyelsi (pepumbzaw) wizasducdziil

(peprutueusew) whagioyelarl
(oyuaruians) »daidox
(pepaseas) Shagarlzo
(peystwe) myyud

(pepasa) mzgliye
(pepiesaqy) shagidzgaays
(eronsnl) nown)o
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(uoroeusdipu; ejsnl) iozrlza

. (ezuepdway) hagooddmo
(ezuanSea) Smgw

(1oen) w3dgnz

(esnzinp) Shagndy

- (ezaleq) mXadodwn
(ep108048) wis(pLoner
(ezaaadse) magwgow
(peystwaua) wi3)Lany
ojnwisIp) ©iEAmde
(ojnuisip) %jeamo)
RIDIIRAR) BIC3(ASYIAD
(eiopseAt) Rjdagasyant
(eprpand) oyl
BlouaIajipul) . AoTinA®@AR
(etousaoipul) DAz
pepiiqisuasul) wjolhgorea
prEpig] PNRPNERIRAY
(ojuspunidooua) 3lywinx
(ejpreqos) %7132
(pepriqisedur) wioluhyony

'ofoud ua auquon g,

(ezapns) wAdnonna
(pepisomse)) wydlarang
(pepruea) ShagaasL
(aroyjow) Shagdadada
(opesde) wi1zre3dn
(ugioenpe) %3RLYEKR
(eoueyoel) 32409072
(pepiesipoxd) wimop
(eoueues) Sugdan

(o1po) Soaghd
(erouzunuOIUT) WIOLYOKL
(erouapnaduwn) wjaakoimarp
(pepuaway) shagowdy
(e1punoear) Shagyidy
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Este catdlogo no conviene exactamen-
te con el que podrfa formarse segtn el
cap. VII, lib. II, de la Moral a Ni-
conaco, ;

21 a 25 Peyo entre los placeres y tristezas no

se halla siempre medio, porque solamen-
te se halla en los placeres y pasatiempos
del cuerpe; y entre €stos senialadamente
en aguellos que consisten en el tacto, y
et las molestias o tristezas no tanto. Bs,
pues, el medio entre éstos la templanza...
El texto griego dice simplemente: «[Res-
pecto de los placeres y dolores (aun-
que no en todos, y menos en cuanto a
los dolores que tocante a los placeres),
el medio es la templanza...» Lo que
afiade Abril estd tomado de ediciones
donde se intercalG la glosa y la inter-
pretaci6n. de Eustracio. (Cons. A»isto-
telis ad Nicomachum de Moribus libri
decem. Bx optima versione Foannis Avr-
gyropyli Bysantini, cum commentariis

Donati Accigioli Florentini. Accedit
Aristatelis Vita ex Diogene Laertio, tum

variae Gragct textis lectiones ex vecen-

sione Andreae Du-Vallii Fontesiani.

Matriti, M. D. €C. LXXII.- Ex olficina -
Joachimi Ibarra, S. C. M. Typographi.

XL - 402 pdgs. en fol. Espléndida
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o)

97
103

104
‘113

123

125

126

126

127

128
128
136
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edicién, preparada por D. Ignacio Lé=

pez de Ayala. Cons. pégs. 83 y 86.)
20 Calipso. No se trata de Calipso, sino de
Circe. Sin duda Arist6teles citaba de
" memoria. Comp. Odisea, xu, 219-220.
12 Voluntarias: Exobote.
4 Dela eliccitn: nwept mpooipéeews,
1 Querer: odlnale,
10 Ningano woluntariamente ¢s malo. Afir-
maci6n platénica.
1y 2 Y ¢l fin de toda obra (accion) es alcan-
sar el hdbito: téhog 08¢ wmdovg evepyelug
gotl 18 wate Ty E&wv. Otro principio
fundamental de la ética aristotélica.
26 Dice Héctor. lliada, xxi, 100,
1 Diomedes. Hiada, viii, 148-149.
17 Heéctor. No es Héctor, sino Agamemndn,
quien dice esto en la /iada, 11, 301-303.
22 Hermep. Lugar de Beocia. Sitiado por los
atenienses, y habiendo muerto el jefe
de los tebanos, auxiliares de los sitia-
dos, huyeron los soldados que le acom-
panaban; pero los cindadanos de Coro-
nea resistieron con valor a los sitiado-.
res, muriendo casi todos aquellos en
la pelea.
8 Estuerso. lhada, xvi, 529.
11 Narices. Odisea, xxiv, 317-318.
2 Brivie. De Erix, en Sicilia.
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Pag, L%u.

137 2 Homero. Alusibn probable a los versos
12g-130 del canto xxiv de la [iada.
Eidvy; significa también, ademds de /Z-
cho, union conyugal (coniugium, comn-
cubitis).

137 16 y 17 Hinchevientres: yastpipeapyor.

138 18 y 10 FEldeseo siempre anda en compaiiic de
la tristeza: petd Mmng yap ¥ émbuple.
Y antes dijo: o cual tristesa el mismo
deleite se la causa: wol iy Aomny OE
wowel bt v Zowy). Lucrecio expres6
idéntico pensamiento en admirables
versos ([V, 1133-1134):

... medio de fonte leporum
surgit amari aliquid quod in ipsis Horibus angat.»

140 6 Pues ésta nace del deleite, y aquélla... De-
beria decir: Pues aquélla (la disolucién)
nace del deleite, v ésta (la cobardia)...

141 1 Nombre sacolastoss. >Axchaci, en grie-
go, significa zncontinencia, intemperan-
cia. *Avblaotog (intemperante) significa
también no castigado.

145 20 Dineros: ypnparte (riquezas).

146 7 Asotia: dowrele = vida disipada.

150 20 FEl poeta Simonides. De Ceos; poeta lirico
del siglo 'vi a. de JC. Segtin Luciano,
alcanz6 la edad de noventa anos. Fué
sentencia suya que «debemos entriste-



Pig, Lin.

cernos cuando hacemos lo que no con-
viene.»

155 16y 17 Porque no es un mismo gasto el del

capitan de una galera que el-de toda la
armada. El texto griego quiere decir:
porgue no es un mismo gasto el del trie-
rarca (ciudadano rico, obligado a armar
por su cuenta una trireme o navio de
tres filas de remos) gue ¢/ del arquiteo-
70 (jefe de los Zeorps o miembros de la
fewple, embajada que las ciudades grie-
gas enviaban a las solemnes fiestas de
Olimpia, de Delfos y de Corinto, o a
los templos de Zeus Nemeo, de Apolo
Delio, etc). :

155 21 Bl gue dijo. Homero, en la Odisea,

XVII, 4z0.

162 19 La honra: +) ).
166 20 Tetis en Homero. En la liada, 1, 503 y

siguientes. Son aquellos versos que Her-
mosilla tradujo as:

«iOh padre Jovel Si en aciago dia

te libré mi valor o mi consejo

de que te aprisionaran las deidades,
otdrgame este don: del hijo mio,
que morir debe en juveniles afios,
vuelve por el honor....»

En cuanto a los lacedemonios, escribe
Acciaiuoli (ed. cit, pdg. 163): «Lace-

L S AN



daemonii, cum iam superarentur in
bello a Thebanis, opem ad Atheniensi-
bus petiere; et cum antea ab utrisque
essent invicem plura accepta collocata-
que beneficia, Lacedaemonii quae con-
tulerant tacuere, quae acceperunt com-
memorarunt, ut facilius auxilinom impe-
trarent, et libentius audirentur.»

184 2 5 a 20 Lo cual puede ver quien quicra en las
comedias ast antiguas como nuevas, por-
que a unos les da que reir el decir des-
honestidades a la clara, v a otros les es
mdas aplacible el tratarlas por cifras y
ficuras. Errada traduccién. Arist6teles
dice: «Lo cual puede ver quien quicra
en las comedias antiguas comparadas |
con las nucvas, porque en aquéllas daba
que reir la obscenidad (aloyporoyie) ¥
en éstas mds bien el sentido figurado
ffmévom)». Comp. la Poética de Aris-
t6teles (V, 2).

103 4 Llave: wieig (clavicula)..

103 T4 y 15 Lo justo serd lo que es conforme a
ley v a igualdad: v piv Siwaroy dpo 6
véptroy ot w8 Toow.

105 8y 0 La justicia, pues, encierra en si y
comprende todas las virtudes. Verso de
Teognis.

105 16 Biante. Bias (siglo vt a. de JC.), pensador
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de Jonia, uno de los siete sabios de
(irecia. :

109 26 y 27 Y serlo todss los cindadanos. Debe-
ria traducirse: y ser buen cindadano.

207 8 a 12 Diceon... dickeon... dicastes... dichas-
less Blwanav... Biyouov.. Stnaotig.. Bt-
K AOTHE.

208 3 Lo mismo acaece en las demas aries. He
aqui, grificamente, la demostraci6n

géométrica de Aristételes: y
E
Al f I A
B | | B
E G
C i | | 1D

La total linea CCD, excede a AE en CD
y en CFE. Luego excede también a la linea
BB en CD (puesto que BB y A A son igua-
les, y AE es la mitad de AA).

200 20 Radamante. Radamanto.

218 27 y 28; y 210 1 a 7 De lo justo civil, uno
hay que es natural...: 'Ted 38 woktinod
Stnalon T pdy puatndy ot o B& VORGY,
pugtrdy 1y T mavtayel Ty a0ty Exev
Bhvayuty, %ol oD 1§ Soxnelv 7 Wi, Vopov
e & 8E dpyijc pév obbzy Blapéper cbrwg
i) @Akwe, brav B2 Odvrat, Swpépel, ofoy

)
."!
-
>
2
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i 487 2

T8 s Autpodalet, 1) T8 alye Obetv aAAs
i) Bbo mpdbatx, & fox énl tdy wal)
Exaota yopoletobary, olov t& Boey Bpo-
oidy, nol tx Yypiopatmsy. Brasidas fué
un general espartano que se distingui6
extraordinariamente en los comienzos
de la guerra del Peloponeso: Muri6 en
Anfipolis el afio 422 a. de JC. Habla
de él Tucidides.

220.23 a 25 Aunque obra justa es mas general

vocablo, v la justicia parece que quiere
mds significar la enmienda del agravio.
«Cosa hecha justamentes, es en griego
Bunonompdy e Suatwpo significa tam-
bién lo hecho justamente; pero Aris-
toteles opina que es vocablo menos
general, referente a la reparacién o
enmienda (a‘:cxvapﬁmpa) de lo hecho
injustamente.

225 12 Euripides. En la tragedia, huy perdida,

- de Belerofonte.

227 16 Homero. En la Wiada (V1, 236):

«Y Tipiter a Glauco en aquel dia

privé de la razén; porque las armas
trocando con el hijo de Tideo,

did por unas de bronce, que valian
nueve bueyes no mas, las suyas de oro,
que el valor igualaban de cien bueyes.»

(Trad. Hermosilla.)



229 24 Veratro. El eléboro blanco.

230 25 Bpiices: dmelvex (equidad).

242 29y 243 I Una capaz de razin, y otra que

carece della: ©6 e Abyov Eyxov wel T
; &AGYOY. ; :
243 14 Lidmese, pues, lo una destas scible y la
otra disputable: deyéstv 3t todtwy
&y EmsTypovindy 1o 3¢ Aoytomxdy. Lo
= epistemonico y lo lpgistico son, pues,
subdivisiones de lo /dgice o racional.

244 23 y 24 Bl sentido, el entendimiento, el ape-

tito: alsbinatg, voic, Gpelic.

246 9 Agaton. Anfitrion del Symposio platénico.

247 6 Cinco son. Abril omite aqui una: la pru-

dencia. El texto griego las enumera asf:
Téy v, EmoTAY, Ppivhais, gopia, vaic.

250 6 El hacer, pues, p el obrar son cosas dife-

rentes: Evepoy Béatd molnote xal wpaLic.

250 7 Vileares Disputas. (Véase la nota 61-24

y 25): totg EEwtepinaic Adyatg.

256 9 De Margites. Deberfa decir: cen el Mar-
gites» (titulo de cierto poema homéri-
co que no ha llegado a nosotros).

1 Lo que le conviene: &b (lo bueno y lo per~
fecta).

260 22 EBuwripides. En Filvetetes, tragedia perdida.

205 23 L/ bueno v mal juicio: 4 odvesig wal 6

Zavyeatz (la inteligencia y la estolidez).

267 27 Semtencia: yvopy.

25

~1

NPT
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268 24 a 26 Pues ast los términos primeros (los

principios universales) como los postre=
7os (las cosas singulares) s¢ perciben con
el hdbito que lUamanios entendimiento.

277 25a29y 278 1 a6 Pero con tode éso, 1t es

propria de la sciencia, ni tampoco de la
parte mejor del dmimo..., etc. La ver-
sibn de Abril es aqui un tanto in-
exacta. B. Saint-Hilaire traduce mejor:
«Pero, por util que sea la prudencia,
no puede decirse que domina como
soberana sobre la sabiduria, esta parte

. del alma que vale mas que ella; del

mismo modo que la medicina no dis-
pone soberanamente de la salud, y que
sin hacer-uso de ella se limita a descu-
brir los medios de asegurdrnosla, limi-
tdndose a prescribir cierto régimen en
bien de la salud, pero sin preseribir
nada a la salud misma. En fin, atribuir
esta superioridad a la prudencia, val-
dria tanto como si se pretendiese que
la Politica mandara hasta a los dioses
mismos, porque ella es la que ordena
sin excepcifn todo lo que se hace en
el Estado.»

282 5 Homero. lliada, XXIV, 258 y 250.
200 31 Aguella mujer. l.lamada Lamia, segtn la

fabula. Muertos sus hijos, a consecuen=-
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cia de los celos de Juno, Lamia perdi6

el juicio, adeptando la cruel costumbre =

a que aludé Aristételes.

300 8 Falaris. Tirano de Agrigento (Sicilia),
famoso por su crueldad. Vivi6 en el
siglo vi a. de JC.

304 18 Homero. Hiada, XIV, 217. Correa = ce-
fidor.

304 20 Deciben — engaian.

308 26 Teodectes. Orador y poeta de Faselis 8

(Pamfilia), discipulo de Is6crates. Dice-
se que esecribié cincuenta tragedias, en-
tre otras obras hoy perdidas, y fué fa-
moso por su extraordinaria memoria.

308 28 Carcino. lgnoramos si alude Aristételes
al poeta trigico Carcino de Agrigento,
que vivié en tiempos de Filipo de Ma-
cedonia y escribi6 acerca del rapto de
Proserpina; o a otro Carcino, natural
de Atenas,

318 12 Anazandrides. Poeta cémico de Rodas,
contempordneo de Aristételes, que lo

' menciona en la Retdrica. Escribié un

centenar de comedias, diez de las cua-
les fueron premiadas. Fué condenado
a muerte por los atenienses, a causa de
sus sdtiras politicas.

320 8 Macarios, de cherin: pondptov, &md Toh
yalpety.
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321 7y 8 Queel deleite no es fin, sino genevacion:
grv oD téhog (1) MBovn), dAAE Yéveats.

325 28 a 31 La solucion que Speusipo daba, di-
ciendo que el deleite era contrario de la
molestia, como lo es o mayor de lo me-
nor, o de lo igual lo desigual, no vale
nadae. No es exacta la versi6n de Abril.
El texto dice: V' #o resuelve la dificul-
tad la solucion que Speusippo daba, di-
ctendo guey, asi como lo mayor és contra-
rio ala ves de 1B mds pequeiio v de lo
igual, asi ¢l placer tiene dos contrarios:
el dolor, y lo que es medio (que no es
dolor ni placer). Speusippo fué sobrino
y discipulo de Platén.

327 10 Esborrada. Versosde Hesiodo: Las obras
¥ los dias, 763.

332 2 FEf poete. Buripides.

336 19 Homero. lligda, X, 224.

337 Oy 10 Asimismo, siendo los hombres amigos;
#o hay necesidad de la justicia: ok gtiny
pdv vtwy oO8ty Set Srxatoadvyg. Comp.
San Pablo, Rome. 11, 14 y 15.

338 § Herdclito. Comp. H. Diels: Herakleitos
o Ephesos; ed. cit.; fragm. 8.; y E.
Bodrero: EBraclifo (Torino, 1910), pd-
gina 114.

330 12 Buena, o suave; o ntil: ayaldv, 7 439, )
Yev|otpoy.
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357 18 El comico latino. Terencio, cuyas Seis co- =
medias tradujo Abril en castellano (Za- =5

ragoza, 1577; Alcald, 1583, etc.).

387 10 Protagoras. Famoso sofista de Abdera.
Naci6 hacia el aio 480 a. de JC. y mu-
ri6 hacia el 416. Lleva su nombre uno

de los mds profundos didlogos plat6-

nicos.
387 15 v 16 Cual el varon, tal el jornal. Hesiodo:
. Las obras y los difas, 370.

402 16 Pitaco. Uno de los siete sabios de Gre-
cia, politico y fil6sofo de Mitilene (Les-
bos), en los siglos vii-vr a. de JC.,

402 18 y 19 Fenisas. Tragedia de Euripides.

403 3 y 4 Como corrientes de agua. Literalmen-
te: como ¢l Euripo (estrecho que sepa-- -
ra Eubea de Beocia; el flujo y reflujo

p del mar se advierten allif muy distinta-
mente).

404 10 Epicarmo. Antiguo poeta dérico de Cos,
(siglos vi-v a. de JC.), que di6, segin
la tradicién, nueva formaa la comedia

405 10 y 20 Lo que wio ¢s ¢n la facultad, la obra
mnma que hace lo muestra realmesnte:

& y%p &ott Guvdper, tolto Evepyety T8
ép'fov [rrvhEL.

413 22 Dicen. Eurdpides: Orestes, v. 667

AR P.orque ésta es diferente. Mejor seria tra-
ducir: Porgue dsta es infinita (4bp16705
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Yap 1) totedtn). El concepto es pitagt-
rico. Para los pitag6ricos, el bien es
finito; el mal, infinito, Véase m4s ade-
lante, pdg. 435.

419 10 Se dice. Hesiodo: Las obras y los dias, 333.

430 13 Unps dicen que el deleite es el sumo bien.
Los cirendicos.

430 14 Otros, por el contrario, qué es cosa muy
mala. Los cinicos.

433 5 Platon. Véase el Filebo.

441 2 En otros libros. En la Fisica, especial-
mente.

447 28 Herdelito. Comp. H. Diels: gp. cit. irag-
mento 9.

452 19 Anacarsis. Fil6sofo escita, de familia real,
amigo de Sol6n. Llegé a Atenas el
afio 504 a. de JC.

452 28 v 20, v 453 I a 4 Porque las cosas vir-

tnosas mejores decimos que som, que 1o
las cosas de risa y las de gracias, y el
ejercicio de la mejor parte y del mejor
kombre, mejor virtuoso cierto es. Y ast
el ejercicio del gue es mejor, mds princi-
pal serd y mds importante para la feli-
cidad. Versi6n inexacta. El texto dice:
Pero mds bien lamamos mejores a las
cosas que son serias (omouvduls), que a
las de burlas y de juego; del mismo modo
que llamamos LA MAS SEria (omovBatc-

»
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tpav) a la mejor accion de la mejor par-
te del hombre. Y lo que es mejor, es tam-
bién lo mds principal y mds poderoso
para produciy la felicidad.

455 6 Suficiencia: adrdpnea.
450 10y 20 De parte = aparte, separada (xeyw-

papévy). Comp. el Tratado del alma,
II1, 5. Alusi6n al yoi¢ moyrirds.

461 18 FEndimion. Joven famoso por su belleza y

por su aficién al suefo. Durmiendo
Endimién sobre el monte Latmo, en
Caria, prendése de aquél Selene (la
luna), que bajé junto a él y repos6 a
su lado.

462 Oy 10 La felicidad no &5 otra cosa sito una

contemplaciin: Gat &by av 7 edBapovios
flewpio T,

473 20y 474 1 Conferiendo unas republicas con

otras: &x Ty oLYNYIEVY ToATEl@Y...
Alusi6n a la colecci6n de constituciones
politicas que Aristételes reuni6, como
base de su Politica, y que se ha per-
dido. Excepttiase la-de Atenas (Ally-
vafwy Holerela), hallada en un papiro
griego de Egipto y publicada en 1891,
por F. . Kenyon. Cons. la edicién
G. Kaibel y U. de Wilamowitz-Moe-
llendorff (Berolini, Weidmann, 1891).
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226 26 a si asi
321 20 qué que
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